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DİZİN 


<İ al Ol O Al kal EKİ O Ti el al Zİ Zİ OLOJ al di al vi Rİ İİ > ANI 


ZARARLI HAYVANLARI ÖLDÜRMENİIN HÜKMÜ NEDİR? 


Zararlı hayvanlar dövülmeden, eziyet edilmeden en keskin bir âlet ya da 
çabuk öldürecek bir yöntemle kesilir ve öldürülür. (Hindiyye V/361) 
Başkalarına zarar veren köpeği bulunan kimse, hatırlatıldığı halde zararı 
önlemezse, bölge sakinlerinin o köpeği öldürme hakları vardır. (Hindiyye 
V/360) Çekirge öldürülebilir, çünkü avdır. Karınca kendiliğinden zarar 
vermiyorsa öldürülmez, veriyorsa öldürülebilir, ancak yakılmaz ve suya 
atılamaz. Bit her halükârda öldürülür. Yabanarısı ve diğer haşeratı zarar 
vermiyorlarsa öldürmemek daha iyidir. Ipek kozasını güneşte bırakıp 
kurtlarının ölmesini sağlamakta mahzur yoktur, çünkü bu insanların 
yararına olan bir şeydir. (Hindiyye V/361) Bu konuda Rasülullah 
Efendimizin (s.a.v.) şu hadis-i şeriftlerini de göz önünde bulundurmak 
gerekir: "Ateşte sadece onun Rabbi ceza verebilir (Nemenkâni IV202; 
Ayrıca: Nevevi, Fetâva 247; Nemenkâni N/201- 203 (değişik 
kaynaklardan); Kâdihan NI/411 de konuyla ilgili bilgi var. "Allah her şeyde 
ihsan'ı (güzel yapma, Allah'ı görür gibi yapma) zorunlu kılmıştır. 
Binaenaleyh, öldürdügünüzde en güzel tarzda öldürün, boğazladığınızda da, 
en güzel yolla boğazlayın, boğazlayacak olanınız bıçagını iyi biletsin" 
hadis-i serifini de bu bağlamda hatırlamak gerekir. (Müslim, sayd 57; 
Tirmizi, diyyât 14; Nesâi, dahâya 22)) 


ZARURET AÇISINDAN KIRAATA ÜCRET 


Ibadetler karşılığında ücret alma konusunda Hanefi mezhebinin 
dayandığı esas şudur :"Müslümanın yapmakla mükellef olduğu bir ibadet 
karşılığında ücret alması câiz değildir."Ya da Serahsi'nin ifadesiyle 
"Müslümana has her tâat karşılığında ücret almak batıldır." (Serahsi, age. 
1X/37.)Ama Hanefilerin "sonraki" âlimleri, sonraları ortaya çıkan zaruret 
haline bakarak, bazı ibadetler karşılığında ücret almanın câiz olduğuna 
fetvâ verdiler. Kur'ân öğretme, ilim öğretimi, ezan, imamet ve va'z bu 
türdendir. Aslında önceleri, bunlar karşılığında bile ücret almanın câiz 
olmadığında ümmet ittifâk halinde idi. Ilmin ve Kur'ân okumanın zayı 
olması korkusu, "sonraki" âlimlerin zaruret sayıp câiz görmesine mesnet 
teşkil etmiştir. Zira: "Zaruretler haram olan şeyleri mubah kılar." (Bk. 
Mecelle, md. 2l.)Ancak Kur'ân okumak özellikle de mezarlıklarda, 
cemiyetlerde ve vefatının filân ya da falan gecelerinde okumak karşılığında 
ücret almaya zorlayan bir zaruret yoktur." (Ceziri, age. NI/27-128; Ibn 
Âbidin, Şifâ'ul-,alfl, s.169.)Buna karşılık Şâfiilerdeki genel kaide ise şudur 
:"Yapılması, ecir (ücretle çalışan) üzerine bizzat gerekli olmayan her şey 
karşılığında onun ücret alması câizdir." (Serahsi, age. 1X/37)Fakat bunun 
yanında Imâm Şâfii ve Mâlik'ten (r.a.) yapılan bir nakil, kıraat ve benzeri 
ibadetlerde sevabın başkasına, ücret alınmasa bile ulaşmayacağı yolundadır. 
Binaenaleyh, alınması halinde nasıl ulaşacaktır? (Ibn Âbidin, Şifâ'ul-,alil, 
5.167.)Diğer yönden Kemâlüddin Ibn Hümâm, eğitim, ezan ve imamette, 
zarurete binaen ücreti câiz görenlerin söylediklerinde bile düşünülmesi 
gerektiği (görüşündedir.  (Kemalüddin Ibn Hümâm, Fethu'l-Kadir. 
Mıs1r,1389 (1970) 1X/99.)Ama: "Açık olan gerçek şu ki, Kur'ân ve fıkıh 
öğretimi, ezan ve imamet karşılığında ücret almayı câiz kılan illet, zaruret 
ve insanların buna olan ihtiyacıdır ve sadece bunlara hastır. Binaenaleyh, 
bunlar dışındaki tâata ücret almak için bir zaruret yoktur." (Ibn Âbidin, 
Raddü'l-muhtâr, V1/56; Şifâ'ul-,alil, s.161.)"Zira, sevabını ücret verene 
hediyye etmek için Kur'ân okumaya ücreti men etmekte, Kur'ân'ın 
kaybolması söz konusu değildir. Binâenaleyh, okumayı öğretmeye 
kıyaslamak da sahih değildir." (Ibn Âbidin, el'Ukudü'd-dürriyye, 
N/116.)" Asırlar boyu birisi diğerine bunun için ücret vermese, bir zarar 
doğmuş olmaz. Aksine, Kur'ân'ın bir kazanç kaynağı ve para kazanılan bir 
meslek edinilerek, ondan ücret almakta zarar vardır." (Ibn Abidin, ,Ukudü 


Resmi'l-müft, 5.14) 

Imâm Birgivi derki :"Açlıktan helâk olma tehlikesi ile karşı karşıya olan 
okuyucunun aldığıda haram olur mu? derseniz, biz de deriz ki :Aslında bu 
durumda birisini bulamazsınız. Bulunur derseniz ona sözümüz yok. Çünkü 
bu durumda ona leş, domuz eti ve izinsiz olarak başkasının malını yeme 
helâl olmuştur. Ancak zaruretlerde sınır aşılamaz. " (Birgiv,i, Serh'u-hadis-i 
erba'in S. 75.) 


ZATİ SIFATLAR 


1-Vücut. Bu sıfat, Allah'ın var olduğunu ifade eder. Allah vardır ve en 
büyük varlık O'dur. O'nun varlığı, herşeyin varlığından daha belirgindir. 
Allah olmasaydı hiç bir şey var olmazdı. Kâinatın varlığı O'nun varlığına en 
büyük şahittir. Alemde hiçbir şey kendi kendine var olmuş değildir. Hiçbir 
şey ne kendi kendine var olabilir, ne de yok olabilir. Halbuki çevremizde 
sayılamayacak kadar varlık vücuda gelmekte ve yok olmaktadır. En ufak 
çarpıklık olmaksızın, en ince hesaplarla var olan ve varlığını çarpıcı 
özellikleriyle devam ettiren bu âlemin tesadüflerle ortaya çıkması ve 
varlığını devam ettirmesi mümkün değildir. Bütün bunlar, bu âlemi var 
eden, yok eden, kuvvet ve hikmet sahibi bir yaratıcının varlığının şüphe 
götürmez delilleridir . 
Allah'ın varlığı, başka bir varlık vasıtasıyla olmayıp; ilâhi vücudu, zatının 
gereğidir. Vücudu zatının icabı olduğu içindir ki; Allah'a "Vâcibu'l Vücud" 
denmiştir. Allah'ın zatının ve sıfatlarının hakikatini anlamak; sıfatlarının 
zatının aynı mı, yoksa ondan ayrı, ona zıt bir şey mi olduğu hususunu 
kavrayabilmek aklen mümkün değildir. Allah'ın ilâhi vücudu ister zatının 
aynı, ister gayrı olsun, her mükellefe vacipolan husus; Allah'ın var 
olduğuna inanmaktır. O'nun varlığına inanmamızı gerektiren aklı ve nakli 
delilleri yukarıda izah ettik. 
Vücudun zıddı olan yokluk, Allah için mümkün değildir. Yokluk, Allah için 
muhâl olan noksan sıfatların birincisidir. Allah'ın yokluğu ne geçmişte, ne 
de gelecekte mümkündür. 
2-Kıdem. Allah'u Teâlâ, varlığı, zatının icabı olduğu için kadimdir ezelidir. 
Geçmişe doğru ne kadar gidilirse gidilsin, Allah'ın var olmadığı bir zaman 
düşünülemez. Eğer Allah kadim-ezeli olmasaydı, hâdis- (sonradan var 
olmuş) olurdu. Sonradan var olan her şey, kendisini icat eden bir (muhdise)- 
yaratıcıya muhtaçtır. Aksi takdirde yok olan bir şeyin varlığını yokluğuna 
tercih eden bir yaratıcı olmadan meydana gelmesi gerekirdi ki; bu durum 
bütün düşünürlere göre batıldır. Allah kadim olmasaydı, var olmak için 
kendinden başka bir yaratıcıya muhtaç olurdu. Halbuki Allah'ın vücudu, 
zatının icabıdır. Yani varlığı kendindendir. Bir şeyin bir anda hem var, hem 
de yok olması ise mümkün değildir. Öyleyse Allah hâdis değil, kadimdir. 
Kıdem sıfatının zıddı "Hudüs-sonradan var olma" sıfatıdır. Allah kadim 
olduğu için O'nun hâdis olması aklen mümkün değildir. 


3-Bekâ. Allah ebedidir, varlığının sonu yoktur. O daima vardır. Varlığı 
kendinden olduğu için O, hem kadim ve ezeli; hem de baki ve ebedidir. "O, 
evvel ve ahirdir." (el-Hadid, 57/3), "Kâinattaki her şeytani -yok olucudur. 
Celâl ve Ikram sahibi olan Rabb'im -zatı baki'dir- ebedi'dir-. " (er-Rahman, 
55/27) Bu ayet-i kerimeler, Allah'ın baki olduğunun delilleridir. Allah'ın 
vücudunu harici bir kuvvet yok edemez. Çünkü kadim olan Allah'ın 
dışındaki tüm kuvvetler hâdistir (sonradan yaratılmıştır.) Hâdis olan bir 
kuvvet ise, kadim olan zatın vücudunu yok edemez. Zira vacibü'ı-vücud 
olan Allah, kudret sahibi olup; bütün eksik sıfatlardan uzaktır. Varlığını 
devam ettirememe acızliktir. Acızlik ise noksanlıktır. Allah noksanlıktan 
münezzehtir. O'nu yok edecek bir kuvvet tasavvur edilemez, öyleyse Allah 
bakidir, varlığının sonu yoktur. 

Bekâ'nın zıddı "fena -(bir sonu olmak)"dır. Allah'ın fâni olması ise aklen 
muhaldır. 

4-Muhalefetü'n li'l-Havâdis. (Sonradan vücut bulan varlıklara benzememe). 
Allah zat ve sıfatı ile sonradan yaratılmış olan hiçbir şeye benzemez. Bu 
sıfatın zıddı olan benzerlik, Allah hakkında akla aykırıdır, mümkün değildir. 
Sınırlı olan aklımızla Allah'ı nasıl düşünürsek düşünelim, hayâlimizde nasıl 
canlandırırsak canlandıralım, O, bizim düşündüklerimizden hayal ve 
tasavvurumuzdan o geçirdiklerimizin hepsinden başka ve hiçbirine 
benzemeyen ilâhi bir varlıktır. Hayalımizden geçirdiğimiz bütün varlıklar, 
yok iken sonradan var olan, varlığı, bir başkasının varlığına muhtaç olan ve 
sonunda yok olmaya mahküm, noksan varlıklardır. Allah ise her türlü 
noksanlıklardan uzak mükemmel ve mukaddes bir varlıktır. Böyle yüce bir 
varlık, önce yok iken var olan sonra yine yok olacak hiçbir varlığa 
benzemez. Allah kendi zatını "O ,nun benzeri yoktur. O, herşeyi işitici ve 
görücüdür. " (eş-Şürâ, 42/11)" ayetiyle vasıf landırmıştır. Peygamberimiz de 
(s.a.s.), "Allah aklına gelen her şeyden başKadir. " buyurmuştur. Allah, 
sonradan olanlara benzeseydi, bu takdirde hâdis yani başkasına muhtaç bir 
varlık olurdu. Kadım ve baki olan bir varlık ise hâdis olamaz. Başkasına 
benzemeye muhtaç olan bir varlık, benzediği varlığın ve diğer varlıkların 
yaratıcısı olamaz. Allah, tek yaratıcı olduğuna göre, yarattıklarına 
benzemez ve muhalefetü'n li'l-havâdis sıfatıyla muttasıfdır. Bu sıfat aynı 
zamanda, Allah'ın, diğer varlıklarda bulunan cisimlik, cevherlik, arazlık, 
parçalardan bir araya gelmek, yemek, içmek, oturmak, uyumak, kederli ve 
sevinçli olmak gibi sıfatlardan da uzak olduğunu ifade eder." (Fetih, 48/10; 
er-Rahman, 55/27; Tâhâ, 20/5). ayetlerinde geçen "Allah'ın eli", "Allah'ın 


yüzü", "Allah'ın arşı istiva-istilâ etmesi" gibi maddi varlıklara ait sıfatların 
Allah hakkında kullanılmış olması, Allah'ın başka varlıklara benzedığının 
delili değildir. Bu kelimelerin hepsi mecazi anlamındadır. Allah'ın eli; 
Allah'ın kudreti; Allah'ın yüzü: Allah'ın zatı manasında kullanılmıştır. 
5-Kıyâm Binefsihi. Her şey, kendi dışında bir varlığın yaratmasına muhtaç 
olduğu halde, Allah, başka bir zata ve mekana muhtaç olmadan kendi 
kendine vardır. Bu sıfatın zıddı olan "mutlak ihtiyaç" Allah hakkında muhal 
olan noksan bir sıfattır. Alemde bulunan her varlık, yar olmasında ve 
varlığının devamında bir yaratıcıya muhtaçtır. Hiç bir şey kendi kendine var 
olmamıştır, varlığı sonradan vücüda gelmiştir. Buna mukabıl Allah'ın 
varlığı kendi zatı'nın gereğidir, var olmasında, kendinin dışında bir başka 
varlığa muhtaç değildir. Zatı düşünüldüğü zaman, vücudu da zatıyla beraber 
düşünülür. Ne zatı vücudundan, ne de vücudu zâtından ayrı tasavvur 
edilemez. Kâinatın var olması, kendinden evvel var olan, ezeli ve ebedi bir 
yaratıcı sayesindedir, O'da Allah'tır. Allah yaratıcıdır, diğer varlıklar ise 
yaratılandır. Yaratıcı, yaratılana muhtaç olamaz. 

"Ey insanlar! Siz, Allah'a muhtaçsınız. Allah ise -her şeyden- müstağnidir 
(muhtaç değil), öğünmeye lâyık olandır." (Fâtır, 35/15) 

"Şüphe yok ki Allah, bütün âlemlerden müstağnidir." (el-Ankebut, 29/8). 
6-Vahdâniyet. Allah'ın her yönden bir olduğunu bildiren vahdaniyet, bir 
kemal sıfatı olduğu için, bu sıfatın zıddı olan "birden fazla olmak, bir ortağı 
bulunmak", Allah hakkında mümkün olmayan bir sıfattır. Allah birdir, 
ortağı ve benzeri yoktur. Bütün semayı dinlerdeki inanç esaslarının temelini 
"Allah'ın birliği" sıfatı oluşturur. Bu inanca "Tevhid Akidesi" denir. Tevhid 
akidesine dayanmayan hiç bir inanç, güzel is, Allah katında makbül 
değildir. En son ve en mükemmel din olan Islâmiyet de bu inancı temel 
kabul etmiş ve bütün insanları öncelikle bu temel inanca çağırmıştır. Çünkü 
Allah, bütün âlemlerin, bütün varlıkların ve bütün insanların Rabb'ıdır. Her 
şeyi yaratan, rızkını vererek besleyen, büyüterek kemâle erdiren yalnız 
O'dur. O'nun ortağı, oğlu veya kızı yoktur. o Doğurmamıştır, 
doğurulmamıştır. Hiç bir şey O'nun eşi ve benzeri olamamıştır. Bu inanç ile 
Islâmiyet insanları Allah'ın dışındaki varlıklara kul köle olmak zilletinden 
kurtarmış, onlara mutlak istiklâllerini iade etmiş. Allah'ın birliği fikrini 
zedeleyen her türlü kölelik zihniyetini yasaklamış, tabiat kuvvetlerine 
ibadeti, insanın insana köle ve esir olma despotluğunu ortadan kaldırmış, 
Allah'tan başkalarını rab edinmeyi en büyük günah ve şirk kabul etmiştir. 
Böylece Islâmiyet, dünyaya akıl, ruh ve ahlâk sahalarında olduğu kadar, 


fiziki sahada da tam bir özgürlük müjdelemiş; tevhid akideşiyle bütün 
insanların tek bir mabüdu olduğunu, dolayısıyla beşeriyetin de bir ana ve 
babadan meydana geldiğini ifade ederek "beşer ırkında birlik" fikrini telkin 
etmiştir. Her müslüman Allah'ın bir olduğunu söylemeli ve bu inancını 
Allah'tan başkasına ibâdet etmemekle, ibadetine dolaylı olarak da olsa 
hiçbir şeyi veya kimseyi ortak koşmamakla ispat etmelidir. Bu noktada, 
sözü ile ibadetindeki birlik ruhu aynı olmalıdır. Allah'ın birliğine delil olan 
ayetlerden bir kısmını şöyle sıralayabiliriz: 

a) "De ki: O Allah birdir. Allah Sameddir. (Her şey varlığını ve varlığının 
devamını O'na borçludur. Her şey O'na muhtaçtır. O, hiç bir , şeye muhtaç 
değildir. Her şeyin başvuracağı, yardım dileyeceği tek varlık O'dur). 
Kendisi doğurmamıştır ve (başkası tarafından)doğurulmamıştır. Hiçbirşey 
O'nun dengi olmamıştır." (Ihlâs, 112/1-4) . 

b) "De ki: Ey kâfirler! Ben sizin taptıklarınıza tapmam. Siz de benim 
taptığıma tapıcılar değilsiniz. Ben asla sizin taptıklarınıza tapacak değilim. 
Siz de benim taptığıma tapacak değilsiniz. Sizin dininiz size, benim dinim 
banadır." (Kâfirün, 109/1-6). 

c) "Allah'tan başka bir yaratıcı var mıdır?" (Fâtır, 35/3). 

d) "O'nunla birlikte hiçbir ilâh yoktur. (Eğer olsaydı) muhakkak ki her tanrı 
kendi yarattığını kabullenir (ve korur) ve mutlaka kimisi de diğerine galebe 
ederdi." (Mü'minun, 23/91) 

e) "Eğer her ikisinde (yer ve gökte) Allah'tan başka ilâhlar olsaydı, her ikisi 
de harap olurdu." (el-Enbiyâ, 21/22). 

Allah, zatında, ilâhlığında, mabud ve yaratıcı oluşunda birdir. Ondan başka 
yaratıcı yoktur. Kâinatı bizzat yaratmaya, yaşatmaya, yok etmeye gücü 
yetmeyen bir zat Allah olamaz. Bunun içindir ki ikinci bir Allah'ın varlığına 
imkân yoktur. Çünkü iki Allah olduğu farzedilse, bu iki Allah'tan biri 
kâinatı yalnız başına yaratmaya muktedir ise, diğeri zâid-fazla olmuş 
olurdu. Bunun aksine, yalnız başına kâinatı yaratmaya muktedir değilse, bu 
durumda da acız-güçsüz olurdu. Acız ve zâit olan bir zat ise Allah olamaz. 
Bu nedenle Allah vardır ve birdir. 

Sübüti sıfatlar 

-Hayat. " Allah hayat sahibidir. " (Âli Imrân, 3/2). Bu sıfat, Allah'ın zatına 
vacipolan sıfatlardandır. Fakat Allah hakkında vacipolan bu sıfat, 
mahlükatta görülen ve maddenin ruh ile birleşmesinden doğan geçici ve 
maddi bir hayat olmayıp ezeli ve ebedidir. Allah hakkındaki vücut sıfatının 
kamil olması, O'nun diri olmasıyla mümkündür. Hayatın zıddı ölümdür. 


Ezeli olan Allah hakkında ölümü düşünmek, akla aykırıdır. Bir varlık hem 
ezeli, hem de ölümlü olamaz. Ilim, irade, kudret ve diğer kemâl sıfatlarını 
zatında bulunduran Allah'ın diri olması zaruridir. Çünkü ölünün âlim, her 
şeye güç yetiren, işitici, görücü olması düşünülemez. Ölüm, bir noksanlık 
sıfatıdır. Allah ise noksanlıklardan uzaktır. O hâlde Allah'ın hayat sahibi 
olduğu bir gerçektir. Bu sıfat, ancak Allah'ta ezeli ve ebedidir. 

"Ölmek şanından olmayan, daima hayat sahibi (olan Allah)'a dayanan. " (el- 
Furkan, 25/58).ayeti ve benzeri ayetler Allah'ın, hayat sahibi olduğunu ifade 
eder. 


ZEKÂT 


Namaz dinin direği, zekât da köprüsüdür.(Aclüni, Kesfu'l-hafa 1/530.) 
İslam'ın beş ana temelinden ikincisi zekâttır. Peygamberimiz Islâm'ı 
anlatmak için gönderdiği davetçilere: "Önce Allah'tan başka bir ilâh, bir 
otorite olmadığını anlatın, kabul ederlerse, benim Allah'ın kulu ve elçisi 
olduğumu söyleyin, onu da kabul ederlerse, günde beş defa namaz 
kılmalarının farz olduğunu ve zenginlerinin malında fakirlerin hakkı 
bulunduğunu anlatın." (Buhari, zekât 1.) buyurdu. 

Zekât Kur'ân-ı Kerim'de kırka yakın yerde namazın hemen yanı başında 
zikredilmiş ve namazdan sonra en önemli temel olduğu vurgulanmıştır. 
Çünkü zekât Islâm ülkesini düzene koyan, vatandaşlarının sosyal 
güvenliğini sağlayan en etkili güçtür. Zenginlerin varlığından fakirlere 
doğru sürekli bir akıştır. Böylece fakir çok fakir olmaktan kurtulur, zenginin 
çok zengin olması önlenir. Fakirle zengin arasında sevgi bağları oluşturur. 
Zenginin hem günahlarını, hem de malını temizler. Toplumu anarşi 
ortamından kurtarır. Dünyayı düzene koyar, böylece âhirete yol açılır. 

Zekât zenginlerin lütfen verdikleri bir yardım değil, fakirlerin, onların 
mallarındaki bir haklarıdır. Bu yüzden veren minnet bekleyerek vermez, 
alan da minnet ederek almaz. Zekâtı, devlet zorla da olsa alır ve yerine 
ulaştırır. 

Vergiler zekât yerine geçmez, çünkü zekâtın alınmasının ve verilmesinin bir 
takım şartları vardır. Yerini bulmayacağı bilinen zekât geçerli değildir. 
Akıllı, ergin, müslüman, zekât için konmuş en az sınır (nisab) üzerinde 
çoğalır malı bulunan, yani zengin olan ve bu malı, elinde bir yılını dolduran 
her mükellef, genel olarak kırkta bir, yani yüzde ikibuçuk servet vergisi 
verir. Zekât denen bu vergi, Kur'ân-ı Kerim'in belirlediği kimseler dışında 
bir binaya, bir kuruluşa, bir zengine, ana-baba ve çocuklara, eşine kâfire... 
verilmez. 

Islâmca zengin sayılan, yani en az sınırın üzerinde malı olan mükellefin bu 
malının; 

I. Kendi mülkünde bir yıl bulunmuş olması, 

2.Bu ölçüye borçlarının dışında sahip olması, 

3.Bu ölçünün; ev, binek, kapkacak, yiyecek, alet ve edevat dışında 
gerçekleşmiş olması, 

4.Bu ölçünün tümüyle kendi mülkü ve artar bir mal olması halinde, zekât 


vermesi gerekir. 

Zekâtı gerektiren en az ölçü, yani nisâb; altın için yaklaşık 85 gram, gümüş 
için 595 gram, diğer paralar için bunların birine eş değer paradır. Bu çeşitli 
değerlerin toplamı; birisinin en az ölçüsüne vardığında, kırkta birini zekât 
olarak vermesi gerekir. Toplamları en az ölçünün (nisabın) altında olursa 
zekât vermesi gerekmez. 

Buna göre; kadının kullandığı elbiseleri, altn ve gümüşten başka süs 
eşyaları, kabı-kacağı dışında hepsinin değerlerinin toplamı 85 gram altının 
ya da 595 gram gümüşün değerini bulan, altını, gümüşü ve parası olsa ve 
bunlar onun mülkünde bir yıl kalsa, değerlerinin kırkta birini zekât olarak 
vermesi gerekir. 

Zekâtın, zekât niyetiyle verilmesi, yani verirken zekât verdiğini bilerek 
vermesi Şarttır. 

Zekâtın düşmesi için hilelere başvurmak haramdır. 

Usul ve furu'a, yani ana-baba ile onların ana-babalarına... çocuklar ile 
onların çocuklarına, eşine, kâfire, zengine zekât verilmez. 


ZEKAT ALAN ÖĞRENCİ, HANIMIN ZİNET EŞYASI (ALTINI) 
BULUNSA BU ALTININ ZEKATINI VERMELİ MİDİR? 


İslam dininde koca müstakil ve bağımsız olduğu gibi karı da zevciyet — 
eşlik- hakları müstesna her hususta bağımsız ve müstakildir. Yani koca 
zengin, karı fakir olabildiği gibi, koca fakir karı zengin de olabilir. 
Binaenaleyh, soruda söz konusu olan öğrenci fakir olduğu için zekata 
müstahak olup halkın zardımını alabilir. Ve hanımının özel servet ve zinet 
eşyasıyla hiç bir münasebeti yoktur. Ona dokunamaz. Ve zekatını vermekle 
mükellef değildir. Hanım şayet Şafii ise Şafii mezhebine göre zinet eşyası 
zekata tabi olmadığı için o da mükellef değildir. Ama Hanefi ise ve zinet 
eşyası nisaba baliğ olmuş ise zekatını vermekle mükelleftir. Şayet parası 
varsa ondan verecek yoksa zinet eşyasının kırkta birini zekat olarak 
verecektir. Aynı zamanda kocası da izniyle zekatını verebilir. 

ZEKÂT HAKKINDA BAZI KONULAR 
Kadının, kocasına veya kocanın, karısına zekât vermesi caiz değildir. 
Kadının kullandığı altın ve gümüşten yapılmış süs eşyası için zekât 
gereklidir. 

Kocanın, boşamış olduğu kadına iddet süresi içinde zekât vermesi caiz 
değildir. 

Karısının sadaka-i fitrini vermek koca üzerine vacib değildir. 

Kayın baba (kaynata) olan kişinin, oğlunun fakir olan hanımına (gelinine 
zekât vermesi caizdir). 

Kocanın, karısının diğer kocasından olan fakir çocuklarına zekât vermesi 
caizdir. 

ZEKAT İLE MÜKELLEF OLAN KİMSE, MALIN ZEKATINI 
BAŞKA BİR YERE NAKİL EDİP ORANIN FAKİR VE 
MÜSTAHAKLARINA VEREBİLİR Mİ? 

Zekat ile mükellef olan kimsenin zekatını bir beldeden başka bir beldeye 
götürüp nakil etmesi Hanefi mezhebine göre caiz ise de mekruhtur. Oranın 
fakir ve müstahaklarına öncelik hakkıtanınmalıdır. Ancak götürdüğü yerde 
fakir akrabaları veya çok muhtaç olan kimseler varsa nakil edilmesinde beis 
yoktur. Yalnız zekat-ı muaccelenin (vakti gelmeden verilen zekatın) 
naklınde hiç bir sakınca yoktur. 

Şafii mezhebine göre ise zekatın bir beldeden başka bir beldeye, muhtaç 
akrabaları için de olsa nakledilmesi caiz değildir. Nakledildiği takdirde 


zekat ödenmiş sayılmaz. Mal nerde ise zekat oranın fakirlerine verilmelidir. 
Orada fakir bulunmazsa en yakın yere nakledebilir. Yalnız Şafii olan kimse 
Hanefi mezhebini taklid ederek naklederse günahkar olmaz. 

ZEKAT VERMEKLE MÜKELLEF OLAN KİMSE BORÇLUSU 

BULUNAN BİR MUHTACA BORCUNU KAPATMAK ŞARTIYLA 
ZEKAT VERİRSE CAİZ OLUR MU? 
Zekat vermekle mükellef olan kimse, borçlusu bulunan bir muhtaca 
borcunu kapatmak şartıyla zekat verirse caiz değildir. Ancak şart koşmadan 
her iki taraf bunu niyet ederlerse verilen şey zekat sayıldığı gibi borç da 
kapanmış olur. Hatta borçlu olan kimse alacaklıya "benim durumum müsait 
değildir, bana zekat verirsen ben senin borcunu kapatırım” dese, o da 
verirse yine caizdir. Çünkü şartlı olarak verilmiştir. Belki bir teklif vaki 
olmuştur. 

ZEKATA NİYET ETMEDEN FAKİRE BİR ŞEY VERİP, BİLAHARE 
ONU ZEKAT SAYMAK CAİZ OLUR MU? 

Niyyetsiz olarak fakire verdiği şey zekata niyyet ettiği anda hala fakirin 
elinde mevcut ise Hanefi mezhebine göre zekat sayılır, değilse sayılmaz. 

ZEKATA TABI MALLAR NASIL DEĞERLENDİRİLECEK, 
BUGÜNKÜ RAIC DEĞERİYLE MI, YOKSA ALIŞ FIYATIYLA MI? 
Zekata tabi malların değerinin düşüp kalkması her zaman muhtemeldir. 
Onun için ne yıl başında ne de ortasındaki değer nazar-i itibare alınmaz. Yıl 
sonunda bilir kişiler tarafından değerlendirilip o günkü raice göre her şeyin 
fiatı yerinde tesbit edilecektir. Yani fabrika malı fabrika fiatına göre, piyasa 
malı ise piyasaya göre hesaplanacaktır. 

ZEKATTAN BORÇLU OLAN KİMSE VEFAT EDERSE VARİSLERİ 
TEREKESİNDEN ZEKATINI VERMEĞE MEVBUR MUDURLAR? 
Zekattan borçlu olan kimse imkan bulduğu halde zekatını vermeden önce 
vefat ederse Şafii mezhebine göre vasiyet etmezse de terekesinden 
verilmesi gerekir. Çünkü hayatta iken zimmetinde sabit olmuştu. Sair kul 
hakları gibi vefatıyla sakit olmaz. 

Hanefi mezhebine göre ise vasiyet etmemiş ise terekesinden alınmaz. 
Çünkü vefatıyla tereke varislere intikal eder. Yalnız varisler baliğ, oldukları 
takdirde teberru ederek murisin zekatını çıkarabilirler. 

ZENGİN BİR MÜSLÜMAN FAKİR OLAN DAMADINA ZEKAT 
VEREBİLİR Mİ? (EVLAD, ANNE, BABA, TORUN VE SAİREYE 
ZEKAT VERİLMEZ) HÜKMÜNE Mİ GİRER? 

Anne baba, evlad ve torunlarına; evlat ve torunlar da anne ve babalarına 


zekat veremezse de damad hakiki evlat sayılmadığı için muhtaç olduğu 
takdirde kayın babasıyla kayın validesinin zekatlarını alabildiği gibi muhtaç 
kayın babasıyla kayın validesine de zekat verebilir. Yani usül ve fürü 
hakkında cari olan zekat hükümleri nikah sebebiyle meydana gelen 
kayınbabalık ve damadlık vasfına haiz olan kimseler hakkında cari değildir. 


BAZI ZEKÂT MES'ELELERİ 


Zekatımı memur olan ve evlenmek için paraya ihtiyacı bulunan bir 
yakınıma verebilir miyim? Verebilirsem hepsini aynı kişiye verebilir 
miyim? 

Gelinimin 93 gr. altını var. Onun zekâtından da ben mi sorumluyum? Yoksa 
kendisinin mi vermesi gerekir? 

Zekat Tevbe Süresi'nin (9) 60. ayetinde sayılan sekiz sınıfa veya bunlardan 
sadece birine verilir: Hanefi mezhebine göre bu sınıflardan birine giren tek 
bir şahsa da verilebilir. Şafii mezhebinde olduğu gibi o sınıftan en az üç 
kişiye dağıtılması şart değildir(Ibn Abidin, N/62 (M.A.)). Çünkü adı geçen 
ayette "fakirlere", "miskinlere" gibi cemi (çoğul) kalıbı kullanılması, 
zorunlu olarak onlardan bir çoğuna verileceği anlamına gelmez. Belki, o 
cinse verileceğini gösterir. Dolayısı ile kişi zekâtını bir fakire de verebilir. 
Buna göre sözünü ettiğiniz yakınınız usül ve furuünuz, yani ana-baba ve 
onların ana-babaları..., evlat ve onların evlatları... Ve eşiniz değilse 
zekatınızı onlara verebilirsiniz. Üstelik zekatta yakınlardan başlamak daha 
evla olduğu için zekatınızı en iyi şekilde ödemiş olursunuz. Ancak bilindiği 
gibi zekat zengine verilmez. Zenginligin sınırı da kişinin "nisab"a sahip 
olmasıdır. Bir diğer ifade ile, ihtiyaç mallarından fazla, elinde 85 gr. altını 
veya 200 dirhem gümüşü, ya da bunlardan birine denk herhangi bir parası 
veya ticaret malı bulunan adam zengindir. Şimdi sizin verdiğiz para tek 
başına ve sınırın üzerinde ise, ya da onun elindeki bir miktarla beraber bu 
sınırın üzerine çıkarsa, o kişi aldığı para ile zengin durumuna yükselmiş 
olacağından, ona o miktar zekat vermek caiz olsa bile mekruhtur 
(Merginâni, el-Hidâye 1/114; Mavsili, el-Ihtiyar, 1/121 (Ç.)). Caizdir, çünkü 
zekatın sıhhatında şart olan, onu fakire vermektir ve zekât verdiği anda o 
fakir idi. Dolayısı ile fakire verme şartı yerine gelmiş olur. Zenginlik ise, 
verdikten sonra oluşan bir durumdur. Mekruhtur (yani hoş değildir) çünkü 
zekâtı ona verirken nisab miktarıni aştıktan sonrası sanki zengine verilmiş 
gibi olur ve yakınında pislik varken namaz kılan adamın durumuna 
benzemiş olur (Merginâni, age, 1/115). Dolayısı ile Imamı Azam'ın (ra): 
"Bir kişiye verilip onun zengin edilmesini daha güzel bulurum." sözündeki, 
"zengin edilmesi" ifadesini; o anda istemeye muhtaç bırakılmaması şeklinde 
anlamak gerekir (agk). Ama Imamı Züfer bir kişiye "nisab"ı geçecek 
şekilde zekât vermenin hiç caiz olmadığını söyler (Mavsili, age. 1/121; 


Merginâni, age. W/114). Ancak sonraki fıkıhçı imamlarımızdan bazıları, 
alanın borcu olsa ve borcu çıkarıldıktan sonra kalan, "nisab"ı aşmasa, veya 
çoluk-çocuğu bulunsa ve onlara dağıtması halinde, her birilerine düşen, 
"nisab"ı aşmasa, "nisab"ın üstünde zekât verilmesinde bir mahzur 
olmadığını söylemişlerdir. 

Ikinci sorunuza gelince: Islâmda kadınlar da müstakil şahsiyet ve müstakil 
mükelleftirler. Malları olur, alır-satarlar, şirket kurar ticaret yaparlar. Meşru 
oldukça buna kocaları dahi karışamaz. Kendi mallarından da kendileri 
sorumludurlar. Binaenaleyh, eğer toplamı "nisab" miktarına ulaşan altın- 
gümüş cinsinden süs eşyaları ve paraları varsa onlardan kadın sorumludur. 
Harcamak onun elinde olduğu gibi zekâtı da ona gerekir. Ama kadına 
İslam'ın tanıdığı hakların tanınmadığı, kadının ezildigi, erkeğin hakimiyeti 
değil de baskısının bulunduğu ailelerde, hanıma ya da geline, altınlar bir 
kandırmaca olarak verilmişse, istendiğinde zorla da olsa alınabiliyor ve 
kadının isteğine hiç bakılmıyorsa demek ki, o altınlar aslında kadının 
değildir. O onlarla sadece kandırılmaktadır, o takdirde zekâtlarını da 
erkeğin, ya da bu durumda olan kayınpederin vermesi, kurbanı onun 
kesmesi gerekir. 


BİR KİMSE BİR MİLYON LİRA İLE TİCARET HAYATINA 
ATILIR, YIL SONUNDA, MESELA ÜÇYÜZBİN LİRA VERECEĞİ 
BEŞYÜZBİN LİRA DA ALACAĞI OLURSA ZEKATINI NASIL 
VERECEKTİR? 


Şafii mezhebine göre ticaret yılı sonunda mevcut ticaret malını adil iki 

bilirkişi tesbit edecek. Alacağını da ona ekleyecek, sonra vereceğini 
düşürmeden yekünün zekatını verecektir. Farzedelim ki yıl sonunda 
ticareihanede mevcut malın değeri bir milyonikiyüzbin liradır. Beşyüzbin 
de alacağı olduğu takdirde yekünu 1700000lira eder. Buna göre verilecek 
zekatın miktarı 42500 liradır. 
Hanefi mezhebine göre ise; mevcut mal ile, alacak tesbit edilecek. Sonra 
vereceği hesaplanacak, o düşürüldükten sonra kalanın zekatıverilecektir. 
Bizim misalimizde mevcut malın değeri ile alacağı 1700000 lira olursa, 
vereceği olan 300000 lirayı düşürecek ve sadece 1400000 liranın zekatını 
verecektir. 


ZIHÂR : 


"Zihâr", sırt anlamına gelen "zahr" kelimesinden türetilen bir kelimedir. 

Anlamı : "sırtlaşma, sırtını sırtına benzetme" demektir. Terim olarak 
erkeğin, karısına "sen bana anamın sırtı gibisin" diyerek, onun kendine 
haram olduğunu, yani onu boşadığını bildirmesi demektir. 
Cahiliyyet devrinde erkekler karılarını bu yolla da boşarlardı ve bu, dönüşü 
olmayan bir boşama biçimi olduğundan, bununla kadınları mağdur etmiş 
olurlardı. Islâm bunu kaldırdı ve karısını "zihâr" yoluyla boşanmayı, dönüşü 
olmayan bir boşama olmaktan çıkardı. Ancak karısını annesine benzetmek, 
çirkin bir olay olduğundan, bu yolla karısını boşayan, eğer ona dönmek 
isterse dönebilecek, ancak ilişki kurmadan önce peşpeşe iki ay oruç tutacak, 
bunu yapamıyorsa altmış fakiri sabahlı akşamlı doyuracaktır. Bu oruca 
"zihâr keffareti" denir. 


ZINA CEZASI (HADD-I ZINA): 


Evli erkek ve kadın için recm (taşlayarak öldürme), bekâr erkek ve 
kadın için yüz sopa (celde) vurmaktır: "Zina eden kadın ve zina eden 
erkeğin her birine yüz değnek vurun. Allah'a ve ahiret gününe inanan 
(insan) lar iseniz Allah'ın dini (ni uygulama hususu)nda sizi, onlara karşı 
acıma duygusu tut (up engelle) mesin. Mü'minlerden bir grup da onlara 
yapılan, uygulanan cezaya şahid olsun" (en-Nür. 24/2). 

Recm cezası Hz. Peygamber'in uygulamasıyla sabittir: "Cüheyne'den bir 
kadın zinadan gebe olduğu halde Rasülullah (s.a.s)'e gelerek: "Ey Allah'ın 
Rasülü! Haddi icap eden bir iş yaptım, bana hadd(i şer'iyi) icra et' dedi. 
Peygamber (s.a.s) kadının velisini çağırdı: Buna iyi bak, çocuğu 
doğurduğunda bana getir' buyurdu. (Velisi denileni) yaptı. Peygamber 
(s.a.s) emretti. Kadının elbisesi sıkıca bağlandı, sonra emir verdi, kadın 
taşlandı. Daha sonra (cenazesi) üzerine namaz kıldı. Bunun üzerine Hz. 
Ömer; Ey Allah'ın Rasülü, onun üzerine namaz kıldınız, halbuki o zina 
etmişti' dedi. Rasülullah (s.a.s): "O öyle bir tevbe etti ki Medine halkından 
yetmiş kişiye taksim olunsa hepsine kâfı gelirdi. Allah için canını 
vermesinden daha faziletli bir şey biliyor musun? "buyurdu (Müslim 
Hudüd 28; Ibn Mâce, Diyet, 36' Malık, Müslim, Muvatta" Hudüd, 11). 

Zina cezasının tatbik edilebilmesi için dört âdil erkek şahidin hakim 
huzurunda açıkça şahitlikte bulunması ve zina eden kişinin zinanın haram 
olduğunu bilmesi gerekir. 

ZINA ETTİĞİ KADINLA EVLENMEK 
Zina eden bir erkekle bir kadın sonra birbirleriyle evlenebilirler mi? 
Evlenebilirler. Önceki zinânin günahı, cezası ayrı bir konudur. 

ZINA IFTIRASI CEZASI (HADD-I KAZE): 

Namuslu (muhsan) kadınlara zina iftirasında bulunmanın cezası Nür 
suresinde açıklanmıştır: "Namuslu kadınlara (zina suçu) atıp da sonra (bu 
suçlamalarını ispat için) dört şahid getirmeyenlere seksen değnek vurun ve 
arık onların şahitliğini asla kabul etmeyin. Onlar yoldan çıkmış 
kimselerdir" (en-Nür, 24/4). 

Namuslu bir erkeğe yapılan zina iftirası da 80 değnekle cezalandırılır. 
Namuslu olmanın şartları şunlardır. 

Hür olmak, akıllı ve ergin olmak, müslüman olmak, iffetli olmak. 


ZINA IFTTRASI CEZASINDA (KAZF) ZAMAN AŞIMI 


Kazf haddinde zaman aşımı söz konusu değildir. Bu yüzden zina iftirası 
yapıldığına dair şahitlik, olayın üzerinden uzun süre geçtikten sonra yapılsa 
bile şahitlikleri kabul edilir. Çünkü diğer hadlerden farklı olarak kazf 
şahitliği geciktirmede kin ve töhmet ihtimali bulunmaz. Çünkü kazfte önce 
dava açılması şartı aranır. Buna göre, şahitliği yerine getirmedeki 
gecikmenin davayı açmadaki gecikmeden kaynaklanması da mümkündür 
(el-Kâsâni, el-Bedâyi', 1. Baskı, Beyrut 1328/1910, VTI, 46). 

Diğer yandan zaman aşımı cinayete şahitliğin kabulüne de engel olmaz. 
Böylece zaman aşımı kazf ve katl dışında diğer hadlerde etkisini gösterir. 
Şarap içmede zaman aşımının etkili oluşu, şarabın kokusunun yok olması 
ile ilgilidir. Günümüzde kanda alkol araştırılması yoluyla bu sürenin 
uzatılabileceği mümkün hale gelmiştir. 

Dövme, sövme, çirkin sözler söyleme gibi Islâm Devletinin koyacağı 
cezanın (ta'zir)* uygulanacağı konularda suçu inkâr edene yemin teklif 
edilir ve bu suçlar zaman aşımı ile de düşmez. Bu konularda, diğer hukuk 
davalarında olduğu gibi kadınların şahitliği de geçerlidir (ez-Zühayli, a.g.e., 
VI, 521). 

Eş veya Hısımların Nafakasının Zaman Aşımına Uğraması 

1-Eşin Nafakasının Düşmesi: 

Kadının kocasından alacağı nafaka; ibra, ölüm, kocasına itaatsızlık, dinden 
çıkma ve evliliğin bir ma'siyet yüzünden kadın tarafından olan bir nedenle 
sona ermesi gibi sebeplerle düşeceği gibi, bazı durumlarda zamanın 
geçmesi ile de düşebilir. Nitekim, kadının nafakası kocasına gerekli 
olduktan sonra hâkim tarafından veya karşılıklı rıza ile miktarı belirlenip, 
zimmette bir borç halini almadıkça zamanın geçmesiyle düşer. Hâkim 
nafakaya hüküm verip bir zimmet borcu halini aldıktan sonra ise artık 
zamanın geçmesiyle nafaka düşmez. Bu Hanefilerin görüşüdür. 

Mâlikilere ve geri kalan mezheplere göre, nafaka hiç bir durumda zaman 
aşımına uğramaz. Eş birikmiş nafakası için kocasına döner. Hısımların 
nafakası ise bunun aksine olup zaman aşımı ile düşer (bk. el-Kâsâni, el- 
Bedâyi, IV, 22, 29 vd.; Ibnü'i-Hümâm, Fethu'l-Kadir, IN, 332 vd.; Ibn 
Abidin, Mısır t.y., II, 889 vd.; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Mısır t.y., II, 
54; Ibn Kudâme, el-Muğni, VII, 578, 604, 611 vd.; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 
TI, 160) 


ZINADAN DOĞAN ÇOCUĞUN NE SUÇU VARDIR KI, TAHKIR 
EDILIYOR VE BAZI HAKLARI KIŞTTLANIYOR? 


Zinâdan doğan çocuğun tahkir edilecek suçu yoktur; ancak takdir 
edilecek ve diğerlerine üstün tutulacak yönü ve başarisi da yoktur. Bunu 
böylece tespit ettikten sonra:Önce şunu bilmek gerekir: Islâmda; 
hristiyanlıkta olduğu gibi atalardan miras alınan, "Ezeli bir günah" akidesi 
yoktur."Kimse kimsenin günahını yüklenmez" (K: Isrâ (17/ 15). "Kim 
zerre kadar hayır yaptı ise onu görür; kim zerre kadar ser yaptı ise onu 
görür." (K. Zilzâl (99) 8) Bu önemli kurali hiç akildan çıkarmamak gerekir. 
Ama ne var ki, özellikle öbür alem için, yani Allah'ın yapacağı muamele 
için böyledir. Dünyada insanlar elbette bir takım değer yargılarının 
etkisinde kalacak ve haklı ya da haksız, bazı tavırlar sergileyeceklerdir. Bu 
yüzden Ibn Abbâs, zinânin esas sıkıntım ve yükünü "veled-i zinanın" 
çektiğini söyler. Ama dediğimiz gibi bu, toplumsal açıdan böyledir. Çünkü 
zinâ her ne kadar büyük ve mahvedici bir suç ise de zina edenler tevbe 
edebilirler. Allah da onların tevbesini kabul edebilir. Olan çocuğa olur ve 
annesinin babasının ayıbm ölünceye kadar üzerinde taşır. Babasına nispet 
edilmez, zinâ çocuğu olarak tanmr ve hakaret görür. Bunun bir yönüyle 
psikolojik faydası da vardır; zinâyi ve gayr-i meşru çocuk edinmeyi takbih 
eder, ondan tiksindirir ve sakındırir. Bu yönüyle de günahsiz bir insanı 
yaralar manen ezer. Ama öbür âlemde kendi amelleriyle muamele görür. 
İşte yine Ibn Abböâs'in: "Üçün en kötüsü veled-i zinâdir." (Beyhaki, Sünen 
X/59; Hadisin manası konusunda ayrıca bk. Ali el-Karı; el-Esrâru'l merfüa 
466 vd.) sözünün anlamı budur. Yani annesi Babası tevbe edip kurtulurlar, 
kendisi ise hep böyle hakaret gürür, binaenaleyh, dünya gözüyle bu üçlünün 
en bahtsizi, zinâdan doğan çocuktur. Ama tekrar edersek bu, insanların 
değerlendirmesidir, nesep ve verâset dışında ne dünya ahkm, ne de 
bütünüyle âhiret ahkâmi konusunda onun diğerlerinden bir farkı 
vardır.Allah Rasulü Efendimiz (s.a.s.) "Veled-i zinaya annesinin babasının 
günahından hiç bir şey yoktur" buyurmuştur.(Hâkim, Müstedrek; Münâvi 
V/372)"Veled-i zinâ cennete giremez" anlamındaki sözün hadis olarak aslı 
yoktur. Ibnü'1-Cevzi, bu anlamda sahih hiç bir hadisin bulunmadığını 
söyler.(bk. es Semhüdi, el-Gummâz 232; Sehavi 463 Müslim, radâ 36; 
Buhâri, vesâyâ 4, buyü 3; Ebü Dâvud, talâk 34; Hadisin değişik rivâyederi 
ve geniş izahi için bk. Davudoğlu VN/383-88) Veled-i Zinâ ile ilgili hukuki 


durum (ahkin) ise söyledir: 

1- Zinâ nesebi belirlemez. Çocuk "yatağındir, zinâ edene ise mahrumiyet ve 
hüsran vardır".( Ebü Zehrâ; el-Ah'vâlü's-Şahsıyye 388-89) Yani zinâdan 
doğan çocuk, nesep için asıl olan babaya nispet edilmez, ona mirasçı 
olamaz. Babası da ona nafaka vermez. Dogduğu anneye nispet edilir. Miras 
hukuku annesiyle kendi arasında cereyan eder. Çünkü nesebin sâbit olması 
bir nimettir. Suç ise nimeti doğurmaz, aksine sahibi için nikmeti 
(mahrumiyeti) gerektirir. Ancak nesebi sâbit kılmayan zina; haddi düşüren 
herhangi bir şüphe taşımayan zinadır. Suç olma vasfm silen, ya da haddi 
(Zina cezasını) düşüren bir şüphe varsa, birinci durumda ittifakla, ikinci 
durumda da tercih edilen görüşe göre, nesep sâbit olur. Keza birisi yaşları 
bakımından kendisinin olabilecek bir çocuğun nesebini (kendi çocuğu 
olduğunu) iddia ederse; çocuğun da başkasından nesebi belli değilse, 
Hanefilere göre nesebi o adamdan sâbit olur. Ancak bu durumda o adamın, 
onun zindâdan çocuğu olduğunu söylememiş olması şarttır. Zinâdan 
çocuğumdur, derse nesep yine sâbit olmaz.(Kasâni, Bedâyi V1/269) 

2. Veled-i zinânin şehâdeti - âdil ise, diğer adıl insanlar gibi - makbuldür. 
Çünkü, yukarıda işaret edilen ayetten anlaşılacağı üzere, annesinin 
babasının zina etmiş olması onun adâletini zedelemez.(Serahsi, 1X/127) 

3. Veled-i zinânin kendisine zinâ isnadında (kazf) bulunana iftira cezası 
(hadd-i kazf) uygulanır. Çünkü o muhsandır (temizdir) ve iffetlıdır. 
Annesinin babasının suçu onun "muhsan" oluşunu düşürmez.(Kal'acı, 
Mevsu'ati fikh-i Abdullah b..Abbâs N/31; Ibn Hazm, el-muhallâ 1X/430) 

4. Dünyaya ait işlerde diğer insanlardan farkı yoktur. Çeşitli görev ve 
sorumluluklar yüklenebilir. Her kademede idareci ve komutan olabilir. 
Evlenmede vesair akitlerde diğer insanlardan farkı yoktur. 

5. Imam olmasını mekruh görenler vardır, ama buna sebep olarak iki şey 
zikredilmiştir: a) Ilmi ve takvâsı olmamak. Çünkü Babası belli olmayan 
(veled-i zinânin) eğitimi, genellikle ihmal edilir, çünkü üstlenecek kimsesi 
yoktur. Böyle olunca da câhil ve takvâdan uzak kalır. Imam olmasının 
mekruh olması bundandır. Dolayısı ile bu sebep (illet) bulunmazsa, yani 
eğitim görmüş, câhillik ve takvâsızlıktan kurulmussa, imamlığı da 
kerahetsiz câiz olur. Hattâ imamliga, böyle olmayan nikâh,evladından daha 
lâyık hâle gelir. (Mavsili, 58) b) Imamligmn mekruh olması, insanların 
ondan nefret edip, cemaatten uzaklaşacaklarındandır. Bu izaha göre câhil 
olmasa da veled-i zinânin imamlığı mekrüh olur.( agk; Tahtavi (Merâkil- 


felâh ile) 245) Ama bu kerahet kendisine değil de insanlara yönelik 
olduğudan, bilinmediği yerde imamlığı bu izaha göre de mekruh olmaz. 


ZINÂDAN DOLAYI BOŞANMAK 


Zina ettiğinden şüphelendigi karısını boşamalı mıdır? Ya da zina 
etmekle kadın kocasından boş olur mu? 
Ne hikmetse fıkıh kitaplarımızın talak (boşanma) bahislerinde, boşamayı 
meşru kılan sebepler arasında kadının ya da erkeğin zinâ veya başka bir 
günah işlemesi zikredilmez. Hattâ, "fâcir bir kadın kocası boşamak zorunda 
değildir. Fâcir olması, zinâ yapmaya da şâmildir (onu da kapsar)"(Ibn 
Âbidin V/274; Alâuddin Âbidin, el-Hediyye 273)denmiştir. Kezâ kadının, 
ya da kocamın zinâ etmesiyle nikâh fesh olmaz. Cumhurun ve bu meyanda 
Mücâhid, Atâ, Nehal, Sevri, Şafii, Ishak ve rey ashâbmn (Hanefilerin) 
görüşü budur. Câbir b. Abdillah'a göre ise kadın zinâ ederse (nikâhları 
fesholmasa dahi) araları ayrılır. Hz. Ali de henüz zifâfa girmeden zinâ eden 
bir erkeği karısından ayırmış (nikâhlarm feshetmiş) tir.Ahmet b. Hanbel: 
"Zinâ eden kadın kocanın boşamasının uygun olacağı kanaatindeyim. Böyle 
bir kadınla beraber olunması uygun olmaz. Çünkü onun yatağını 
korumasından ve gayr-i meşrü bir çocuk getirmesinden emin olunamaz." 
demiştir.( Ibn Kudâme, el-Mugni V1/604) Ama yine de böyle bir kadını elde 
tutmanın haram olduğunu söyleyebilmenin bir delili yoktur. Fakat Ibn 
Âbidin'in dediği gibi, Allah'ın hududuna riâyet edemeyeceklerinden 
korkarlarsa boşanmalıdırlar.( Ibn Âbidin V/274) 
Bununla beraber karısı namaz kılmamakta israr ederse böyle bir kadın 
erkek -mecbur olmasa dahi- boşamalıdır, denmiştir. (Bezzâziye VI1/353) 
Fakat bu konu da izaha muhtaçtır.Ayrıca kadın da zinâ eden kocasından 
ayrılmak zorunda değildir.( Muhammed Sâid el-Burhâni, Ta'likât ale'1- 
Hediyye, 273) 


ZIRAAT ORTAKÇILIĞININ ŞARTLARI 


Ziraat ortakçılığının geçerli olması ve tarafları anlaşmazlığa 
düşürmemesi için aşağıdaki şartlara uyulması gerekir: 
1) Ziraat ortakçılığı yapacak kimselerin temyiz gücüne sahip olmaları 
gerekir. Ancak büluğ çağından önce ayrıca velinin icazeti de gereklidir. Ebü 
Yüsuf ve İmam Muhammed'e göre, ziraat ortakçılığı sözleşmeşinin geçerli 
olması için tarafların müslüman olması şart değildir (es-Serahsi, el-Mebsut, 
TI, s. 118,119; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, VI, s. 176). 
2) Tohumun cinsinin ve kimin tarafından verileceğinin belirlenmesi gerekir. 
Tohumun cinsinin buğday, arpa, pancar, pamuk gibi belirlenmesi, toprak 
sahibinin zarar görmesini önlemek içindir. Çünkü bazı ürünler toprağı islah 
ederken bazısı bozar ve sonraki yıllardaki verimini azaltabilir. Bu yüzden 
özellikle toprak sahibi, toprağına neyin ekilip biçileceğini önceden bilmek 
ister. Ancak şunu da belirtelim ki, toprak sahibi tohumun cinsini belirleme 
işini karşı tarafa bırakabilir. Akit sırasında tohum cinsinden hiç söz 
edilmemişse durum ne olur? Burada, tohumun toprak sahibi tarafından 
karşılanması kararlaştırılmışsa, akde zarar gelmez. Çünkü o, toprağını iyi 
bilir ve ona uygun tohumu seçebilir. Tohumun ortakçı tarafından verilmesi 
kararlaştırılmışsa, akid fasid olur. Çünkü ortakçı, toprak sahibinin razı 
olamayacağı bir cinsi tercih etmiş olabilir. Ancak buna rağmen toprak 
sahibi ortakçının seçtiği tohum cinsine razı olmuşsa, ziraat ortakçılığı sahih 
hale gelir (el-Ceziri; Kitabü'l-Fıkh ale'l-Mezâhibi'l-Erbaa, Il, s. 6). 
Tohumun mikdarını belirlemek gerekmez. Çünkü toprağın götürebileceği 
tohum mikdarı örfte bellidir. 
Ayrıca tohumun kimin tarafından verileceğinin de belirlenmesi gerekir. 
Çünkü tohum toprak sahibine ait olsa ziraat ortakçılığı, ortakçıyı kiralama; 
ortakçıya âit olsa, bu da bir çeşit toprağı kiralama niteliğinde olur. Bu 
bilinmezlik, akdin fesâdına yol açar. Ancak Ebü Bekir el-Belhi'ye göre, bu 
durumda beldenin örfüne uyulur (el-Fetâvâ'l-Hindiyye, V, s. 236, Ali 
Haydar, Mecelle Şerhi, X, s. 1370). 
3) Toprağın ziraata elverişli olması, sınırlarının belirlenmesi ve ortakçıya 
tamamen teslim edilmesi gerekir. Çünkü toprak çorak ve bataklık olursa, 
normalin üstünde emek vermek ve masraf yapmak gerekebilir. Bataklığı 
kurutma ve suyunu kanala çekme gibi işleri devamlı kalıcı ve sonuçları akid 
süresi dışına taşıcı nitelikte olan işlerin ortakçı tarafından yapılması 


istenemez. Ancak akit sırasında mevsimin kış olması veya geçici olarak 
suyun kesilmesi gibi durumlar akdin sıhhatine zarar vermez (el-Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâyi, VI, s. 178). 

Ziraat ortakçılığı yapılacak arazi büyük bir tarla olur ve bunun belli bir 
bölümü için akid yapılırsa, bu yerin sınırlarını belirlemek gerekir. Çünkü 
arazının her tarafı aynı verimi sağlayamayacak durumda olabilir. Diğer 
yandan bu akidlerde toprak sahibinin de çalışması şart koşulamaz. Çünkü 
bu, toprağın karşı tarafa teslimine engel olur. 

4) Çıkacak ürünün taraflar arasında hangi oranda paylaşılacağının 
belirlenmesi gerekir. Paylaşma ikide bir, üçte bir veya dörtte bir gibi şâyi bir 
cüz olarak belirlenir. Taraflardan birisine muayyen bir miktar ürün vermek 
üzere yapılacak ortaklık fasiddir. Çünkü yalnız muayyen miktar kadar ürün 
elde edilirse, karşı tarafa hiç bir şey kalmaz. Bu durum anlaşmazlığa yol 
açar (el-Kâsâni, Bedayiu's-Sanâyi, VI, s. 177, 178). 

5) Ortakçılık süresinin belirlenmesi gerekir. Süre belirtilmezse akid fasid 
olur. Bu süre hasada imkân verecek uzunlukta olmalıdır. Ayrıca bunun, 
taraflardan birisinin yaşayamayacağı kadar uzun olmaması da gerekir (el- 
Fetâva'l-Hindiyye, V, s. 236). 

Ziraat Ortakçılığının Hükümleri Ziraat ortakçılığı, usulüne uygun olarak 
meydana gelince tarafların bir takım hak ve sorumlulukları ortaya çıkar: 

1) Akitten sonra, ortakçının tarlayı serbestçe işleme ve ondan yararlanma 
hakkı doğar. Hasat zamanı gelince İslâm'daki ortaklık hükümleri uygulanır. 
2) Ürünün yetişmesine yönelik tüm iş ve masraflar ortakçıya aittir. Çünkü 
bunlar, ziraat ortakçılığının kapsamına giren hususlardır. 

3) Ürünün yetişip büyümesini tamamladıktan sonraki hasat, harman yerine 
taşıma ve dâneyi sapından ayırma masrafları gibi harcamalar, taraflarca 
payları oranında karşılanır (el-Kâsâni, a.g.e., VI, s. 182). 

4) Topraktan elde edilecek ürün, sözleşme şartlarına uygun biçimde 
paylaşılır. 

5) Topraktan hiç ürün elde edilmediği takdirde, taraflardan hiç birisi 
diğerinden tazminat talebinde bulunamaz. Ancak ziraat ortakçılığı akdi 
şartlarına uyulmaması nedeniyle fâsid olursa, hiç ürün elde edilememesi 
halinde ortakçı emsâli kadar işçilik ücreti isteyebilir. 

6) Toprak sâhibi, ortakçıyı, tarlayı sürmeye zorlamak veya gerektiğinde 
engellemek hakkı vardır. Zorlama şu şekillerde olabilir: 

a- Sözleşmede sürme şartı varsa ortakçı buna uymak zorundadır. 

b- Sözleşmede bu hususa temas edilmemişse, o beldenin geleneklerine göre 


hareket edilir. 
7) Taraflar akitten sonra, alacakları payı karşılıklı rıza ile azaltıp 
çoğaltabilirler. 


ZIYARETIN ÂDABI 


Ziyaretçi (o mezarlığa varınca yüzünü mezarlara döndürerek 
Peygamberimizin dediği gibi şöyle selâm verir: "Ey müminler ve 
müslümanlar diyarının ahalisi, sizlere selâm olsun. İnşaallah, biz de sizlere 
katılacağız. Allah'tan bize ve size âf yet dilerim" (Müslim, Cenâiz, 104; İbn 
Mâce, Cenâiz, 36). 

Hz. Âişe'nin rivayetinde anlam aynı olduğu halde ifade biraz farklıdır. 
Tirmizi'nin İbn Abböâs'tan rivayetinde Resulullah bir defasında Medine 
mezarlığına uğradı ve onlardan tarafa dönerek şöyle dedi: 

"Ey kabirler ahâlisi, size selâm olsun! Allah bizi ve sizi mağfiret eylesin. 
Sizler, bizden önce gittiniz, biz de sizin ardınızdan (geleceğiz)" (Tirmizi, 
Cenâiz, 58, 59). Kişi, tanıdığı bir kimseye kabrinin başından geçerken 
selâm verirse, ölü selâmını alır ve onu tanır. Tanımadığı bir kimsenin 
kabrinin yanından geçerken selam verirse, ölü, selâmını alır (Gazzâli, İhyau 
Ulümi'd-din, IV, Ziyâretü'l-Kubur bahsi). 

Kabir ziyareti sırasında mezarda namaz kılınmaz. Kabirler asla mescid 
edinilmez. Kabre karşı da namaz kılmak mekruhtur. Kabirlere mum dikmek 
ve yakmak caiz değildir (Müslim, Cenâiz, 98; Ebü Dâvud, Salât, 24; 
Tirmizi, Salât, 236). 

Boş yere para harcandığı için, ya da kabirlere tazim için buralarda mum 
yakılmasını Hz. Peygamber yasaklamıştır. Kabrin üzerine oturmak ve 
mezarları çiğnemek mekruhtur (Müslim, Cenâiz, 33; Tirmizi, Cenâiz, 56). 
Kabirde ziyaretle bağdaşmayan edep dışı ve boş söz söylemekten, 
kibirlenip çalım satarak yürümekten sakınmak ve mütevâzı bir durumda 
bulunmak gerekir (Nesâi, Cenaiz, 100; Tirmizi, Cenaiz, 46). Kabirlere, 
küçük ve büyük abdest bozmaktan sakınmak gerekir. (Nesai, Cenâiz, 100; 
ibn Mâce, Cenâiz, 46). Kabristanın yaş ot ve ağaçlarını kesmek mekruhtur. 
Kabir yanında kurban kesmek Allah için kesilse bile mekruhtur. Hele 
ölünün rızasını kazanmak ve yardımım elde etmek için kesilmesi kesinlikle 
haramdır. Bunun şirk olduğunu söyleyenler de vardır. Çünkü kurban 
kesmek ibadettir; ibadet ise yalnız Allah'a mahsustur. Kabirler Kâbe tavaf 
edilir gibi dolaşılıp tavaf edilmez. Ölülerden yardım istemek ve bunun için 
mezar taslarına bez, mendil ve paçavra bağlamak kişiye yarar sağlamaz. 
Bazı kabir ve türbelerin hastalıklara şifalı geldiğine inanmak ve bunların 
taş, toprak ve ağaçlarını kutsal saymak İslam'ın tevhit inancı ile bağdaşmaz. 


Diri veya ölü olsun salih kimseleri Allah'tan bir şey istemek için aracı 
kılmaya "tevessül"* denilir. Kabirde kişinin başkasına bizzat bir fayda 
vermeye veya bir zararı gidermeye gücü yetmez. ibn Teymiyye ve 
taraftarlarına göre Allah'tan bir şey isterken peygamber bile oka salih 
kulları aracı kılmak haram, hatta şirktir. Çoğunluk İslâm âlimlerine göre ise 
Allah'tan bir şey isterken salih zatları aracı ve esile kılmak ve bunun için 
onların kabirlerini ziyaret etmek caizdir. Meselâ "Hz Muhammed hakkı 
için, onun hürmetine, ya Rabbi onunla sana dua ediyorum, şu isteğimi 
yerine getir" demek duaların kabulüne vesile olur. Hanefi ve Malikilere 
göre kabir ziyaretini cuma ve bunun iki yanındaki perşembe ve cumartesi 
günleri yapmak daha faziletlidir. Şafiiler, perşembe gününün ikindi 
vaktinden başlamak üzere cumartesi sabahına kadar ziyaretin daha uygun 
olacağını söylemişlerdir. Hanbeliler, ziyaret için belli bir gün tahsis etmenin 
doğru olmadığını belirtmişlerdir. Sonuç olarak cuma günü ziyaret daha 
faziletli ise de diğer günlerde ziyaret de mümkün ve caizdir (Abdurrahman 
el-Ceziri, el-Fıkh ale'l-Mezâhibi'l-Erbea, I, 540). 


ZIYARETIN ÖLÜYE FAYDASI 


a) Özellikle anne, baba diğer akraba ve dostların kabirleri, ruhları için 
Allah'a dua ve istiğfar etmek amacıyla ziyaret edilir. Ölüler adına yapılan 
hayır ve hasenâtın sevabının onlara ulaşacağı sahih hadis ve icmâ delili ile 
sabittir. Ölüler ziyaret edilirken, onların ruhları için Allah'a dua edilir, 
Kur'an okunur, yapılan iyiliklerin sevabı bağışlanır. Kabre ağaç dikmek 
sevabtır. Dikilen ağaç ve bitkinin ölünün ruhundan azabın hafifletilmesine 
sebep olacağına dair hadisler vardır. Hristiyanların yaptığı gibi kabre çelenk 
götürmek mekruhtur. 

Dua ve istiğfarın ölülerin ruhları için faydalı olacağına şu ayet-i kerime de 
delâlet eder: "Ey Rabbimiz, bizi ve iman ile bizden önce geçmiş olanları 
yarlığa. İman etmiş olanlar için kalbimizde bir kin bırakma" (el-Haşr, 
59/10). Bu konuda varid olan pek çok hadis vardır (Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, II, 509; VI, 252; İbn Mâce, Edeb, 

b) Ölünün dirileri işitmesi. Kabır ziyareti sırasında konuşulanları kabırdeki 
kişinin duyduğu ve verilen selâmı aldığı hadislerle sabittir. 

Abdullah b. Ömer (r.a)'den nakledildiğine göre Hz. Peygamber Bedir 
gazvesinden sonra yerde yatan Kureyş büyüklerinin cesetlerine karşı: 
"Rabbinizin va'dettiği azabın doğru olduğunu anladınız mı?" diye 
seslenmişti. Hz. Ömer'in: "Ey Allah'ın Resulu! Bu duygusuz cesetlere mi 
hitap ediyorsunuz?" demesi üzerine, Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Siz bunlardan daha fazla işitici değilsiniz. Fakat bunlar cevap veremezler" 
buyurmuştur (Ahmed b. Hanbel, TI, 121). Bu konuda Hz. Aişe'den, ölülerin 
işitmesi yerine, Resulullah'ın; "Gerçeği ölünce şimdi daha iyi anlarlar. 
Nitekim Cenâb-ı Hak'da: "Habibim sen, sözünü ölülere duyuramazsın " 
hadisi nakledilmiştir. Ancak çoğunluk İslâm bilginleri bu konuda Hz. 
Âjşe'ye muhalefet etmişler, başka rivayetlere uygun düştüğü için yukarıda 
zikrettiğimiz Abdullah b. Ömer'in hadisini esas almışlardır (bk. ez-Zebidi, 
Tecrid-i Sarih Terc. Kâmil Miras, Ankara 1985, IV, 580). 


ZORUNLU ESTETIK AMELIYAT 


Bir kaza sonucu kaşımda bir açılma meydana geldi. Acaba insanların 
dikkatini çekmemek için estetik ameliyatla kaşımı eski haline getirebilir 
miyim? 

Islâmda yasak olan estetik ameliyat bu değil, güzelleşmek için tabil 
yaratılışı (fıtratı) bozacak şekilde. yapılacak estetik ameliyat ve 
uygulamalardır. Rasülullah Efendimiz (s.a.s.) "Güzelleşmek (estetik) için 
dövme yapan ve yaptırana, kaşlarından (yüzünden) tüy yolan ve yoldurana, 
dişlerini seyreltip inceltene böylece Allah'ın yâratışını değiştirenlere Allah 
lânet etsin" buyurmuşlardır. ( Buhâri, tefsir (59) 4, libâs, 82, 83, 84, 85, 87; 
Müslim, libas 120; Ebü Dâvüd, teraccul 5; Nesâi, zinet 24, 26, 71: Tirmizi, 
edep 33; Ibn Mâce, nikâh 52; Dârimi, isti'zan 19; Müsned 1/415, 434; 
Kastalâni, "güzelleşmek" kaydının üç fiile de gidebileceğini, ama dişlerini 
seyreltene ait olmasının daha açık olduğunu söyler bk. Irşâdü-s-sâri 
VNVU474; Ayni de aynı şeyi söyler. bk. Umdetü'l-Kâri (el-Halebi7 
XVNIW/95. Ancak, "değiştirenler" kaydının hepsine ait olduğu açık olduğuna 
ve beraber kullanıldıklarına bakılırsa "güzelleşmek için" kaydını da hepsine 
göndermek daha güzel görünüyor.) Bunların haram olması, güzelleşmek 
için yapılmış olmaları yüzündendir. Çünkü ihtiyaç yokken böyle bir şeye 
başvurma; hem Nisâ (4) 119. âyette anlatıldığı gibi şeytanın maskarası olup, 
Allah'ın beğenerek yarattığı biçimi (fıtratı) bozma, hem de İslam'ın şiddetle 
yasakladığı israf anlamı taşır ki, her ikisi de haramdır. Bir kaza sonucu 
açılan bir yarayı eski haline getirme, kesilen bir uzvu ve çıkan bir dişi 
protezle tamamlayıp düzeltme ve çalışır hale getirme ise tedavidir. 

Tedaviyi ise Islâm, sadece tavsiye değil emretmiştir. Savaşta burnu kesilen 
Arfece isimli sahabiye Rasülullah'ın, üstelik altından bir burun edinmesini 
söylemesi de ( Ebü Dâvüd, hâtem 7; Tirmizi, libâs 31; Nesâi zinet 41; 
Müsned V/23) bunu gösterir. Sonuç olarak, açılan kaşınızı yara izi belli 
olmayacak şekilde (estetik) ameliyatla tedavi ettirmeniz değil mahzur 
olmak, (Allah'u alem) gerekli bir davranış olur. 


ZULÜM 


Herhangi bir şeyi kendi yerinden başka bir yere koymak, ziya, ışık ile 
nurun aksi. Dini anlamdaki manası ise, hak yemek, eziyet, işkence ve baskı 
kullanmak, adaletsızlık yapmak, hadda aşmak söz ve fiilde aşın gitmek 
demektir. 

Zulüm, arapça bir kelimedir. "Zale-me" fiilinım masdardır. Aynı kökten 
türemiş bir isim olarak da kullanılır. Aslı zulm olup Türkçe'de zulüm diye 
kullanılır. Çoğulu zulümüattır. 

Kelime olarak zulüm, azgınlık, gadr, karanlık, azab ve ezâ ile eş anlamlıdır. 
Zıddı ise, nur, aydınlık ve adalettir. 

Kur'ân'ın üzerinde en çok durduğu kavramlardan biri şüphesiz zulümdür. 
Aynı kökden gelen kelimelerle birlikte, Kur'ân'da üç yüz'e yakın yerde 
geçmektedir. 

Alimler zulmü üç kısım halinde incelemişlerdir: 

1- Insanın Allah'a karşı işlediği zulüm, şirk ve küfürdür. "Imân edip de 
imânlarına zulüm karıştırmayanlar (var ya) işte korkudan emin olmak için 
onların hakkıdır ve doğru yolu bulanlar da onlardır" (el-En'âm, 6/82) âyeti 
inince, bu âyetin ifâde ettiği, imâna zulüm karıştırma meselesi ashabın 
nefsine ağır geldi ve, "Hangimiz nefişlerine zulmetmez?" dediler: Bunun 
üzerine Yüce Allah: "Şüphesiz ki, şirk büyük bir zulümdür" (Lokman, 
31/13) âyetini indirdi. Böylece yakandaki âyette söz konusu olan zulüm 
kelimesinden şirk kastedildiği anlaşılmıştır (Ibn Kesir, Tefsiru'r-Kur'anı'I- 
Azim, Beyrut 1969, 11,153). 

Âyetteki "Şirk büyük bir zulümdür" ifadesi ile de, şirk'e düşen insanların 
hikmet ve akıl yönünden ne kadar zavallı olduklarına ve ahmaklık içinde 
bulunduklarına işaret edilerek şirkin çirkinliği dile getirilmiştir (Muhammed 
Ali es-Sabuni, Safvetu't-Tefâsir, Istanbul, 1987, TI, 491). 

Yüce Allah'ın varlığını, birliğini inkâr etmek zulüm olduğu gibi, imân 
esaslarından herhangi birini inkar etmek de zulüm ve küfürdür. Bütün bu 
hususlarda ilgili çeşitli âyetler vardır: 

"Onlardan her kim, (Allah'ın ilâhlığını inkâr ederek) "Ilâh o değil, benim!" 
derse, biz onu cehennemle cezalandırırız. Işte biz, zalimlere böyle ceza 
veririz!" (el-Enbiyâ, 21/29). 

Bu âyette, Yüce Allah'ın ilâhlığını inkâr ederek, ilâhlık iddiasında 
bulunanların durumu dile getirilmiştir. Nemrüd'un Allah'ın varlığını inkâr 


etmenin neticesinde, düştüğü küfür ve zulmünü haber veren bir âyetin meâli 
de şöyledir: 

"Allah; kendisine hükümdarlık verdi diye (şımararak) Rabbi hakkında 
Ibrâhim'le tartışanı görmedin mi? Işte o zaman Ibrâhim, Rabbim dirilten, 
yaşatan ve öldürendir" deyince, "Ben de yaşatır ve öldürürüm"dedi. Bunun 
üzerine Ibrâhim, Bil ki Allah güneşi doğudan getirir, sen de onu batıdan 
getir" dedi. Inkâr eden o adam şaşırıp kaldı (söyleyecek söz bulamadı, dili 
tutuldu). Allah, zalım kimseleri doğru yola iletmez" (el-Bakara, 2/258). 
Isrâiloğullarının, Musa (a.s)'ın sözünü dinlemeyerek buzağıya tapmalarının 
zulüm olduğu hususunda da, Yüce Allah şöyle buyurmuştur: 

"Musa ile kırk gece için sözleşmiştik, sonra siz onun ardından buzağıyı ilâh 
edinmiştiniz. (Kendinize böylece) zulmediyordunuz" (el-Bakara, 2/51). 
"Andolsun Musa, size açık delillerle gelmişti. Sonra onun ardından tuttunuz 
buzağıya taptınız. Söz öyle zalimlersiniz işte!" (el-Bakara, 2/92). 

Kur'ân'da, Allah'ın âyetlerini inkâr etmek ve Allah'ın daha önce indirdiği 
vahiyleri değiştirmek de zulüm olarak haber verilmiştir: 

Ayetlerimizi yalanlayanlar ve kendilerine de zulmeden topluluğun durumu 
ne kötüdür!" (el-A'raf, 7/177). 

"Içlerinden zulmedenler, (söylediğimiz) sözü, kendilerine söylenmeyen bir 
sözle değiştirdiler. Biz de haksızlık ettiklerinden dolayı üzerlerine gökten 
bir azab gönderdik" (el-A'raf, 7/162). 

Âyetlerimiz hakkında (münasebetsizliğe) dalanları gördüğün zaman, onlar 
başka bir söze geçinceye kadar onlardan yüz çevir. Eğer şeytan sana (bunu) 
unutturursa, hatırladıktan sonra (hemen kalk), zalimler topluluğuyla 
oturma!" (el-En'âm, 6/68). 

Peygamberliğe ve peygamberlere inanmamak da zulümdür: 

"Şüphesiz ki, onlara kendilerinden bir elçi geldi. Onu yalanladılar. Bunun 
üzerine onlar zulümlerine devam ederken, azab onları yakalayıverdi" (en- 
Nahl, 16/113). 

"Biz onların, seni dinlerken ne sebeple dinlediklerini, kendi aralarında gizli 
konuşurlarken de o zalimlerin: 

"Siz büyülenmiş bir adamdan başkasına uymuyorsunuz!" dediklerini gayet 
iyi biliyoruz" (el-Isrâ, 17/47). 

"Nuh kavmini de peygamberleri yalanladıkları vakit- onları da boğduk ve 
onları insanlara bir ibret yaptık. Zalimlere acı bir azab hazırladık" (el 
Furkan, 25/37). 

Allah'ın varlığına, birliğine, gerektiği gibi sıfatlarına ve diğer imân 


esaslarına inanma hususunda Allah'ın emirlerine ters hareket eden 
insanlarını zulüm içinde bulunduklarını, küfre girdiklerini gösteren daha 
çok âyet ve hadisler vardır. 

2- Insanlar arasındaki zulüm. Bu da, insanların kendi hemcinslerine karşı 
işledikleri suçlar, günahlar ve haksızlıklardır. Bilindiği gibi zulüm kavramı, 
Kur'ân'da çok geniş bir kullanım alanına sahiptir. Insanla insan arasındaki 
zulüm de, bu geniş alanda büyük bir yere sahip bulunmaktadır. Zaten zulüm 
denince ilk olarak akla insanların birbirlerine karşı olan hareketlerindeki 
yanlış, kötü ve zararlı davranışları zulüm olarak tanıtılmış, bunların 
işlenmemesi istenmiş ve işleyenler tenkid edilmiştir. Bu çirkin 
hareketlerden bazılarını ve onların olumsuzluğunu bildiren âyet 
meallerinden bir kısmı şöyledir: 

Adam öldürmek: "Onlara, Adem'in iki oğlunun haberini gerçek olarak oku: 
Hani birer kurban takdim etmişlerdi de birisinden kabul edilmiş, diğerinden 
ise kabul edilmemişti. (Kurban kabul edilmeyen kardeş, kıskançlık 
yüzünden); "Ând olsun seni öldüreceğim" dedi. Diğeri de, Âllah ancak 
sakınanlardan kabul eder. Andolsun ki sen, öldürmek için bana elini uzatsan 
(bile), ben sana öldürmek için el uzatacak değilim. Ben, âlemlerin Rabbi 
olan Allah'tan korkarım. Ben istiyorum ki sen, hem benim günahımı, hem 
de kendi günahını yüklenip ateşe atılacaklardan olasın. Zalimlerin cezası 
işte budur" dedi (el-Mâide, 5/27, 28, 29). 

Hırsızlılık yapmak: "Onun (hırsızlık yapmanın) cezası, kayıp eşya, yükünde 
bulunan kimseye verilir. Işte ona el koymak, onun cezasıdır. Biz zalimleri 
böyle cezalandırırız, dediler" (Yüsuf, 12/75). 

Erkeklerin erkeklerle temasta bulunması (homoseksüellik) ve yol kesip 
kötülükte bulunmak: Lüt'u da (gönderdik), kavmine dedi ki: "Siz, sizden 
önce âlemlerden hiç kimsenin yapmadığı bir fuhşa gidiyorsunuz. Siz 
(kadınları bırakıp) erkeklere gidiyorsunuz, yol kesiyorsunuz ve 
toplantılarınızda edepsizce şeyler yapıyorsunuz ha?" Kavminin cevabı, 
sadece; "Eğer doğrulardan isen, haydi Allah'ın azabını getir!.. " demeleri 
oldu. (Lüt): "Rabb'im, şu bozguncu kavme karşı bana yardım et" dedi" (el- 
Ankebüt, 29, 30). 

Zina yapmak: "Yüsuf'un, evinde kaldığı kadın, onun nefsinden murad 
almak istedi ve kapıları kilitleyip Haydi gelsene. !" dedi. (Yusuf); Allah'a 
sığınırım. Efendim bana güzel baktı (Ben nasıl onun iyıliğine karşı hıyânet 
ederim.) Zalimler iflâh olmazlar, dedi" (Yusuf, 12/23). 

Suçlu insanları bırakıp suçsuzları cezalandırmak: Dediler ki: "Ey vezir, 


onun büyük bir ihtiyar babası var! (Onun alıkonduğuna çok üzülür). Onun 
yerine (bizden) birimizi al. Zira biz seni iyilik edenlerden görüyoruz" 
(vezir): "Eşyamızı yanında bulduğumuz kimseden başkasını almaktan 
Allah'a sığınırız. Yoksa biz zulmedenlerden oluruz dedi" (Yüsuf, 12/78, 79). 
Allah'ın indirdiği ahkâm ile hükmetmemek: "Ve kim Allah'ın indirdiğiyle 
hükmetmezse, işte zalimler onlardır" (el-Mâide, 5/45). 

Bundan önceki âyette de Yüce Allah, Allah'ın indirdiği ile 
hükmetmeyenlerin kâfirler olduğunu bildirmiştir: Kim Allah'ın indirdiğiyle 
hükmetmezse, işte kâfirler onlardır" (el-Mâide, 5/44). 

Hz. Muhammed (s.a.s) de, insanın insana zulmetmesini yasaklamış ve Islâm 
dininde zulmün yerinin olmadığım belirtmiştir. Mazlumun duasından 
sakınınız. Çünkü onunla Allah arasında perde yoktur" (Buhari, Cihâd, 180) 
diyerek, zulmün ne kadar kötü ve zararlı bir şey olduğuna işaret etmiştir. 
Rasülüllah (s.a.s) veda hutbesinde sık sık zulümden sakınmayı emretmiştir 
(Ahmed Zeki Safve, Cemheretu Hutebi'l-Arab, Mısır 1962, I, 155 vd). 
Diğer bir hadiste de; Müslüman, diğer müslümanların onun elinden ve 
dilinden emin oldukları kimsedir" (Buhari, Imân, 4, 5; Rikâk, 26; Müslim, 
Imân, 64, 65; Ebü Dâvud, Cihâd, 3; Tirmizi, Kıyâme, 53, Imân,13) diyerek 
zulmün nasıl bir afet olduğunu ifade etmiştir. 

Zulmün âhiretteki azabını bildiren bir hadis de şöyledir: 

"Zulümden sakınınız. Zira zulüm, kıyâmet günü (sahibini saran) karanlıklar 
(olacak)dır" (Buhâri, Mezâlim, 8; Tirmizi, Birr, 83). 

Ebü Musa (r.a)'dan nakledildiğine göre, Hz. Muhammed (s.a.s); Âllah, 
zalıme (bir müddet) mühlet verir. Onu bir defa yakaladığı vakit de, felâh 
vermez" Ondan sonra da: "Işte Rabb'in, zulmeden şehirlerin (halkını) 
yakaladığı zaman, böyle yakalar. Çünkü O'nun yakalaması çok acı ve çok 
çetindir" (Hud,11/102) (meâlindeki) âyeti okunmuştur (Buhâri, Tefsir sre 
11, 5; Müslim, Birr, 62; Ibn Mâce, Fiten, 22). 

Bir de Rasülüllah (s.a.s) dünya hayatında insanlara zulmetmenin, ahirette, 
zulmeden kişiyi iflasa götüreceğini bildirmiştir. Ebü Hureyre (r.a)'ın 
naklettiğine göre, (bir gün); Müflis kimdir, biliyor musunuz?" diye 
sormuştur. (Hazır bulunan) ashâb: "Müflis bizim aramızda, parası olmayan 
ve malı bulunmayandır" deyince, o şöyle devam etmiştir: "Ümmetimden 
müflis, kıyâmet günü namaz, oruç ve zekât sevabı ile, (ve amel defterine) 
şuna sövdü, buna zina iftirası yaptı, şunun malınıyedi, bunun kanını döktü, 
şunu dövdü (diye yazılmış olarak) gelen kimsedir. Onun hasenatının 
sevabından (hak sahibi olan) şuna, buna verilir. Eğer üzerindeki borç 


ödenmeden önce ibâdet ve iyiliklerinin sevabı tükenirse, alacaklıların 
günahlarından alınıp onun üzerine yüklenir. Sonra (onların günahları ile 
birlikte) cehenneme atılır" (Müslim, Birr, 60; Ahmed b. Hanbel, II, 303, 
324,372). 

3- Zulmün bir çeşidi de, insanın kendi kendine zulmetmesidir. Bu hususta 
da çeşitli âyetler vardır. Bu âyetlerden bazılarının meâli şöyledir: 

"Biz hiç bir peygamberi, Allah'ın izniyle itâat edilmekten başka bir amaçla 
göndermedik. Eğer onlar, kendilerine zulmettikleri zaman sana gelseler, 
Allah'tan günahlarını bağışlamasını isteseler ve Rasül de onların 
bağışlanmasını dileseydi, elbette Allah'ı affedici, merhametli bulurlardı" 
(en-Nisâ, 4/64). 

"(Inkâr edenler), ille kendilerine meleklerin gelmesini, yahut Rabb'inin 
(azab) emrının gelmesini mi bekliyorlar? Onlardan öncekiler de öyle 
yapmıştı. Allah onlara zulmetmedi. Fakat onlar kendi kendilerine 
zulmediyorlardı" (en-Nahl, 16/33). 

"Sonra Kitabı kullarımız arasında seçtiklerimize miras verdik. Onlardan 
kimi nefsine zulmedendir, kimi orta gidendir, kimi de Allah'ın izniyle 
hayırda öne geçendir. Işte büyük lütuf budur" (Fâtır, 35/32). 

Yukarıda sayılan çeşitlerden hangisi olursa olsun, zulüm, yaratılış 
düzeninde bozukluk ve sapmalara sebep olmaktadır. Insanın dışındaki bütün 
varlıklar, yaratılış düzenini bozmamakta, nasıl yaratılmışlarsa, öyle hareket 
etmektedirler. Allah'ın emir ve yasaklarını dinlemeyen, zulüm yollarına 
düşen insanlar ise, insanın yaratılış gayeşinin dışına çıkmaktadırlar. Bu 
halleriyle de, varlıklar arasında en büyük zalimlerden olma durumuna 
düşmektedirler. Onun için Allah ve Râsulü genel olarak zulmü 
yasaklamışlardır. Bir de, bütün peygamberler insanları Allah'a inanmaya ve 
O'nun emir ve yasaklarına uygun hareket etmeye çağırmışlardır. Bu davete 
kulak vererek imâna gelen ve ibadete sarılanlar huzur, saadet, mutluluk ve 
başarı elde etmişlerdir. Bu davete kulak vermeyerek peygamberlerin yoluna 
muhâlefet edenler ise, zalimlerden olmuşlar ve başlarına büyük musibetler 
gelmiştir. Kur'ân'da, peygamberlerin emrini dinlemeyen nice toplulukların 
başına gelen felâket ve musibetler haber vermiştir. Bu bilgiler, zulüm 
işleyen zalimlerin sonu açısından son derece ibret vericidir. 





EL İLİ E BULUNANIN NE YAPMASI 
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MEZHEPLERDEN 


ABDEST 


Islâm'da bazı ibâdetlerin yerine getirilmesi için yapılan ve bizzat kendisi 
ibâdet olan temizlenmeye Abdest denir. Abdest kelimesi Farsça'da su 
anlamına gelen "âb" ile el anlamına gelen "dest" kelimelerinden oluşmuş 
birleşik bir isimdir. Arapça karşılığı olan "vudü" kelimesi Hadislerde 
kullanılmıştır. Kur'ân-ı Kerim'de ise temizlik anlamında "tahâret" ve "zekâ" 
kelimeleri geçmektedir. Vudü' kelimesi güzellik ve temizlik anlamına 
gelmektedir. Dolayısıyla ibâdete başlanmadan önce insanın iç dünyasını 
güzelleştirmesi ve dışını da iyice temizlemesi gerekir. 

Islâm'da abdestin farziyetine "Ey iman edenler, namaza kalkacağınız zaman 
yüzlerinizi ve dirseklerinizle birlikte ellerinizi yıkayın. Başınıza meshedin. 
Her iki topuğunuzla birlikte ayaklarınızı da (yıkayın)..." (el-Mâide, 5/6), 
âyeti delâlet etmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in abdest almadan hiç bir iş 
yapmadığını görüyoruz (Elmalılı, Hak Dini Kur'ân Dili, II, 1583). Ancak 
abdest her amel ve ibâdet için değil başta namaz olmak üzere bazı ibâdetler 
için farz kılınmıştır. Fakat müslümanın sürekli abdestli bulunması sünnettir. 
Abdest her şeyden önce her türlü pislik ve kirlilikten kurtulmak, yani maddi 
ve manevi bütün pislik ve mikroplardan uzak kalmak için İslam'ın emrettiği 
önemli bir ibâdettir. Mikrobun en kolay ürediği yer ağızdır. Ağızdan 
başlayarak el, yüz ve ayakların günde beş defa temizlenmesi İslam'ın 
temizliğe verdiği önemi gösterir. Böylelikle Islâm yüzyıllar önce temizliğin 
üzerinde durup insanoğlunu maddi-manevi her türlü pislik ve mikroptan 
korumayı hedeflemiştir. Bunun yanında abdest alan bir insan, kendini 
manen temiz ve rahat hisseder ve bu güzel his ve temiz duyguyla Allah'a 
ibâdete durur. Bu da ruhun temizliğini sağlamaktadır. Insanın yaratılış 
gayesi olan Allah'a kulluk böyle bir temizleme ameliyesi ile başlayınca 
insanoğluna vereceği zevk ve rahatlığın değeri sonsuzdur. 

Insan abdestle bedenen ve mânen temizlendikten sonra Allah'ın huzuruna 
çıkar. Böyle bir temizlenme ile günlük bütün yorgunlukları ve yükleri 
geride bırakır. 

Abdest almakla, dünyevi ve uhrevi birçok fazilet ve güzellikler elde edilir. 
Hz. Peygamber (s.a.s.) abdestle ilgili olarak şöyle buyururlar: 

"Bir müslüman abdest alıp yüzünü yıkadığında, yüzündeki âzaların işlediği 
bütün günahları; el ve ayaklarını yıkadığında el ve ayaklarıyla işlediği 
bütün hata ve günahları, su damlalarıyla beraber akıp gider ve kendisi de 


tertemiz olur. Hatta kirpik ve tırnak diplerindeki günahlarından eser kalmaz. 
Âdâp ve erkânına uymak suretiyle abdest alıp kıbleye dönerek: "Eşhedü en 
lâ ilâhe illallahü vahdehu lâ şerike leh ve eşhedü enne Muhammeden 
abdühü ve Rasülühü" diyen bu kul için cennetin kapıları açılmıştır; o, 
cennet kapılarının dilediğinden içeri girer."(Müslim, Tahare, 32, 33; 
Tirmizi, Tahâre, 2). 


ABDEST NASIL ALINIR? 


Farz, sünnet ve edeplerini yukarıdaki maddelerde verdiğimiz abdesti 
tertip ve usülüne göre ancak şöylece alabiliriz: 
Abdeste başlarken şu dua yapılmalıdır: 
"Bismillâhilazim ve'l hamdülillâhi alâ dini'l Islâm". 
"Yüce Allah'ın ismini anarak başlarım. Beni Islâm dini ve akidesi üzere 
yarattığı için hamd ederim." 
Abdest almaya niyetlendikten sonra, eüzü besmele çekilerek eller bileklere 
kadar yıkanır. Parmakta yüzük varsa, kımıldatılır. Altına suyun geçmesi 
sağlanır. 
Uzuvların yıkanması sırasında bizden öncekilerden nakledilen şu duaları 
okumak abdestin edeplerindendir. 
A- Mazmaza-Ağıza su verme sırasında: "Allâhümme einni alâ tilâveti'l 
Kur'ân ve zikrike ve şükrike ve hüsn-i ibâdetike." 
"Allah'ım, Kur'ân-ı Kerimi okumada, seni zikretme, sana şükretme ve sana 
güzel şekilde kulluk etmede yardımını istirham ederim." 
B- Istinşak - Buruna su verme sırasında: "Allâhümme, erihni râyihate'l 
Cenneti verzukni min neimihâ." 
"Allah'ım, bana Cennetin kokusunu koklat. Cennet nimetlerinden beni 
rızıklandır." 
C- Yüzü Yıkama Sırasında 
"Allâhümme, beyyid vechi binürike yevme tebyaddu vücühun ve tesveddü 
vücüh." 
“Allah'ım, bir kısım yüzlerin ağarıp nurlandığı, bir kısım yüzlerin ise 
karardığı gün, benim yüzümü nurlandır, ağart." 
D- Sağl Eli Yıkama Sırasında 
"Allâhümme, a'tıni kitâbi biyemini ve hâsibni hisâben yesirâ." 
"Allah'ım, kitabımı -amel defterimi- sağl elime ver ve hesabımı kolaylaştır." 
E- Sol Eli Dirseklere Kadar Yıkama Sırasında 
"Allâhümme, lâ tu'tini kitâbi bisimâli velâ min verâi zahfi." 
"Allah'ım, kitabımı -amel defterimi- sol elimden ve arkamdan verme." 
Sonra sıra başı meshetmeye gelir. 
Kaplama mesh için, eller ıslatılır, küçük parmakla üç parmak uc uca 
getirilir. Önden başlayarak başın üstü sıvazlanıp arka ve yan taraflarda 
böylece meshedilir. 


F- Kulakları Yıkarken 

"Allâhümmec'alni minellezine yestemiune'I-kavle feyettebiüne ahseneh." 
"Allah'ım, beni hak sözü dinleyenlerden ve onun en güzeline uyanlardan 
eyle." denilir ve kulaklar yıkanır. 

G- Boyuna Mesh Etme Sırasında 

"Allâhümme a'tik unuki (veya rakabeti) mine'n-nâri." 

“Allah'ım, boynumu Cehennem ateşinden azad buyur." 

H- Ayakları Yıkama Sırasında 

"Allâhümme, sebbit kademeyye ales'sırâtı yevme tezülü Fhi'l-akdâm." 
"Allah'ım, Sırat köprüsünde ayakların kaydığı günde ayaklarımı kaydırma, 
sabit eyle..." 

Abdest alıp bittikten sonra Rasülullah (s.a.s.)'e salavât getirilmeli ve şu dua 
okunmalıdır: 

"Allâhümmec'alni minettevvâbine vec'alni mine'I-mütetahhirin." 

"Allah'ım, beni, tevbe eden ve günahlarından temizlenen kullarından eyle. . 


Lil 


ABDESTİ BOZAN DURUMLAR 


1- Idrar veya dışkı yollarından yani ön ve arkadan herhangi bir şeyin 
çıkması. Mâide süresi 6. âyetinde "...sizden birisi abdest bozmaktan geri 
dönmüşse..." ve Hz. Peygamber (s.a.5.)e "Hades nedir?" diye 
sorulduğunda; "Her iki yoldan çıkandır" cevabını vermeleri, ön ve arka 
yollardan birinden çıkan idrar, dışkı, yel, vedi, mezi, meni, kurt ve diğer 
hususların abdesti bozduğunu ifâde eder. 

2- Aklın idrak gücünü gideren hususlar; uyumak, bayılmak, delirmek, 
sarhoş olmak vs.'dir. Ancak oturduğu yerde kıpırdamadan uyuyan kimsenin 
abdesti bozulmaz. (Müslim, Vudü', 2; Ahmed b. Hanbel, 1, 256). 

3- Vücudun herhangi bir yerinden kan, irin veya sarı su çıkması ve etrafına 
yayılması. Ağızdan akan kana bakılır, şâyet bu kan tükrük kadar veya 
tükrükten fazla ise abdesti bozulur. 

4- Ağız doluşu kusmak. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) "Kusuntu abdesti 
bozar" (Tirmizi, Tahâre, 64) buyurmaktadır. Kusma ağız doluşu değilse 
abdest bozulmaz. 

5- Cinsi münasebette bulunmak. 

6- Tam olarak cinsi ilişki olmasa bile kadın ve erkeğin çıplak veya ince bir 
elbise ile vücutlarının veya tenâsül uzuvlarının birbirine değmesi. 

7- Teyemmüm yapan kimsenin su bulması . 

8- Namazda sesli olarak gülmek. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle 
buyurmaktadır: "Sizden biriniz namazdayken kahkaha ile gülerse abdesti ve 
namazı birlikte iade etsin. " Kahkaha namazın dışında olursa abdesti 
bozmaz. 

Bir kimse abdest alırken bazı organlarını yıkayıp yıkamadığı konusunda 
endişe ederse, şayet bu ilk defa karşılaştığı bir şüphe ise o organını yeniden 
yıkar, yok eğer sürekli şüpheye düşüp duruyorsa bu şüpheşinin önemi 
yoktur. Abdestini tam almış sayılır. Abdestinin bozulup bozulmadığını tam 
hatırlayamayan kişi kesin olarak abdest aldığını hatırlıyorsa abdestli 
demektir. Çünkü kesin olarak bilinen bir husus şüphelerle yok olmaz. 
Ayrıca namaz haricinde abdestinden şüpheye düşenin abdest almasının 
takvaya daha yakın olduğu; fakat namaz içinde bulunan kimsenin ise 
abdestinden şüpheye düşmesi hâlinde namazını bozup abdest alması 
gerekmediği âlimler tarafından ifâde edilmiştir. 


ABDESTİ BOZMAYAN DURUMLAR 


1- Kişinin ön veya arka yollarından başka vücudunun herhangi bir 
yerinden kan çıkıp, bir damla halinde kalması. 
2- Kabuk bağlamış bir yaranın kan çıkmadan kabuğunun düşmesi. 
3- Yaradan, burundan yahut kulaktan bir vücud kurdunun düşmesi. 
4- Tenâsül uzvuna (cinsi organına) el sürmek. 
5- Kadın vücudunun herhangi bir yerine dokunmak. 
6- Ağız doluşu olmayan kusuntu. 
7- Ağızdan çıkan balgam. 
8- Oturduğu yerde veya namazda uyumak . 
9- Ağlamak. 


ABDESTİN ÇEŞİTLERİ 


1-Farz Olan Abdest 
Namaz kılmak, Kur'ân-ı Kerim'e el sürmek ve tilâvet secdesi yapmak için 
abdest almak farzdır. Cünüp veya abdestsiz olan kimsenin Kur'ân-ı Kerim'i 
eline almasının helâl olamayacağı hususunda Islâm bilginleri arasında 
ittifak vardır. 
2-Vâcip Olan Abdest 
Kâbe-i Muazzama'yı tavaf* etmek için abdest almak vaciptir. Bir kimsenin 
Kâbe'yi abdestsiz tavaf etmesi vacibi terk ettiğinden dolayı sorumlu 
olmakla beraber yaptığı bu tavaf câiz ve geçerlidir. Ancak bu hususta Hz. 
Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmaktadır: 
"Tavaf, namaz gibidir. Fakat tavaf sırasında konuşmak câizdir. TTavafta 
konuşan kimse hayırlı söz söylesin." (Tirmizi, Hacc, 112; Nesâi, Menasik, 
126). 
Farz olan tavaf abdestsiz olarak yapıldığı takdirde bir küçükbaş hayvan 
kurban etmek gerekir. Cünüb olan kimsenin ise böyle bir farz tavafı 
yapması hâlinde bir büyükbaş hayvan kurban etmesi lâzımdır. Ancak bu 
farz tavaf, abdest alınarak yeniden yapılırsa böyle bir kurbana gerek 
kalmaz. Fakat farz günler dışında tekrar yapılması hâlinde geciktirilmiş 
olduğundan dolayı kurban kesmek gerekmektedir . 
Yapılması vacipolan vedâ tavafını abdestsiz olarak yapan kimse bir miktar 
sadaka vermelidir. Fakat vacip olan tavafı cünüb olarak yapanın bir 
küçükbaş hayvan kurban etmesi lâzımdır. 
3-Mendup Olan Abdest 
Uykudan önce veya uykudan kalktıktan sonra, cenâze yıkamak, cenâze 
taşımak, cenâzeyi yıkadıktan sonra, cinsel temastan önce, ezberden Kur'ân 
okumak, hadis okumak, Cenâb-ı Allah'ı ta'zim veya tesbih etmek için veya 
kızgınlık sırasında kızgınlığını gidermek gayesiyle abdest almak ve sürekli 
abdestli olmak niyetiyle abdest almak menduptur. 


ABDESTİN EDEPLERİ (ÂDÂBI) 


Edeb; nezâket, zarâfet, insanlara sözle ve davranışla yardımda 
bulunmak, gönüllerini okşamak demektir. Abdestin edepleri ise yapılması 
halinde sahibine sevap kazandıran hususlardır. Yapılmamaları halinde ise 
kişiye günah yazılmaz. Abdestin edepleri şunlardır: 

1- Abdest alırken başkasından yardım istememek. 

2- Abdest alırken suyun sıçramaması için dikkatli davranmak. 

3- Kıbleye doğru yönelmek. 

4- Gereksiz yere konuşmamak. 

5- Niyet ederken dil ile niyet etmek. 

6- Her uzvu iyice ovmak. 

7- Abdest dualarını okumak. 

8- Kullanılmış bir su ile abdest almamaya dikkat etmek. 

9- Her uzvu yıkarken niyeti korumakla birlikte "Bismillâh" demek. 

10- Kulağını meshederken serçe parmaklarının uçlarıyla kulak deliklerini 
meshetmek. 

11- Bura ve ağıza suyu alırken sağl eli kullanmak. 

12- Sol el ile sümkürmek. 

13- Özür sahibi olmayan kimsenin namaz vaktinden önce abdest alması. 

14- Abdest bittikten sonra kıbleye karşı ayakta kelime-i şehâdet getirmek ve 
dua yapmak, biraz su içmek. 

15- Durgun veya akarak yer değiştiren sular ile birikinti hâlindeki sulara ve 
Kıble'ye karşı abdest bozulmaz. 

Abdest Namazı 

Abdest namazı abdest aldıktan sonra abdest âzaları henüz yaş iken iki rek'at 
nafile namaz kılmaktan ibarettir. 


ABDESTİN FARZLARI 


1-Yüzü Yıkamak 
Yüzün bir defa yıkanması farzdır. Yüzün sınırları, saçın bittiği yerden sakal 
veya çene altına, kulakların köklerine kadar olan bölümdür. Gözlerin içine 
suyun ulaştırılması gerekmez. Ancak abdest alırken gözler sıkılmaz, 
tamamen açık bırakılmaz. Normal bir şekilde yüz yıkanır. Dudaklar 
yumulduğu zaman, dışarda kalan kısımlar yüzün sınırlarıdır. Sakal, bıyık ve 
kaşın altına suyu ulaştırmak gereklidir. 
2-Kolları Yıkamak 
Parmak uçlarından kol dirseklerine kadar -dirsekler de dahil- olan kısmı bir 
defa yıkamak farzdır. Eğer iğne ucu kadar kuru bir yer kalırsa veya 
tırnağının altına suyu geçirmeyecek (hamur, boya, çamur vb.) bir madde 
bulunursa, abdest alınmış sayılmaz. Ancak boyacıların tırnaklarındaki 
boyalardan kaçınmanın mümkün olmamasından dolayı bunlar abdeste zarar 
vermez. Tımaklar parmak uçlarından dışarı taşacak kadar uzamış olursa o 
fazlalığı da yıkamak gerekir. Bir kimse abdest aldıktan sonra bu uzamış 
tırnağı keserse abdestini yenilemesi gerekmez. Parmakta yüzük var ve bu 
geniş ise abdest alırken bunu oynatmak sünnet, eğer yüzük dar ve altına su 
geçirmeyecek kadar parmağa oturmuşsa onu oynatmak farzdır. 
3-Başı Meshetmek 
Mesh, sözlükte eli bir şeyin üzerinden geçirmek demektir. Ibâdet 
hukukunda ise suyun bir vücut organına isâbet etmesidir. Başın 
meshedilmesindeki farz oranı alın miktarıdır. Bu miktar ise başın dörtte 
biridir. Meshederken üç veya daha fazla parmağı kullanmak gerekir. Iki 
parmakla yapılan mesh câiz değildir. 
Başa giyilen sarık veya takke üzerine meshetmek geçerli değildir. Kadınlar 
da baş örtüleri üzerine meshedemezler. 
4-Ayakları Yıkamak 
Sağlam ve çıplak ayakları topuklarıyla birlikte bir defa yıkamak farzdır. 
Yaralı veya mestle örtülü ayakları yıkamaya gerek olmayıp sadece 
meshetmek yeterlidir. Mâide Süresi 6. âyette geçen topuk — ka'b, ayağın iki 
tarafından inak kemiğine bitişik kemiktir. Rasülullah (s.a.s.): "Vay ateşten o 
topukların haline... " (Buhârı, Ilim 30; Vudü', 27,29; Müslim, Tahâre, 25- 
28,30; Ebü Davud, Tahâre, 46) buyurduğu ve ayakların tamamen 
yıkanmasını emrettiği bilinmektedir. 


Bir kimsenin ayağında yarık varsa ve o yarığa su sızdırmayan bir ilaç 
sürülmüşse, o kimse ayağını yıkadığı zaman, su yarığın altına geçmezse bu 
durumda su, ayağa zarar verecekse abdest yerine getirilmiş sayılır ve bu 
câizdir. Ancak su zarar vermiyorsa abdest tam olarak alınmış sayılmaz. 
Dolayısıyla zarar vermediği takdirde yarıklara su ulaşacak şekilde yıkamak 
gereklidir . 


ABDESTİN MEKRUHLARI 


1- Abdest alırken gereğinden fazla suyu boş yere tüketmek. 
2- Gereği yokken suyu âdetâ âzaları mesheder gibi çok az kullanmak. 
3- Suyu abdest âzalarına hızlı çarpmak, etrafa su sıçratmak. 
4- Abdest alırken gereksiz yere konuşmak. 
5- Ihtiyacı olmadığı halde abdest almak için başkasından yardım ve su 
dökmesini istemek. 
6- Temiz olmayan pis ve kirli bir yerde abdest almak. 
7- Abdestin sünnetlerini bilerek terk etmek. 


ABDESTİN SÜNNETLERİ 


1-Niyetle Başlamak 
Niyet, bir şeyi yapmayı kalbinden geçirmektir. Kalpden niyet etmeden, 
yalnız dil ile niyeti söylemek yeterli değildir. Abdest için niyet müstehap bir 
sünnettir. Ancak Şâfii mezhebine göre niyet, başlı başına bir ibâdet 
olduğundan abdeste niyet de farzdır. Bu sebeple niyetsiz abdest olamaz. 
2-Abdeste Besmele ile Başlamak 
Abdeste başlarken Allah'u Teâlâ'nın ismiyle yani besmele ile başlamak 
sünnettir. Rasülullah (s.a.s.); "Allah'u Teâlâ'nın ismini zikretmeyen 
kimsenin abdesti yoktur." (Ebü Davud, Tahâre, 48; Tirmizi, Tahâre, 20; Ibn 
Mâce, Tahâre, 41) buyurarak besmelenin faziletini belirtmiş olmaktadır. 
Besmeleyi abdeste başlarken okumak esastır. Çıplak bir hâlde iken veya 
tuvalette besmele okunmaz. Bir kimse abdestin başında "Lâilâhe illallah" 
veya "Elhamdülillah" dese besmele yerine geçer (Fetevâyı Hinddyye, 1,7). 
3-Önce Bileklere Kadar Elleri Yıkamak 
Rasül-i Ekrem (s.a.s.): "Sizden birisi uykusundan uyandığı zaman, kat'iyyen 
elini yıkamadıkça su kabına daldırmasın. Çünkü o, eli nerede gecelemiştir 
bilemez" (Buhâri, Vudü', 26; Müslim, Tahâre, 87-88; Ebu Davud, Tahare, 
49) buyurmuştur. Ayrıca insanın eli, temizleme hususunda bir araçtır. 
Dolayısıyla ilkin onu temizlemeye başlamak sünnettir. Bilindiği üzere, 
elleri, dirseklere kadar yıkamak (dirsekler dahil) farzdır. Fakat önce 
bileklere kadar yıkamak tertip olarak sünnettir. 
4-Misvak Kullanmak 
Rasülullah (s.a.s.): "Eğer ümmetime zorluk vereceğinden çekinmeseydim, 
her namazdan önce onlara misvak kullanmayı mutlaka emrederdim." 
(Müslim, Tahâre, 15; Ahmed Ibn Hanbel, II, 250, 400) buyurmaktadır. 
Dişleri parmakla yıkamak misvağın yerini tutmaz. Ancak misvak 
bulunmazsa sağ elin bir parmağı ile dişleri temizlemek misvak yerine 
geçerli olabilir. 
5-Ağzı Yıkamak 
Abdest alırken Rasülullah (s.a.s.)'in ağzını üç defa yıkadığı (mazmaza 
yaptığı) bize ulaşan bilgiler arasındadır. Bunun sınırı, suyun ağzın tamamını 
kaplamasıdır. Ayrıca her seferinde suyu yenilemek de sünnettir. 
6-Burnu Yıkamak 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s.)'in abdest alırken burnuna da üç defa su çektiği 


bilinmektedir. Bura su çekerek Sol eli ile suyu dışarıya verip yeniden su 
çekerek burnu 50l el ile temizlemek sünnettir. 

7-Kulakların Meshedilmesi 

Baş meshedilirken kulakların da aynı şekilde sayılarak meshedilmesi 
sünnettir. Ayrı bir su ile meshedilmesini sünnet olarak kabul edenler de 
vardır. 

8-Yıkanması Gereken Uzuvları Üçer Defa Yıkamak 

Yıkanması farz olan yüz, eller ve ayaklar gibi organlarımızı üçer kere 
yıkamak sünnettir. Bu organlarımızdan her birini yıkamaya başlayınca ilk 
yıkama farzdır. En sağlam ve geçerli görüşe göre ikinci yıkama ise 
sünnettir. Abdest alırken, yıkanmakta olan organa su ulaşır ve ondan damla 
damla dökülüp akarsa, yıkamanın tamam olduğu tam anlamıyla anlaşılır. 
9-Parmakların Arasını Yıkamak 

"Parmaklarınızın arasını hilâlleyiniz ki onların arasına Cehennem ateşi 
girmesin ve onları hilâllemesin" (Ebu Davud, Tahâre 56, 59; Tirmizi, 
Tahâre, 30; Savm 68; Nesâi, Tahâre 91) buyuran Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
bu buyruklarıyla belirtilen işi yapmak sünnet olmaktadır. Bu aynı zamanda, 
farz olan yıkamanın da kâmil anlamda gerçekleşmesini sağlar. 

10-Sakalı Ovmak 

Abdest alırken sakalı bulunanların sakallarını, parmaklarını sakalın içine 
sokarak alt taraftan üst tarafa doğru hareket ettirmesi hilâllemek olarak 
tanımlanmaktadır. Rasülullah (s.a.s.): "Müşriklere muhâlefet edin, bıyıkları 
kısaltın, sakalı uzatın." (Müslim, Tahâre, 56; Ebü Davud, Tahâre, 29; 
Tirmizi, Edeb, 14; Nesâi, Zinet, 1, 56) buyurarak mü'minler için sakalın 
gerekçe ve önemini belirtmiş olmaktadır. Dolayısıyla mü'minler sakallarını 
sünnete göre uzatmak ve sakal bırakmak konusunda duyarlı olmak 
zorundadırlar. 

11-Abdest Almaya Sağ Taraftan Başlamak 

"Şüphesiz ki Allah'u Teâlâ, her şeye sağldan başlanmasını sever. Hattâ 
ayakkabılar giyilirken ve çıkarılırken dahi" (Buhâri, Vudü', 31) buyuran Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in bu uyarısına göre de abdeste sağldan başlamak 
sünnettir. 

12-Tertibe Uymak 

Abdest alırken, Mâide Süresinde beyan buyurulan sıraya uymak ve bu 
sıraya göre abdest almak da sünnettir. Yani önce elleri ve akabınde yüzü 
yıkamak, ardından da başı meshetmek ve en son olarak da ayakları 
yıkamaktır. Imam Şâfii (rh.a) bu sıraya uymanın farz olduğu kanaatindedir. 


Şafii'nin bu içtihadı ile âlimler abdestin farzının altı olduğunu tesbit 
etmişlerdir ki bunlar şöylece sıralanmaktadır: Niyet, ellerin yıkanması, 
yüzün yıkanması, başa meshedilmesi, ayakların yıkanması ve tertibe 
uymaktır. 

13-Başın Tamamını Bir Defada Meshetmek 

Abdest alan bir kimse, iki avucunu ve parmaklarını başının ön kısmından 
başlayarak arka kısmına kadar, başın tamamını kaplayacak bir şekilde 
arkaya doğru çekerek mesheder. Bu sünnettir. Başın tamamını devamlı 
olarak meshetmek ve özürsüz bir şekilde terk etmek günah olur. 

Muvalât ise, organları ara vermeden birbiri ardında yıkamak demektir. Öyle 
ki ılıman bir havada ilk yıkanan organ, abdest tamamlanmadan 
kurumamalıdır. 


ABDESTSİZ OLARAK YAPILMASI YASAK OLAN HUSUSLAR 


1- Namaz kılmak. 
2- Kur'ân-ı Kerim'e el sürmek. 
3- Tilâvet secdesi yapmak. 
4- Cenâze namazı kılmak. 
5- Kâbe'yi tavaf etmektir. 


ADAĞIN KISIMLARI 


Nezir'in şarta bağlı olan ve olmayan şeklinde ikiye ayrıldığı gibi bu 
türler de ayrıca kendi aralarında çeşitli kısımlara ayrılmaktadırlar. 
A- Şarta bağlı olan adaklar 
Bunlara ıstılâhi olarak "Muallak Adaklar" denir. Muallak adaklar ikiye 
ayrılır: 
1- Bazı hususların gerçekleşmesine ve yapılmasına bağlanan adaklar. 
Meselâ "Hastalığım geçer ve iyileşirsem şu kadar oruç tutacağım' veya 'Şu 
kadar kurban keseceğim' şeklinde yapılan adak gibi. Bu hastalığı geçerse bu 
ibâdeti derhal yerine getirmek gerekir. Böyle bir adağı daha sonra yapmak 
her ne kadar câiz ise de hemen yerine getirilmesi daha sevaptır. 
2- Bazı iyi ve güzel hususların gerçekleşmemesi ve yapılmaması için 
adanan adaklar. Örneğin, 'Falan kimse ile konuşursam şu ibâdeti yapmak 
üzerime vâcip olsun' şeklindeki adaklar gibi. Burada koşulan şart falan 
kimse ile konuşmamadır. Bu şarta rağmen o kimse ile konuşulursa adağı 
yerine getirmek yahut bunun yerine yemin keffâreti ödemek gerekir. 
Genel olarak belli bir şarta bağlanan adaklar belirtilen şartın 
gerçekleşmesinden önce yapılmazlar. Örneğin 'Falan işim olursa şu kadar 
oruç tutacağım' diye adak yapılıp o işi gerçekleşmeden adadığı orucu 
tutarsa adağını yerine getirmiş olmaz. Adı geçen işi gerçekleşince yeniden o 
orucu tutması gerekir. 
Aynı şekilde bu tür bir adak belirli bir zaman, yer ve kişilere yahut belli bir 
şekle bağlanırsa mutlaka bu belirlenen şekilde yapılması şart değildir. 
Meselâ 'Falan işim olursa falan gün veya falan ay oruç tutacağım, şu parayı 
falan adama vereceğim', yahut şu kadar namazı falan camide kılacağım' 
dese belirtilen işi gerçekleşince belirttiği gün veya ayda oruç tutması şart 
değildir. Zikrettiği kişiye belirlediği parayı vermesi yahut söylediği camide 
namaz kılması şartı aranmamaktadır. Orucunu istediği bir zamanda tutması, 
sadakasını istediği kimseye vermesi, namazını istediği herhangi bir camide 
kılması mümkündür. 
B- Şarta bağlı olmayan adaklar 
Bunlara da "Mutlak Adaklar" adı verilmektedir. Bu tür adaklar da ikiye 
ayrılmaktadır. 
1- Belirli olan yani muayyen adaklar: Şarta bağlı olmadan yapılan 
adaklardır. Meselâ 'önümüzdeki perşembe günü oruç tutmayı adamak' gibi. 


Belirli olmayan adaklar. Bunlara da 'Gayr-i Muayyen Adaklar' denir. Bu tür 
adaklar da hiçbir şart ve zamana bağlı olmayan adak türleridir. Meselâ "Şu 
kadar gün oruç tutacağım" diyerek hiçbir şart ve zamana bağlamadan bir 
müddet oruç tutmayı adamak gibi. 

Bütün bu hükümlere göre Mutlak * yani bir şarta bağlı olmadan adanan 
oruçların kesin olarak yerine getirilmeleri gerekir. Belirli bir zamanda 
yapılması adanan adak başka bir günde kaza edilmelidir. Aynı şekilde bu tür 
mutlak adaklarda belirli bir yer ve kişi ile belirli bir miktar da önemli 
değildir. Mühim olan bu adakların yerine getirilmesidir. Belirlenen yer, kişi 
ve miktarlar değiştirilebilir. 


ADAĞIN ŞARTLARI 


Adağın İslâmi hükümlere göre geçerli olabilmesinin çeşitli şartları 
vardır: 
1- Adanan ibâdetin cinsinden mutlaka bir farz veya vâcibin olması gerekir. 
Örneğin "üç gün oruç tutacağım.", "Şu kadar namaz kılacağım", "Kurban 
keseceğim", diye adamak câizdir ve böyle bir adak sahihtir. Fakat "Filan 
hastayı ziyâret edeceğim", "Aldığım malları sermayesine satacağım", 
demek adak olmuyor. Dolayısıyla Allah rızası için adanan ibâdetin 
cinsinden farz ve vâcip olmayan hattâ İslâm dininde yapılması uygun 
olmayan, İslâm'ın emretmediği kötü geleneklerden ibaret olan türbelere, 
yatırlara mum yakmak, bu yatırların uğruna bir şeyler yapmak, yatırlara 
bazı eşyalar adamak câiz değildir. Hattâ bu gibi adaklar kesinlikle haramdır 


2- Adayanın akıllı, bülüğa ermiş yani ergin olması gerekir. Adağı yapan 
kimsenin aklından hasta olmaması, çocuk yaşta bulunmaması gerekir. 
Erginlik çağına ulaşmamış olanlarla delilerin* yaptığı adakların yerine 
getirilmesi zorunlu değildir. 

3- Adanan ibâdet o anda veya gelecekte yapılması farz olan bir ibâdet 
olmamalıdır. Meselâ 'şu işim olursa öğle namazını veya yatsı namazını 
kılacağım', yahut 'Ramazan'da oruç tutacağım', veya zengin olduğu halde 
"Kurban bayramında kurban keseceğim' gibi adaklar sahih değildir. Çünkü 
bu gibi ibâdetler zaten farz veya vâcip ibâdetler olup yerine getirilmesi 
gereken ibâdetlerdir. Buna göre bu tür adaklar geçerli değildir. 

4- Adanan ibâdet ayrıca bir farz veya vâcip bir ibâdete sebep ve zemin 
türünden olmamalıdır. Örneğin abdest almayı veya tilâvet secdesi yapmayı 
adamak da sahih bir adak değildir. Zira bu gibi ibâdetler farz olan ibâdetlere 
vesiledir, onun için adanmaz. 

5- Adanan şey Allah'ın razı olmayacağı, günah özelliği taşıyan türden de 
olmamalıdır. Meselâ "Şu işim olursa kendimi Allah rızası için kurban 
edeceğim" diye bir adak yapmak geçerli olmadığı gibi haramdır. Fakat 
aslında İslâm'ın emrettiği bir ibâdet iken yine İslâm'ın başka bir sebepten 
dolayı yasakladığı bir ibâdet türü ise geçerli olur. Meselâ bir kimsenin 
Ramazan Bayramı'nın birinci gününde veya Kurban Bayramı'nın ilk üç 
gününde oruç tutmayı adaması sahih bir adaktır. Ancak bu günlerde oruç 
tutmak haram olduğu için, başka bir zamanda bu adağını kaza eder. 


6- Adanan şeyin yerine getirilmesi mümkün olmalıdır. Meselâ geçen falan 
günde yahut falanın geleceği günde oruç tutmak gibi. Geçen bir gün geri 
gelmeyeceği gibi, falan kimsenin gece veya gündüz zeval vaktinden sonra 
gelmesi halinde artık oruç tutulamayacağı bellidir. Çünkü oruç gündüz 
tutulduğu gibi fecirden başlanması gerekir. Dolayısıyla böyle bir adak 
olmaz. 

7- Adanan şey bir malın sadaka* olarak verilmesi ise, adanan mal adağı 
yapanın malından ve servetinden fazla olmamalıdır. Çünkü adağı yapan 
kimse ancak mal varlığı kadar bir tasaddukta bulunabilecektir. Ayrıca 
başkasının malını tasadduk etmeyi adamak da câiz değildir. 


ADAK (NEZIR) 


Allah'u Teâlâ'ya ibâdet maksadıyla mükellef olmadığı halde mübah olan 
bir işi yapmayı kararlaştırmak, kişinin öyle bir ameli kendisine vâcip 
kılması ve bunu yapacağına dair Allah'a söz vermesine Adak denir. 

Allah rızası için yapılan adaklar Allah katında geçerlidir. Yalnız Allah'ın 
rızası gözetilirse böyle bir ibâdetten sevap elde edilir. Sırf Allah rızası için 
oruç tutmak, sadaka vermek, Kur'an okumak namaz kılmak gibi. Ancak sırf 
dünyevi bir maksat uğruna yapılan adaklar geçerli değildir. "Falan bir işim 
olursa şu kadar oruç tutacağım", veya şu kadar sadaka vereceğim demek 
gibi. Buna benzer dünyaya yönelik isteklerin olması halinde yapılan 
adaklarda sırf dünyevi bir arzu taşıdığından ibâdetlerde aranan ihlâs* ve 
Allah rızası özelliği kaybolmuş oluyor. Aslında böyle bir adak Allah'ın 
takdirini değiştirmez. Mukadder ne ise o olur. Fakat her ne olursa olsun 
"falan işim olsun, şöyle böyle oruç tutacağım, sadaka vereceğim..." gibi 
adakları yaptıktan sonra mutlaka yerine getirmek vâcip olur. 

Allah'ın rızasını ve yardımını istemek maksadıyla yapılan bu ibâdet 
genellikle bütün semâvi dinlerde vardır. Kur'an-ı Kerim'de Hz. Meryem ile 
ilgili olarak anlatılan kıssada annesinin şöyle dediği ve adakta bulunduğu 
ifade edilmektedir: "Hani İmran'ın karısı şöyle demişti: 'Rabbim' karnımda 
taşıdığım çocuğu sadece sana hizmet etmek üzere adadım. Bunu benden 
kabul buyur Allah'ım sen her şeyi çok iyi işiten ve çok iyi bilensin. " (Âl-i 
İmrân, 3/35). Ve yine Hz. Meryem'e şöyle hitab edilmişti: "İnsanlardan 
birini görürsen "Rahman olan Allah'a konuşmama orucu adadım bugün 
kimseyle konuşmayacağım" de." (Meryem, 19/26). Yalnız Semâvi dinlerde 
değil, kısmen semâvi din özelliği ve kalıntıları taşıyan bazı toplum ve 
dinlerde de adak inancına rastlanmaktadır. Yahudi ve Hristiyanların yanısıra 
eski Çin, Türk ve Arap toplumlarında adakların yapıldığı bilinmektedir. 
Kur'an-ı Kerim'de adak ile ilgili olarak bazı hususlar zikredilmişse de bu 
konuda herhangi bir emir veya nehiy mevcut değildir. Fakat ileride de ele 
alınacağı gibi adaklar yapıldıktan sonra mutlaka yerine getirilmesi 
gerekmektedir. 

Bazı Hadislerde Rasülullah (s.a.s.), yapıldıktan sonra Allah'a itaat 
kabılinden olan adakların yerine getirilmesi gerektiğini ifade etmiştir. 
(Tecrid-i Sarih Tercüme ve Şerhi, XII, 226 vd.) Adağın Hz. Peygamber 
tarafından yasaklandığını ileri sürenler olmuşsa da, bu adaklar insanı 


kaderden müstağni kılmaya sürükleyen anlayışlara dayalı olan adaklardır. 
Çünkü yapıldıktan sonra mutlaka yerine getirilmesi kesin olarak 
emredildiğine ve bu konuda gayet açık hükümler bulunduğuna göre, 
yasaklanmış bir hususun yapıldıktan sonra yerine getirilmesi isteniyorsa bu 
yasak ne ile izah edilebilir? 

Adak, yemin keffâreti*nde olduğu gibi yerine getirilmesi kişinin İslâmi 
hükümlere olan sadakatine bağlıdır. Böyle bir adağı yaptıktan sonra onu 
yapmaması halinde İslâm devleti yetkilileri ibâdeti ihmal ettiğinden dolayı 
onu bu konuda zorlayamazlar. Ancak Cenab-ı Hakk Kur'an-ı Kerim'de 
"Nezirlerini edâ etsinler" (el-Hacc, 22/29) buyurmaktadır. 


ADAK KURBANI: 


Adanılan şey bazen kurban olabilir. Bu durumda şu iki hususa dikkat 
edilmelidir: 
1- Kurban davar, sığır ve deve gibi dört ayaklı hayvanlardan olur. Tavuk, 
kaz ve hindi gibi iki ayaklı hayvanlardan kurban olmaz. 
2- Kurbanın etinden onu adayan kimse ile usül ve füru* yiyemezler. 
Kurbanın eti fakirlere tasadduk edilir. Şayet yerlerse yedikleri miktarın 
değerini fakirlere vermeleri gerekir. 


ADAK KURBANI ETİ 


Bir baba, çocuğum şu okulu bitirirse kurban kesecegim der, fakat 

çocuğu o okulu bitiremeden baba ölürse, daha sonra okulu bitiren çocuk, ya 
da annesi onun bu adağını yerine getirmeli midirler? Keserlerse etinden 
kimler yiyemez? 
Ölen Için Kurban ve Kurbanda Çok Yönlülük Önce, dünyevi bir nimet için 
adak yapmanın mekruh, yani çirkin bir iş olduğu, ama buna rağmen adağını 
yerine getirmesi gerektiği bilinmelidir. Bir şeyin olmasına bağlanan 
(muallak) adak, o şey olmadan önce yapılmaz. Sözünü ettiğiniz baba 
oğlunun okulu bitirdiğini görmediği için bu adak onun üzerinden 
düşmüştür. Çocuğun bu kurbanı kesmesi ve sevabını ona göndermesi güzel 
bir şeydir.Adak olmadığı için etinden herkes yiyebilir. Ancak adak sahibi, 
varislerinin kesmelerini emretmişse kesenin kendisi yiyemez. ( Nemenkâni; 
age. N/362 (Raddü'I-muhtâr'dan)) 


ÂDET GÖRME (HAYIZ) 


Genel Olarak Âdet 
(Bu başlık altında âdetle ilgili meseleleri bir problemi çözer biçimde, 
oldukça karmaşık olarak anlatmak zorunda olduğumuzdan, konunun sonuna 
âdeti kısa ve öz olarak anlatan bir özet ekleyecegiz. Bu konuda kısa ve 
genel bilgi edinmek isteyenler, öncelikle orayı okumalı, orası ile 
halledemedikleri problemleri çıktığında, burada ilgili bölüme bakmalıdırlar. 
Aynı şey lohusalık ve hastalık kanı için de söz konusudur.) 
1- Âdet görme, yani hayız, kadının özelliklerinden ve onu erkekten ayıran 
yönlerinden biridir. Âdet, anormal ve çirkin bir olay değil, normal ve 
kadının fıtratının, yani yaratılışının gereği olan doğal bir olaydır. Âdet 
görme, kadının sihhatli ve normal olduğunu gösterir. 
2- Islâm bu konuda da aşırılıklardan uzak bir orta yolu öğretir: Cahiliyyet 
dönemindeki Araplar âdetli kadınlara arkadan cima ederlerdi. Hiristiyanlar 
adetli kadınlara, bu hallerinde iken önden cima ederlerdi. Yahudilerle 
Mecusiler ise, tam tersine, âdetli kadından son derece uzak kalır, hattâ 
adetleri bittikten sonra bir hafta daha onlarla bir arada bulunmazlar, onlarla 
beraber yemezler, içmezler ve oturmazlardı ve kitaplanndaki emrin bu 
olduğunu söylerlerdi. (Müslim, hayz 16; Ebü Dâvüd, tahâret 103.) Ilk ikisi 
temizlige dikkat etmeme ve sihhat bozucu bir davranış, diğeri de kadınları 
küçük düşürücü ve dışlayıcı bir uygulama idi. 
3- Islâm geldi, "hayız, eziyet verici bir haldır, dolayısı ile hayızlı iken 
kadınla cima etmeyin..." (Bakara (2) 222.) âyeti gönderildi. Hiç mi 
yaklaşmayacağız diye soranlara, bunu Yahudilerden etkilenerek sormuş 
olabilecekleri için, Peygamber Efendimiz; "her şeyi yapın fakat cima 
etmeyin" (Müslim, hayz,16; Nesâi, taharet 180; Ibn Mâce, taharet 124; 
Darimi, vudü 117.) buyurarak, kadının âdetli iken kirli bir çaput gibi bir 
kenara atılamayacağını öğretti. Çünkü âdetlilik, pislik demek değildi. 
Kur'ân ondan "pisliktir" diye değil, "eziyettir" diye söz etti. Yani âdetli iken 
kadınla cima, hem erkek için, hem de kadın için bir eziyettir ve sağlıga 
zararlıdır. 
4- Peygamberimiz bunu, uygulayarak da öğretti: O, annelerimiz olan 
hanımları âdetli iken göbekle dizkapağı arasını bir peştemal(izar) ile 
örtmesini söyler ve geri kalan yerlerinden yararlanır, okşar ve ilgilenirdi. 
(Buhari, hayz 5; taharet 175; Darimi, taharet 108; Muvatta, taharet 102) 


Bunu elbette kendisi cinsel tatmin aramak için yapmazdı. Çünkü 
hanımlarının hepsi bir anda âdetli olmayacağına göre cinsel ihtiyacağı âdetli 
olmayan hanımlarıyla normal yoldan giderebilirdi. 

Durum bu iken böyle davranmasının iki önemli nedeni vardı: 

a). Bunu yapmakla, bu konudaki batıl inançları yıkmış ve bunun caiz 
olduğunu bildirmiş oluyordu. 

b). Âdetli iken bedensel ve psikolojik rahatsızlık duyan kadını, itilmişlik ve 
yalnızlık duygusundan kurtarmış ve ona eskisi gibi insan olmakta devam 
ettiğini göstermiş oluyordu. 

Çünkü Peygamberimizin bütün hanımları âdetli iken kendilerine böyle 
davranıldığını haber vermişlerdir. (bk. Müslim, hayz 3.) 

Bunu bir de onların, görüşüp konuştukları her kadına bunun normal ve caiz 
olduğunu anlatmaları ve yaygınlasması için yapıyordu. 

5- Islâm'da âdetli kadının pis olan yönü sadece kanıdır. Nitekim erkeğin de 
idrarı ve dışkısı pistir. Âdetli kadınla cima dışında herşey yapılır. Onun teri 
ve tükrügü pis değildir, onunla kucaklasılir, öpülür, beraberce yemek yenir. 
Hattâ artığı yenilebilir. 

6- Aişe Annemiz: "Allah Rasulü söylerdi ve ben âdetli iken onun başını 
yıkardım. Ben âdetli iken kucağıma yaslanır Kur'ân okurdu". (Buhari, hayz 
2, 3; Müslim, hayz 15; Nesâi, taharet 173,174;Müsned V/400, 
VU68,117,135,148.) Âdetli iken kemikli haşlamanın etini ısırırdım ona 
verirdim, alır ve benim ısırdığım yerden ısırırdı. Âdetli iken su içtiğim kabı 
ona verirdim, alırdı ve ağzını, benim ağzımı koyduğum yere koyar ve 
içerdi" (Müslim, hayz 14; Izahi için bk. Davudoğlu N/990-91; Ebü Dâvüd, 
tahâret 103.) demiştir. 

7- Âdet görme, Allah'ın bir kanunudur. O, âdetli kadının namaz ve orucunu 
da bırakmasını emretmiştir. Kadın nasıl namaz kılma ve oruç tutma emrini 
yerine getirirken sevap kazanırsa, âdetli zamanında yine emre uyarak 
namaz kılmamak ve oruç tutmamakla da sevap kazanır. 

8- Fıkıh kitaplarımızın hemen hemen hepsinde âdetin, en zor meselelerden 
biri olduğu söylenir. Çünkü gerek âdetin başlangıç ve bitim zamanlarının 
hesabı, gerek âdet kanının özellikleri ve gerekse âdetli iken yapılabilen ve 
yapılamayan şeyler, yani, âdeti ilgilendiren gusül, namaz, Kur-ân okumak, 
oruç, itikâf hacc, cinsel ilişki boşama, iddet, istibra vb. meseleler kolaylıkla 
bilinebilecek şeyler değildir. Dini titizligi ve gayreti olanlar dışında bu 
konuyu çok az kimse bilebilir ve Allah'ın arzusuna uygun olarak yaşama 
derdi olmayan zayıf imanli kimseler bu konuda çok büyük hatalar yaparlar 


ve bünyelerine de, dinlerine de, eslerine de zarar verirler. Bu yüzden 
özellikle kadınların bu konuyu çok iyi bilmeleri gerekir. Erkekler de evin 
reisi ve kadının "kayyum"u olmaları bakımından bundan aynı derecede 
sorumludurlar. 

Âdetin Tanımı 

9- Âdet: Hamile olmayan, ergin kadının rahminden (döl yatağından), 
lohusalık ya, da kan akmasına sebep olan bir hastalıktan ötürü değil de 
ergin kadınlık gereği, belli sürelerle gelen kandır. 

Bu, âdeti bir kan ya da olay görmemiz halinde yapacağımız tariftir. 

10- Âdetli olmayı değişik bir durum ve yeni bir hal olarak düşünürsek âdeti; 
sözü edilen kan sebebi ile ortaya çıkan şer'i bir engeldir, diye tarif ederiz. 
Yani birinci tarif, âdet kanının pis bir madde olmasına, ikinci tarif de sebep 
olduğu hades (hükmi pislik, yani abdestsızlık ve gusülsüzlük) haline 
göredir. 

11- Âdet dediğimiz "hayz" in sözlük anlamı "akmak" tir. 

12- Hayız karşılığı olarak dilimizde kullanılan en yaygın kelime "Âdet"tir. 
"Aybaşı", "kirlilik", "namazsızlık", "ay hali" gibi kelimeler de aynı anlamda 
kullanılır. 

ÂDET KANININ ÖZELLİKLERİ: 

Rengi ve Kokusu 

"Ümitsızlık" yaşına varmayanlarda saf beyaz akıntı dışında gelen kırmızı, 
siyah, haki, bulanık, saman ya dadişsarısi, hatta yeşil gibi her renk âdet kanı 
olabilir. Ümitsızlık yaşına varanlarda ise âdet kanının rengi sadece koyu 
kırmızı ya da siyahimsidir. Dolayısı ile ellibeş yaşınıgeçenlerden gelen ve 
bu iki rengin dışında olan her akıntı âdet değil, hastalık kanıdır. 

Kanın rengi konusunda, ilk çıktığı ve bezde belirdigi zamana itibar edilir. 
Çünkü o anda tazedir ve asıl rengindedir. Kuruduktan sonraki rengine itibar 
edilmez. Çünkü kuruyunca rengi değişebilir. 

Âdet kanının kokusu ağır ve rahatsız edicidir. Hastalıktan dolayı gelen kan 
ise kokusuzdur. 

Âdet Kanının Ilk Çıkışı (Sübütü) 

Ilk âdetini gören ya da ilk doğumunu yapan kadının âdeti ve lohusalığı ile 
ilgili hükümler değişiktir ve bu durumdaki kadına "mübtedie" yani, yeni 
başlayan, ilk âdet gören denir. 

Âdetin ilk başlama yaşı dokuz yaştır. 

Yeni başlayan kadının âdet zamanı gördüğü her kan, üç günden az on 
günden çok olmadıkça, âdet kanı, doğumunda gördüğü her kan da, kırk 


günü geçmedikçe lohusalık kanıdır. 

Ilk başlayan kadın bir saat (bir süre anlamında) kan görüp arkasından 
ondört gün temiz kalsa, onun ardından da yine bir süre kan görse ilk on 
günü âdet sayılır ve bununla ergin olduğuna hükmedilir. Çünkü bu iki kan 
arasındaki temizlik, onbeş günden az olduğu için anormal bir temizliktir. 
On günün bitiminde; temizlik halinde de olsa, yıkanır. Ramazan ise, bu on 
günde tutmadığı oruçlarını kaza eder. 

Bu örnekte görüldüğü gibi, yeni başlayanın âdeti temizlikle başlayamaz 
ama, temizlikle sona erebilir. 

Dokuz yaşını tamamlayan kız ilk defa gördüğü kandan dolayı namazını ve 
orucunu bırakır, evli ise karıkoca ilişkisinde bulunmaz. Kan üç gün 
tamamlanmadan kesilir ve onbeş gün dolmadan bir daha akmazsa, âdet kanı 
değil özür kanı olduğu anlaşılır ve bıraktığı oruç ve namazlarını kaza eder. 
Fakat Imam Muhammed'den nakledilen bir görüşe göre bu durumda olan 
kadının gelen bu ilk kanın üç gün devam etmedikçe âdet kanı olduğu 
kesinlesmez, sahibi de namazı bırakamaz ve orucu erteleyemez. Aricak 
birinci görüş daha sağlamdir. Çünkü Allah Teâlâ Kur'ân'da âdeti "ezâ" diye 
nitelemiştir (2/222) Kanın çıkmasıyla bu nitelik gerçekleşmiş ve âdet kabul 
edilmesinin sebebi oluşmustur.(Bu konuda Malıkilerin de güzel bir 
değerlendirmesi vardır: Dokuz yaşına girmemiş bir kızdan gelen kan bir 
illet kanıdır. Dokuz ile oniki yaş arasında bulunan bir kızdan gelen kan, 
bilen kadınlara ya da doktara gösterilir, kesinlikle âdettir derlerse ya da 
şüphelenilirse bir illet kanı sayılır. Onüç yaşına gelen bir kadından elli 
yaşına kadar gelen kan ise mutlaka âdettir. Elli yaşını geçmiş bir kadından 
yetmiş yaşına kadar gelen kan da yine bilir kadınlara ya da doktora 
gösterilir. Yetmiş yaşına ulaşmış bir kadından gelen kan ise kesinlikle özür 
kanıdır.Şâfiilere göre âdetten kesilmede belirli bir yaşı yoktur. Hanbelilere 
göre ise elli yaş âdetten kesilme yaşıdır.) 

Âdetin başlaması kanın yuvarlak olan iç ferçte (kadının cinsel organı) 
belirip, uzunca olan dış ferce geçmeşiyle ya da sadece iç dudaklann ucuna 
kadar gelmesiyledir. Akşamdan bez ya da pamuk koyup, sabahleyin bezinde 
ya da pamuğunda kan gören kadının âdeti, kanı gördüğü andan itibaren 
başlar. Çünkü "olaylan en yakın zamanına bağlamak" bir kuraldır. Pamuğu 
koyduğu andan itibaren başlar diyenler de vardır.Tersine; âdetli bir kadın, 
kullandığı bezi sonradan temiz görse, temizliği bezi koyduğu andan itibaren 
başlamış sayılır. 

Âdetin sona erdiği yaş ise ellibeştir. Bu yaşa "iyâs" yani "ümitsizlik" yaşı 


denir ki, kadın artık hamile kalma ümidini yitirmiş demektir. 

Çok nadır olsa bile kadın ellibeş yaşını geçtikten sonra da âdet görebilir. 
Meselâ bu yaştan sonra gelen kan koyu kırmızı ya da siyah ise âdet kanıdır, 
değil ise hastalık kanıdır, âdet değildir. 

Ellibeş yaş ender durumlar dışında, kadının âdetten kesilmeşinin son 
yaşıdır. Âdetten kesilmeye başlamanın ilk yaşı ise kırkbeştir. 

Burada ve diğer dini konularda yaş hesaplamasında Güneş Yılına değil Ay 
Yılı'na itibar edilir. 

Âdetin Ölçüsü (En Azı ve En Çoğu) 

Âdetin en az süresi üç tam gün, yani yetmiş iki saattır. Ebu Yusuf'a göre iki 
tam gün ve üçüncü günün de yarıdan çoğu âdetin en azıdır. 

Buna göre meselâ pazar günü güneş doğarken bir süre kan görse, 
arkasından da çarsamba günü şafak sökümüne kadar kan kesilse ve aynı 
gün güneş doğmadan az önce tekrar kan görse ve güneşin doğumunda 
kesilse, ya da ikinci doğuşa kadar sürse, bu kan âdet kanıdır. Çünkü yetmiş 
iki saatlık ölçü (nisab) tamamlanmıştır. Kanın bu ölçünün iki ucunda 
görülmesi yeterlidir, bu ölçü süresince devam etmesi şart değildir. Arada bir 
gelmesi, âdet olması için yeterlidir. Yine bu maddeye ve bu örneğe göre kan 
yetmişıkı saat dolmadan az önce kesilse, arkasından onbeş tam gün temiz 
kalsa bu kan âdet kanı değildir, çünkü ölçü (nisab) dolmadan normal bir 
temizlik süresi geçmiştir. Böyle bir temizlik süresinden sonra gelecek kan 
önceki ile beraber hesaplanamayacaktır. 

Fakat kanın kesilmesinden sonra onbeş tam gün dolmadan, meselâ onuncu 
ya da daha önceki bir gün tekrar kan görse, hepsi âdet kanı olmuş olur. Eğer 
on günden sonra, onbeş günden önce görecek olsa, düzgün âdeti bulunması 
halinde âdet günleri kadarı, bulunmaması halinde ise on günü âdet kanı 
sayılır. Çünkü, ileride de geleceği gibi, âdetin en çoğu on gündür ve âdet 
günleri içerisinde kanın sürekli gelmesi şart değildir, yani eksik temizlik de 
kesintisiz kan sayılır.(Imam Şafii ve Ahmed'e göre âdetin en azı bir gün ve 
bir gece, en çoğu ise onbeş gündür. Imam Malık'e göre ise azı ve çoğu için 
bir sınır yoktur. Bu görüşlerin de dayandıkları şer'i deliller mevcuttur). 
Âdetin en çok süresi on tam gün, yani, ikiyüzkırk saattır. Ancak kadın fetva 
sorduğu müftüye onbirinci günde temizlendığını bildirse fetva verecek olan, 
bir kaç saati hesaba katmayıp ona on gün âdet gördüğünü söyler. Âdetin en 
azı dışında hep böyle davranılıp, yeni güne geçmiş birkaç saat hesaba 
katılmaz. Ta ki, kadınların bu durumu zor bir problem haline gelmesin. 

Bu maddeye göre üç günden az ve on günden fazla gelen kan âdet kanı 


değil, hastalık kanıdır. 

ÂDET GÜNLERİNDE DEĞİŞME (INTİKAL) 

Âdet günlerindeki değişme, yani "intikal", âdet meseleşinin en önemli 
noktasıni oluştuiur. Dolayısı ile bu konuda özellikle kadınların çok dikkatli 
olması gerektir. 

Bazı kadınların âdet günleri düzenlidir. Her ayın belli gününde başlar ve 
belli gün kadar sürer. Böyle olan kadınlar için âdet hesapları konusunda bir 
zorluk yoktur. Böyle bir kadına, âdeti belli, anlamında "mu'tâde" denir. 
Ancak yaş ve sağlık durumundaki değişmeler, iklim şartları ve doğum gibi 
bazı olaylar yüzünden çoğu kadınların âdet günlerinde oynama, artma, ya 
da eksilme olabilir. Bu olaya "intikal" denir. 

Düzenli âdeti olan, meselâ her ayın belli gününden başlamak üzere belli 
gün âdet gören bir kadın, arada bir her nasılsa, yine âdet gününden 
başlamak üzere on günü aşkınken görse, âdetine itibar eder, sadece on günü 
aşan günlerde değil, âdet günlerini aşanlarda da temiz sayılır. Kan geldiği 
için terkettiği ibâdetlerini kaza eder. 

Düzenli âdetin değişmesi (intikal), âdet gördüğü gün sayısında olabileceği 
gibi, başlama zamanında da olabilir. Buna göre değişmede (intikalde) su 
ihtimaller söz konusu olur. 

Âdetin zıddına gelen kan, on günü ya aşar veya aşmaz. 

Aşması halinde kan gördüğü bu on günü aşkın günler içerisinde önceki 
düzenli âdetinin günlerine rastlayan en az bir âdet ölçüsü (nisab), yani üç 
gün bulunur ya da bulunmaz. 

Bulunması halinde, bu bulunan günler âdet günlerine ya eşittir veya 
değildir. 

Âdetin zıddına gelen bu kan on günü geçmemesi halinde de ya tam on gün 
olur ya da daha az olur. 

Söz konusu kan on günü aşar ve içerisinde önceki düzenli âdetinin 
bulunması gereken günlerden en az bir âdet ölçüsü (nisab), yani üç tam gün 
kadarı bulunmazsa âdet, zaman olarak değişmiştir ancak sayı aynıdır. 
Açıklaması: Adeti her (dini) ayın ilk gününden başlamak üzere beş gün olan 
bir kadın, ayın âdet görmesi gereken bu ilk beş gününde, ya da baştan 
üçünde temiz kalsa, sonra onbir gün kan görse, bu durumda bu onbir günün 
içerisinde ilk ihtimale göre âdetinden hiç bulunmamış ikinci ihtimale göre 
de sadece iki gün bulunmuştur. Dolayısı ile bu kadının âdeti, kan gördüğü 
günden başlamak üzere beş gündür, çünkü kan on günü aşmıştır, bu yüzden 
sayı olarak âdetine döner. Yani âdeti sayı bakımından değil de, zaman 


bakımından değişmiş (intikal etmiş) olur. Çünkü önceki âdet günleri temiz 
geçmiş, hattâ öncelerinde de kan görülmemiştir. Dolayısı ile âdet kabul 
edilmesi mümkün değildir. 

On günü aşan bu kan içerisinde, önceki âdet günlerinin en az bir âdet ölçüsü 
(nisabi), yani üç gün bulunursa, sadece bu üç gün âdettir, geri kalan hastalık 
kanıdır. 

Önceki âdet günlerinin tamamı bu on günü aşan kan içerisinde bulunursa, 
bu durumda âdet; gün sayısı olarak da zaman olarak da değişmemiş, nerede 
ise ve ne kadarsa öyle kalmış ve o miktardan fazlası hastalık kanı olmuş 
demektir. 

Açıklaması: Âdeti her (dini) ayın ilk gününden başlamak üzere beş gün olan 
bir kadın, bir defasında henüz ayın biri olmadan beş gün kan görse, kan 
devam edip âdet günleri olan ayın ilk beş gününde de görüldükten sonra, 
fazladan da bir gün kan görse, toplam onbir gün eder. Esas âdet günleri de 
onların içerisindedir. Bu durumda önceki âdet günleri olan ayın ilk beş 
gününde gördüğü kan âdet kanı, önceden beş ve sonradan bir gün gördüğü 
kan ise hastalık kanıdır. 

Yine bu on günü aşan kan içerisine önceki düzenli âdetinden bir âdetin en 
az ölçüsü rastlasa ve fakat bu rastlayan günler önceki âdet günlerine eşit 
olmasa, öncekinden az da olsa âdet bu ikinci sayıya geçmiş ve o, âdetin 
sayısı olmuştur: 

Açıklaması: Âdet günleri ayın ilk beş günü olan bu kadın, ayın ilk iki 
gününde temiz kalsa, arkasından onbir gün kan görse, kan gördüğü günlerin 
ilk üçü, önceki âdetine rastladığı ve en az âdet ölçüsünü doldurduğu için 
âdeti sayılır. Bu durumda âdeti sayı olarak değişmiş zaman olarak 
değişmemiş ve beş günden üç güne intikal etmiş olur. Geri kalan sekiz gün 
ise hastalık kanıdır. 

Kan gördüğü günlerin sayısı on günü geçmedikçe, düzenli âdeti kaç gün 
olursa olsun, hepsi âdettir. 

Ancak bu kurala, arkasından tam bir temizlik süresi geçirirse, kaydını 
eklemek gerekir. Bir tam temizlik, yani onbeş gün geçmeden tekrar kan 
görürse yine âdetine döner fazlasını hastalık kanı sayar. Çünkü aralarında 
bir tam temizlik bulunmayan kan sürekli akmış sayılır. 

Açıklaması: Âdet günleri ayın ilk beş günü olan örneğimizdeki kadın, ayın 
ilk günü kan görse, fakat kan beş gün değil, altı gün sürse altıncısıda âdet 
kanıdır. Aynı kadın ondört gün temiz kaldıktan sonra tekrar kan görse bu 
defa ilk âdetine döner ve o altıncı günü âdet değil, hastalık kanı sayar, 


ibâdetlerini kaza eder. Çünkü normal temizliğin en azı onbeş gündür. 

Âdet bir seferle yerleşmiş ve sabitleşmiş olur. 

Meselâ ilk defa âdet gören bir kız ilk âdetinde altı gün kan görse arkasından 
yirmidört gün temiz kalsa âdeti böylece yerleşmiş olur. Dolayısı ile sonraki 
aylar bir hastalık yüzünden kendisinden sürekli kan gelecek olsa âdetini ve 
temizlik günlerini önceden sabitleşen bu sayılara göre hesaplar. 

Âdetin değişmesi, yani düzgün bir âdetin, sayıca ya da zamanca başka bir 
düzgün âdete dönüşmesi (intikal), peşpeşe iki âdetin aynı ölçüde ve önceki 
âdete zit olarak gelmesiyle olur. 

Bu son iki maddeyi daha iyi anlayabilmek için şöylece örneklendirebiliriz: 
Düzenli âdeti meselâ altı gün olan bir kadın, bir ay yedi gün âdet görse bu 
yedinci gün hayız olmuş olur, ancak bir sonraki ayda da yedi gün âdet 
görmedikçe düzenli âdeti yedi güne çıkmış olmaz. Bu sözü edilen yedinci 
gün hayız olmuş olduktan sonra düzenli olup olmaması ne değiştirir? gibi 
bir soru akla gelebilir. Bunların farkı su örnekle anlaşılabilir: Düzenli âdeti 
meselâ altı gün olan bir kadın bir ay yedi gün, onun arkasındaki ay ise onbir 
gün âdet görse, iki ay peşpeşe aynı sayıda âdet görmediği için düzenli âdeti 
yine altıdır ve ikinci ayda on günü aşacak gekilde kan gördüğüne göre, yedi 
günden fazlası değil altı günden fazlası, yani beş günü hastalık kanıdır: 
Fakat iki ay peşpeşe yedi gün sürmesi, düzgün âdetin yedi güne intikal 
ettiğini gösterir. Ondan sonraki ay, kanın onbir gün gelmesi halinde, beş 
değil de sadece dört günün âdet olmadığı anlaşılır. Ama sabit ve düzgün bir 
âdeti olmayan kadından gelen kan, önceki âdeti kaç gün olursa olsun, on 
günü geçmedikçe âdet sayılır. Meselâ bir ay altı, bir ay yedi, bir ay sekiz, 
bir ay dokuz, bir ay on gün âdet görse bunların hepsi âdettir: Ertesi ay onbir 
gün kan görse, on günü âdet bir günü hastalık kanı olmuş olur. 

Kısaca âdet bir defa ile sabit ve yerleşmiş, iki defa ile değişmiş yani intikal 
etmiş olur. 

Kanın Kesilmesi Durumu 

Âdetin hakikaten ya da hükmen sona ermesi durumuna kanın kesilmesi adı 
verilir. Hakikaten sona ermesi kanın artık akmamasıyla, hükmen sona 
ermesi de âdette on günü Lohusalıkta da kırk günü geçmeşiyle olur. Yani en 
çok sınırı geçince kan kesilmese de kesildiğine hükmedilir. Bu yüzden bu 
her iki duruma da "kanın kesilmesi" tabirini kullanacağız. 

Kanın kesilmesi, yani âdetin hakikaten yada hükmen sona ermesiyle, 
kadınla, yıkanmadan bile cinsel ilişkide bulunmak caiz olur. Ancak cinsel 
ilişkiyi yıkanmasından sonraya ertelemek müstehap (dinen güzel)'dir. 


Kan kesildiği anda içinde bulunduğu farz namazın vaktinden bir başlangıç 
tekbiri alacak, yani "Allah" diyecek kadar zaman kalmışsa o namazı kaza 
etmesi gerekir. 

Meselâ Ramazan'da şafak sökmeden biraz önce kan kesilecek olsa: O 
geceki yatsı namazını kaza eder, o günün orucunu ise edâ (vaktinde) olarak 
tutar. 

Bütün bu konularda zamanın sonuna itibar edilir. Meselâ, vaktin son anında 
temizse o vaktin ibâdetini kaza edecek, değilse etmeyecektir. 

Bu maddeye göre; vaktin sonunda bir başlangıç tekbiri alacak kadar süre 
kalmışken ergin olan çocuk ve müslüman olan kâfir o vaktin namazını kaza 
eder. Kendine gelen deli, ikameye niyyet eden yolcu ve yolculuğa niyyet 
eden mukim (yolcu olmayan) için de durum aynıdır. 

Vaktin sonunda delirse ya da kadın âdet görse o vaktin farzı üzerlerinden 
düşer. 

Düzgün âdeti olan bir kadından kan, en çok süresinden önce ve fakat 
düzgün âdeti sona erdikten sonra kesilse, yıkanma, ya da o mümkün değilse 
teyemmüm alma süresi de âdetinden sayılır ve yıkanmadan âdeti bitmiş ve 
temiz olmuş olmaz, kendisi ile cinsel ilişkide bulunulamaz. 

Buna göre; bu durumdaki kadın, ancak yıkanabilecek ya da onun yerine 
teyemmüm alabilecek bir süre ile beraber bir başlangıçtekbiri de alabilecek 
kadar bir zamanına yetiştigi vaktin namazını kaza eder. 

Bu durumdaki kadın yahudi ya da hiristiyan (yani kitabiyye) ise 
yıkanmadan da müslüman kocası kendisiyle cinsel ilişkide bulunabilir. 
Çünkü o yıkanma ile mükellef değildir. 

Yıkanabilecek zaman içerisinde; su alıp gözden uzak bir yere çekilmek ve 
elbiselerini çıkarmak da hesaba katılır. 

Âdeti bu şekilde sona eren bir kadın yıkanmadıkça ya da o mümkün değilse 
teyemmüm alıp namaz kılmadıkça, tam bir namaz vakti geçmeden kocası 
kendisiyle cinsel ilişkide bulunamaz. Ama yıkanırsa, ya da teyemmüm 
edecek bir durumda olur da teyemmüm alıp onunla bir namaz kılarsa hemen 
cinsel ilişkide bulunabilirler. 

Bu maddeye göre; güneş doğmadan çok az yani yıkanmadıkça ve başlangıç 
tekbirine yetmeyecek kadar bir süre önce kan kesilse, yıkanmadan ya da 
imkân yoksa teyemmüm almadan ikindinin vakti girinceye kadar kocası 
kendisi ile cinsel ilişkide bulunamaz. Yatsıdan az önce kesilmesi halinde de 
aynı şartlarla sabahın vakti girinceye kadar cinsel ilişkide bulunamazlar. 
Ancak âdetin ya da lohusalığın en çok süresi, yani âdette on gün, 


lohusalıkta kırk gün dolmuş ise hiçbir şey gerekmeden cinsel ilişkide 
bulunabilirler. Kırkinci maddede anlatılan duium, budur. 

Düzenli âdeti olan da âdeti dolmadan, fakat üç gün tamamlandıktan sonra 
kanın kesilmesi halinde, yıkanır ibâdetlerini edâ eder, ancak düzenli âdet 
günleri tamamlanıncaya kadar ihtiyaten cinsel ilişkide bulunmaz. 

Meselâ: Düzenli âdeti on gün iken kan üç gün geldikten sonra kesilse kalan 
yedi gününde ibâdetlerini edâ eder; ancak ihtiyaten cinsel ilişkide 
bulunmaz. Çünkü âdet günleri içerisinde kanın tekrar gelmesi kuvvetle 
muhtemeldir. 

Lohusada da, düzenli bir âdeti olması, meselâ bir doğumunda kırk gün kan 
görmüş olması halinde durum aynıdır. Yani sonraki doğumda eğer otuzuncu 
gün kan kesilirse yıkanır, ibâdetlerini edâ eder ve fakat kırk gün dolmadan 
ihtiyaten cinsel ilişkide bulunmaz. Ama böyle bir âdeti yoksa, lohusalığın 
en azı olmayacağı için, kan kesilip yıkanınca cinsel ilişkide bulunabilir. 
Kadın -ister yeni başlayan, isterse düzgün âdetli olsun- âdet olabilmesi 
mümkün olan zamanlarda her kan gördüğünde namazını bırakır ve üç 
günden önce kanın her kesildiğinde de namazını kılar. Ancak tekrar kan 
gelme ihtimalınıdüşünerek vaktin sonunu bekler. 

Meselâ iki gün kan gördükten sonra bir yatsı vakti girmisken kan kesilse 
bekler, sahurun bitimine bir süre kalıncaya kadar kan görmezse sadece 
abdest alırve namazını kılar. Çünkü üç günü doldurmayan o kan âdet kanı 
sayılmaz. Sonunda bırakacağı süre ise normal yıkanıp bir namaz 
kılabileceği kadar süredir. Bu durumda namaz için vaktin sonunu beklemek 
farzdır. Ama üç gün dolduktan ve fakat âdeti tamamlanmadan önce kanın 
kesilmesi ve yıkanması duiumunda ise namaz için vaktin sonunu beklemek 
farz değil, müstehap (hoş görülen olur) (38. md. bak). 

Kanın kesilmesi dunimu lohusalıkta da her konuda aynen âdette olduğu 
gibidir. Ancak Lohusa, geçen günlerin azına çoğuna bakmadan kanın her 
kesildiğinde yıkanır. Bu farzdır. Çünkü lohusalığın en az sınırı yoktur. 
Kanın Sürekli Akması Durumu 

a) Düzgün Âdetlide (Mu'tâde'de): 

Kanın sürekli akması yani, en çok süresi olan on günü geçmesi duiumu, 
düzgün âdetlide olursa, temizliği ve âdeti, her hükürnde, önceden olduğu 
gibidir. Ancak temizliği altı aydan fazla idiyse bu durumda altı aydan biraz 
az olarak hesaplanır. 

Meselâ: 

a) Her ayın ilk altı gününde âdetli kalan, yirmidört gününü temiz geçiren, 


b) On gün âdetli 179 gün, yani altı aydan biraz da olsa az temiz geçiren, 

c) On gün âdetli, bir yıl temiz geçiren üç kadın düşünelim. 

Bunlardan kanın kesintisiz akması durumunda; birincisi âdeti olduğu üzere 
her ayın ilk altı günü kendisini âdetli sayar, altı gün dolunca yıkanır, kalan 
yirmidört günü temiz gibi davranır. Ikincisi de yine aynen kendi âdetini 
uygular. Üçüncüsü ise on gün âdetli ve altı aydan bir anlık az bir süre temiz 
olarak davranır. Ta ki, böylece hamilelik temizliği ile âdet temizliği 
birbirniden ayrılmış olsun. Çünkü hamileligin en az süresi altı aydır. 

Bu durumda âdet on gün, temizlik ise iki ay olarak hesaplanır diyenler de 
vardır, ama dayanagi güçlü olan yukarıda söylenendir. 

b) Ilk Âdet Görende (Mübtedie'de): 

Kanın sürekli akması durumu âdeti yeni başlayanda olursa dört ihtimal 
düşünülebilir: 

a) Kan, ergin olur olmaz akmaya başlamış ve devam etmiş olabilir. 

b) Norrnal bir kan ve nomial bir temizlik gördükten sonra sürekli gelmiş 
olabilir, 

c) Anormal bir kan ve anormal bir temizlik gördükten sonra sürekli gelmiş 
olabilir, 

d) Normal bir kan ve anormal bir temizlik gördükten sonra sürekli gelmiş 
olabilir. Yeni başlayanda (mübtedie) bir başka ihtimal düşünülemez. 

a) Ergin olur olmaz sürekli kan görenin âdeti, devamlı kanın başlangıcından 
itibaren on gün, temizliği ise yirmi gündür. Kan devam ettiği sürece hesabı 
böylece yerleşmiş olur. Lohusalığı ise kırk gündür. Arkasından yirmi gün 
temiz sayılır. Çünkü lohusalığın hemen arkasından âdet kanı gelrriez. Onun 
arkasından da on gün âdet sayılır ve bu şekilde devam eder. 

b) Yeni başlayan normal bir kan normal bir temizlik gördükten sonra sürekli 
kan görmesi halinde, düzgün âdetli (mu'tâde) olmuş olur ki, onun hükmü 
daha önce geçti. 

Meselâ; ergin olabilecek yaşa gelmiş bir kız beş gün kan, arkasından da kırk 
gün temizlik gördükten sonra kan sürekli akmaya başlasa âdeti böylece 
yerlesir. Bu durumda sürekli kanın ilk beş günü âdeti, onu izleyen kırk günü 
ise temizliği olmuş olur ve kan sümükçe bu da böylece devam eder. 

c) Anormal bir kan ve anormal bir temizlik gördükten sonra sürekli kan 
gören, ilk kan gördüğü andan itibaren sürekli kan görmüş sayılır. Çünkü iki 
kan arasındaki eksik yani, onbeş günden az olan temizlik de, kanın sürmesi 
hükmündedir. Yani sürekli kanın ilk on günü -temizlik eksik olduğundan 
hükmen sürekli de olsa- âdeti, onu izleyen yirmi gün de temizliği olmuş 


olur ve hesabı böylece yerlesir. 

d) Normal bir kan ve anormal bir temizlikten sonra sürekli kan görenin 
âdetinde, gördüğü temizlige değil de normal kana itibar edilir. 

Meselâ; beş gün kan, arkasından ondört gün temizlik gördükten sonra 
sürekli kan gelse, âdeti beş, temizliği ise ayın geri kalani, yani yirmibeş gün 
olur. Dolayısı ile temizliği sürekli kan gelmeye başladıktan sonra onbir gün 
daha sürer ki, yirmibeş gün doldurulmus olsun. 

KADINLARLA ILGİLİ KANIN VE TEMİZLİĞİN ÇESİTLERİ 

a)Kan ve Çeşitleri Kadınlara özgü üç türlü kan vardır: 

1. Âdet kanı (hayız), 

2. Lohusalık kanı (nifas), 

3. Hastalık kanı (istihaza). 

Bunların herbiri kendi başlığı altında detaylıca incelenecektir. 

Dübürden gelen kan bu üç kanın dışında bir kandır. Dolayısı ile âdet kanı da 
değildir. Bu durumda cinsel ilişkide bulunmalarında sakınca yoksa da 
bulunmamaları ve kan kesildiğinde kadının yıkanması (tibben) güzeldir 
(Müstehap). 

Dokuz yaşını doldurmamış kız çocuklarından ve hamilelerden gelen kan da 
âdet kanı değil, hastalık kanıdır. Birincisini hastalık (istihaza) kanından 
ayınp "fesat kanı" diyenler de vardır, ama doğru olan hastalık (istihaza) kanı 
olmasıdır. 

Hünsa'dan (hem erkek hem kadın alâmetleri taşıyan, erdisi, erselik) kan 
gelmesi halinde, ersuyunun (meninin) da gelip gelmediğine bakilir; 
geliyorsa, kana değil er suyuna itibar edilir ve erkek sayılır. Kan da, sıradan 
bir hastalık kanı olmuş olur. Çünkü kanın başka kanlarla karısınıası ihtimalı 
vardır ama ersuyunun başka şeyle karışma ihtimalı yoktur. 

Âdette üç günden az ve on günden fazla, lohusalıkta ise kırk günden fazla 
olmayan ve her iki ucunda hükmen de olsa başka kan bulunmayan kan, 
normal (sahih) kandır. 

Çünkü üç gün âdetin en azı, on gün en çoğu, kırk gün ise lohusalığın 
(nifasin) en çoğudur. Kanın bu sınırları içerisinde kalması, gerçekten 
olabileceği gibi hükmen de olabilir. Meselâ âdette üç ilâ on gün arası gelen 
kan gerçek anlamda normal kandır. On günü aşan kan ise aslında sınırı 
astığı için anormal (fasit) kandır, ancak ilk on günü hükmen (sahih) kanıdır. 

Kanın iki ucunda başka kan bulunması: 

a) Ya uçlarından birinde, 

b) Ya da her ikisinde kan bulunan bir temizlik bulunmasıyla olur. 


Birinciye örnek: Ilk âdet gören (mübtedie), bir gün kan, ondört gün temizlik 
ve tekrar bir gün kan görse, bütün bunların ilk on günü âdeti sayılır ve 
birinci ucunda, yani başlangıcında kan bulunduğu için bu anormal bir 
kandır. Ikinciye örnek: Düzgün âdetli (Mu'tâde), âdetinden önce bir kan 
görse, sonra on gün temizlik ve bir gün kan görse bu temiz geçen on günün 
-eğer eski âdeti günlerine rastlıyorsa- hepsi, rastlamiyorsa rastladığıkadarı 
âdettir. 

Kadından gelen ve normal (sahih) kanın bir önceki maddede belirlenen 
özelliklerini taşımayan kan anormal (fasit) kandır. 

Anormal (fasit) kan, aynı zamanda hastalık kanı, yani istihaze olmuş 
olacağından, çeşitlerinin neler olduğunu kendi başlığı altında göreceğiz. 
Temizlik ve Çeşitleri 

Genel (mutlak) anlamda temizlik, kadının âdetli ve lohusa olmaması halıdır. 
Normal (sahih) temizlik; onbeş günden az olmayan, kendisine kan 
karısınıayan ve iki normal kan arasında bulunan temizliktir. 

Meselâ; ilk âdet gören, onbir gün kan ve onbeş gün temizlik görse, sonra 
kanı sürekli akmaya başlasa, bu ilk gördüğü kan, on günü astığı için 
anormal (fasit) bir kandır. Temizlik ise görünüşü bakımından normal (sahih) 
bir temizliktir. Çünkü onbeş gün hiç kan görülmemiştir. Fakat manası 
bakımından ise anormal (fasit) bir temizliktir. Çünkü kanın onbirinci günü 
âdetten sayılmayacağından temizlige karısınıistir ve hüküm bakımından 
temizliktendir: 

Normal temizliğin iki normal kan arasında bulunması; iki hastalık kanı 
arasında, veya bir lohusalık ve bir hastalık kanı arasında veya tek bir 
lohusalığın iki ucu arasında bulunmamasıyla olur. 

Anormal (fasit) temizlik ise belirtilen niteliklerde normal temizlik gibi 
olmayan ve Lohusalıkta kırk günden önce arada bulunan temizliktir. Bu 
durumda başta ve sonda bulunan kanın az ya da çok olması hükmü 
değiştirmez. 

Bu söylediğimiz Imam Ebu Hanife'nin görüşüdür. Imam Muhammed ve 
Imam Ebu Yusuf ise: Lohusalıkta arada bulunan temizlik, onbeş gün ya da 
daha fazla ise ve ondan sonra gelen kanın, me'sela en az üç gün olmakla 
âdet kanı olması mümkün ise, bu temizlikten önce gelen kanın Lohusalık, 
sonra gelen kanın Lohusalık, sonra gelen kanın ise âdet kanı olduğu 
görüşündedirler. 

Tam temizlik; ister normal (sahih), isterse anormal (fasit) olsun, onbeş gün 
ve daha fazla süren temizliktir. 


Eksik temizlik, onbeş günden az olan temizliktir ve anormal temizlik 
cinsindendir. Dolayısı ile sürüp giden kan gibidir. Iki, kan arasını. kanlar 
ister az ister çok olsun, açmis sayılmaz. 

Meselâ: Ilk âdet gören; bir gün kan, ondört gün temizlik ve tekrar bir gün 
kan görse ilk on günü âdet sayılır. Düzgün âdetli, âdetinden önce bir gün 
kan, on gün temizlik ve tekrar bir gün kan görse, temiz geçen bu on gün, 
eğer âdeti o kadarsa âdet sayılır. Âdeti o kadar değilse çakistigi kadarı âdet 
sayılır. 

Lohusalıkta da durum aynıdır. Yani doğum yapsa ve kan kesilse, kırkinci 
gün tekrar aksa, temiz geçen otuz dokuz gün devam etmiş hükmündedir. 
Temizliğin en çoğunun sınırı yoktur. Ömür boyu devam edebilir. Ancak 
kanın sürekli akması halinde bir âdet belirleme ihtiyacı duyulması durumu 
hariçtir. 


ADET HALİNDE OLAN BİR KADIN ARAFAT VAKFESİNİ 
YAPABİLİR Mİ? 


Adet halinde olan bir kadın Arafat vakfesini yapabilir, Müzdelifede 
durup dua edebilir ve Mina'da Cemrelere taşlarını atabilir. Bu husus için hiç 
bir sakınca yoktur. Yalnız Mescidü'l-Haram ve başka camilere giremez. 
Dolayısıyla Kabe'yi de tavaf etmesi haramdır. Şafii mezhebinde yapılan 
tavaf sahih değildir. Hanefi mezhebine göre de sahih ise de tahrimen 
mekruhtur. Ceza olarak bir deve kesmek de icab eder. Eskiden Safa ile 
Merve, Mescidü'l-Haram'ın dışında oldukları için adet halinde olan kadın 
sa'y edebilirdi. Şimdi ise Safa ile Merve, Mescidü'l-Haram'ın 
müştemilatından oldukları için sa'y etmesi de haramdır. 


ADET KANININ ERKEN KESİLMESİ VEYA TAVAFINI 
ZAMANINDA EDA EDEBİLMESİ İÇİN ADETİ GECİKTİRECEK 
HAP VEYA BAŞKA BİR İLAÇ KULLANMAK CAİZ MİDİR? 


Tavafını eda edebilmek için adet kanının erken kesilmesi veya adetinin 
gecikmesi için hap veya başka bir ilaç kullanılmakta beis yoktur (el-Fetava 
el-Kübra). 

Yalnız tıbben böyle bir ilacın zararı sabit olursa hacc menasikine halel 
gelmemekle beraber buna teşebbüs eden bir kadın vebale girer. 


ÂDETİNİ ŞAŞIRAN KADININ DURUMU 


Âdetinin sayısını ya da zamanını, yani yerini şaşıran kadına, "dâlle", 
"Mudille" ya da "Mutehayyira" denir ki, sözlük anlamı "şaşıran" ya da 
"şaşırtan" demektir. Şaşırtması, fetva sorduğu fıkıhçıyı hayrete 
düşürmesinden ötürüdür. 

Her kadının, âdette de Lohusalıkta da, hem âdetli hem de temiz günlerinin 
yerini de, yani tamamını da, sayısınıda bilmesi bir görevdir. Meselâ her ayın 
ilk beş günü ya da son beş günü âdetli, kalan yirmibeş günü temiz olması 
gibi. 

Delirmesi, bayılması, bu konudaki tembelliği ya da dini konulardaki 
önemsemezligi gibi bir sebeple âdetini unutan ve her nasılsa kendisinden 
sürekli kan gelmeye başlayan kadının, kendine geldiği anda meseleyi 
araştırması gerekir; eğer âdetinin yerini ve süresini büyük ihtimalle 
bulabilirse ona göre davranması, bulamazsa -ki böyle hem zamanı hem de 
süreyi şaşırmaya genel şaşırma denir- hükümlerde ihtiyatli olanla amel 
etmesi gerekir. 

Boşanmadaki iddet meselesi dışında âdeti ve temizliği için bir ölçü konmaz. 
Boşanma ve iddet bekleme söz konusu olduğunda, âdeti on gün, temizliği 
ise altı aydan bir saat kadar az olarak belirlenir. Buna göre söz konusu kadın 
iddetini doldurmak için, ondokuz ay on günden dört saat kadar eksik bekler. 
Çünkü boşamanın, âdetinden bir saat kadar sonra olmuş olması 
muhtemeldir ve bu durumda o âdet hesaba katılmayacaktır. 

Mescide girmez, haccın rükünlerinden olan ziyaret tavafi dışında tavaf 
yapmaz ve kesin olarak temizliğine rastlatmak için ziyaret tavafını on gün 
sonra tekrar eder. Sade tavafını da yapar, çünkü O, Mekkelilerin 
dışındakiler için vaciptir. Ancak bunu tekrarlamaz. 

Mushaf'a el sürmez. 

Kendisiyle hiç cinsel ilişkide bulunulmaz. 

Farz, vacip ve meşhur sünnetlerin dışında namaz kılmaz. 

Namaz dışında Kur'ân-ı Kerim okumaz, namazda da yeterli olanın en azı 
kadar okur. Kunutu ve diğer duâları, okuyabilir. 

Temiz olmakla âdetin girmesi arasında tereddüt ettiği her sefer, bütün 
vakitleri o vakitte abdest alarak, temiz olmakla âdetin çıkması arasında 
tereddüt ettiği her sefer de yine her namazı yıkanarak kılar. Meselâ âdetinin 
her ay bir defa ve âdetinin sona ermeşinin de ayın son yarısında olduğunu 


hatırlayan ve bunların dışında birşey hatırlamayan bir kadın, ayın birinci 
yarısında âdetin girmeşiyle temiz olma arasında tereddütlü, ikinci yarısında 
da temiz olmakla âdetin çıkması arasında tereddütlüdür. Ama hiç bir şey 
hatırlamıyorsa o her zaman temiz olmakla âdetin girmesi arasında 
tereddütlüdür ve hükmü de aynen temiz olmakla âdetin çıkması arasında 
tereddüt edenin hükmü gibidir. 

Bu durumdaki kadın Ramazan Ayını tamamen oruçlu geçirir. 

Âdetinin her ay ne kadar olduğunu bilmediği halde dönüşü mümkün (ric'i) 
olarak boşanırsa dönüşün son sınırı otuz dokuzuncu gün olarak belirlenir. 
Çünkü âdetinin üç gün, temizliğinin onbeş gün olması, boşama işleminin de 
ve üç temizlik süresi ile sona erecek demektir ki, bu hesaba göre otuzdokuz 
gün eder. 

Şaşırma âdetin sadece yerinde yani, ayın hangi günlerine rastladığında 
olursa buna da özel yada kısmi şaşırma adı verilir. Bu durumdaki kadın ya 
âdet günleri sayısınin iki katı kadarında tereddüt eder, ya da iki katından az 
bir zamanda tereddüt eder. Meselâ âdetinin üç gün olduğunu bilse fakat 
ayın altı günlük süresinde şüphe etse, âdetinin hiçbir gününü kesinkes 
bilemiyor demektir. Ama beş günlük bir sürede şüphe etse bir gün, yani 
üçüncü gün kesinkes âdetli olduğunu biliyor demektir. Buna göre: 

Âdet günlerinin üç gün olduğunu bilse fakat bunu ayın son on günü 
içerisinde şaşırsa, bu on günün ilk üç gününü her vakit için abdest alarak 
namaz kılar. Çünkü orada âdetli olmakla temiz olmak arasında tereddüt 
vardır. Üç günden sonra ayın sonuna kadar ise her vakitte yıkanarak namaz 
kılar. Çünkü orada âdetli olmakla temiz olmak ve âdetten çıkmak arasında 
tereddüt vardır. 

Ancak âdeti meselâ altı gün olup bunu on gün içerisinde şaşırsa, bu on 
günün beşinci ve altıncıgünlerinin her halükârda âdet olduğu kesinlik 
kazanır ve o günlerde aynen âdetli gibi davranır. Diğerlerinde ise az önce 
söylediğimiz gibi hareket eder. 


ÂDETLE İLGİLİ NADİR KONULAR 


Çocuk emzirmekte olan kadının, iddet beklemesi halinde âdet 
görmedikçe iddeti bitmiş olmaz. Böyle olan kadın ilaç alır ve âdet 
günlerinde bir sarılık görülse bu âdet kanıdır, onunla iddeti sona ermiş 
olabilir. 

Bekâr kızın sadece âdet gördüğü günlerde, bekârlığı bozulmuş olan kadının 
ise her zaman fercinin ağzına pamuk koyması (tampon uygulaması) güzel 
bir davranış (müstehap)'tır. (Yalnız pamuğu iç ferce kadar sokmak dinen de, 
tıbben de sakıncalıdır). 

Bekârlığı bozulanın âdet günlerinde kullanması sünnet, temiz günleride 
kullanması ise müstehaptır diyenler de vardır. Çünkü o, bakire kadar 
kendisinden emin değildir. Böyle davranmakla özellikle namaz için ihtiyatlı 
davranmış olur. 

Ancak hem bâkire, hem de bekârlığı bozulan, pamuk koymadan namaz 
kılsalar da caizdir (olur). 

Pamuk veya bez kullanan kadının, kullandığı pamuğu veya bezi güzel 
kokularla kokulandırmak suretiyle kandan doğacak kötü kokuları gidermesi 
sünnettir. 

Bundan; âdetli günlerinde vücudunun salgıladığı ağır kokulu maddeleri 
gidermek için sık sık yıkanmasından ve mahremi olmayanların 
duyamayacağı şekilde güzel kokular sürünmesinin de müstehap (dince hoş) 
olduğu anlaşılır. 

Kullandığı pamuk ya da bezin tamamını iç ferce koyması mekruhtur, çünkü 
bu eliyle tatmine benzer. 

Hünsa'dan (erdisi, erselik) kan gelmesi halinde bakılır. Eğer meni (ersuyu) 
da geliyorsa meniye itibar edilir ve erkek olduğuna karar verilir. Çünkü 
meni başka şeylerle karışmaz. 

Hayız gören dokuz çeşit canlı vardır: Deve, sırtlan, tavşan, zehirli keler, 
yarasa, köpek, gelincik ve yılanın dişileri. Ancak hayız (âdet) deyince, 
çeşitli hükümleri olan âdet akla gelir. O da sadece kadının gördüğü 
hayızdır... Diğerlerindeki hayız ise akmak anlamında hayızdır. Çünkü 
"hayız" kelimesinin kök anlamı akmaktır. 

Özet Olarak Âdet ve Hükmü 

Âdetle ilgili olarak buraya kadar söylediklerimizi, konunun genişçe 
açıklanması ve çok önemli meselelerde başvurulup, problem çözer gibi 


düşünülmesi gereken sunuşudur. Konuyu genel çizgileriyle kavrayabilmek 
ve problemli meseleler olmadıkça kolayca uygulayabilmek için, ayrı bir 
özetini vermek yararlı olur. Bu özetle hastalık kanının ve lohusalığın da 
belli başlı meseleleri anlaşılmış olacaktır 

1. Âdet kanı sağlığın belirtisidir. 

2. Âdetin başlamayaşı dokuz, bitiş yaşı genellikle ellibeştir. Buna göre 
dokuz yaşın altındakilerden gelen kan asla âdet kanı değildir, ellibeş yaşın 
üstündekilerden gelen kan sadece koyu ve siyah ise âdet kanıdır, diğer 
renklerde ise yine âdet kanı değildir. 

3. Onbeş yaşına gelen kadın, âdet görmese de ergin sayılır. 

4. Âdet kanının rengi çok çeşitli olabilir. Âdeti göstermede en belirgini 
siyaha çalan kırmızı, en zayıfi da toprak rengidir. 

5. Âdetin en azı üç, en çoğu on gün sürer. Bundan az ya da çok gelen kan 
hastalık kanıdır. 

6. Kireç beyazı ya da saf beyaz akıntı temizliğin göstergesidir. 

7. Temizliğin en azı onbeş gündür, en çoğunun sınırı yoktur. 

8. Iki ay üstüste aynı sayıda kan görmekle düzgün âdet oluşur ve arada bir 
ay fazla ya da eksik gelse yine düzgün âdetine itibar eder. Eksiklik ya da 
fazlalık hesaba katılmaz. 

9. Âdet günleri içerisinde kanın akmadığı süreler de yine âdetli sayılır. 
10.Âdetli kadın namazını ve orucunu terkeder, terkettiği orucu sonradan 
kaza eder, namazı ise kaza etmez. 

11.Âdetli kadın, Kur'ân okuyamaz, camiye giremez, Kâbe'yi tavaf edemez, 
cima yapamaz. 

12.Âdeti on günden az sürede sona eren kadın yıkanmadan ya da aradan bir 
namaz vakti geçmeden cima edemez. On günde sona eren ise yıkanmadan 
da cima edebilir. 

13.Âdetli ve lohusa, göbeği ile diz kapağı arasına çıplak olarak 
dokundurmadıktan sonra kocasıyla her türlü cinsel oynaşma yapabilir. 
Normal insandır. Onunla yenilir içilir, yatılır. Tükrügü ve artığı pis değildir. 
14.Bir hastalık sonucu sürekli kan gören kadın, âdetli ve temiz günlerini, 
sağlıklı zamanına göre ayarlar. Âdeti ayın kaçında başlıyor ve kaç gün 
sürüyorsa her kameri ayın o gününü ve o süreyi âdetli, geri kalanını temiz 
kabul eder, ibâdet ve ilişkilerini ona göre ayarlar. 

15.Sürekli kan gören kadın, âdetini kesin bilmiyorsa, kesine yakın bilgisine 
göre davranır. Hiç bilmiyorsa ihtiyatli olana göre hareket eder. Ve her ay altı 
gün âdetli,kalan günleri ise temiz sayar. 


16.Âdetli kadın temizliğine dikkat etmeli ve ağır kokuları, güzel kokularla 
gidermelidir. Bu müstehaptır. 


ÂDETLİ İKEN DİŞ DOLGUSU 


Bu ve benzeri konuların araştırmaya dayalı etraflı cevabını daha önce 
verdiğimizden, burada üzerinde fazlaca durmayacağız. Ancak su kadarla 
yetinecegiz:Rasülüllah Efendimiz (s.a.s.) sırf güzellik için dişlerini 
seyrelten kadınlara lânet etmiş, ancak hastalıklarından ötürü tedavi 
olmamızı da emretmiştir. Dişi doldurma, kaplama ya da takma sırf 
güzelleşmek için değil de, çürüyen ya da çıkan dişi tedavi etme, kısaca 
ihtiyaç için olursa, bunda abdestli, abdestsiz, temiz, âdetli olmak hiç bir şey 
değiştirmez. Ancak âcil bir durum yoksa, her türlü şüphe ve tereddütlerden 
kurtulabilmek için bu tedaviyi temiz bir zamana denk getirmelidir. 


ÂDETLI İKEN NİKÂH KIYMAK 


Nikâhın sahih, ya da geçerli olmasının şartlarında böyle bir şey yoktur. 
Yani kadın, iddet bekliyor olması dışında hangi halde olursa olsun nikâhı 
sahih ve geçerli olur. Yani âdetli iken yapılan bir nikâh da sahih ve 
geçerlidir. Ancak sizin yörenizde böyle bir kabulleniş varsa, bu hüküm 
olarak yanlış olmakla beraber bir iyi niyete de işaret ediyor gibi görülüyor 
ki o da şudur: Evliliğe kadarki hayatlarını tertemiz geçiren karıkoca 
adaylarının zifaf geceleri önemlidir. Çünkü zifaf gecesi genellikle nikâhın 
kıyıldığı günün akşamına rastlar. O anda kadının âdetli olması, ya ömür 
boyu sürecek bir tiksintiye, ya yeni kurulan âilenin temellerine soğukluğun 
girmesine veya bu temellerin daha ilk günden bir haram ilişki üzerine 
kurulmasına sebep olabilir. Dolayısı ile dügün, imkân elverdiğince kadının 
âdetli zamanına denk getirilmemelidir. "Hayızlı iken nikâh olmaz" 
söylentisi de buradan çıkmış olabilir. Yani bu sözün işaret ettiği bir gerçek 
vardır ama söz, hüküm olarak doğru değildir. Doğru olmayınca mehrin geri 
verilip verilmemesiyle de ilgisi yoktur. 


ÂDETLİ İKEN VAAZ ETMEK 


Görebildiğimiz kadarıyla fıkıh kitaplarımızda bunun mahzurlu 
olacağından sözedilmiyor. Muharref de olsalar, Incil'e ve Tevrat'a, fıkıh, 
hadis ve tefsir kitaplarınâ, Kur'ân-ı Kerim'in başka dillerdeki meallerine 
dokunmanın mekruh olduğu anlatılıyor ama, okuma için bir şey denmiyor. 
Mushafa abdestsiz dokunmak haram olmakla beraber, abdestsiz okumanın 
mahzuru olmadığı da biliniyor. Buna göre; âdetli ya da lohusa bir kadının 
konuşmalarında ve verdiği derste âyet ve hadis meali geçmesinde bir 
mahzur olmamalıdır. (Allahu a'lem) 


ÂDETLİ İLE İLGİLİ HÜKÜMLER 


Âdetli ile Lohusa, birçok yönden birbirine benzedikleri için, ilgili 
hükümlerin çoğu da birbirinin aynıdır. Meselâ âdetliyi ilgilendiren oniki 
hükümden sekizi aynı zamanda lohusayı da ilgilendirir. Bir diğer deyişle 
şimdi sayacağımız bu sekiz hükümde her ikisi de ortaktır. 

Hem Âdetliyi Hem de Lohusayı Ilgilendirenler 

I. Namaz: 

Âdetlinin ve lohusanın namaz kılmaları ve secde yapmaları haramdır. 
Namaz ister farz, ister vacip, ister sünnet, ister nafile ve isterse geçmiş bir 
namazın kazası olsun. Secde de ister Kur'ân-ı Kerim'deki secde âyetlerinin 
okunması ve dinlenmesiyle yapılacak olan tilâvet (okuma) secdesi 
olsun,isterse şükür secdesi olsun. Dolayısıyla âdetlinın ve lohusanın, her 
nasılsa, okudukları ya da duydukları secde âyetinden ötürü secde yapmaları 
gerekmez. Çünkü kendilerinde bunun için gerekli olan ehliyet yoktur. 
Ancak namaz vakitleri girdiğinde bu durumda olan kadının abdest alıp 
evinin namaza ayırdığı köşesinde namaz kılacak kadar bir süre oturması ve 
tesbih ve hamd ile meşgul olması güzel (müstehap)'dır. Böylece uzun süre 
ayrı kalacağı namaza karşı usanç duymamış olur. Bir rivayette de böyle 
yapan kadına kıldığı en güzel bir namaz sevabı verilir, denir. 

Her vaktin, bir başlangıç tekbiri sığacak son anına itibar edilir. Imam 
Azam'a göre başlangıç tekbiri(tahrime) sadece "Allah" demekle olabilir. 
Dolayısı ile son andan maksat, "Allah" diyebilecek kadar bir zaman dır. 
Yani herhangi bir vakitten bu kadar bir süre kaldığında kadın kan görse o 
vaktin namazı kendisinden düşer.Yine o kadar bir süre kaldığında kan 
kesilse, o vaktin namazını kaza etmesi gerekir. 

Namaz; kadın ister ilk âdet gören, isterse düzgün âdetli olsun, kanın ilk 
görüldüğü andan itibaren terkedilir. On günü geçmedikçe, âdet günlerinin 
sayısını aşan kan ile de namaz terkedilir. Yine âdet zamanı gelmeden fakat 
en az onbeş gün temiz kaldıktan sonra gelen kan ile de namazı bırakır. 
Sonra bunların âdet kanı olmadığı anlaşılırsa bıraktığı namazları kaza eder. 
Bunun bir istisnâsı vardır oda; kalan temizlik günleri, âdet günlerine 
eklendiği takdirde on günü aşacak bir zamanda kan görmesi durumudur. 
Meselâ, âdet günleri yedi, temizlik günleri yirmi gün olarak yerleşen bir 
kadın, onbeş gün temiz kaldıktan sonra kan görse yirmi güne kadar 
namazını kılması istenir. Çünkü büyük ihtimalle bu kadın âdet günleri olan 


yedi günde de kan görecek ve o takdirde kan gördüğü günlerin sayısı oniki 
gün olmuş olacaktır. Demek ki ilk beş günde gelen kan âdet kanı değildir. 

2. Oruç: 

Âdetlinmn ve lohusanın her türlü oruç tutmaları haramdır. Ancak bu 
durumda tutmadıkları oruçlarını sonradan kaza ederler. Hattâ oruçlu iken 
akşam olmadan az önce kan gelse o günün orucu bozulur ve onun da kazası 
gerekir. 

Bu oruç eğer farz ise, âdetle geçen farz oruçların kaza edilmeleri gerekli 
olduğu için, nafile ise, nafileye başlamak onu bitirmeyi gerektirdigi için 
kaza edilir. 

Halbuki, namazda durum böyle değildir. Kadın bu günlerdeki 
namazlarından sorumlu olmadığı için, daha önce de söylediğimiz gibi son 
anında kan gördüğü vaktin namazı üzerinden düştüğü gibi, başladığı farz 
namaz esnasında kan gelse o namaz da üzerinden düşer. Ancak başladığı ve 
esnasında kan gördüğü namaz nafile ise, kan gelmekle bozulur ama, 
sonradan kaza edilmesi gerekir. Çünkü az önce söylediğimiz gibi, nafileye 
başlamak onu bitirmeyi gerekli kılar. 

Yine adamak suretiyle kendisine namaz ya da oruç vâcip kıldığıiçin âdet 
görse, ya da lohusa olsa başka günde adağını yerine getirmesi gerekir. 
Ancak âdet gördüğüm gün oruç tutmak, ya da namaz kılmak Allah için 
üzerime borç olsun, demenin hiçbir anlamı yoktur. Böyle demekle namazı 
ya da orucu kendisine borç etmiş olmaz. 

Kur'ân-ı Kerim Okuma: 

Âdetlinn ve Lohusanın, Kur'ân-ı Kerim'den, bir âyetten az da olsa, 
okumaları haramdır. Çünkü Hz. Peygamberimiz: "âdetli kadın da cünüb de 
Kur'ân'dan birşey okumasın" buyurmuşlardır. (Tirmizi, taharet98,111; 
Nesâi, taharet 170; Ibn Mâce, taharet 105; Darimi, vudü' 103) 

Bu, Kur'ân-ı Kerim'i, Kurân olarak okuma halindeki hükümdür. Kur'an'dan 
olan sözlerle duâ, ya da zikir kastetmesi halinde, okuyacağı şeyler uzunca 
bir âyet kadar varsa hüküm yine aynıdır. Ama, "bismillah", "elham-dülillah" 
gibi kısa ifadelerse bu caizdir. Buna göre"bismillahir-Rahmânir-Rahim" ve 
"elhamdü-lillâhi Rabbil-alemin" gibi şeyleri söylemenin câiz olmaması 
gerekir, ancak duâ, bereket ve hayır kastiyla söylemenin bir sakıncası 
olmadığı çoklarınca söylenmiştir. Hattâ sırf duâ kastıyla okuması halinde 
meselâ "Fâtiha"nin tamamını bile okumasında sakınca yoktur, diyenler de 
vardır. Ancak duâ anlamına gelmeyen âyetleri duâ kastıyla okumak onları 
duâ yapmış olmayacağından, maksadı duâ etmek de olsa onları okuyamaz. 


Âdetli ya da Lohusa ve hattâ cünüp olan birisi Kurân öğreticisi ise her iki 
kelimeden birini atlamak suretiyle kesik kesik okur ve öğretir. Bazılarına 
göre âyetin yarısını öğretir keser ve diğer âyetin yarısını öğretir ve böylece 
devam eder. Bu durumdaki bir kadının. Kur'ân-ı Kerim'i, kelime aralarını 
ayırmak suretiyle, harf harf ya da kelime kelime heceleyerek okumasında 
sakınca yoktur. bu mekruh değildir. 

Âdetlinın ve LohusanınTevrat'i, Incil'i ve Zebur'u okuması da mekruhtur. 
Çünkü bunlar da aslında Allah'ın sözü idiler. Insanlar bunları sonradan 
bozdu, ancak içlerinde asıllarından bazı parçaların bulunması 
muhtemeldir.Bundan; hem hükmü hem de okunuşu neshedilen(kaldırılan) 
Kur'ân âyetlerini okumanın da en azından mekruh olduğu anlaşılır. 

Sadece ağzı yıkamak Kur'ân okumayı helâl kılmaz. Nitekim sadece elleri 
yıkamak da dokunmayı helal kılmaz. 

Kunut duâlarını, diğer zikir ve duâları okuması, ezanı dinlerken müezzine 
katılması ve Mushafa bakması da mekruh (nahoş) değildir. 

Kur'ân'a Dokunma: 

Tam bir âyetin yazılı olduğu şeye âdetlinın ve Lohusanın dokunması da 
haramdır. Dolayısıyla bir âyetten kısa bir Kur'ân parçasına dokunması 
mekruh (nahoş) değildir. Ancak bir âyetten az da olsa dokunamaz, diyenler 
de vardır. Bu Kur'ân parçasının; meselâ bir parada ya da bir tabloda olması 
halinde de durum aynıdır. 

Abdest organları dışındaki bir organla dokunması halinde de en sağlam 
görüşe göre, yine haram işlemiş olur. 

Tefsir, Hadis ve Fıkıh gibi şeriat kitaplarına dokunması da haramdır. Çünkü 
bunlarda Kur'ân âyetleri bulunmaması mümkün değildir. 

Bu ifade açıklamalı nahiv (arapça gramer) kitaplarına da dokunamayacağını 
anlatır. Ancak Imam Azam'a göre hem nahiv kitaplarına hem de Hadis ve 
Fıkıh kitaplarına dokunmak, bu ilimleri öğrenmekte olanlar için haram 
değildir. Arkadaşı olan diğer iki Imam ise aksi görüştedirler. Ne var ki, bu 
durumda bu kitapları tutmak isteyenler de ta'zim ve hürmet göstermek 
zorundadırlar ve bunu elbiselerinin yenleriyle tutarak değil, her abdestleri 
kaçtığında yeniden abdest alarak yapmalıdırlar. 

Dokunma konusunda Kur'ân'ın yazılı kısmı ile yapraklarının boş bulunan 
beyaz kısmı ve Mushafa bitişik olan cildi eşittir. Bu hüküm sadece Kur'ân-ı 
Kerim'e aittir. Tabloda, parada, duvarda, tefsir ve hadis kitaplarında ise 
dokunmanın haram olduğu yer sadece Kur'ân âyetinin yazılı olduğu yerdir, 
bunun dışındaki yerlerine dokunması haram değildir. 


Kur'ân-ı Kerim'e, ondan ayrı bir şeyle. Meselâ ona bitiştirilmemiş bir ciltle 
ya da elbisenin yeniyle dokunması caizdir. Ancak elbisenin yeniyle 
dokunmasının mekruh (nahoş) olduğunu söyleyenler de vardır. Çünkü 
Kur'ân'a bitişik cilt ondan sayıldığı gibi, insanın üzerindeki elbisesi de 
kendisinden sayılır, demişlerdir. 

Zikir ve duâ mecmualarını tutmak caiz ise de hoş değildir, tutmamak daha 
iyidir. 

Âdetli ve Lohusa olan kadın Kur'ân-ı Kerim'i ve içinde Kur'ân âyetleri 
bulunan yazı parçalarını, okumadan yazacak olsa dahi yazamaz. Ancak 
okumadan yazabileceğini söyleyenler de vardır. Çünkü kalem Kur'ân dan 
ayrı bir araçtır, nasıl Kur'ân-ı Kerim, kendisinden ayrı bir şeyle 
tutulabiliyorsa, bu durumdaki kalemle de yazılabilir, demişlerdir ki, bunun 
kıyasa daha uygun olduğu söylenmiştir. Yeter ki, eliyle dokunmus olmasın 
Sadece ellerin yıkanması dokunmayı helal kılmaz (Bak. Md.76). 

Kur'ân-ı Kerim'in yabancı dillerle yapılmış tercümelerine el sürmek de 
mekruhtur. 

Küçük çocuklara, abdestleri olmasa bile, Kur'ân-ı Kerim'i vermekte bir 
sakınca yoktur. Ancak mümeyyiz olanlarına, Kur'ân-ı Kerim'e ta'zimi, yani 
saygıyı öğretmek için abdest aldırmak güzel bir davranıştır. 

Mescide Girme: 

Bu durumdaki kadının, beklemeksizin geçmek şeklinde de olsa mescide 
girmesi haramdır. Mescidlerin üzeri de mescid hükmündedir.Ancak yırtıcı 
bir hayvandan, hırsızdan, soğuktan, susuzluktan.. korkmak gibi bir 
zorunluluk (zaruret) bulunması durumu müstesnadır. Böyle durumlarda da 
mümkünse teyemmüm yaparak girmesi daha güzel olur. 

Bayram ve cenaze namazlarının kılındığı açık alanlardan geçmesinde bir 
sakınca yoktur. Çünkü bunlar mescid hükmünde değildir. 

Mezarları ziyaret etmesi de caizdir. 

Tavaf Yapma: 

Âdetlinm ve lohusa kadının Kâbe'yi tavaf etmeleri de haramdır. Bu 
durumda iken tavaf yapmışsâ tavafi geçerlidir (sahih), ancak bir hatâ ve bir 
günah işlemiştir,bu yüzden büyük başlardan bir ceza kurbanı kesmesi 
gerekir. Tavafın, mescidin içinde yapılmasıyla dışında yapılması arasında 
fark yoktur. 

Cinsel Tlişki: 

Âdetli ve Lohusa kadına cima ve arada bir engel olmaksızın göbeğiyle diz 
kapağı arasından yararlanma, şehvetle olmasa dahi, haramdır. Bu bölgenin 


dışından ve engel varken bu bölgeden yararlanmak ise helâldir. Yani âdetli 
ya da lohusa karısıyla yatmanın da, onu öpmenin de ve cinsel tatmin 
konusunda göbeğiyle diz kapağı arası dışından çıplak olarak dahi 
yararlanmasında, hanımının meselâ elleriyle tatmin olmasında sakınca 
yoktur. 

Dizkapağı ile. göbek arasından çıplak yararlanmamak "azimet" ve 
müstehap, cima olmaksızın yararlanmak ise ruhsattır. Ümmete, onun da çok 
mahzurlu olmadığını öğretmek için böyle buyrulmuştur. Yoksa: "Örtü 
üzerinden yararlanabilirsiniz, ama onu da yapmamak daha iyidir" rivayeti 
de vardır, diye izah edenler de olmuştur. Yani koca hayızlı karısından, 
dizkapağı ile göbek arası örtülü iken ittifakla yararlanabilir. Ama dizkapağı 
ile göbek arasını örtü varken dahi terkeden en iyisini yapmış olur. Cimadan 
korunduktan sonra çıplak yararlanan da çok kötü bir şey yapmış olmaz. 
Ancak kendisini tehlikeye atmış olur. (bk. Müslim, hayz 16; Nesâi, taharet 
180; Ibn Mâce, taharet 124; Darimi, vudü' 117.) 

Imam Muhammed'le beraber bir kısım Islâm âlimlerine göre ise; ön ve 
arkayı kullanmamak şartıyla göbekle diz kapağı arasıyla tenleşmek 
(mubaşeret) de helaldir. Çünkü Hz. Enes'in (r.a.) rivayet ettiği bir hadiste: 
"Her şeyi yapın, yalnız cima (çiftleşme) müstesna" (bk. Hatttâbi, Ebü 
Dâvüd 1/154) denilmektedir. Ancak bunun, nefsinden emin olanlar için 
olduğunu söyleyenler de vardır. Yani Imam Muhammed'e göre erkek âdetli 
ve lohusa karısıyla idhal (girdirme) dışında her türlü cinsel davranışta 
bulunabilir ve birbirinden yararlanabilirler. Ancak bu çoğunluğun (cumhur) 
benimsemediği bir görüştür. 

Bu konudaki haramlık, sırf kadının haber vermesiyle gerçekleşmiş olur. 

Bu, kadının iffetli olması, erkeğin de onun doğru söyledigine iyice kanaat 
getirmesi halinde böyledir. Yok, eğer kadın ahlâkı bozuk ve genellikle yalan 
söyleyen birisi olur, erkek de doğru söylediğine iyice kanaat getirmezse, sırf 
kadının sözlü haberi kabul edilmez. 

Her iki taraf da istekli olarak cima ederlerse, ikiside günahkâr olur, tevbe 
etmeleri ve bağışlanma dileğinde bulunmaları gerekir. Ayrıca cima âdetin 
başında olmuşsa bir dinar, ortasında ve sonunda olmuşsa yarım dinar 
tutarında sadaka verir. 

Bir taraf istekle, diğer taraf zorlanarak cima ederlerse, sadece zorlayan 
günahkâr olur. 

Cima ettiklerinde gelmekte olan kan kırmızı ise bir dinar sarı ise yarım 
dinar sadaka verir de denmiştir. Çünkü Ebu Dâvud ve Hakim'de bu görüşü 


destekleyen bir hadis vardır. (Tirmizi, taharet 102; Ebu Davud, taharet 105; 
nikâh 45; Nesâi, taharet 181.) 

Vereceği sadakanın harcama yeri, zekâtın verileceği kimselerdir. 

Âdetli ve Lohusa kadınla cima etmeyi ve dübürden (arkadan) yaklaşmayı 
helal sayanın kâfir olacağını söyleyenler de vardır, ancak bunlar "başka şey 
için haram" olduklarından helâl sayan kâfir olmazsa da büyük günah 
işlemiş olur. 

Burada anlatmak istediğimiz, kocanın âdetli hanımıyla nasıl ve hangi 
ölçüde cinsel ilişkide bulunabileceği meselesidir. 

Yıkanma (Gusul, boy abdesti): 

Âdetlinin âdeti, Lohusanın da Lohusalığı sona erdiğinde, mümkünse 
yıkanmaları, değilse teyemmüm yapmaları gereklidir.Buraya kadar 
anlattığımız sekiz madde, âdetli için de Lohusa için de geçerlidir. Bundan 
sonra sayacaklarımız ise sadece âdetliyi ilgilendirir. 

Sadece Âdetliyi Ilgilendirenler 

1. "Iddet"in Âdetle Ilişkili Olması: 

"Iddet": Boşandığı erkekten hamile olup olmadığını anlamak, böylece 
nesillerin birbirine karışmasını önlemek ve birisinin ekinini diğerine 
sulatmamak için, boşanan kadının evlenmeksizin belli süre beklemesidir. 
"Iddet"in kelime anlamı sayı ve süre demektir. Çünkü kadın bu kısıtlı 
günlerini sayar ve bu süreyi doldurmayı bekler. 

Boşamadan doğacak iddetin başlangıcı, boşamanın ardı, ölümden doğacak 
iddetin başlangıcı da ölümün ardıdır. Iddet, bu andan itibaren süresi dolunca 
sona erer, kadının bunu bilmesi şart değildir. Fasit nikâhtan doğacak iddetin 
başlangıcı ise ayrılmaları ya da kocanın artık cima etmeme kararına 
varmasının ardıdır. 

Iddet beklemek olan kadına evlilik teklifinde bulunulmaz, ancak üstü kapalı 
ifadelerle çıtlatılabilir.. 

Sağlam bir nikâhla nikâhlı iken kocası ölen, yada kocası kendisini kesin 
(bâin) talakla boşayan kadının; ergin ve müslüman ise, iddeti süresince 
süslenmeme anlamında yas tutması, yani kokulanma, sürünme ve 
süslenmeyi terketmesi gerekir. 

Bu, Hz. Peygamber'in (s.a.s.) emridir. Böylelikle kadın evlenmesi haram 
olan süre içerisinde kendisini bu harama itebilecek yollardân birini kapamış 
ve nikâh hikmetinin kadrini iyice kavramış olur. 

Kesin talakla boşanan kadın iddeti süresince evinden gece ve gündüz 
çıkamaz. Ölümden ötürü iddet bekleyen ise gündüz çıkar, gecenin bir 


kısmında da çıkabılir ama yine evinde geceler. 

2. "Istibra" ; 

Istibrada âdetle ilgilidir ve cariyede sözkonusudur. Satınaldığı cariyenin 
hamile olması halinde onunla cima etmemek için belli bir süre beklemekten 
ibarettir. 

Günümüzde cariyelik sözkonusu olamayacağı için bu konu üzerinde fazla 
durulmayacaktır. 

3. Erginlik (Bülug): 

Erginlik âdet görmekle sabitleşmiş olur. Lohusalıkla bu bakımdan ilgisi 
yoktur. Çünkü lohusalık olmadan da gebe kalma kabiliyeti edinmekle ergin 
olunur. Bu da âdet görmekle anlaşılır. 

Boşama (Talak): 

Sünnet olan boşamada âdete itibar edilir. Şöyle ki: Her nasılsa karısını 
birden çok talakla ve sünnete uygun olarak boşamak isteyen koca, her iki 
boşamanın arasını bir âdetle açar ve üç boşama hakkını böyle tamamlar. 

Bu boşamaların arasını Lohusalıkla ayırmak düşünülemez, çünkü daha önce 
de gördüğümüz gibi, çocuğunu doğurmakla kadının iddeti zaten bitmiş olur. 
Bid'at olan boşama ise karısını âdetli iken boşamaktir. Lohusa iken 
boşamanın da bid'at olduğu söylenmiştir. 

Âdete özel durumlardan biri de, keffaret orucu tutarken görülen âdetin, 
keffaretin peşpeşe olma özelliğini bozmaması, bir diğeri de en azı üç, en 
çoğu on gün olmasıdır. 


ÂDETLİ İLE SEVİŞME 


Hanımı âdetli iken erkek onunla sevişip kendini tatmin edebilir mi? 
Bunun günahı var mıdır? 
Âdetli karısının dizkapağı-göbek arasına dokunmadıktan sonra, onunla her 
türlü cinsel oynaşma yapabilir. Karısının eliyle, ya da vücudunun başka 
yerleriyle tatmin olabilir ve diz kapağı - göbek arasından da örtü varken 
yararlanabilir. Bunda hiç bir sakınca olmadığı gibi, hem kendini boşaltıp 
haramdan koruduğu, hem de âdetli iken bir bakıma hasta olan ve yalnızlık 
hissedebilmesi muhtemel bulunan eşiyle ilgilendigi için bu sevap ve 
yapılması gereken bir davranıştır. Efendimizin, bütün hanımlarına, onlar 
hayızlı iken bu şekilde yaklaştığı rivayet edilmiştir. Hatta bazılarına göre 
âdetli hanımıyla cima dışında herşeyi yapabilir. Imâm Muhammed bu 
görüşdedir 


ÂDETLİ KARISI İLE CİNSEL İLİŞKİDE BULUNANIN NE 
YAPMASI GEREKİR? 


Önce bunun sağlık açısından, sakıncalı, tübben mahzurlu, tiksinti ve her 
iki taraf için de eziyet verici bir iş olduğunu söylemeliyiz. 
"Sana hayızlı ile cimayı soruyorlar. De ki, bu (her iki tarafâ da) eziyet verici 
bir şeydir. Onlar âdetli iken onlardan ayrılın ve temizleninceye kadar onlara 
yaklaşmayın. Iyice temizlendiklerinde Allah'ın size emrettiği yerden onlara 
gidin. Allah çok tevbe edenleri ve tertemiz'olanları sever." (K. B akara 
222)Görüldüğü gibi âdetli karısı ile cinsel ilişkiyi Allah yasaklamıştır ve bu 
yasağın haram kılma anlamına geldiği söylenmiştir. Her şeye rağmen 
şeytana uyar ve bu çirkin haramı işlerse, ikisi de isteyerek yapmışsa ikisi de 
günah işlemiş olur. Ikisinin de pişmanlık duyup tevbe etmesi ve istigfar 
etmesi gerekir. Hz. Ebübekir Efendimize birisi bunu sormuş ve: "Istigfar et 
(bağışlanma dile) ve bir daha da yapma" cevabını almıştır. Biri istemeden 
diğeri onu zorlayarak yapmışlarsa, sadece zorlayan günahkâr olur. Işin fetvâ 
açısından hükmü budur. Ancak bir veya yarım dinar (bir dinar, yaklaşık 4.5 
gr. altın demektir) sadaka vermesi müstehap (hoş ve daha temizleyici) bir 
davranış olur. Bunun açıklaması da hadis-i şeriflerden alınarak şöyle 
yapılır: Bu günah, âdetin ilk günlerinde yapılmışsa bir dinâr, sonlarında ise 
yarım dinâr verilir. Ya da kan siyah devresinde ise bir, sarı devresinde ise 
yarım dinâr verilir. Bu da diğeri ile aynı kapıya çıkar.(Mavsili, el-Ihtiyâr 
28.) 
Bu söylediklerimiz elbette asıl cinsel ilişki (cima) için sözkonusudur. Onun 
dışında ise koca karısından pekçok yolla yararlanabilir . 


ÂDETTE DÜZENSİZLİK 


Âdetim her ay değişik sayıda oluyor. Ortalamasını mı almak gerekir. 
Ayrıca son günlerde gelen bulanık akıntıyı da âdetten mi hesaplamalıyız? 
Âdet günleri bir seferle sabitleşmiş, iki ay peş peşe aynı sayıda gelmekle 
düzgün âdet halini almış olur. Dolayısıyla her ay 6,7,8 gibi sayılarda 
değişen ve iki ay peş peşe aynı sayıda olmayan âdet düzenli değildir ve on 
günü geçmedikçe, kaç gün gelmişse, hepsi âdettir. Akıntı tam saflaşıncaya 
kadar gelen bulanıklık da âdetten sayılır. 


AĞIR OLAN NECÂSETLER ŞUNLARDIR: 


1. İnsandan çıkan veya ondan kopup ayrılan şeylerden kan, sidik, dışkı, 
meni; küçük su döktükten veya ağır bir şey kaldırdıktan sonra cinsel 
organdan gelebilen beyaz renkli "vediy" denilen sıvı; sevişme veya karşı 
cinsi düşünme sırasında yine cinsel organdan gelebilen beyaz renkti 
yapışkan "meziy" denilen sıvı; ağız dolusu kusuntu; bedenden kesilip 
ayrılan et, deri parçası ve kadınlardan gelen âdet veya lohusalık kanı ağır 
pislik çeşidine girer. 

2. Eti yenmeyen hayvanların sidikleri, ağızlarının salyaları, kuşların 
dışındakilerin dışkıları ve bütün hayvanların akan kanları. 

3. Eti yenen hayvanlardan tavuk, kaz ve ördeklerin dışkıları. 

4. Boğazlanmadan kendi kendine ölen hayvanın eti ve tabaklanmamış derisi 
pistir. 

Mâlikilere göre murdar ölmüş hayvanın eti gibi derisi, kemiği ve sinirleri de 
temiz değildir. Kıl, yün ve tüyleri ise temizdir. Şâfiilere göre, ölü hayvanın 
kıl, tüy, yün ve tırnakları dahil bütün cüzleri temiz sayılmaz. 

5. Domuz eti! Usülüne göre kesilse de necistir. Eti, kılı, kemikleri, 
tabaklansa bile derisi necistir (en-Nahl, 16/15). 

6. İçki: Cenab-ı Hakkın; İçki, kumar, dikili taşlar, şans okları Şeytan işi 
birer pisliktir" (el-Mâide, 5/90) ayeti uyarınca çoğunluk fakihlere göre 
necistir. Bu yüzden elbise veya bedene şarap dökülürse yıkanmadıkça 
namaz kılınmaz. Tercih edilen görüşe göre, diğer sarhoşluk veren içkiler de 
şarap hükmündedir. 

Şafiilere göre de bütün sarhoşluk veren içki çeşitleri az olsun çok olsun 
temiz değildir. 

Hafif sayılan ve temiz olmayan şeyler şunlardır: 

1. At, katır ve eşeklerin sidikleri ile, eti yenen koyun, keçi, geyik ve karaca 
gibi evcil ya da yabani hayvanların sidikleri ve bunların tersleri, Ebü Yüsuf 
ve Muhammed'e göre hafif pisliktir. Fetvaya esas olan bu görüştür. Ebü 
Hanife'ye göre ise bunlar ağır pislik çeşidine girer. 

2. Etleri yenmeyen hayvanlardan, doğan, atmaca, şahin, çaylak, kartal gibi 
havada terleyen hayvanların dışkıları. 

3. Her hayvanın öd kesesi, bu hayvanın dışkısı hükmündedir. 

Hafif pisliğin namazda bağışlanan miktarı, bulaştığı yer elbise ise, elbisenin 
tamamının dörtte biri; kol ve ayak gibi bedenin bir organı ise bulaştığı 


organın dörtte biridir. Bununla, kaçınılması güç olan, mesleği ve içinde 
bulunduğu kültür ortamı bakımından temizliğe tam dikkat edemeyen veya 
hayvancılıkla uğraşanların farkında olmadan karşılaştığı hafif pislikler için 
kolaylık getirilmiştir (İbnül-Hümâm, Fethul-Kadir, 1,135 vd.; el-Meydâni, 
el-Lübâb, I, 55; İbn Rüşd, Bidâyetül-Müctehid, 1, 73; eş-Şirâzi, el- 
Mühezzeb, I, 46; İbn Kudâme, el-Muğni; 1, .52; ez-Zühayli, el-Fıkhul- 
İslâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, I, 115 vd.). 


AHD 


Yemin, misâk, söz verme, ittifak, bir şeyi korumak, halden hâle onu 
muhafaza etmek, tavsiye etmek anlamlarında kullanılan bir terim. Ahd 
kelimesi Islâmi bir kavram olarak "Ahd-ü Misâk' şeklinde kullanılmıştır. 
Allah'u Teâlâ ile beşer arasında geçen birçok ahidleşmeyi insan aklına 
getirmektedir. Kur'an-ı Kerim'de geçen ahidleşmelerden birisi insanoğlunun 
yaratıcısını bilmesi ve ona yönelip ibadet etmesidir. Bu tür bir ahid fıtri bir 
ahiddir. Allah'ın varlığına inanmak ihtiyacı, insan yaradılışında sürekli ve 
kalıcıdır. Yalnız bazen insan şaşırıp yolunu sapıtır. O zaman Allah'a ortak 
aramaya koyulur. Oysa insan, Allah'ın resulleri aracılığıyla gönderdiği emir 
ve yasaklara uyarsa ahde uymuş olur. Ahidleşme Kur'ani bir metottur. Allah 
resulleri ile onlara uyan, onların ashâbı olan insanlar arasında gerek Allah'ın 
hükümlerini yaşama, gerek bunları muhafaza etme konusunda ahidleşmeler 
olmuştur. 

Ahd hem Allah'ın insanlara teklif etmiş olduğu hükümler ve hem de 
insanların Allah'a karşı veya Allah namına diğerlerine karşı yerine 
getirmeyi taahhüd etmiş oldukları hususlardır. Kur'an-ı Kerim'de "Allah'ın 
ahdini yerine getiriniz" (el-En'am, 6/152) buyurulur. Âlimler buradaki ahdi 
şöyle izah etmişlerdir: "Allah'ın ahidlerini 1fa ediniz. Gerek Allah'ın size 
teklif etmiş olduğu ahidleri, emirleri, nehiyleri ve gerek sizin Allah'a veya 
Allah nâmına diğerlerine verdiğiz ahidleri, adakları, yeminleri, akitleri, 
doğru olan her tür taahhütleri yerine getiriniz. Islâm'da ahdi bozmak 
haramdır." 

Gerek Allah'a ve gerekse insanlara karşı verilen ahdin yerine getirilmesi 
gerekir. Kur'an'da kurtuluşa eren müminlerin sıfatları sayılırken: "Onlar 
emanetlerini ve ahidlerini yerine getirirler. " (Mü'minün, 23/8) buyurulur. 
Allah ile insanlar arasında birçok ahidler vardır. Allah'ın insanlardan aldığı 
ilk ahid, onların zürriyetlerini Hz. Adem'in sulbünden alıp kendi ulühiyetini 
tasdik ettirmesidir. (bk. el-A'raf, 7/172) 

Ahidle yemin arasında fark vardır. Yemin bozulursa keffâret gerekir. Fakat 
ahidte bu yoktur. Ahdi bozmanın günahı keffâretle ortadan kalkmaz. 
(Ibnü'l-Arabi, Ahkâmü'l-Kur'an, II, 1174) 

"Ey Israiloğulları, sizi nasıl bir nimet ile nimetlendirdiğimi hatırlayın. Ve 
bana verdiğiz sözü yerine getirin ki, ben de size verdiğim sözü yerine 
getireyim. Siz, Benden korkun. " (el-Bakara, 2/40) ayeti bu ahidlerden 


biridir. 

Ayet-i Celileden anladığımıza göre, Cenâb-ı Hakk'a söz vermiş bulunan bir 
kavme karşı Cenâb-ı Hakk da onlara bir vaatte bulunmuştur. Bu bir 
ahidleşmedir. Allah'u Teâlâ ahdinden asla caymayacağına göre, insanlar da 
ahidlerinden caymamalıydılar. Ancak insanlar ahidlerinden caymaya 
başlamışlar ve Allah'a ibadet etmemek, Onun yasaklarına uymamak ve O'na 
ortak koşmak gibi sapıklıklara düşmüşlerdir. Ahidlerine uygun olarak yalnız 
Allah'a ibadet etmeleri, hayatlarında Allah'ın hükümlerini hakim kılmaları 
gerekmektedir. Ancak fâsıklar ahitlerini bozarak Allah'la sözleşmelerini 
iptal etmişlerdir. Allah ile olan ahdine vefa göstermeyen, bu ahdi bozan ve 
bozmaya çalışan kimseden hiçbir ahde saygı göstermesi beklenemez. Oysa 
ki Allah kendisi ile yapılan ahde bağlılık gösterenlere büyük bir mükâfat 
vereceğini va'd etmektedir. 

"Doğrusu sana sadakat yemini edenler (ey Muhammed) bizatihi o yemin ile 
Allah'a bağlılık yemini etmektedirler. Allah'ın eli onların ellerinin 
üzerindedir. Bu yüzden her kim (0 yeminden sonra) yeminini bozarsa, 
ancak kendi zararına bozmuş olur ve her kim Allah ile ahdini yerine 
getirirse Allah ona büyük bir mükâfat nasip edecektir." (el-Feth, 48/10). 
Insanlar, Allah'ın emir ve yasakları ile hududunu aşarlarsa şeytana ibadet 
etmiş, onun çemberine girmiş olmaktadırlar. Oysa Allah (c.c.) bütün 
insanlardan ahd-ü misâk aldığını ifade buyurmaktadır. 

"Ey Âdemoğulları, ben sizinle ahidleşmedim mi? Şeytana tapmayın, o sizin 
düşmanınızdır. " diye (Yâsin, 36/60). 

"Rabb'in Âdemoğullarından, onların bellerinden zürriyetlerini alıp devam 
ettirmiş ve onları kendilerine şahit tutarak: "Ben Rabb'iniz değil miyim? 
(demiştir)" "Evet (buna) şâhidiz!" dediler. Kıyâmet günü! Biz bundan 
habersizdik. demeyesiniz." (el-A'raf, 7/172). 

Ahde vefa konusunda Islâm son derece titiz davranır. Insanlar arası 
ilişkilerde güven unsurunun hâkim olması için yeğâne garanti vasıtası ahde 
vefâdır. Bu güven olmadan veya sağlanmadan sıhhatli bir toplum hayatı 
mümkün olamaz. Allah öyle bir topluma rahmet nazarıyla bakmaz. 

"Ama Allah'a verdikleri sözü iyice pekiştirdikten sonra bozanlar ve Allah'ın 
bitiştirilmesini istediği şeyi kesenler ve yeryüzünde bozgunculuk yapanlar... 
Işte lânet onlara (dünya) yurdunun kötü sonucu onlaradır." (er-Ra'd, 13/25) 
Cenâbı Hakk kullarından ilk ahdin yanı sıra daha sonraları peygamberleri 
aracılığı ile başka ahidler de almıştır. Mesela Israiloğullarından namaz 
kılacaklarına, zekât vereceklerine, peygamberlerine itaat edeceklerine dair 


ahid almış ve bu ahde riayet etmeleri halinde de onlara dünya ve âhirette 
mükâfaat vereceğini bildirmiştir (el-Mâide, 5/12). Bundan başka anaya, 
babaya, akrabalara ve yoksul kimselere yardım edeceklerine birbirlerinin 
kanlarını akıtmayacaklarına birbirlerini yurtlarından çıkarmayacaklarına 
(el-Bakara, 2/83-84) dair söz almıştır. Fakat ne yazık ki Israiloğulları bu 
ahde vefâ göstermeyerek sözlerini bozmuşlardır (el-Bakara, 2/100). 

Islam Hukuku Açısından 

Islâm hukuku açısından "ahd" ise; fıkıh sahasına giren bütün sözleşme ve 
akidlerdir. "Ahd" ve "akd" kelimeleri asr-ı saadette devletler arasındaki 
sözleşmeler anlamında kullanılmıştır. Bilhassa Hudeybiye andlaşmasında 
kullanılan ahd ve akd kelimeleri bu anlamı yansıtmaktadır. 


AHDİ BOZMAK 


Kur'an-ı Kerim, ahde vefâyı emreder. Ahdi bozmayı, vefâsızlığı 
yasaklar. Hatta bazı örnekler vererek ahdi bozmayı kötüler. Bazı kimselerin 
ahidlerini bozarken kendilerince gösterecekleri sebepleri de reddeder. 
"Ipliğini iyice eğirip katladıktan sonra söküp bozan kadın gibi olmayın. Bir 
ümmetin sayıca daha çok olmasından ötürü yeminlerinizi aldatma vasıtası 
yapıyorsunuz. Allah, onunla sizi imtihan eder. Kıyamet günü, ihtilâf 
ettiğiniz şeyleri elbette beyan edecektir. " (en-Nahl, 16/92) 

Ahdini bozan kimseler azımetten yoksun ve ileri görüşten mahrumdurlar. 
Sanki bir kadın ipliğini iyice eğirip katladıktan sonra onu tekrar tekrar 
söküp dağıtmaktadır. Bu benzetmedeki bütün ayrıntılar hakaret, hayret ve 
garipliklerle dolu bir anlam taşımaktadır. Bütünüyle ahidleri bozmayı 
kötülemekte ve çirkin bir iş olarak ruhlara yerleştirmeye çalışmaktadır. 
Şahsiyetli ve akıllı bir insanın kalkıp da bu kadına benzemesi ve onun gibi 
zayıf iradeli olmayı kabullenmesi düşünülemez. 

Ayette, ahdi bozma durumunda olan devletler de kınanmaktadır. Bir devlet 
bir veya birkaç devletle andlaşmalar imzalar, sonra da güçlü ve nüfuzlu 
devletlerin diğer saflarda yer aldığını ileri sürerek andlaşmalarını bozar ve 
bunda devletin çıkarının söz konusu olduğunu iddia ederse, islâm bu 
sebepleri kabul etmez ve mutlak şekilde ahde vefâ gösterilmesini emreder. 
Verilen sözlerin ve andlaşmaların hile ve oyun vasıtası kılınmasına göz 
yummaz. Ancak şunu da unutmamak gerekir ki; islâm, iyilik ve Allah 
korkusu esasları dışında yapılan hiçbir andlaşmaya itibar etmez. Günah, 
isyan ve kötülük esasları üzerine yapılmış andlaşmaları reddeder. Gerek 
islâm toplumunun gerek islâm devletinin yapısı bu esaslara göre kurulur. 
Müslümanların verdikleri sözü tutmalarından dolayı tarihte birçok 
kavimlerin Islam'a girdiği görülmüştür. Müslümanlardaki doğruluk ve 
sadakat, inançlarındaki samimiyet ve ihlâs, işlerindeki temizlik ve dürüstlük 
onları hayran bırakarak Islam'la tanışmalarına ve hidayet bulmalarına sebep 
olmuştur. Böylece müslümanlar ahidlerini bozmamakla, kaybettikleri basit 
ve küçük çıkarlar yerine pek büyük kazançlar elde etmişlerdir. 

Bir müslümanın sözü gerçekten Allah'a verilmiş bir sözdür. Müslüman, 
Allah korkusu taşıdığından ahdini bozmayı düşündüğü an Allah'ın kendisini 
hesaba çekeceğini düşünerek bundan vazgeçer. Çünkü ahdine sadık 
kaldığında Allah katında kendisi için hayırlar hazırlandığının şuurundadır. 


"Allah'ın ahdini az bir pahaya satıp değişmeyin. Eğer bilirseniz Allah 
katında olan sizin için daha hayırlıdır." (en-Nahl, 16/95). 


ÂHİR ZAMAN 


Hz. Peygamber (s.a.s.)'in Islâm'ı tebliğinden başlayıp kıyametin 
kopmasına kadar geçecek olan müddet hakkında kullanılan bir terim. 
Bu tarif çerçevesinde Resulullah'a "Âhir zaman Peygamberi" denilmektedir. 
Bunun anlamı da "Son Peygamber" demektir. 
Bizden önce yaşamış ümmetlerin geçirdikleri zamanın tümü bir gün içinde 
sabahtan ikindiye kadar geçen zamana; bu ümmetin yaşadığı zaman ise 
ikindiden akşama kadar geçen vakte benzetilmiştir. Kıyametin yaklaştığı 
zamana da aynı şekilde "Âhir zaman" denilmektedir. Bu zamanın kesin 
olarak ne zaman başlayacağı da belli olmadığı için sadece bu döneme yakın 
bazı belirgin alâmetlerin görüleceği ifade edilmiştir (geniş bilgi için bk. 
Kıyamet ve Kıyamet Alâmetleri). 


ÂHİRET GÜNÜNE IMAN 


Âhiret günü; içinde yaşadığımız dünya ömrünün sona ermesiyle 
başlayacak olan. insanların ikinci defa dirileceği ve herkesin; iman-küfiir 
amel ve amelsizlige göre hesaba kitaba çekileceği, ödül ya da ceza göreceği 
zaman olduğu için ona "son gün" anlamında "Ahiret Günü" denmiştir. 

Her sonradan yaratılanın bir ömrü olduğu gibi, dünyanın da bir ömrü vardır 
ve ömür sona erince dünya da yok olacaktır. Israfıl isimli melek bu işle 
görevlidir. Zamanı gelince, "Sür" denen ve niteliğini bizim bilmediğimiz bir 
şeye üfürecek, çıkacak büyük gürültü ile herşey darmadağınık ve Kur'ân'ın 
ifadesiyle dağlar atılmış pamuk gibi olacak. (bk. el-Kâria (101) 4) Allah'tan 
başka herşey helâk olacak. Sonra Allah Israfıli tekrar yaratacak ve onun 
"Sür"a ikinci defa üflemeşiyle her canlı yeniden dirilecek, kalkacak ve 
saşkın saşkın bekleyecektir. Işte bu ikinci dirilişe, "öldükten sonra dirilme" 
anlamında, "ba'sü ba'del-mevt" adı verilir. 

Bu ikinci dirilişten sonra; insanların bir yere toplanmaları (hasr), hesaba 
çekilmeleri (o (hisab), (o ömürlerini, (o gençliklerini, oparalarını (o nasıl 
harcadıklarının sorulması (sual), yaptıkları iyilik ve kötülüklerini, niteliğini 
bilmediğimiz bir şeyle tartılması (mizan), yine niteliğini bilmediğimiz bir 
köprüden geçme (sirat), Hz. Muhammed'le beraber ona inananların bir daha 
susamamak üzere içecekleri bir havuz (kevser), Onun ve Allah'ın izniyle 
âlim ve şehitlerin şefaat etmeleri, akla hayâle gelmedik nimetlerle bezenmiş 
Cennet ve yine akla hayâle gelmedik cezalarla dolu Cehennem. Hep bu 
ikinci dirilişten sonradır. Bunların hepsi kesin delillerle sabit olduğu için 
inanmamak insanı dinden çıkarır. 

Ancak dünyanın ne zaman yıkılacağını, âhiret günü'nün ne zaman olduğunu 
ancak Allah bilir. O, bunu elçilerine dahi bildirmemiş, fakat dünyanın 
ömrüne göre o güne çok az zaman kaldığına işaret edilmiştir. Hattâ 
Peygamberimizin arkadaşları ve onlardan sonra gelen müslümanlar ona 
hep, akşama sabaha gelir gözüyle bakmışlardır. Peygamberimizin bazı 
sözlerinde ise, dünyada Allah'ın varlığını ve birliğini kabul eden tek kişi 
bulunduğu sürece kıyâmet kopmayacaktır. 

Allah'ı tanımayanlar sürekli Cehennem'de kalacaklar, günahlarını tevbe ile 
affettiren ve Hz. Muhammed'in şefaati, yani ricası ile günahları bağışlanan 
mü'minler Cennete gireceklerdir. Buna rağmen günahları kalan mü'minler 


ise günahları ölçüsünde ceza gördükten sonra Cennete gireceklerdir. 
Allah'ın izin vereceği âlimler ve şehitler ve diğer bütün peygamberler de 
şefaat edecek, yani günahlı mü'minlerin bağışlanması için Allah'a yalvarış 
ve ricada bulunacaklardır. 

Insanın ölümünden Kıyâmet Günü'ne kadar olan âlem, "Kabır Âlemidir" 
Kabırde Münkir ve Nekir denen melekler insana dini ile ilgili sorular 
soracaklar ve insan orada iken bile sıkıntı ya da rahatlık bulacaktır. 

Ikinci dirilişteen sonra "Mahşer"de bütün canlılar birbirleriyle de 
hesaplaşacaklar. Hakkı olan hakkını alacak, hattâ boynuzsuz koyun 
boynuzludan hakkını alacak ve insanlar dışındaki canlılar bir daha 
dirilmemek üzere toprak olacak, insanlar için ise artık ölüm yok olacak, 
Cehennem'de kalanlar sürekli azab görecekler, Cennet'e girenler de sürekli 
nimetler içerisinde yaşayacaklardır. 

Kıyâmet, Berzah, Mahşer, Cennet, Cehennem nasıl olabilir? diye bir soru 
akla gelebilir. Sağlam düşünebilen akılları için bu, hem mümkündür, hem 
de gereklidir. Bir defa her sonradan var olanın, bir gün mutlaka yok olacağı 
maddenin tabiati gereğidir. Dünya da bütün kapsamiyla bir maddedir, 
öyleyse o da bir gün yok olacaktır. Değil dünyanın, bütün kâinatin ve 
fezanın bir gün yok olacağını, Islâm bilginleri Kelâm kitaplarmn "Allah'ın 
varlığının Isbatı" bölümlerinde, iki kere ikinin dört edeceği gibi kesin kes 
kanıtlamışlardır. Bugün bilim ve teknik de, bilimsel metodlarla onları 
epeyce geriden de olsa izlemekte ve şimdilik dünyanın bir gün yok 
olacağına kesin gözüyle bakmaktadır. Bilim ve Tekriik Dergisi'nin 97. 
sayısında dünyanın nasıl yok olacağı konusunda önde gelen bilim 
adamlarının yedi tane teorısının açıklaması verilmektedir. Sonuç olarak 
dünyanın, öyle ya da böyle yok olacağı bir gerçektir. 

Dünyanın yok olacağı ve başlangıçta onu Allah'ın yoktan varettiği kesin 
olarak bilindikten sonra, bir başka dünyanın kurulacağı daha kolaylıkla 
anlaşılır. Çünkü yoktan var eden, vardan daha rahat var eder. Yani, bizim 
öldükten sonra var edilmemiz, hiç yoktan varedilmemizden daha Zor 
değildir. 

Sonra Allah'ın bir sıfatı da Adalettir. Yani, Allah Âdildir, kimseye çekirdek 
kadar zulüm ve haksızlık etmez. Yani, herkes neyi haketmişse tastamam 
onu bulur. Halbuki, dünyaya baktığımız zaman bir sürü zulüm, işkence ve 
haksızlıkların olduğunu görürüz; insanlara, inançlarından dolayı, işkence 
edilir, zindanlarda çürütülür. Haram yollarla servet yığanlar, bazan devleti 
de arkalarına alarak, fakir ve güçsüzleri ezerler, kanunlar, hep o kanunları 


yapanlar ve güçlülerden yana iş görür, emperyalist ülkeler fakir ülkeleri 
habire ezer ve sömürürler. Insanlar dışındaki bir çok canlı, zalım insanlar, 
ya da diğer canlılar tarafından işkence ve zulüm görürler... Ve bütün bunlar 
dünyada çoğu zaman hiçbir karşılık görmeden göçer giderler. Öyleyse 
bütün bu gidişler, hesabın kitabın görüleceği büyük bir mahkemeye 
doğrudur. Orada sinegin ısırırken verdiği acıya kadar her olay, çok hassas 
bilgisayarlarla hesaba katılacak ve gelir gider, ya da kâr zarar defteri ona 
göre belirlenecektir. 


ÂHİRETE İMAN 


"Son" ve "Sonra Olan" anlamında Arapça bir kelime olan "Âhiret", 
"Âhir" kelimesinin müennes (dişi) şeklidir. Lügatte "Evvel" kelimesinin 
zıddı olarak kullanılır. İslâm literatüründe bu kelime "Öbür Dünya" 
manasında kullanılmıştır. Dünya,canlıların yaşadığı evvelki âlem, ahiret ise 
son âlemdir. Bu kelimeler bazen "dâr-yurt" kelimesiyle birlikte kullanılır 
(el-Ankebüt, 29/64), Dâr-ı Dünya ve Dâr-ı Ahiret gibi. Bazen de tek başına 
kullanılır (el-Bakara, 2/220). Dünya, yakın ikamet yeri; Ahiret, son ikamet 
mahallidir. 

Allah'u Teâlâ, içinde yaşadığımız bu Dünya'yı ve üzerindeki bütün 
varlıkları geçici bir zaman için yaratmıştır. Bir gün dünya ve dünyadaki 
bütün insanlar, canlı ve cansız varlıklar yok olacaktır. Dağlar, taşlar, yerler, 
gökler parçalanacak (el-Karia, 101/4-5), Allah'tan başka tüm âlem son 
bulacaktır (er-Rahman, 55/27). Bu hâdiselerin meydana geldiği günü 
Kur'an, "zelzele saati" (el-Hacc, 22/2) ve "Kıyamet Günü"* (el-Kıyâme, 
75/-1) diye adlandırır. Kıyamet Günü'nden sonra Allah'ın takdir ettiği bir 
zamanda insanlar yeniden hayat bularak kabirlerinden kaldırılacak ve 
"Mahşer"* denilen düz bir sahada (el-Hicr, 15/25), hesabı süratle gören 
Allah'ın (Âli İmrân, 3/19) huzurunda, dünyada yaptıklarının hesabını (el- 
Hakka, 69/19, 37) vermek üzere toplanacaklardır (el-Casiye, 45/26). 
Hesapların görülmesinden sonra bir kısım insanlar iyilikleri nedeniyle 
Cennet'e, diğerleri ise, inkâr ve kötülükleri nedeniyle Cehennem'e 
gideceklerdir. 

İşte bu yeni hayatın başlayacağı günden itibaren, bitmez tüKerimez bir 
halde devam edecek olan âleme "Ahiret Alemi" denir. 

Bütün semâvi dinlerde olduğu gibi en son ve en mükemmel din (el-Mâide, 
5/3) olan İslâm'a göre, meydana geleceği ayet (el-Bakara, 2/4) ve hadisle 
(Tecrid-i Sarih, 47 nolu hadis) ve bütün ümmetin fikir birliği ile kesin olan 
ahiret gününe inanmak, imanın şartı olarak farzdır. 

Ahiret Günü denilince; 

1- Bu âlemin hepsinin yok olması ve hayatın tamamıyla sona ermesi. 

2- Ahiret hayatının başlaması. 

Ahiret hâdiseleri denilince de; 

a) Canlılar için ahiret hayatının mukaddimesi olan ölüm, berzah âlemi *, 
kabır hayatı. 


b) Süra üfürülmesi ve herkesin tekrar dirilerek kabirlerden kalkıp mahşer* 
meydanında toplanması. 

c) Dünya'da iyilik veya kötülük cinsinden yapılan işlerin kaydedildiği amel 
defterinin sahiplerine okutulması. 

d) İyilik ve kötülüklerin tartıldığı mizan* (terazi)'nin kurulup amellerin 
tartılması. 

e) Bütün insanların üzerinden geçmeleri mecburi olan Sırat* köprüsünden 
geçiş. 

f) Imanlı ve ameli iyi olanların gideceği Cennet* 

g) İmansız ve ameli kötü olanların gideceği Cehennem* 

i) Peygamberimizin, seçkin müminlerle başında bulunduğu Kevser Havzı* 
h) Peygamberimizin müminlere şefaati, gibi hadiseler hatıra gelir. İşte bütün 
bunlar, Ahirete iman konusu içinde ele alınması gereken konulardır. Kesin 
nasslarla sabit olan bu hususlara inanmak, imanın şartlarındandır. 
Bunlardan birini inkâr ise, ahireti inkâr demektir. 

Kur'an, Ahiret âlemini ayrıca "Din Günü " (el-Fatiha, 1/3) ve "Gayb Âlemi" 
(el-Bakara, 2/3) olarak isimlendirir . 

Gözden kaybolan şeye gayb dendiği gibi, duyularla idrak edilemeyen, insan 
bilgisi dışında kalan şeye de gayb denir. Bir şeyin gayb olması Allah'a göre 
değil, insanlara göredir. Çünkü Allah'tan gizli kalan hiçbir şey olamaz. O, 
gayb ve şehâdet âlemini bilir (el-Haşr, 59/22). Kur'an'a göre varlıklar iki 
kısımdır: Gayb âlemini meydana getiren; görülmeyen ve idrak edilemeyen 
varlıklar ve şehâdet âlemini meydana getiren; görülüp, idrak edilen 
varlıklar. Gayb âlemine ait varlıklar da iki kısımdır: 

1- Bir kısmının delili yoktur. Varlığını ancak Allah bilir, duyularla idraki 
mümkün değildir. "Gaybın anahtarları Onun yanındadır, onları Ondan 
başkası bilemez." (el-En'âm, 6/59) 

2- Bir kısım varlıklar da idrak edilemez ancak varlıkları delillerle 
anlaşılabilir. Allah'ın sıfatları, Ahiret, Cennet, Cehennem ve Melekler gibi. 
Bu tür gayb haberleri peygamberlere vahiy yoluyla bildirilir. Onlar da 
ümmetlerine bildirirler. Müminler, kendilerine vahiy yoluyla bildirilen 
'sayb'a ait haberlere inanmak mecburiyetindedirler. Mümin zaten inanan 
insan demektir. Bu haberlere inanmamak ise küfürdür. Ahiret de gayb 
haberlerinden olup inanılması zaruri olan vahye dayalı bir haberdir. 
Hayatının başlangıç ve sonu olmayan ancak Allah'tır. Bu âlemin de bir gün 
yok olacağı muhakkaktır. Sonradan meydana geldiği bilinen bu âlem 
üzerindeki değişiklikler, zamanla insan, hayvan, bitkiler ve bütün varlıkların 


ölmesi ve yok olması, depremler vs. bu âlemin tamamının bir gün yok 
olacağının delilleridir. Bu tür hâdiseler insan iradesinin ve gücünün dışında 
olan hâdiselerdir. 

Başlangıcı itibariyle yoktan var olduğunu kabul ettiğimiz bu âlemin, yok 
olduktan sonra tekrar yaratılması akla aykırı değildir. Çünkü onu yoktan 
yaratan Allah, onu helâk ettikten sonra tekrar yaratmaya elbette Kadirdir. 
İnsan da öldükten sonra tekrar, Allah'ın izniyle dirilecektir. 

Kur'an'da tekrar dirilmeye dair pek çok ayet vardır: 

"Mahlükatı ilkin yaratıp, sonra (kıyamette) onu diriltecek olan O'dur, ki bu 
(öldükten sonra diriltme, ilk yaratıştan) O'na daha kolaydır..." (er-Rüm, 
30/27). "Ey Resulüm, de ki: Onları ilk defa yaratan diriltir ve O, her 
yaratılanı hakkıyla bilir. " (Yâsin, 36/79). Bu ayetler, mahlükâtı ilk 
yaratanın, onları tekrar dirilteceğini ifade etmektedir. 

İnsanların, hayvanların ve diğer canlıların uyumaları ve tekrar uyanmaları, 
öldükten sonra dirilmeye bir benzetmedir: "Odur ki geceleyin sizi öldürür 
(gibi uyutur), gündüzün ne işlediğinizi bilir; sonra belirlenmiş süre geçirilip 
tamamlansın diye gündüzün sizi diriltir. Sonra dönüşünüz O'na dır; sonra 
(O, dünyada) yaptıklarınızı size haber verecektir." (el-En'âm, 6/60). 

Kur'an-ı Kerim , kuraklık ve mevsim nedeniyle ölü hale gelen ve hayatı 
tamamen sönen toprağın, yağmurla veya sulanarak eski haline dönüşünü ve 
bereketlenmesini de, öldükten sonra dirilmeye delil göstererek şöyle 
buyuruyor: "O'nun ayetlerinden biri de (şudur): Sen, toprağı, boynu bükük 
(kupkuru) görürsün. Onun üzerine suyu döktüğümüz zaman titretir ve 
kabarır. Onu dirilten (Allah), elbette ölüleri de diriltir. O, her şeye Kadirdir." 
(Fussilet, 41/39). 

El-Hacc, 22/5-6 ayetinde öldükten sonra dirilme konusunda şüphede 
olanların dikkatlerini, yaratılışlarının safhalarına çekerek, bu ifâdelerin 
altında tekrar diriltilmenin imkânını ortaya koymaktadır. 

Âlemlerin yaratılışı, insanların yeniden dirilmelerine delil gösterilir: 
"Elbette gökleri ve yeri yaratmak, insanları (öldükten sonra) yaratmaktan 
daha büyüktür. Fakat insanların çoğu bilmezler. "(el-Mümin, 40/57; en- 
Naziat, 79/27, 33; Yâsin, 36/79, 81). 

İnsanın Oboşuna (o yaratılmadığını o(el-Müminün, 23/115); o başıboş 
terkedilmediğini, (el-Kıyâme, 75/36) her nefsin ölümü tadacağını, inanan ve 
iyi amellerde bulunan kişilerin mükâfatlandırılması ve kâfirlerin de 
cezalandırılması için tekrar diriltileceklerini bildiren (Âli İmrân, 3/185; 
Yunus, 10/4; el-Leyl, 92/4, 11) ayetler de, ahiret hayatının birer delilidirler. 


Mahlükâtın, ölüp yok olduktan sonra tekrar dirilmelerindeki hikmet, 
mükelleflerin bu dünyada iradeleriyle okazandıklarının karşılığını 
görmeleridir. Çünkü bu dünya kazanç ve amel dünyasıdır. Öbür dünya ise, 
yapılanların karşılığının görüleceği yerdir (Âli İmrân, 3/185) . 

İnsanlar bu dünyada rızıklarında, işlerinde, ecellerinde, mutluluk ve 
mutsuzluklarında çok farklı bir yaşayış içindedirler. Kimi zalim, kimi 
mazlum, kimi iyi, kimi hasta, bir kısmı zengin, bir kısmı fakir, bir kısmı 
üstün, bir kısmı zelildir. Kimisi iyilik yapar, kimisi kötülük. Şayet ölüp de 
tekrar dirilmeyecek olsalardı, iyilik yapanlar mükâfat, kötülük yapanlar da 
ceza görmemiş olurlardı. Bu ise Allah'ın adâletine aykırı olurdu. Bundan 
dolayı Allah tekrar dirilmeyi ve cezayı yaratmıştır; "İnkâr edenler, kat'iyyen 
diriltilmeyeceklerini sandılar. De ki: "Hayır, Rabbim hakkı için mutlaka 
diriltileceksiniz, sonra yaptıklarınız size haber verilecektir. Bu, Allah'a göre 
kolaydır." (et-Te&abun, 64/7, ayrıca en-Nahl, 16/30-40). 

Ahirete iman, kâinatta meydana gelecek olan korkunç inkılâbın kesin 
olduğunu kabul etmektir. Bu dünya hayatı tamamıyla son bulup, başka bir 
hayat başlayacaktır. Bu âleme iman, İslâm inancını meydana getiren altı 
esastan birisidir. Mümin, imanı ve Kur'an ahlâkı ile ahlâklanmasının 
neticesini ahirette göreceğine, Allah'ın lütfuna nâil olacağına yakinen 
inandığı için ölüm ve âhiret hayatı, onu tedirgin etmezken; hayatını küfür ve 
isyanla, zulüm ve haksızlıkla geçiren kâfir, asi ve zalim ise ölümü ve 
ölümden sonraki ahiret hayatını istemez (el-Bakara, 2/95; Âli İmrân, 3/56; 
el-İsrâ, 17/10; ez-Zümer, 39/26, 45). 

Hz. Ali ahireti inkâr eden birisine şöyle demişti: "Benim dediğim olursa 
sonunda sen Zararlı çıkarsın. Fakat senin dediğin olursa, ben zararlı 
çıkmam." 

Ahiret inancı, insana ilerleme ve gelişme yolunda büyük bir güç kazandıran 
mükemmel bir inanç türüdür. Cenâb-ı Hakk şöyle buyurur: "Her kim 
inanarak ahireti ister ve onun için gerektiği şekilde çalışırsa, onun emeği 
mükâfatla karşılanır." (el-İsrâ, 17/19). İnsan hayatı ile dünyanın varlığı, 
ancak sonunda bütün yapılanların sorgulanacağı bir ahiret hayatının 
olmasıyla bir anlam kazanır. Aksi takdirde hayatın ve dünyanın hiçbir 
anlamı olmadan insanın hayatına tam bir nihilizm hakim olacaktır. Bu da 
insanların büyük bir bunalıma ve ümitsizliğe sürüklenmesine yol açar. 
Ahirete iman insana sonsuzluğun yolunu açarken ölümü de en ince 
teferruatına kadar açıklayarak bir son olmadığını bildirmektedir. Ölüm yeni 
bir hayatın başlangıcı demektir. Ahiret inancıyla insanın bu dünyadaki 


hayatına bir anlam veriliyor. Ayrıca insanın yaşayışı da büyük bir disiplin 
altına alınmış oluyor. Zira ahirete iman insana büyük bir sorumluluk 
duygusu vermekte ve ilerde çekileceği büyük hesap gününe göre hayatını 
ve diğer insanlarla ilişkilerini sağlam bir karakter ve temele dayandırıyor. 
İnsan dünya hayatında yaptığı bütün amellerinin karşılığını o gün 
görecektir. "Kim zerre miktarı iyilik yaparsa onu görecek ve kim zerre 
miktarı kötülük yaparsa karşılığını görecektir. " (Zilzâl, 99/7-8). Böylece 
ahirete iman insana büyük bir ümid kaynağı olduğu gibi onu adâlete ve 
sonsuzluğa inandırır. Bu da adil, dürüst ve sağlam bir toplumun oluşmasını 
sağlar. 

Kur'an, inanan ve inanmayanların ahiret hayatını özetle şöyle izah eder: 
"Sür'a birinci üfleme üflendiği, arz ve dağlar yerlerinden kaldırılıp bir 
çarpışla birbirine çarpıldığı (ve hepsi darmadağın) olduğu zaman, işte o gün 
o vak'a olmuştur. Gök yarılmıştır, o gün o, zayıflamış, sarkmıştır. Melekler 
de onun kenarlarındadır. O gün Rabb'ının tahtını (arşını), bunların da 
üstünde sekiz (melek) taşımaktadır. O gün (hesap için Allah'a) arz 
olunursunuz. Sizden hiçbir sır gizli kalmaz. Kitabı sağından verilen: "Alın 
kitabımı okuyun " der, "Ben hesabımla karşılaşacağımı sezmiştim zaten. " 
Artık o, memnun edici bir hayat içindedir. Yüksek bir bahçede, devşirmesi 
kolay (meyveleri yakın). ' 'Geçmiş günlerde yaptığınız işlerden ötürü 
(bugün) afiyetle yiyin, için. " 

Kitabı sol tarafından verilen ise der ki: "Keşke bana kitabım verilmeseydi. 
Şu hesabımı hiç görmemiş olsaydım. Keşke (ölüm işimi) bitirmiş olsaydı. 
Malım bana hiçbir fayda vermedi. Gücüm (saltanatım) benden yok olup 
gitti (hiçbir şeyim kalmadı). (Yüce Allah, Cehhenem'in muhafızlarına 
emreder): "Tutun onu, bağlayın onu, sonra Cehennem'e sallayın onu. Sonra 
uzunluğu yetmiş arşın olan zincire vurun onu. Çünkü o, yüce Allah'a 
inanmıyordu, yoksulu doyurmaya ön ayak olmuyordu. Bugün onun için 
candan bir dost yoktur. İrinden başka yiyecek yoktur. Onu (bile bile) hata 
işleyenden başkası yemez." (el-Hakka 69/13-37). 

Yukarda çizilen manzara inanan ve inanmayan kişinin ahiret hayatını veciz 
bir şekilde ortaya koymaktadır. İnanan için müjde, inanmayan için korku 
kaynağı olan bu âlem, onu idrak eden her akıl sahibinin kendi dünyasını, 
fikir ve yaşayış biçimini, Allah'ın arzu ettiği biçimde intizama koymasına 
en büyük etkendir. Herkesin toplandığı ve kazandığı kendisine tastamam 
verildiği (Âli İmrân, 3/25-30; el-Câsiye, 45/28; Kâf, 50/44; et-Teğâbün, 
64/9), kimsenin kimseden cezasına karşılık bir şey ödeyemediği (el-Bakara, 


2/48, 123) ana, baba, evlâd, dost herkesin kendi başlarının derdine düşerek 
ve hak talep edilmesi endişesiyle birbirinden kaçtığı (Abese, 80/34-37), 
dünyada iken inanç ve amelleri nisbetinde bazı yüzlerin ak, bazı yüzlerin de 
kara olduğu (Abese, 80/38-42; Âli İmrân, 3/106-107) o ceza gününde 
insanların makam, mevki, zenginlik, tahsil gibi insanlarca meziyet kabul 
edilen hiçbir özelliklerine aldırış edilmeksizin, kulların yaptıklarına göre 
hak tecelli eder. "Ey inananlar, Allah'tan korkun ve kişi, yarın için ne 
(yapıp) gönderdiğine baksın. Allah'tan korkun; ve Allah, yaptıklarınızı 
haber almaktadır" (el-Haşr, 59/18). 


AKAR 


Islâm hukukunda genellikle gelir getiren taşınmaz mallar için kullanılan 
bir terim. Arazi, ev, dükkân, tarla, bağ, bostan vb. gayr-i menkül malları 
kapsar. Buna göre akar, hem gayr-i menkül hem de arazi anlamında 
kullanılmaktadır. Arazi üzerindeki ağaçlar ve binalar iki yönden 
değerlendirilmiştir. Bu gibi ev ve ağaçlar tek başlarına menkül, üzerinde 
bulundukları arazı ile birlikte ise gayr-i menkül olarak kabul edilmiştir. 
Islâm hukukunda gayr-i menkül ile menkül malların satışları arasında bir 
fark gözetilmemiştir. Taşınır bir mal ve eşya nasıl satılır ve yeni sahibine 
nasıl intikâl ediyorsa akarlar da aynı şekilde mülkiyet değiştirebilmektedir. 
Hepsindeki genel şart, icab ve kabulün meydana gelmesiyle satışın 
gerçekleşebileceğidir. 

Gayr-i menkülün satışında bedelin kabzıyla "sattım" veya "teslim ettim" 
demekle satış akdi tamamlanır. Herhangi bir tescil ve tapulamaya, aradaki 
güven ve toplumun sağlam yapısından dolayı gerek görülmemiştir. Ancak 
böyle bir tescilin şu faydaları vardır: 

1-Akar üzerinde yapılacak tasarruflarda hileye ve sahte muamelelere 
meydan verilmemesi, 

2-Belli bir zaman geçip tescili yapılmamış gayr-i menküllerde davanın 
reddine sebep teşkil etmesi. 

Vakıf* akarları da iki bölümde incelenebilir: 

1-Vakfedildikten sonra icârıyla değil de bizzat kendisinden yararlanılan 
akârlar. Cami, okul, kütüphane, çeşme gibi yerler. Bunlara "Müessesât-ı 
Hayrıyye" adı verilir. 

2-Vakfedildikten sonra kiraya verilerek vakfın şartlarına uygun bir şekilde 
gelirlerinin harcandığı akarlar. Bunlara da "Akârât-ı Mevkufe" adı 
verilmektedir. 


AKİKA KURBANI 


Yeni doğan bebeğin başındaki ilk saçlarına akika; bu çocuğun 
doğumundan yedi gün sonra başındaki tüyleri kısmen veya tamamen traş 
edip adını koyduktan sonra Allah'u Teâlâ'ya şükür için kesilen kurbana 
akika kurbanı denir. Hz. Aişe (r.a.)'den şöyle rivâyet edilmektedir. 

"Resul-i Ekrem (s.a.s.) bize erkek çocuklar için iki, kız çocukları için bir 
koyun "akika" olarak kurban etmemizi emretti." (Ibn Mâce hadis no: 3163, 
Zebâih, no: 1515). 

Yine Hz. Âişe validemizin rivâyetine göre, Peygamber Efendimiz (S.a.s.), 
torunları Hasan ile Hüseyin'in doğumlarının yedinci günü akika 
kurbanlarını kesmiş ve adlarını koymuştur. (Tecrid-i Sarıh Tercümesi, XI, 
401) 

Islâm'dan önceki câhili Arap toplumunda sadece erkek çocuklar için 
kurban* kesilirdi. Kız çocukları için böyle bir merâsim söz konusu değildi. 
Islâm bu değişikliği yaparak kız çocuklarına da değer verilmesini 
sağlamıştır . 


AKİKA KURBANINDA ARANAN ŞARTLAR 


Kurban edilecek hayvan tek veya iki gözünden kör olmamalı; dişlerinin 
ekserisi düşmüş olmamalı; kulakları kesik olmamalı; boynuzlarından biri 
veya ikisi kökünden kırılmış olmamalı; kulağı veya kuyruğunun yarısından 
çoğu, memelerinin uçları kesik olmamalı; yahut yaratılıştan kulak ve 
kuyruğu olmayan bir hayvan olmamalıdır. Akika kurbanı Hanefi mezhebine 
göre mübah ve dolayısıyla menduptur. Diğer üç büyük imâma göre sünnet, 
Zahiri mezhebine göre ise farzdır. 

Hz. Peygamber bu kurbanın kesilmesi sırasında bir örf olarak başa kan 
sürülmesi âdetini yasaklamış, (Ebu Dâvud, Edahi, 20) kesilen saçların 
ağırlığınca altın veya gümüş tasadduk edilmesini emretmiştir. Akika 
kelimesi anne-babaya isyân anlamına geldiği için Resulullah bu kurbanın 
adını "itaat ve ibadet" anlamına gelen "Nesike" kelimesi ile değiştirmiştir. 
(Ibn Hanbel, TI, 182) 

Bu kurban çocuğun doğduğu günden bâliğ olacağı güne kadar kesilebilir. 
Ancak doğumun yedinci gününde kesilmesi daha çok sevap kazanmaya 
sebeptir. Kesilen kurbanın kemikleri çocuğun sıhhatli olmasına sebep olsun 
niyetiyle kırılmayıp eklem yerlerinden sıyrılır ve öylece pişirilir. Sonra bu 
kemikler bir yere gömülür. Akika kurbanının etinden bunu tasadduk eden 
kimsenin yiyebileceği gibi ev halkı da bu etten istifâde eder. Bir kısmı da 
ihtiyaç sahiplerine dağıtılır. 


AKIL HASTASININ BOŞAMASI 


Kocama doktorlar paranoyak teşhisi koydular. Dediğinden habersiz hale 

geldi. Bu rahatsızlığı döneminde bana defalarca "seni boşadım", "defol git" 
dediği oldu. Islâm fıkhına göre kocamın bu haldeki talâkı geçerli sayılır mi? 
Şu halde ben ne yapmalıyım? 
Rasülüllah Efendimiz (s.a.) "üç kimseden kalem kaldırılmıştır (tasarrufları 
geçerli değildir, yaptıkları yazılmaz). Uyuyandan, uyanıncaya dek, çocuktan 
âkilbaliğ oluncaya dek, deliden kendine gelinceye dek" (Buhâri, talâk 11, 
hudüd 22; Ebü Dâvüd, hudüd 17; Nesai, talâk 21;Ibn Mace, talâk 15; 
Dârimi; hudüd 1.; Müsned 1/118,140 V101) buyurmuşlardır. Bu hadis-i 
şerife dayanarak Ibn Kudâme diyor ki: Ilim ehli kimseler, sarhoşluk ve 
(insanın kendi ihtiyarıyla yaptığı) o anlamdaki şeyler dışında aklı giden 
insanın boşamasının geçerli olmadığında icma etmişlerdir. Osman, Ali, Said 
b. Müseyyeb, Hasan, Nehal Sa'bi, Ebü Kilâbe Katâde Zühri Yâhya el- 
Ensâri, Mâlik, Sevri, Sâfii Ashâb-i re'y (Hanefiler) böyle söylemişlerdir. 
Ayrıca Rasülüllah'ın (s.a.s.) "Aklı bozuk matuh (bunak) dışında herkesin 
talâkı geçerlidir" (Buhâri, talâk 11; Tirmizi, talâk 15; ibn Mâce, talâk 15) 
dediği de rivayet edilmiştir. Çünkü talâk mülkiyeti izale eden bir sözdür. 
Öyleyse bunda alışveriş gibi akla itibar edilmesi gerekir. Aklının; delirme, 
bayılma, uyku, ilaç alma, zorla içirilen içki ve aklı giderdiğini bilmeden 
içtüği böyle birşey ile gitmiş olması durumları eşittir. Bunların hepsi 
boşamayı geçersiz kılar. Bu konuda değişik görüş de bilinmemektedir: (ibn 
Kudâme, el-Mugni VU113-114) Deli, ma'tuh (atehli, saldırgan olmayan 
bunak, ifadeleri karışık, tedbiri bozuk) mübersem (menejitten 
etkilenen),sar'alı, medhus (korku ya da unutmaktan aklı giden) melankolik, 
panorayak, hastalar da bu hükümde aynıdır. Ancak bunlarda nöbetin 
bulunmadığı, ya da söylediklerinin farkında oldukları zaman sarfettikleri 
sözler ve yaptıkları tasarruflar geçerlidir. (Geniş bilgi için bk. Ibn Âbidin 
(Âmirâ) N/426-27) Zira boşamanın şartlarından biri de akıldır ve aklı 
gideren bu tür hastalıklara mübtelâ olanların hasta iken boşanmalarına itibar 
edilmez. (el-Ceziri, Kitâbu'1-fıkh'ale-I-Mezâhibi'l-erba'a IV/281) 


AKRABA İLE EVLENMENİN DİNEN HERHANGİ BİR 
SAKINCASI VAR MIDIR? 


Dinen mahrem olup kendileriyle evlenmek haram olanlar üç nevidir: 
1-Nesep sebebiyle haram olanlar. Bunlara da yedi sınıfdır. 
Anneler,Kızlar,Kızkardeşler,Halalar,Teyzeler,Erkek oOkardeşin kızı ve 
Kızkardeşidir. 
2-Süt sebebiyle haram olanlar: Neseb sebebiyle haram olanlar, süt 
sebebiylede haramdırlar yani onlar da yedi sınıfdır. 
3-Sıhriyet sebebiyle haram olanlar: Kur'an-ı Kerim'de bunlardan dört sınıf 
dile getiriliyor. 

A-Babanın eşi : Üvey anne, 

B-Oğlun eşi : Gelin, 

C-Eşin annesi : Kayınvalide. 

D- Eşin kızı : Kocanın üvey kızı. 

Yukarıda zikrettiğimiz kimseler ebedi olrak haramdırlar. Ayrıca geçici olarak 
haram olanlar da vardır. Kur'an-ı Kerim bunlardan üç sınıf dile getirmiştir: 
1-İki kız kardeş ile aynı anda evlenmek, 

2-Zevce ile halası veya teyzesi ile aynı anda evlenmek yani ikisini bir arada 
bulundurmak, 

3- Evli olan kadın. 

Bunlardan maada akraba olsun,yabancı olsun Onunla evlenmek 
caizdir.Peygamberimiz halasının kızı olan Hz.Zeynep ile evlenmiştir. Aynı 
zamanda Hz.Ali amcaoğlu Hz.Peygamber'in kızı olan Fatıma ile 
evlenmiştir. Demek yakın olsun , uzak olan akraba ile evlenmek 
caizdir. Ama yabancı ile evlenmek için tavsiyede bulunmakta bir beis 
yoktur. Hatta Şafii fıkıh kitabları yakın akraba ile evlenmek tenzihen 
mekruhtur,diye kaydediyorlar. 


AKŞAM NAMAZI 


İslâm'ın beş temel ibadetinden biri olan beş vakit namazdan akşam 
vaktinde kılınanı. Diğer farz namazlarla birlikte Hicret'ten birbuçuk yıl önce 
Mirac olayında farz kılınmıştır. Adını kılındığı vakitten almıştır. Farzı üç 
rekât olup farz-ı ayndır. Sünneti, sünnet-i müekkede olarak iki rekât kılınır. 
Kur'an-ı Kerim'de "Akşamlarken ve sabahlarken, öğle ve ikindi vaktinde 
Allah'ı -ki göklerde ve yerde hamd ona mahsustur- tesbih edin, namaz kılın" 
(er-Rüm, 30/17-18) buyurulmaktadır. 

Akşam namazının vakti güneşin batmasıyla başlar, şafağın kaybolduğu ana 
kadar devam eder. İmam-ı Â'zam'a göre şafak, akşam ufuktaki kırmızılıktan 
sonra meydana gelen beyazlıktır. Bu beyazlığın kaybolması ile akşam 
namazının vakti sona erer. İmam Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre ise 
beyazlığın görünmesiyle akşam namazının vakti çıkar. İmam Ebü Yusuf ve 
İmam-ı Muhammed'in görüşüne göre amel edilir. Ancak bu süre içinde 
kılınamadığı takdirde kızıllıktan sonra meydana gelen beyazlığın 
kaybolduğu âna kadar da kılınabilir. 
Akşam namazının farzı, sünnetinden önce kılınır. Önce, günün akşam 
namazının farzını kılmağa niyet edilir. İftitah tekbiri ile namaza başlanır, 
"sübhâneke", "eüzü besmele", "fâtiha süresi" ve bir miktar ayet veya kısa 
surelerden biri (zamm-ı sure) okunur, rükü ve secdelerden sonra ikinci 
rekâtta ayakta (kıyam) "fâtiha" ve yine bir miktar ayet veya kısa surelerden 
biri okunur, yine rükü ve secdelerden sonra oturulur (ka'de-i ülâ)* 
Et-tehiyyatü okunduktan sonra üçüncü rekâta kalkılır, yalnız "fâtiha" 
okunur, rükü ve secdelerden sonra tekrar oturulur (ka'de-i âhire)*, 
"Ettehiyyâtü", salevât duaları ile "rabbenâ âtinâ" ve "rabbenâğfirli" duaları 
okunarak selâm verilir. Daha sonra iki rekât olan sünnet kılınır. Akşamın 
sünnetinde her iki rekâtta da "fâtiha" ve zamm-ı sure* okunur; ikinci rekâtta 
oturduktan sonra, farzının kâ'de-i âhiresindeki dualar okunarak selâm 
verilir. 
Akşam namazının sünneti iki rekâttan daha fazla da kılınabilir. Altı rekât 
kılmak menduptur. Her iki rekâtta bir selâm verilmelidir. Normal 
sünnetinden fazla kılınan bu namaza "evvâbin namazı"* denir. 
Akşam namazının vaktinin darlığı sebebiyle ezandan sonra hemen 
kılınmasında acele edilmelidir. Bu nedenle de kısa sureler okunmalıdır. 
Akşam namazının, hazır olan akşam yemeğinden sonraya bırakılması 


menduptur. Yemek yenildiği takdirde namaz vakti çıkacak kadar dar olursa, 
namazı tehir etmek caiz değildir. (Ahmed Naim, Tecrid-i Sarih Tercemesi, 
Ankara 1985, II, 643) 


AKSIRMAK 


Burun zarının ve nefes verme kaslarının sarsıntılı bir hareketiyle havayı 
bir anda ağızdan ve burundan dışarı atmak. Aksırmak, insanda meydana 
gelen fiziki bir olaydır. Halk arasında "hapşırmak" diye bilinen bu olay bir 
terim olarak Islâm dini âdâb-ı muâşeretinde * "Teşmitu'l Âtis" şeklinde 
geçer. 

Aksırmak vücutta meydana gelen bir zorlama sonucu olur. Bu ihtiyacı 
duyan kimse aksırdığı anda ferahlar. Bu ferahlamadan dolayı da 
müslümanın Allah'a şükretmesi gerekir. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.), bu 
konuda şöyle buyururlar: 

"Allah kulunun aksırmasını sever, fakat esnemesinden hoşlanmaz. Ey 
Müminler sizden biriniz aksırıp Allah'a hamd ederse, (el-Hamdülillah 
derse) onun hamdettiğini işiten her. müslümana, "Yerhamükellah" diye 
karşılık vermesi gerekir. Esneme işi şeytandandır. Birinize esneme hâli 
gelirse mümkün olduğu kadar esnemeye engel olsun. Çünkü biriniz 
esnemek üzere ağzını açınca onun bu gafletine şeytan güler. " (Tecrid-i 
Sarıh Tercümesi, XII, 165). 

Bu hadis-i şerif'e göre aksıran kişinin: "Elhamdülillah" demesi icab eder. 
Karşısındaki müslüman da ona: "Yerhamükellah " diye karşılık verince 
aksıran kişinin tekrar dönüp bu kardeşine: " Yehdikumullah ve yuslih 
bâleküm" (Yani Allah sizi hidâyet kılsın ve hatırınızı hoş tutsun), demesi 
sünnetin talımi gereğidir. 

Aksırma anında büyük bir gürültü ve ağızdan etrafa tükrük yayılabileceği 
için, aksıranın eliyle veya başka bir şeyle ağzını kapatarak, bunlara engel 
olması edeptendir. Bu da Resulullah'ın tavsiyesi ve sünnetidir. 


ALAY, ALAY ETMEK 


Bir şeyle veya bir kişiyle eğlenmek, insanları hafife almak, tahkir 
etmek, başkasının kusur ve noksanlarını söz, işaret veya yazı ile teşhir 
etmek, toplumda küçük düşürme hareketleri. 

Alay etme duygusu insanlarda, kendini büyük görmeyle başlar; daha sonra 
karşısındaki insanı hiçe sayıp, ona tepeden bakmaya kadar gider. Neticede 
bu duygu insanları alaya aldırır, şeytanı Rabb'ine isyan ettiren böbürlenerek 
Hakkı kabül etmemek ve insanları hor görmek şeklinde tezahür eden kibir 
ve gurur hastalığını ortaya çıkarır . 

Alay eden kimsenin gururlanıp kibirlenmesi yanında, alay etme hareketiyle 
mümin kardeşini incitmesi ve rahatsız etmesi de söz konusudur. 
Kibirlenmek haram olduğu gibi mümine eziyet de haramdır. Her iki 
kötülüğün neticesi olarak Islâm toplumunda kardeşlik bağlarının gevşemesi 
söz konusu olmaktadır. Zirâ alay ile beraber fertler arasına düşmanlık ve 
nefret duygusu girer. Böylece de bir bina hâlinde tarif edilen Islâm toplumu 
dağılmış, parçalanmış olur. 

Islâm toplumu bir bütündür. Islâm'da her ferdin haysiyet ve şerefinin 
dokunulmazlığı vardır. Ferdin manevi hayatının temelini oluşturan ırz, 
şeref, haysiyet, namus duyguları lekelenemez. Insan haysiyetini lekeleyecek 
olan kötü hareketlerin başında alay etmek gelir. Islâm, insan hak ve 
hürriyetini, insan haysiyet ve şerefini koruma esası üzerinde durur; bu 
sebeple, müslümanların duygu ve düşüncelerini Kur'an-ı Kerim vasıtasıyla 
garanti altına alır: "Ey iman edenler! Bir topluluk diğer bir topluluğu alaya 
almasın; olur ki, alay edilenler kendilerinden daha hayırlı bulunurlar. 
Kadınlar da kadınları alaya almasınlar; belki onlar kendilerinden daha 
hayırlıdırlar. Hem birbirinizi ayıplamayın ve kötü lâkablarla atışmayın. 
Imandan sonra fâsıklıkla adlanmak ne kötü isimdir!. Kim de tövbe etmezse, 
işte onlar zalimlerin ta kendileridir. " (el-Hucurât, 49/11) 

Islâm, kardeşlik bağlarını korumak için alay etmeyi kesinlikle 
yasaklamıştır. Allah'a ve ahiret gününe inanan bir müminin, insanları alaya 
alması, eğlence ve nükte konusu yapması caiz değildir. Her ne şekilde 
olursa olsun, başkalarıyla eğlenmek, onu kötü ve sevmeyeceği lâkablarla 
çağırmak ahlâk bakımından da çok kötü bir şeydir. Çünkü bu hareket, 
insanın kolayca unutamayacağı ızdırap veren bir yaradır. 

Toplum hayatındaki ilişkiler samimiyet üzerine kurulur. Bu samimiyetin 


derecesini ölçen alet de kalptir. Hz. Peygamber: (s.a.s.) "Allah sizin 
şeklinize ve mallarınıza bakmaz. Fakat kalplerinize bakar." (Müslim, Birr, 
32) buyurmuştur. Insanlar, daima dış görünüşe vakıftırlar iç alem bilinmez. 
Allah katında tartılacak olan dış görünüş değil, kalplerin takvâsıdır. Insanın 
ilmi ise bunu bilmeye ve anlamaya yeterli değildir. Bu sebeple bir kimse 
önüne geleni horlayamaz, nazargâh-ı ilâhi olan kalbi alaya alarak kıramaz. 
Dünyada tek yüce değeri maldan ibaret sanıp, malıyla güçlü olduğunu 
zanneden ve karşısındaki bütün değerlerle alay edenleri Kur'an-I Kerim 
kınamaktadır: "Vay haline! Diliyle çekiştirip, yüzünden de alay eden 
kimsenin." (Hümeze, 104/1). 

Islâm'a göre, yaratılan her insanın Allah katında bir değeri vardır. insanı 
ahsen-i takvim üzere yaratan Allah, onu en güzel hasletlerle bezemiş ve 
yeryüzünde halife kılmıştır. (el-Bakara,2/30). Böyle bir varlığın dış 
görünüşü ile ilgilenip alaya almak; insanı yaratan Rabb'i ile karşı karşıya 
getirebilir. Oysa ki insanın alay konusu olmasına Rabb'i ve eşsiz yaratıcısı 
olan Allah razı olmaz. 

Kur'an-ı Kerim'de bir de inançla, (el-Bakara, 2/206; Münafıkün, 63/5-6) 
Kur'an ayetleriyle, (et-Tevbe, 9/124- 125, 127) Peygamberlerle 
(Muhammed, 47/16) ve müminlerle (et-Tevbe, 9/79) alay edenlerden 
bahsedilir. Sözü edilen kişiler, müminleri bırakıp kâfirleri dost edinenlerdir. 
(en Nisâ, 4/139; el-Mâide, 5/52; el-Mücâdele, 58/14) Sözü edilen kişiler bu 
hareketleriyle Allah'ı ve müminleri aldattıklarını zannederler. (el-Bakara, 
2/9; en-Nisâ, 4/143; Hüd, 11/5), Islâm'a göre inanç mukaddestir, alay 
konusu olamaz. Ayetlerde, inançlarla alay edenler olarak bildirilenler, Islâm 
toplumu içinde türeyen münâfıklardır . 


ALIŞ-VERİŞİN ŞARTLARI 


Ticarette mübadele edilen malın kıymetli olması: Ticareti yapılan mal, 
kullanılması dinen caiz olan maldır; helâl olan yiyecekler, giyecekler, çeşitli 
eşyalar gibi. Kullanılması haram olan eşyanın ticareti de haramdır. 
Peygamberimiz Mekke fethinde insanlara şöyle demiştir: "Allah ve Resulü 
şarap (bütün alkollü içkiler), ölü hayvan, domuz ve putların satışını 
yasakladı." (Müslim, Müsakat, 13). 

Insanlara haram kılınan şeyler, gerçekten onlara zararlı olan şeylerdir. 
Haram olan malları satanlar insanlara kötülük yapmış olurlar. Dinimiz 
böyle malların ticaretini yasaklayarak insanların birbirine kötülük 
yapmalarını önlemiştir. 

Malın özelliklerinin belirli olması, gizli bir kusuru bulunmaması: 
Peygamberimiz şöyle buyurur: "Birbirinden ayrılmadıkça alan ve satan 
pazarlığı bozmakta muhayyerdir. Alan satan doğru söyler, malın 
özelliklerini açıklarlarsa alış-verişleri bereketlenir; yalan söyler ve malın 
ayıplarını gizlerlerse ticaretlerinin bereketi yok olur. " (Müslim, Büyü, 11). 
Çünkü böyle bir alış-veriş, taraflardan birinin aldanması, zarara uğraması 
demektir. Bu ise dinde asla hoş görülmez. Satılan malda herhangi bir kusur 
varsa bu gizlenmemeli; açıkça belirtilmelidir. Ancak böyle satılırsa ticaret 
helâl ve bereketli olur. 

Satılan malın mevcut olması; Mevcut olmayan bir malın satışı caiz değildir. 
Mevcut olmayan malın alıcıya teslimi mümkün olmayabilir. Bu takdirde 
alıcı mağdur olacaktır. Böyle bir mağduriyeti önlemek için Islâm hukuku, 
hemen teslim edilecek veya teslim edilebilmesi mümkün olan malların 
satışını uygun görmüştür. Peygamberimiz (s.a.s.) meyveler meydana 
gelmeden, tomurcuk veya çağla halinde iken satışını yasaklamış, ancak 
dönmeye başladığı bir zamanda satışına izin vermiştir. (Müslim, Büyü, 13). 
Çünkü, olgunlaşmasına kadar meyvelerde pek çok haşar ve hastalık 
meydana gelebilir. Bundan da alıcı büyük zarar görür. Diğer taraftan bu 
safhada meyvelerin miktarlarını tahmin de güçtür. Bütün bu sakıncalarından 
dolayı mevcut olmayan malın satışına izin verilmemiştir. 

Mal ve bedelin belirli olması: Alışveriş belirli bir malın belirli bir bedelle 
değiştirilmesidir. Mal veya bedelden biri belli olmazsa bu ticaret meşrü 
değildir. Müşteri satılan malı görmeli, kontrol etmeli gerekli incelemeleri 
yapabilmelidir. Satıcının da malı karşılığında alacağı şeyi; para ise miktarını 


başka bir mal ise, bunun ne olduğunu bilmesi lâzımdır. Meselâ: müşteri, 
cüzdanımdaki paraya bu malı bana sat dese, satıcı da kabul etse böyle bir 
alış-veriş caiz değildir. Bu tür alışverişlerde taraflardan biri için, mutlaka 
tehlike ve aldanma vardır. Islâm'dan önce geçerli olan bu tür alışverişleri 
Peygamberimiz (s.a.s.) yasaklamıştır. Akit unsurlarından birinin meçhul 
olduğu bu tür alış-verişlerin hepsine "garar" denir. 

Malın teslim alınması, (Kabz): Satım akdinde, alıcının herhangi bir engelle 
karşılaşmaksızın, satın aldığı mal üzerinde tasarruf yetkisine sahip olması 
demektir. Bu işlem, satılan malın teslim alınması ile gerçekleşir. Kabz 
sayılan işlemler, satılanın durumuna göre değişir. Meselâ ev veya arsanın 
teslimi; alıcının içine girmesi veya arsayı görecek şekilde yakınında 
durması yahut da evin kapı anahtarlarına sahip olması ile tamam olur. 
Menkul mallarda ise, satılanın fiilen teslim alınması veya alıcının tasarruf 
alanına sokulması ile meydana gelir. Ancak ölçü, tartı veya sayı ile satılan 
şeylerin kabzı; ölçerek, tartarak veya saymak suretiyle tamamının teslimi ile 
gerçekleşir (el-Kâsâni, Bedâyiu'sSanâyi, V, 244). 

Menkül malların kabzdan önce satışının caiz olmadığı konusunda görüş 
birliği vardır. Delil Hz. Peygamber'in şu hadisidir: "Bir gıda maddesini satın 
alan kimse, onu kabzetmedikçe (teslim almadıkça) satmasın " (Buhâri, 
Büyü, 54, 55, Müslim, Büyü, 29-34, 34-36, 39, 41), Hadiste zikredilen gıda 
maddesi örnek kâbilinden olup, diğer menkül mallar da hadis kapsamına 
girer. Islâm hukukçularının çoğunluğu bu görüştedir. (el-Kâsâni Bedâyiu's- 
Sanâyi, V, 234). Buradaki endişe; menkül mallarda çokça karşılaşılan haşar 
veya bir ayıbın sirâyeti ve bu yüzden sonraki müşterinin aldanma 
tehlikesidir. Diğer bir tehlike de ilk müşterinin malı kabzedememesi ve 
kendi müşterisine teslim edememesidir. Kabzdan önce satışın yüzyılımız 
ekonomisinde görülen zararlarından birisi de sun'i fiyat artışlarına neden 
olmasıdır. Şöyle ki: 

Günümüzde, arz ve talep dengesi yüzünden, özellikle kontrollü arz sonucu 
üretici ile tüketici arasına, henüz mal piyasaya sürülmeden aylar önce, 
pekçok şahıs veya şirket girmektedir. Meselâ, ana toptancı, üretici firmanın 
belki beş-altı ayda üretebileceği tüm malınıdaha üretilmeden kapatmakta; 
fakat henüz mal eline geçmeden, başka toptancılara, onlar da tüketiciye kâr 
paylarını ekleyerek satmaktadır. Mal son alıcıya, sanki bir kaç elden 
geçtikten sonra ulaşmaktadır. Fakat gerçekte, ilk toplama ile son muşteri 
arasında yer alan kişiler, kendi aralarındaki işleri hep evrak üzerinde 
yürütmekte ve satış bedeline her biri ayrı ayrı kâr eklemektedir. Mal, 


üretildiğinde son müşteriye doğrudan intikal etmektedir . 

Piyasada akıcılık gibi görünen bu işler, gerçekte fiyatların sun'i olarak 
artışına, mal arzının kontrol altında tutulmasına, piyasaya kontrollü mal 
sürülmesine sebep olmaktadır. Kabzdan önce satış yasağı uygulanınca; 
ticaret muâmeleleri biraz ağırlık kazanacak, bunun yanında birtakım 
aracılar ortadan çıkmak zorunda kalacaktır. Çünkü naklıye, depo kirası, 
personel istihdamı vb. harcamalar, aracıları ve parazıt şirketleri aradan 
çekilmeye zorlayacaktır. Böylece, piyasada rayıç fiyatın tabii olarak 
oluşması imkân dahiline girecektir. 

Sonuç olarak, satın alınan bir malın kabz ve teslim alınmadan önce satış 
yolu açık bırakılırsa; bir ambarda depo edilmiş malın fiyatı, o mal daha 
yerinden oynamadan elden ele, dilden dile dolaşa dolaşa sebepsiz yere 
yükseltilmiş olur. (Tecrid-i Sarih Terc. VI, 447, 450-451) 

Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a göre kabzdan önce satış yasağı, arsa ve arazı 
satışlarını kapsamına almaz. Çünkü menkül malların tesliminde ortaya 
çıkabilecek güçlük ve riskler (garar) gayr-i menküllerde söz konusu 
değildir. Onun telef olma ihtimâli azdır. (Ali Haydar, Mecelle Şerhi, 1, 407, 
mad. 253). 

Ticarette kâr sınırı: Ticarette maksat; insanlara hizmetle beraber, o işten bir 
kâr sağlamaktır. Yalnız bu kârın aşırı (Sabn-i fâhiş*) olmaması gerekir. 
Genel olarak Islâm, ticarette belirli bir kâr haddi koymamıştır. Kâr oranı 
satılan malların cinsine, özelliklerine göre değişir; Bazı mallarda düşük bir 
kâr haddi yeterlidir. Toptan satışlarda ve değeri yüksek olan mallarda 
olduğu gibi. Bazı mallarda ise bu oran normal tutulur. Bozulma ihtimâli 
olmayan mallar, perakende satışlar vs. gibi. Bazı mallarda da kâr oranı 
yüksek olur. Bozulma oranı fazla çeşitli riskleri mevcut olan mallar gibi. 


ALIŞ-VERİŞLER HÜKÜM YÖNÜNDEN; SAHİH, FÂSİT VE BATIL 
NEVİLERİNE AYRILIR. 


1-Sahih alış-verişler: Aslen ve vasfen (maddesi ve niteliği) dine uygun 
olan şeylerin alış-verişi sahihtir. Meselâ: Kullanılması dinen caiz olan bir 
malın şartlarına göre satılması gibi. 
2-Fâsit alış-verişler: Satılan malın vasfı (niteliği) dine uygun değilse, bu tür 
satış fâsittir. Meselâ, sürüden bir koyun diyerek, meçhül bir koyunu satmak 
gibi. Aslında koyunun satışı caizdir. Fakat yukarıdaki satışta satılan 
koyunun nasıl bir koyun olduğu (niteliği) bilinmediğinden alış-veriş fâsit 
olmaktadır. 
3-Batıl alış-verişler: Satılan malın aslında Islâm'a aykırı bir durumu varsa 
böyle malların satışı batıldır. Kullanılması veya yenilip içilmesi haram olan 
bir şeyin satılması, Meselâ içki, domuz vs. gibi mal ve eşyanın satışı 
Islâm'da yasak bir alış-veriş türüdür. 


ALIŞ-VERİŞLERDE DİKKAT EDECEĞİMİZ HUSUSLAR VARDIR: 


Ticaretle meşgul olan bir müslümanın özen göstermesi gereken ilk 
önemli konu, haram kılınan malların satışını yapmamaktır. Allah bir şeyi 
haram kılmışsa, onun bedelini de haram kılmıştır. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s.) şarapla ilgili olarak "Içilmesini haram kılan Allah'u Teâlâ satılmasını 
da haram kıldı. " (Ebü Davud, Büyü, 64) buyurarak meseleyi gayet açık bir 
şekilde belirlemiştir. Aynı şekilde mümin bir kasabın, Allah'ın adı anılarak 
kesilmemiş olan bir hayvanın etini satması da böyledir. Çünkü hayvan 
boğazlarken kasden Allah'ın adı anılmazsa o et haram olur. Buna göre, bir 
müslüman böyle bir eti satamaz. Aynı şekilde put ve benzeri şeylerin de 
satışı Islâm'da yasaktır . 

Çalıntı olan bir malın satılması veya piyasaya sürülmesi de caiz değildir. 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'in: "Kim bildiği halde hırsızlıkla elde edilmiş çalıntı 
bir malı satın alırsa onun günahına ve alçaklığına ortak olmuştur" (Beyhaki, 
Sünen, V, 336). buyurduğu bilinmektedir. Buna göre ticaretle uğraşan bir 
müslümanın gerek mal alırken ve gerek satarken bu hususlarda titizlik 
göstermesi gerekir. 

Islâm toplumunda malların fiyatlarına sun'i olarak yapılan müdahaleler asla 
câiz değildir. Rasülullah (s.a.s.): "Pahalılığı arttırmak için fiyatlara 
müdahale eden kimseyi kıyamet gününde büyük bir ateşin üzerinde 
oturtmayı Allah'u Teâlâ üzerine almıştır" buyurmaktadır. (Bu hususta geniş 
bilgi için bk. Narh ve Ihtikâr maddeleri). 

Islam toplumunda karaborsa (ihtikar) haramdır. Karaborsa, bir malın 
fiyatının artması için piyasadan çekilmesi, stok edilmesi, satılmaması ve 
fiyatı artınca satılmasıdır. Ticarette normal kâr helâldir. Fakat, ticaretin 
gayesi her ne pahasına olursa olsun kâr, hele aşırı kâr elde etmek değildir. 
İslam'ın haram kıldığı aşırı kâr yollarından biri de karaborsadır. 
Karaborsanın insanlara pek çok zararı vardır. Bunları şöyle sıralayabiliriz: 
Piyasada sun'i darlık meydana getirmek, tüketimi sun'i olarak artırmak, bu 
vesileyle enflasyonu yükseltmek, fazla fiyatla tüketicinin mağdur edilmesi, 
alıcı-satıcı arasındaki itimat, iyi niyet, sevgi ve saygının ortadan kalkması... 
Birkaç kişinin aşırı para kazanması için buna başvurması, günah sayılmıştır. 
Peygamberimiz karaborsacıyı şöyle tehdid eder. "Pazara mal getiren 
rızıklandırılmış; ihtikar (stok ve karaborsa) yapan lânetlenmiştir." (Ibn-i 
Mâce, Ticaret, 6). 


ALIŞ-VERİŞTE YEMİN ETMEK. 


Pazarlık esnasında yemin etmek caiz değildir. Yalan yere yemin etmek 
ise daha büyük bir haramdır. Çünkü bu, basit bir kazanç için Allah'ın adını 
istismar etmek, müşteriyi kandırmaktır. Hz. Peygamberimiz (s.a.s.) kıyamet 
günü Allah'ın, yüzlerine bakmayacağı üç gruptan birinin; "...malı şu fiyata 
aldım deyip müşterinin kendisini doğruladığı ve malınısatın aldığı kimse, " 
olduğunu bildirmektedir. (el-Buhâri, Müsakat, 5; Müslim, Iman, 46). Başka 
bir hadiste de Peygamberimiz şöyle buyurmaktadır: "Ticarette çok yemin 
etmekten sakının. Çünkü yemin sürümü artırır, fakat bereketi yok eder. " 
(Müslim, Müsakat, 27). 

Ölçü ve tartının doğru olması, alışverişe ailenin karıştırılmaması. 

Islâm dini, insanları ahlâka, fazilete ve muâmelelerinde dürüstlüğe çağırır. 
Müslümanın en dikkate değer özelliği dürüst oluşudur. Alış-verişlerde 
hileden maksat; bir kimseyi söz, fiil ve davranışlarıyla etkileyerek, satım 
akdinin onun yararına olduğunu telkin etmek ve onu piyasa fiyatının 
dışında bir satış bedeline razı etmektir. 

Ayet-i Kerime'de şöyle buyrulur: "Azap olsun ölçüde tartıda noksanlık 
edenlere ki, onlar insanlardan ölçüp (haklarını) aldıkları zaman tam olarak 
alırlar. Fakat insanlara (verilmek üzere) ölçtükleri veya onlara tarttıkları 
zaman eksiltirler" (Mutaffifin, 83/1-3). (Ayrıca bk. el-En'âm, 6/152; el-Isrâ 
17/35; eş-Şuarâ, 28/181-183). 

Hz. Muhammed (s.a.s.) Peygamber olduğu zaman Hicaz'da Araplar ticaretle 
uğraşıyordu. Peygamber (s.a.s.) vahiy gereği olarak düzenleyici bazı 
hükümler getirerek dürüst bir piyaşanın teşekkülünü sağladı. 


ALIŞ-VERİŞ 


Değeri olan bir malı yine değeri olan başka bir mal veya para 
karşılığında değiştirme. Alış-veriş tarafların karşılıklı onayı ile yani icab ve 
kabül ile gerçekleşir. Iki taraftan biri malı, diğeri karşılığı olan para veya 
kiymet taşıyan başka bir malı ele geçirmeleri neücesinde satışın 
gerçekleştiği söylenebilir . 

Insanlar dünya hayatlarında geçimlerini sağlamaları için belirli bir ölçü 
içinde karşılıklı mal mübâdelesinde bulunmak zorundadırlar, buna da ,rızık 
temini' denilir. 

Cenâb-ı Hakk, "Yeryüzünü size boyun eğdiren (ondan yararlanmanız için 
size itâat ettiren) Allah Teâlâ'dır. O halde yeryüzünün sırtlarında (dağlarında 
tepelerinde ve ovalarında) dolaşın da Allah'ın size verdiği rızıklardan 
yararlanın." (el-Mülk, 67/15). buyurmuştur. Yeryüzünde dolaşmaktan 
maksat insanlara faydalı olan nimetlerin ortaya çıkarılmasını sağlamak ve 
bunun için araştırma yapmaktır. Cenâb-ı Allah yeryüzünü insanlar için rızık 
sağlama yeri kılmıştır. Abdullah b. Mes'ud (r.a.)'tan rivayet edilen bir 
hadiste Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuşlardır: "Rızık sağlamak 
gayesiyle çalışmak her müslüman üzerine farzdır. " Buna göre müslümanlar 
helâl ve haramlara dikkat ederek kendilerinin ve aile ferdlerinin rızıklarını 
sağlamak zorundadırlar. Ancak bu rızkı sağlamak için çalışıldığında 
mutlaka Allah'ın rızası ve O'nun koyduğu sınırlar gözetilmelidir. Hz. Ebü 
Bekr'in: "Haram ile beslenen bir vücüda ancak Cehennem ateşi yakışır." 
sözü müslümanın rızık temini ve alış-veriş anlayışını en güzel bir şekilde 
belirtmektedir. Ashâbın helâl alışveriş yapmak ve haramlardan uzak durmak 
için şüpheli olan hususları bile terk ettiklerini biliyoruz. Ticaretle uğraşan 
bir müslümanın, İslam'ın alışverişe dair koyduğu bütün hükümleri ana 
hatlarıyla bilmesi gerekir. Günlük hayatta yapılan alış-verişleri Allah'ın razı 
olacağı bir usülde yürütebilmek için de bu hükümleri asgari ölçüde bilmek 
her müslüman için farzdır. 

Islâm fıkhına göre bir müslümanın kendisinin ve aileşinin nafakasını 
sağlamaya ve varsa borçlarını ödemeye yetecek kadar para kazanması 
,farz'dır. Bunun dışında, fakir müminlerin ihtiyaçlarını karşılamak ve 
akrabalarına ikram etmek için kazanmak da ,müstehap'tır. Güzel ve 
müreffeh bir hayat sürmek için bundan fazlası için çalışmak ,mübah'tır. 
Başkalarına karşı kibirlenmek, dünyevi hırsa kapılarak başkasının servetiyle 


yarışmaya kalkışmak ve bu mal ile azgınlık ve taşkınlık yapmak için 
kazanmak, bu kazanç helâl yolla dahi olsa ,haram'dır. Buna karşılık, küfre 
karşı verilen mücadelede maddi katkıda bulunmak ve malınıAllah yolunda 
infak için samimi bir niyetle çok çalışıp para kazanmak da güzel bir 
ibadettir. Bu gaye için çalışıp para kazanan kişi sürekli ibadet hâlinde 
sayılır. 

Aynı şekilde Islâm, çalışıp kazanabilme gücüne sahip olan bir kimsenin 
dilenmesini yasaklamıştır. Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmaktadır: 
"Allah'a yemin ederim ki sizden birinizin, ipini alıp da, dağdan bir bağ 
odunu taşıyıp getirmesi ve bu odunu satıp onunla aileşinin ve kendisinin 
geçimini sağlaması, başka birinden istemesinden çok hayırlıdır. Kim bilir 
yardım istediğiniz kimse ya verir minnetine girersin, yahut vermez zilletini 
çekersin. " (Buhâri Musâkât, 13, Zekât, 50, Buyü', 15; Ibn Mâce, Zekat, 25; 
Ibn Hanbel, I, 167)". Buna göre, çalışmaya gücü yeten kimsenin dilenmesi 
meşrü değildir. 

Islâm'da rızık temin etmenin en faziletli yolu cihad'tan (ganimetten) sonra 
ticarettir. Sonra ziraat ve sonra da zanaattır. Bütün bu rızık temin etme 
yollarında alış-veriş işlemi sözkonusu olmaktadır. 

Gerçekte insanın ihtiyacını gideren eşya, tarım veya sanayı ürünüdür. 
Bundan dolayı bazı ekonomik sistemler, insanların, tarım ve sanayı 
dışındaki yollarla kazanç temin etmesini kabul etmezler. Fakat, bir malın 
üretilmiş olması, ihtiyaçların giderilmesi için yeterli değildir. Ihtiyaç, ancak 
üretilen eşyanın, muhtaç olanlara ulaştırılmasıyla giderilir. Çiftçi veya 
sanayıcinin ürettiği malı, ihtiyacı olanlara ulaştırabilmesi ise mümkün 
değildir. Türkiye şartlarında düşünecek olursak, bir fabrikanın ürettiği 
malları tüketicisine ulaştırabilmesi için birçok yerde şube açması ve 
bunlarla dağıtımını yapması gerekir. Diğer taraftan tüketicilerin, ihtiyaç 
duydukları eşyayı elde edebilmeleri için doğrudan üretici ile ilişki kurmaları 
da imkânsızdır. Öyleyse, eşya ile tüketici arasında köprü olacak, bunları 
birbirine ulaştırarak, yukarda zikredilen mahzürları ortadan kaldıracak fakat 
yaptığı bu hizmet için belirli bir kâr elde edebilecek bir hizmet sektörüne 
ihtiyaç vardır. Işte bu da, ,Ticaret Sektörü'dür. 

Insanlara hizmet anlayışıyla yapılan bu manadaki ticareti Islâm meşru ve 
makbül saymıştır. Ticaret hakkında Allah'u Teâlâ şöyle buyurur; 

"Allah, ticareti helâl, ribâyı da haram kıldı." (Bakara, 2/275) 

"Güvenilir, doğru ve müslüman tacır, kıyamet günü şehidlerle beraberdir." 
(Ibn-i Mâce, Ticârât, 1). Hadis-i Şerifi de dürüst ticaretin sahibine ne kadar 


sevap kazandıracağını belirtmektedir. 

Islâm'a göre ticaret; değerli olan bir malı, değerli olan bir diğer mal veya 
para karşılığında değiştirmektir. Dinimizin ticarette gözettiği gaye, her ne 
pahasına olursa olsun kazanmak değil, insanlara, ihtiyaçları olan faydalı 
eşyayı temin ederek hizmette bulunmak, bu vesile ile de normal, meşru bir 
kazanç sağlamaktır. 


ALIŞVERİŞİN ŞARTLARI NELERDİR ? 


Alışverişin sıhhat şartları on kısma Ayrılır: 
1-Satılık şey ile bedelinin bilinmesi 
2-Tesliminin bilinmesi 
3-Aldanmaya yol açacak bir şartın öne sürülmemiş olması. 
4-Akd'in gerektirmediği bir şartı koşmamak.Mesela dikmek şartıyla 
tüccarından kumaş almak caiz değildir. 
5-Tarafeynin rızasıyle olması 
6-Vadeli ise vade zamanının bilinmesi.Vade zamanı belli olmayan bir 
alıveriş caiz değildir. 
7/-Bedelin miktarının bilinmesi.Bedeli bilinmeyen bir şeyin satışı sahih 
değildir. 
8-Rebeviyatta aynı cinsten birbiriyle satılan iki şeyin eşitliğinin kesin olarak 
bilinmesi. 
9-Her ikisinin kabz edilmesi. 
10-Mürabaha,tevliye ve vadıada bedelin bilinmesi. 


ALIŞVERİŞTE VADE FARKINI AKLEMEK CAİZ MİDİR? 


İslam dini ister peşin ister va'deli olsun alışverişi mübah kılmıştır. 
Cenab-ı Hakk buyuruyor ki: "Allah alışverişi mübah kılmış, faizi de 
yasaklamışıtr" (Bakara). Alışveriş peşin olursa normal olarak kar etmek 
tabii olduğu gibi, va'deli olursa da insaf dairesinde karşı tarafı yıkmadan 
belirtilen zamanı ölçerek kar etmek de tabi'dir. Her tarihte bu tip alışveriş 
olmuştur. Yani alışverişte va'de farkı alınmıştır. 

Alışverişte va'de farkını eklemek Cümhur-u ulemaya göre caizdir (Neylü'l- 
Evtar). Bu hususta ulema arasında ihtilaf olmamıştır. Ancak idraki kıt olan 
bazı kimseler, Peygamber (asv): "Bir ateş için de iki satış yapmaktan men 
etmiştir" (Tirmizi) mealindeki hadise dayanarak alışverişte va'de farkını 
eklemek caiz değildir, diyorlar. Halbuki bu hadis, va'de farkından hiç söz 
etmiyor, fukahadan hiç kimse de ona hami etmemiştir. Hadis ya akd içinde 
bir şartı koşmanın caiz olmadığını, mesela: Zeyd'in Halid'e evini bana 
yüzbin liraya satarsan ben de şu tarlamı yüz elli bine sana satarım, demesi 
gibi. Veya semen (bedel) belli olmadığından mesela: şunu peşin olarak bine, 
va'deli olarak ikibine "sana sattım" şeklinde yapılan akdin muteber 
olmadığını ifade ediyor. Şayet semen belli olur, kesin bir fiyat üzerinde 
anlaşılır, mesela: Peşin olarak fiyatı bin lira olan bir meta' için, veresiye iki 
bine sattım denilirse va'de farkı eklendiği halde, kesin olarak bu alış-veriş 
caizdir (al-ahvazı,Şarh al-Tirmizi, al mühazzab, Muğni'l-Muhtaç, İbni 
Abidin). Hatta bir kimse satılık meta'için peşin fiyatı şu kadardır, veresiye 
fiyatı da bu kadardır dese, yani hem peşin hem va'deli fiyattan söz edip, 
bilahare bir fiyat üzerine akd yapılsa yine caizdir (al-ahvazı..) 

Muhammed al-Hamid, alışverişte vade farkını eklemek hususunda şöyle 
diyor: "Vade farkını eklemek haram değildir, faizle münasebeti yoktur" 
(Rüdudün ,ala Ebatıl). 

Ancak alışveriş ister peşin ister vadeli olsun insafa göre ceryan etmezse 
haram ve bereketsiz olur. Bunun için satıcı, kendi durumunu nazar-ı itibare 
alması gerektiği gibi alıcının durumunu da nazar-ı itibare alması gerekir. 


ALKIŞ 


Islâm dinine hakaret eden birisini alkışlamanın hükmü nedir? 
Öncelikle alkışın her türlüsünün bid'at olduğu bilinmelidir. Alkış yerine 
Islâm'da "tekbir" vardır. Yani Islâm'da heyecanla yapılan bir hareket bile, 
yüce bir gerçeği vurgular. Sonra Islâma hakaret eden birisini, bu hakareti 
sırasında, hakaret olduğunu bile bile alkışlamak küfürdür, tevbe edilmesi 
gerekir. Başka bir hareketinden dolayı, ya da hakaret olduğunu bilmeksizin 
hakaretinden dolayı alkışlamak ise gaflettir, bid'attır, uyanmak, dostu dost, 
düşmanı düşman olarak tanımak ve sünnet olanı yapmak gerekir. 
Alkış bir yönüyle de kişiyi yüzüne karşı övmektir. Oysa hadiste: "Kişiyi 
yüzüne karşı öven meddahların suratlarına toprak saçın" buyrulmuştur.i Bir 
keresinde Mescid-i Nebi'de Hz. Ebubekir namaz kıldırmış, bilahâre 
Rasüllüllah (s.a.) gelince mesciddekiler bunu alkışla karşılamışlar, bunun 
üzerine de böyle yapmamaları konusunda ikaz edilmişlerdir. 


ALKOLLÜ DEODORANTLAR, KOLONYA VE İSPİRTO 


Içinde alkol bulunan deodorantları abdestli iken kullanarak ibadet 
yapabilir miyiz? 
Önce hangi türden olursa olsun, vücuda ya da elbiseye alkol sürmüş 
olmanın abdesti bozmayacağını bilmek gerekir. Abdestin bozulması 
tamamen insanın vücudundan bir şey çıkmasına bağlıdır. Ancak insanın 
üzerinde, ya da elbisesinde pis bir madde varken namaz kılması câiz 
değildir. Çünkü namaz için abdest şart olduğu gibi, üstünün başının temiz 
olması da şarttır. Sözü edilen deodorant ve parfümlerdeki alkol ise, Hanefi 
mezhebinin bazı imamlarına göre pis olan alkol türünden olmadığından, 
onlar namaza da mani değildirler: Ancak diğer mezheplere göre onlar da pis 
sayıldığı için, onların değdiği yeri dahi yıkayarak namazlarını kılanlar daha 
ihtiyatli davranmış olurlar.Bu konuda kolonya ve ispirto için de aynı şeyler 
söylenir. 


ALLAH'IN VARLIĞINA AKLİ DELİLLER 


1-Hudüs (sonradan varolma) delilleriyle Allah'ın varlığını ispat. 

Bu âlem, yok iken sonradan var olmuştur. O halde, başlangıcı olmayan bir 
var ediciye muhtaçtır. Varlığı ve yokluğu kendinden olmayan bu âlemin, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir mucide ihtiyacı vardır. O mucidin de 
varlığının kendinden olması; Vâcibu'l-vücud olması gerekir. Bir başka 
yaratıcıya muhtaç olmadan varlığı kendinden olan tek varlık ise Allah 
Teâlâ'dır. bu halde bu âlem vâcibu'l vücud olan bir yaratıcıya muhtaçtır. Bu 
delili de iki maddede inceleyebiliriz: 

a) Cisimlerin sonradan yaratılması esasına dayanan delil. Kelâm âlimleri bu 
delili şöyle açıklarlar: Bu âlem, suretiyle ve maddesiyle hâdistir (sonradan 
varolmuştur). Her hâdis (sonradan varolan) mutlaka bir muhdise (mucide) 
muhtaçtır. O halde bu âlem de bir muhdise muhtaçtır. O da yüce Allah'tır. 
Bu âlemin sonradan yaratıldığı gözlem ve akli delillerle ispat edilmiştir. 
Şöyle ki: Âlem; (Evren) cevher ve arazlardan meydana gelmiştir. Ârâz, 
cisimlere ârız olan hareket, sükün, ictima (birleşme), iftirâk (ayrılma) 
hâlleridir. Bu hâllere "ekvân-ı erbaa (dört oluş) denir. Ekvân-ı erbaa, 
cisimlere değişik hâl ve şekiller veren sıfatlardır. Bu sıfatların hepsi 
sonradan varolmuştur. Sükündan sonra hareket, karanlıktan sonra aydınlık, 
beyazlıktan sonra siyahlık hâllerinin oluştuğu gibi. Bu ârâzlar yok olduktan 
sonra görülmezler. Görülmemeleri hâdis olduklarının, yani sonradan 
yaratıldıklarının delilidir. Hâdis olmasaydılar, vacip (varlığı kendinden) 
olmaları gerekirdi. Vacip olsaydılar bu defa da, zıdlarının gelmesiyle yok 
olmamaları gerekirdi. Halbuki zıdları gelince yok oluyorlar. O halde vacip 
değil, hâdistirler. Hâdis oldukları sabit olan ârâzlar, kendileriyle birleştikleri 
cevherlerin de hâdis olduklarının delilidir. Çünkü hâdis, ancak kendisi gibi 
hâdis olan cisimle birlikte olur. Cevherler (cisimler) de mutlaka bu dört 
durumdan birisiyle birliktedirler. O halde cevher ve ârâzlardan ibaret olan 
bu evren hâdistir sonradan yaratılmıştır. Her hadisin de bir muhdise ihtiyacı 
vardır. O muhdis ise; bu âlem cinsinden olmayan varlığı zatının icabı, yani 
Vâcibu'l- Vücud olan mutlak kemâl sahibi Allah Tebârek ve Teâlâ'dır. 

Bu âlemi yaratan varlık; Vâcibu'l Vücud değilse Mümkiniu'l-Vücud'tur. 
Yani vücudu sonradan yaratılmıştır. O hâlde o da, varlığında başka bir 
yaratıcıya muhtaçtır. Şayet o yaratıcı da bu mucit gibi başka bir yaratıcıya 
muhtaç ise; yaratıcılar zincirinin böylece sonsuzluğa doğru silsile hâlinde 


devam edip gitmesi gerekir. Böyle bir teselsül ise batıldır, mümkün değildir. 
Varlığı farzedilen bu yaratıcılar silsilesinin bir noktada durması ve 
başkasına muhtaç olmayan, her bakımdan mükemmel, varlığı zâtının gereği 
olan bir yaratıcıya dayanması şarttır. Bu varlık, âlemin yaratıcısı olan 
Allah'tır. 

b) İhtirâ (İcat Etme) delili. Gökler ve yer, bitki ve hayvanlar yoktan var 
edilmiştir. Her yoktan var olunana da bir var edici gerekir. Bu âlemin de bir 
var edicisi vardır. O da Allah'tır. Âlemde gördüğümüz herhangi bir bitki 
veya hayvan sonradan varolmuştur. Her birinin varlığının bir başlangıcı 
vardır. Cisimlerde zamanla hayat idrak, akıl gibi hâller icat olunuyor. İlliyet 
kanununa göre her icat olunan şeye bir icat eden gerekir. Çünkü hayat, 
idrawek ve akıl gibi durumlar kendiliğinden var olmazlar. Mutlaka bir 
yaratıcıya muhtaçtırlar. O da, varlığının başlangıcı ve sonu olmayan, 
herşeyi bilen ve herşeye güç yetiren Allah 'tır 

c) Terkip delili. Bu âlem mürekkep (parçaları bir araya getirilmiş olan) bir 
varlıktır. Terkip olunan her varlık, kendinden önce varolan bir terkip ediciye 
muhtaçtır. Terkip olunan varlık, parçalardan meydana gelir. Parçalar, 
bütününden önce vardır ve ondan ayrı şeylerdir. O halde, terkip bulunan 
varlık yok iken, daha sonra parçalarının birleştirilmesiyle sonradan 
yaratılmıştır. Her sonradan yaratılan gibi o da bir yaratıcıya muhtaçtır. Bu 
yaratıcı, terkip edilen ve kendinden başkasına muhtaç olan bu âlem 
cinsinden olamaz. Aksi halde yaratıcıların teselsülü gerekir. Teselsül ise 
batıldır. O hâlde bu yaratıcı, varlığında başkasına muhtaç olmayan ezeli bir 
varlıktır. O da, Vâcibu'!l-Vücud olan Allah'tır. 

2-İmkân Delili 

a) Bu âlem, varlığı da, yokluğu da mümkün olan bir varlıktır. Her mümkün, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir kuvvete muhtaçtır. Bu âlem de, var 
olabilmek için böyle bir müessir kuvvete muhtaçtır. O kuvvet de bu âlemin 
dışında, vücudu zatından olan bir varlıktır. O da Allah'tır. 

b) Hakikatta bir mevcut vardır. Bu mevcut, ya varlığı zatındandır ya da 
varlığı ve yokluğu mümkün olandır. Varlığı zatından ise; bu özelliğe sahip 
olan yalnız Allah'tır. Bu mevcut, varlığı mümkün olan ise; mümkün olan 
varlığın mevcüdiyeti zatının icabı olmadığından, var olabilmesi için, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir müreccihe-yaratıcıya ihtiyaç vardır. O 
yaratıcı-müreccih ise Allah'tır. 

c) Âlemde görülen madde daima hareket hâlindedir. Maddenin hareket 
hâlinde olması ilmen ispat edilmiştir. Madde ve maddedeki hareketin 


mucidi kimdir? Maddeciler, madde ve ondaki hareketin ezeli olduğunu 
söylerler. Oysa maddedeki bu hareket, bir evvelki hareketin neticesidir. O 
da bir evvelkinin... Bu hareketler silsilesi sonsuzluğa doğru devam edip 
gidemez. Bu hareket silsileşinin bir noktada durması ve ilk hareketin, 
vücüdu vâcip olan bir illete, bir hareket ettiriciye dayanması zarüridir. O da 
herşeyin yaratıcısı olan Allah'tır. 

3- İbdâ' ve İllet-i Gâiyye Delili. içinde bulunduğumuz âleme dikkatle 
bakacak olursak, onun çok güzel ve çok mükemmel olarak ve daha önce bir 
benzeri olmadan vücuda getirildiğini görürüz. Gökyüzü, güneş, ay, hülâsa 
canlı-cansız her varlık bir amaç için yaratılmıştır. Âlemde varolan hiçbir 
eşya faydasız, maksatsız ve boş yere yaratılmamıştır. Bu âlem bir güzellik, 
gaye ve vesileler toplumudur. Âlemde en değerli varlık olan insan, rastgele 
vücuda gelmiş, sebepsiz ve gayesiz bir varlık değildir. Her azasıyla güzel, 
mükemmel, faydalı ve maksatlıdır. İnsanın yaratılışı güzel ve mükemmel 
olduğu gibi, yaratılış gayesi de Allah'ı bilmek, tanımak ve O'na ibadet 
etmektir. İnsanın olduğu gibi, canlı-cansız her mevcudun da varlığının bir 
gayesi, hikmet ve faydası vardır. İşte âlemde görülen canlı ve cansız 
varlıklardaki ibdâ ve gayeler manzumesi; bütün bunları icat edip yaratan bir 
yaratıcının varlığını, aynı zamanda o varlığın ilim ve kudret sahibi bir ilâh 
olduğunu isbat eder. Her şeyi bir maksada göre yaratan bu varlık, Vâcibu'l- 
Vücud olan Yüce Allah'tır. Kur'an-ı Kerim'de bu delili dile getiren bir çok 
ayet vardır. (Bakara, 2/22, Nebe', 78/6-16, ....) 

Netice olarak diyebiliriz ki; inat ve garazdan uzak her sâlim akıl sahibi, 
Allah'ın kendisine lütfettiği aklı kullanarak esere bakıp müessiri, binaya 
bakıp bânisini, yaratılmışlara bakıp yaratıcısını keşfedebilir. Bunun için 
Allah, Kur'an'ın bir çok yerinde, zatının varlığına delil olabilecek eserlere 
bakmalarını, onun üzerinde düşünmelerini, akletmelerini istemektedir. 


ALLAH'IN (C.C.) KONUŞMASI 


Imam Gazalının bir eserinde Allah'ın , konuştuğunu okudum, bu doğru 
mudur? 
Elbette doğrudur. Çünkü Allah'ın (c.c.) sıfatlarından biri de "Kelâm" yani, 
konuşmadır. Zaten O kendisi Kur'ân-ı Kerimde'de peygamberlerle 
konuştugunu bildirmektedir. Ancak O, yaratıklara ve bu arada insanlara 
hiçbir konuda benzemediği gibi, konuşmada da benzemez. O Kur'ân-ı 
Kerim'de kendisinin hiçbir şeye benzemediğini bildirdikten sonra, bizim 
O'nun, meselâ konuşmasını insanın konuşmasına benzetmemiz O'nu 
yalanlamak olur ki, bu küfürdür. O konuşur, ancak konuşmasının niteliğini 
biz anlayamayız, konuşma özelliğinin (sıfatını) olduğuna inanırız, o kadar. 
Nitekim indirdiği kitaplar ve bu arada Kur'ân-ı Kerim onun kelamı, yani 
konuşmasıdır. Zaten onun bir adı da "Kelâmullah"'dır. 


ALLAH'TAN BAŞKALARI ADINA EDİLEN YEMİNLER 


Allah'tan başkaları adına edilen yeminler iki kısımdır: 
a- Babalar, anneler, melekler vs. gibi Allah'tan başka varlıklar adına edilen 
yeminler: Bu şekilde yemin etmenin caiz olmadığını, Hz. Peygamber'in 
böyle yemin etmeyi men ettiğini yukarıda belirtmiştik. Böyle sözlerle 
yemin etmek caiz olmadığına göre, buna yemin demek de doğru değildir. 
b- Bir şarta bağlanarak edilen yeminler: Bu gruptaki yeminleri de iki 
kısımda ele almak mümkündür: 
ba- Ibadet ve taat cinsinden bir şeye bağlananlar: Meselâ bir kimse "şu işi 
yaparsam üç gün oruç tutayım" dese, bu bir bakıma yemindir. Çünkü o işi 
yapmaktan nefsini menetmek maksadıyla o sözü söylemiştir. Bir başka 
açıdan da nezir (adak)tır. Çünkü bir ibadeti yapmayı, bir şarta bağlamıştır. 
Bu târz bir ifadenin nezir olarak değerlendirilmesi daha isabettir (Kasâni, 
TI, 21). 
bb- Ibadet ve taate bağlanmayıp, talak veya köle azadına bağlanan 
yeminler: Bir kimse karısının boş olmasını veya kölesinin hür olmasını bir 
şartın tahukkukuna bağlarsa, talakla. veya köle azadı ile yemin etmiş sayılır. 
Böyle yeminlere tâliki talak da denir. Böyle sözlerin yemin olarak 
değerlendirilmesi kişiyi bir fiili yapmaya teşvik veya yapmaktan men etme 
konusunda kuvvet vermesinden dolayıdır (Ö. Nasuhi Bilmen, Hukuki 
Islâmiyye ve Istıhâhâtı Fıkhıyye Kamusu, II, 232). 
Bu maddede söz konusu edilen şartın tahukkuku halinde şayet adamın 
maksadı kendisini bir işi yapmaya teşvik veya yapmaktan menetmek değil 
de karısını boşamak veya kölesini azad etmekse, şartın vukuu halinde karısı 
boş veya kölesi azad olmuş olur. Bu konuda ulema arasında her hangi bir 
görüş ayrılığı tesbit edilmemiştir. Çünkü bu yemin değil, talakı veya itakı 
şarta bağlamaktır. Ama eğer kişinin maksadı, karısını boşamak değil de, 
kendisini bir işi yapmaya veya yapmamaya zorlamak ise hüküm nedir? Işte 
bu konuda bazı değişik görüşler vardır. Konuyu bir örnekle anlatalım: Içki 
müptelası olan bir kimse içkiyi bırakmak ve nefsini bu işe mecbur etmek 
maksadıyla "Bir daha içki içersem karım boş olsun" veya "bir daha içersem 
şart olsun" dese ve daha sonra yeminini bozsa yani içki içse bu durumda ne 
uygulanacaktır? Bu konuda üç görüş vardır: 
1- Bu söz tamamen geçersizdir; ne talaktır ne de yemindir. Çünkü ne 
Allah'ın istediği bir şekilde karı boşama, ne de bir yemin etmedir. O halde 


böyle bir söz söyleyen ve sonra bozan kişinin karısı boş olmaz, kendisine 
yemin keffareti de gerekmez. Bu görüş Hz. Ali'ye nisbet edilmektedir. 
Zahiriler ve bazı Mâlikiler de bu görüştedir. 

2- Böyle bir söz söyleyen kişi yemin etmiş ve yeminini bozmuştur. Çünkü 
adamın maksadı karısını boşamak değil, kendisini içki içmekten men 
etmektir. Dolayısıyla kişi ettiği yemini bozduğu için kendisine yemin 
keffareti icabeder; karısı boş olmaz. Hanbelilerden Ibn Teymiye ve Ibn 
Kayyim el-Cevziyye bu görüştedir (Ibn Teymiye el-Fetava'l-Kübra, 1-5, 
Beyrut, II, 110; Ibn Kayyim el-Cevziyye, Ilâmu'i-Muvakkin, IV, 17 vd.). 

3- Talak veya köle azadının bir şarta bağlanması ve şartın tahakkuku 
halinde, karı boş veya köle hür olur. Yukarıdaki misalımizde, adam içki 
içtiği zaman karısı boş olmuş olur. Dört mezhebin görüşü bu istikamettedir 
(Kâsâni, a.g.e., III, 21 vd.; Merginâni, a.g.e., Il, 250 vd.; Mevsili, a.g.e., 
111,140 vd.; Ibn Kudâme, a.g.e., VII, 335, 336; Ö. Nasuhi Bilmen, a.g.e,, LI, 
232; vd.; Zühaylı, a.g.e., III, 388 vd.). 


ALLAH (C.C) 


Kâinatın ve kâinatta bulunan tüm varlıkların yaratıcısı, koruyucusu olan 
tek varlık, ibâdet edilmeye lâyık tek Rab, Mevlâ, Huda'ya ait özel isim. En 
yüce varlık olarak inanılan, bütün kemâl sıfatları şahsında bulunduran ve 
her türlü noksan sıfatlardan uzak olan gerçek Ma'bud. Varlığı zorunlu olan 
tek yaratıcıya ait yüce bir isim. Bu isimle çağrılan bir başka varlık 
olmamıştır, olmayacaktır da. 

İsim, ifade ettiği ilâhi manasıyla yalnız Allah'a aittir ve hiçbir kelime bu 
ismin manasını ve muhtevasını ifade gücüne sahip değildir. Bu isim başkası 
için de kullanılamaz (Meryem Suresi, 19/65). 

İsmin, ait olduğu yaratıcı bir olduğundan, ikili ve çoğulu da yoktur. Ancak 
cinsleri olan varlıkların isimleri çoğul yapılabilir. Cinsleri olmayanın ismi 
de çoğul yapılamaz. Lisanımızda "şehirler" denilir ancak yine bir şehir olan 
fakat bir ikincisi olmayan İstanbul için "İstanbullar" denilerek çoğul 
yapılamaz. Ancak muhtelif lisanlarda Allah'u Teâlâ'nın ayrı ayrı isimleri 
olabilir. Türkçe'de Tanrı, Farsça'da Hudâ, İngilizce'de God, Fransızca'da 
Dieu gibi. Ne var ki bu isimler "Allah!' gibi özel isim değildir. ilâh, rab, 
ma'bud gibi cins isimdirler. Arapça'da ilâhın çoğuluna "âlihe", rabbın 
çoğuluna "erbâb" denildiği gibi Farsça'da Hudâ'nın çoğulu da "hudâyân" ve 
lisanımızda da "tanrılar", rablar, ilâhlar, ma'budlar denilir. Çünkü bu isimler 
gerçek ma'bud -Allah- için kullanıldığı gibi, Allah'ın dışında gerçek 
olmayan bir nice ma'bud kabul edilen şeyler için de kullanıla gelmiştir. Eski 
Türklerde gök tanrısı, yer tanrısı; Yunanlılar'da güzellik tanrıçası, bereket 
tanrısı, vs olduğu gibi. Halbuki "Allahlar" denilmemiş ve denilemez. 
Manasındaki birlik ve özel isim olması nedeniyle Allah ne tanrı kelimesiyle 
ne de bir başka kelimeyle tercüme edilebilir. 

İslâm'ın temel ilkesi olan "Lâ İlâhe İllâllah" tevhid kelimesi, meselâ 
Fransızca'ya tercüme edildiği zaman "Diyöden başka diyö yok" Türkçe'ye 
aktarılmasında "İlâhtan başka ilâh yoktur." denir. O zaman da Allah 
kelimesi "ilâh" kelimesiyle tercüme edilmiş olur. Bu da yanlış bir 
tercümedir. Çünkü ilâh cins isimdir, Allah ise özel isimdir. Kelime-i Tevhid 
"tanrı" kelimesiyle Türkçe'ye çevrildiğinde aynı çarpıklık ve yanlışlık 
ortaya çıkar. "Allah" kelimesinin kökenini araştıran dil bilimcileri bu 
konuda birçok beyanlarda bulunmuşlarsa da en kuvvetli görüş; bu 
kelimenin Arapça olup herhangi bir kelimeden türetilmeden aynen 


kullanıldığı ve has bir isim olduğudur. 

Allah; kendi iradesiyle evreni yoktan var eden, ona belli bir düzen veren, 
gökleri ve yerleri ve bunlarda en küçüğünden en büyüğüne kadar canlıları 
yaratan, onlara hayat ve rızık veren, öldüren-dirilten, dilediğini dilediği 
şekilde idare ve tasarrufu altında bulunduran, varlığı bir başka etkenle değil, 
kendinden olan, her şeyi bilen, gören, işiten, yarattıklarında en ufak bir 
çarpıklık ve dengesizlik bulunmayan, herşeye gücü yeten, bütün mülkün 
gerçek sahibi, emir ve hüküm koymaya tek yetkili; övülmeye, itaat 
edilmeye, şükredilmeye gerçek lâyık, bir benzeri daha bulunmayan, bütün 
varlıkların, güneşin, ayın, gök ve yer cisimlerinin itirazsız itaat ettiği, boyun 
eğdiği, ismini ululadığı, ibadet edilmeye lâyık Hak mabud. Allah, mabud 
olduğu için Allah değil, Allah olduğu için mabudtur. Onun İlâh oluşu, 
ibadete lâyık oluşu, bir başka sebepten değil; kendi 'zat'ının yüceliğindendir. 
insanlar zaman zaman putlara, ateşe, güneşe, yıldızlara, milli kahramanlara 
veya hakkında korku ve ümit besledikleri herhangi bir şeye tapınmışlar; bu 
hâlleriyle de onları ilâh ve mabud edinmişler, bilâhare bunlardan cayarak, 
onları tanımaz ve tapınmaz olmuşlardır. O zaman da daha evvel 
mabudlaştırdıkları varlıkların mabudluk vasıfları yok olur. Hülâsa Allah'ın 
dışındakiler ancak insanların mabudlaştırmalarıyla mabud telâkki 
edilebildikleri hâlde Allah, bütün beşer ona inansa da, inanmasa da; ibadet 
etse de etmese de o, zatıyla Allah olduğu için ibadete lâyıktır. Beşerin inkârı 
onu Allah olmaktan uzaklaştıramaz. 

İnsanlık tarihi incelendiği zaman görülür ki, ilk devirlerden beri her asırda 
yaşayan insanlarda Allah fikri ve tapınma meyli; dolayısıyla bir dini inanca 
eğilim vardır. Batılı dinler tarihi yazarlarının bir çoğuna göre bu duygunun 
var oluşu çeşitli arizi sebeplere bağlanmış ise de, müslüman âlimlerin genel 
kanaatlarına göre tamamen fıtri ve doğuştandır. İlk insan olan Hz. Âdem'in 
yaratılışından önce Allah ile melekler arasında cereyan eden konuşmayı (el- 
Bakara, 2/30) ve bu konuşmada Âdem'in-insanın- Allah'ın halifesi olarak 
yaratılması hususunu düşündüğümüzde de anlarız ki; insan yaratılmadan 
evvel, onun mayasına Allah'a halife olacak özellikler verilmiştir. Bu da bize 
Allah'a bağlılığın ve din duygusunun fiti olduğunu bildirir. Hz. 
Peygamber'in (s.a.s.) "Her doğan insan, İslâm fıtratı üzere doğar, onu 
Mecusi, Hristiyan veya Yahudi yapan ana ve babasıdır" (Müslim, Kader, 
25; Buhâri, Cenâiz:, 92; Ebü Dâvud Sünnet, 17) hadisi ve "Sizi karada ve 
denizde yürüten odur. Gemide olduğunuz zaman (ı düşünün): Gemiler 
içinde bulunanları hoş bir rüzgârla alıp götürdüğü ve (onlar) bununla 


sevindikleri sırada, birden gemiye, şiddetli bir kasırga gelip de, her yerden 
gelen dalgalar onları sardığı ve artık kendilerinin tamamen kuşatıldıklarını, 
(bir daha kurtulamayacaklarını) sandıkları zaman, dini yalnız Allah'a halis 
kılarak Ona yalvarmağa başlarlar. And olsun eğer bizi bu (felâket) den 
kurtarırsan, şükredenlerden olacağız. (derler). (Yünus, 10/23)" ayeti de keza 
Allah inancının -her ne suretle ortaya çıkarsa çıksın- insan ruhunun 
derinliklerinde var olduğunu ispat etmektedir. 

Nereye gidilmişse orada basit ve batıl da olsa bir dine, bir tanrı fikrine 
rastlanmıştır. Geçmiş devirlerde çeşitli şekillerdeki putlara tapanlar, ateşi, 
güneşi, yıldızları kutsal sayanlar dahi bütün bunların üstünde büyük bir 
kudretin bulunduğuna, herşeyi yaratan, terbiye eden, esirgeyen bir varlığın 
mevcudiyetine inanmışlar, dış âlemde taptıkları şeyleri Ona yaklaşmak için 
birer vesile edinmişlerdir." "Biz, bunlara, sırf bizi Allah'a yaklaştırsınlar 
diye tapıyoruz." (ez-Zümer, 39/3) Cinsleri, devirleri ve ülkeleri ayrı, 
birbirlerini tanımayan toplumlarda inanç konusundaki birlik, din fikrinin 
umumi, Allah inancının da fıtri olduğunu ispat etmektedir. 

Bunun içindir ki, her şeyi bilen ve yaratmaya Kadir olan bir Allah'a 
inanmak, ergenlik çağına gelen akıllı her insana farzdır. İlâhi dinlerin 
kesintiye uğradığı dönemlerde yaşayan insanlar bile, akılları ile Allah'ın 
varlığını idrâk edebilecek durumda olduğundan, Allah'a imanla 
mükelleftirler. 

Akıl ile Allah'ın bilinebileceğine, birçok ayet delil olarak gösterilebilir. 
Bunlardan en dikkat çekici olanı, Hz. İbrahim'in daha çocukluk 
dönemlerinde iken parlaklıklarına bakarak yıldızı, ayı, güneşi Rab olarak 
kabul etmesi ancak daha sonra bütün bunların batmaları, ile zamanla yok 
olan şeylerin Rabb olmayacaklarını idrâk etmesi ve neticede gerçeği 
görerek "...ben, yüzümü tamamen, gökleri ve yeri yoktan varedene çevirdim 
ve artık ben Ona ortak koşanlardan değilim. " (el-En'âm, 6/79) ayetidir. 
Maturidiyye mezhebine göre Allah'a iman, insan fıtratının icabıdır. Zira her 
insan evrendeki bu muazzam varlıklara bakarak bunların büyük bir 
yaratıcısı olduğuna aklen hükmedebilir. "Akıl ve nazar 'marifetullah'da 
kâfidir." derler. "Göklerin ve yerin yaratıcısı olan Allah'ın varlığında şüphe 
mi vardır? " (İbrahim, 14/10) ayetini delil gösterirler. Eş'ariye imamları ise 
"akıl ve nazar 'marifetullah'da kâfi değildir." derler ve "Biz bir kavme 
peygamber göndermedikçe onlara azap etmeyiz. " (el-İsrâ, 17/15) ayetini 
delil gösterirler. Netice olarak, semavât ve arzın yaratılışında, gece ile 
gündüzün birbiri ardınca gelmesinde ve kâinatta meydana gelen insan 


gücünün dışındaki binlerce tabiat hadisesinin belli bir düzen içerisinde 
cereyan etmesinde her akıllının kabul edebileceği gibi, Allah'ın varlığını 
ispat eden deliller vardır. (el-Bakara, 2/164). 

Allah'ın zatı üzerinde düşünmek haramdır. Onun zatını idrak etmek aklen 
mümkün değildir. (Çünkü Allah'ın hiçbir benzeri yoktur. Hiçbir şey O'na 
denk değildir. (İhlâs, 112/1-5). Gözler Onu idrak edemez, (el-En'âm, 6/103). 
Çünkü aklın ulaşabildiği ve kavrayabildiği şeyler ancak madde cinsinden 
olan şeylerdir. Allah ise madde değildir. Duyu organlarımızla tespitini 
yaptığımız ve hâlen yapamadığımız eşyanın tümü noksanlıklardan uzak 
olan bir yaratıcı tarafından yaratılmıştır. Yaratılan ise yaratıcısının ne 
parçası, ne de benzeridir. Allah'ın varlığına inanmak, her müslümanın ilk 
önce kabul etmesi gereken bir husustur. İslâm ıstılâhına göre inanmak ise 
Allah'ın varlığına, birliğine, yani, Allah'tan başka ilâh olmadığına ve 
inanılması gereken diğer hususlara (Allah'a, Allah'ın meleklerine, 
kitaplarına, peygamberlerine, kaza ve kadere, öldükten sonra diriltmeye) 
tereddütsüz iman etmek ve bunu kalp ile tasdik etmektir. İnanan insana 
mümin, inanmayana ise kâfir denir. Akıl sahibi olan her insanın, Allah'ın 
varlığına inanması gerekir. Allah'ın varlığına inanmak, insan fıtratının 
icabıdır. Allah'ın varoluşu vaciptir, zarüridir. Varlıklar vücud bakımından üç 
türlüdür: 

a) Vâcibu'l-Vücüd: Varlığı mutlak gerekli olan, olmaması mümkün olmayan 
varlık. Bu da sadece Allah Teâlâ'dır. 

b) Mümkinu'l-Vücüd: Varlığı mümkün olan, yani, varolması da, olmaması 
da mümkün olan varlıklardır ki Allah'ın dışında tüm yaratıklar böyledir . 

c) Mümteniu'l-Vücüd: Varlığı mümkün olmayan. Allah'ın eşi ve benzerinin 
olması gibi. Allah'ın eşi ve benzerinin olması mümkün değildir. 

Allah, bizatihi (kendi kendine) ve bizatihi (kendiliğinden) Allah'tır. 
Kur'an'da Allah hakkında varid olan birçok vasıflar onun bir cisim 
olduğunun delili değil, ancak ona ait mecazi vasıflamalardır. (Bk: 5/69; 
38/75; 39/67; 54/14; 2/109, 274; 6/52; 18/27 ayetler) Bu sıfatlarla Allah'ı 
cisimlendirme veya bir başka varlığa benzetme sözkonusu değildir. 

Bütün yaratıkların ilâhı bir tek ilâhtır. Ondan başka ilâh yoktur. O rahman 
ve rahimdir. (2/163). Üçyüzaltmış putu kendilerine ilâh kabul eden Mekkeli 
müşrikler, bu muazzam âlemin bir tek ilâhı olduğu gerçeğini duyunca 
hayret etmişler, "Ey Muhammed! bu kadar insanlara bir ilâh nasıl yetişir." 
demişlerdi. Müşriklerin maddeci görüşlerini reddedip Allah'ın tek yaratıcı 
olduğuna, varlığının isbatına delil olacak birçok âyetlerden biri de şudur: 


"Şüphesiz göklerin ve yerin yaratılışında, gece ve gündüzün değişmesinde, 
insanların faydasına olan şeyleri denizde ta, sıyıp giden gemilerde, Allah'ın 
gökten su indirip onunla ölmüş olan yeri dirilterek üzerine her çeşit canlıyı 
yaymasında, rüzgârları ve yer ile gök arasında emre hazır bekleyen bulutları 
evirip çevirmesinde elbette düşünen bir topluluk için (Allah'ın varlığına ve 
birliğine) deliller vardır. " (el-Bakara, 2/164)" 

Her insan, kâinattaki bu muazzam ve mükemmel varlıklara bakarak, 
bunların büyük bir yaratıcısı olduğuna aklen hükmedebilir. Bir bilginin 
kesinlik kazanması için o konuda ispat edici deliller aranır. Allah'ın varlığı 
hakkında da bilgimizin kesinlik kazanması için birçok deliller vardır. Bu 
deliller, akli ve nakli deliller olmak üzere iki grupta toplanabilir. 

A) Akli deliller 

1-Hudüs (sonradan varolma) delilleriyle Allah'ın varlığını ispat. 

Bu âlem, yok iken sonradan var olmuştur. O halde, başlangıcı olmayan bir 
var ediciye muhtaçtır. Varlığı ve yokluğu kendinden olmayan bu âlemin, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir mucide ihtiyacı vardır. O mucidin de 
varlığının kendinden olması; Vâcibu'l-vücud olması gerekir. Bir başka 
yaratıcıya muhtaç olmadan varlığı kendinden olan tek varlık ise Allah 
Teâlâ'dır. bu halde bu âlem vâcibu'l vücud olan bir yaratıcıya muhtaçtır. Bu 
delili de iki maddede inceleyebiliriz: 

a) Cisimlerin sonradan yaratılması esasına dayanan delil. Kelâm âlimleri bu 
delili şöyle açıklarlar: Bu âlem, suretiyle ve maddesiyle hâdistir (sonradan 
varolmuştur). Her hâdis (sonradan varolan) mutlaka bir muhdise (mucide) 
muhtaçtır. O halde bu âlem de bir muhdise muhtaçtır. O da yüce Allah'tır. 
Bu âlemin sonradan yaratıldığı gözlem ve akli delillerle ispat edilmiştir. 
Şöyle ki: Âlem; (Evren) cevher ve arazlardan meydana gelmiştir. Ârâz, 
cisimlere ârız olan hareket, sükün, ictima (birleşme), iftirâk (ayrılma) 
hâlleridir. Bu hâllere "ekvân-ı erbaa (dört oluş) denir. Ekvân-ı erbaa, 
cisimlere değişik hâl ve şekiller veren sıfatlardır. Bu sıfatların hepsi 
sonradan varolmuştur. Sükündan sonra hareket, karanlıktan sonra aydınlık, 
beyazlıktan sonra siyahlık hâllerinin oluştuğu gibi. Bu ârâzlar yok olduktan 
sonra görülmezler. Görülmemeleri hâdis olduklarının, yani sonradan 
yaratıldıklarının delilidir. Hâdis olmasaydılar, vacip (varlığı kendinden) 
olmaları gerekirdi. Vacip olsaydılar bu defa da, zıdlarının gelmesiyle yok 
olmamaları gerekirdi. Halbuki zıdları gelince yok oluyorlar. O halde vacip 
değil, hâdistirler. Hâdis oldukları sabit olan ârâzlar, kendileriyle birleştikleri 
cevherlerin de hâdis olduklarının delilidir. Çünkü hâdis, ancak kendisi gibi 


hâdis olan cisimle birlikte olur. Cevherler (cisimler) de mutlaka bu dört 
durumdan birisiyle birliktedirler. O halde cevher ve ârâzlardan ibaret olan 
bu evren hâdistir sonradan yaratılmıştır. Her hadisin de bir muhdise ihtiyacı 
vardır. O muhdis ise; bu âlem cinsinden olmayan varlığı zatının icabı, yani 
Vâcibu'l-Vücud olan mutlak kemâl sahibi Allah Tebârek ve Teâlâ'dır. 

Bu âlemi yaratan varlık; Vâcibu'l Vücud değilse Mümkiniu'l-Vücud'tur. 
Yani vücudu sonradan yaratılmıştır. O hâlde o da, varlığında başka bir 
yaratıcıya muhtaçtır. Şayet o yaratıcı da bu mucit gibi başka bir yaratıcıya 
muhtaç ise; yaratıcılar zincirinin böylece sonsuzluğa doğru silsile hâlinde 
devam edip gitmesi gerekir. Böyle bir teselsül ise batıldır, mümkün değildir. 
Varlığı farzedilen bu yaratıcılar silsileşinin bir noktada durması ve 
başkasına muhtaç olmayan, her bakımdan mükemmel, varlığı zâtının gereği 
olan bir yaratıcıya dayanması şarttır. Bu varlık, âlemin yaratıcısı olan 
Allah'tır. 

b) İhtirâ (İcat Etme) delili. Gökler ve yer, bitki ve hayvanlar yoktan var 
edilmiştir. Her yoktan var olunana da bir var edici gerekir. Bu âlemin de bir 
var edicisi vardır. O da Allah'tır. Âlemde gördüğümüz herhangi bir bitki 
veya hayvan sonradan varolmuştur. Her birinin varlığının bir başlangıcı 
vardır. Cisimlerde zamanla hayat idrak, akıl gibi hâller icat olunuyor. İlliyet 
kanununa göre her icat olunan şeye bir icat eden gerekir. Çünkü hayat, 
idrawek ve akıl gibi durumlar kendiliğinden var olmazlar. Mutlaka bir 
yaratıcıya muhtaçtırlar. O da, varlığının başlangıcı ve sonu olmayan, 
herşeyi bilen ve herşeye güç yetiren Allah 'tır 

c) Terkip delili. Bu âlem mürekkep (parçaları bir araya getirilmiş olan) bir 
varlıktır. Terkip olunan her varlık, kendinden önce varolan bir terkip ediciye 
muhtaçtır. Terkip olunan varlık, parçalardan meydana gelir. Parçalar, 
bütününden önce vardır ve ondan ayrı şeylerdir. O halde, terkip bulunan 
varlık yok iken, daha sonra parçalarının birleştirilmesiyle sonradan 
yaratılmıştır. Her sonradan yaratılan gibi o da bir yaratıcıya muhtaçtır. Bu 
yaratıcı, terkip edilen ve kendinden başkasına muhtaç olan bu âlem 
cinsinden olamaz. Aksi halde yaratıcıların teselsülü gerekir. Teselsül ise 
batıldır. O hâlde bu yaratıcı, varlığında başkasına muhtaç olmayan ezeli bir 
varlıktır. O da, Vâcibu'!l-Vücud olan Allah'tır. 

2-İmkân Delili 

a) Bu âlem, varlığı da, yokluğu da mümkün olan bir varlıktır. Her mümkün, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir kuvvete muhtaçtır. Bu âlem de, var 
olabilmek için böyle bir müessir kuvvete muhtaçtır. O kuvvet de bu âlemin 


dışında, vücudu zatından olan bir varlıktır. O da Allah'tır. 

b) Hakikatta bir mevcut vardır. Bu mevcut, ya varlığı zatındandır ya da 
varlığı ve yokluğu mümkün olandır. Varlığı zatından ise; bu özelliğe sahip 
olan yalnız Allah'tır. Bu mevcut, varlığı mümkün olan ise; mümkün olan 
varlığın mevcüdiyeti zatının icabı olmadığından, var olabilmesi için, 
varlığını yokluğuna tercih eden bir müreccihe-yaratıcıya ihtiyaç vardır. O 
yaratıcı-müreccih ise Allah'tır. 

c) Âlemde görülen madde daima hareket hâlindedir. Maddenin hareket 
hâlinde olması ilmen ispat edilmiştir. Madde ve maddedeki hareketin 
mucidi kimdir? Maddeciler, madde ve ondaki hareketin ezeli olduğunu 
söylerler. Oysa maddedeki bu hareket, bir evvelki hareketin neticesidir. O 
da bir evvelkinin... Bu hareketler silsilesi sonsuzluğa doğru devam edip 
gidemez. Bu hareket silsileşinin bir noktada durması ve ilk hareketin, 
vücüdu vâcip olan bir illete, bir hareket ettiriciye dayanması zarüridir. O da 
herşeyin yaratıcısı olan Allah'tır. 

3- İbdâ' ve İllet-i Gâiyye Delili. içinde bulunduğumuz âleme dikkatle 
bakacak olursak, onun çok güzel ve çok mükemmel olarak ve daha önce bir 
benzeri olmadan vücuda getirildiğini görürüz. Gökyüzü, güneş, ay, hülâsa 
canlı-cansız her varlık bir amaç için yaratılmıştır. Âlemde varolan hiçbir 
eşya faydasız, maksatsız ve boş yere yaratılmamıştır. Bu âlem bir güzellik, 
gaye ve vesileler toplumudur. Âlemde en değerli varlık olan insan, rastgele 
vücuda gelmiş, sebepsiz ve gayesiz bir varlık değildir. Her azasıyla güzel, 
mükemmel, faydalı ve maksatlıdır. İnsanın yaratılışı güzel ve mükemmel 
olduğu gibi, yaratılış gayesi de Allah'ı bilmek, tanımak ve O'na ibadet 
etmektir. İnsanın olduğu gibi, canlı-cansız her mevcudun da varlığının bir 
gayesi, hikmet ve faydası vardır. İşte âlemde görülen canlı ve cansız 
varlıklardaki ibdâ ve gayeler manzumesi; bütün bunları icat edip yaratan bir 
yaratıcının varlığını, aynı zamanda o varlığın ilim ve kudret sahibi bir ilâh 
olduğunu isbat eder. Her şeyi bir maksada göre yaratan bu varlık, Vâcibu'l- 
Vücud olan Yüce Allah'tır. Kur'an-ı Kerim'de bu delili dile getiren bir çok 
ayet vardır. (Bakara, 2/22, Nebe', 78/6-16, ....) 

Netice olarak diyebiliriz ki; inat ve garazdan uzak her sâlim akıl sahibi, 
Allah'ın kendisine lütfettiği aklı kullanarak esere bakıp müessiri, binaya 
bakıp bânisini, yaratılmışlara bakıp yaratıcısını keşfedebilir. Bunun için 
Allah, Kur'an'ın bir çok yerinde, zatının varlığına delil olabilecek eserlere 
bakmalarını, onun üzerinde düşünmelerini, akletmelerini istemektedir. Aklı 
delillere ilâveten Allah'ın varlığını isbat eden nakli delillere de kısaca göz 


atalım. 

B) Nakli Deliller: 

Nakli delillerden kastımız, Allah'ın varlığını dile getiren ve üzerinde 
düşünmemizi isteyen Kur'an ayetleridir. Sayıca bir hayli kabarık olan bu 
ayetlerden sadece birkaç tanesini zikredeceğiz: 

1- "Biz yeryüzünü bir beşik, dağlan da onun için birer kazık kılmadık mı? 
Sizi çift çift yarattık, uykunuzu dinlenme vakti kıldık, geceyi bir örtü 
yaptık, gündüzü geçimi sağlama vakti kıldık, üstünüze yedi kat sağlam gök 
bina ettik, parlak ışık veren güneşi varettik, taneler, bitkiler ve ağaçları 
sarmaş-dolaş bahçeler yetiştirmek için yoğunlaşmış bulutlardan bol yağmur 
indirdik." (Nebe', 78/6-16). 

2- "Göklerin ve yerin yaratılmasında, gece ile gündüzün birbiri ardınca 
gelmesinde, insanlara yararlı şeylerle denizde süzülen gemilerde, Allah'ın 
gökten indirip yeri ölümünden sonra dirilttiği suda, her türlü canlıyı orada 
yaymasında, rüzgârları ve yerle gök arasında emre amade duran bulutlan 
döndürmesinde, düşünen kimseler için deliller vardır." (el-Bakara, 2/164). 
3- "Allah'ın göğü yedi kat üzerine nasıl yarattığını görmez misiniz? 
Aralarında Ay'a aydınlık vermiş ve güneşin ışık saçmasını sağlamıştır. Allah 
sizi yerden bir bitki olarak bitirdi. Sonra yine oraya geri çevirecek ve tekrar 
çıkaracaktır. " (Nüh, 71/15-18). 

4- "Şimdi gördünüz mü attığınız meniyi? " 

"Siz mi onu yaratıyorsunuz yoksa yaratan biz miyiz? Aranızda ölümü takdir 
eden biziz. Ve bizim önümüze geçilmiş değildir. (Size böyle ölümü takdir 
ettik) ki sizin yerinize benzerlerinizi getirelim ve sizi bilmediğiniz bir 
biçimde yaratalım. Andolsun, ilk yaratmayı bildiniz, (bunu) düşünüp ibret 
almanız gerekmez mi? Ektiğinizi gördünüz mü? Siz mi onu bitiriyorsunuz, 
yoksa bitiren biz miyiz? Dileseydik, onu kuru bir çöp yapardık, hayret 
ederdiniz. 'biz borçlandık, doğrusu biz yoksun bırakıldık! (derdiniz). 
İçtiğiniz suya baktınız mı? Siz mi onu buluttan indirdiniz, yoksa indiren biz 
miyiz? Dileseydik onu tuzlu yapardık. , Şükretmeniz gerekmez mi? 
Çaktığınız ateşi gördünüz mü? Onun ağacını siz mi yarattınız, yoksa 
yaratan biz miyiz? Biz onu bir ibret ve çölden gelip geçenlere bir fayda 
yaptık. Öyleyse Ulu Rabb'inin adını yücelt. " (el- Vâkıa, 56/58-74). 

5- "Yer ve gökleri yaratan Allah'u Teâlâ'nın varlığında şüphe edilir mi?" 
(İbrahim, 14/10). 

6- "Andolsun onlara: "Gökleri ve yeri kim yarattı?" diye sorsan, mutlaka 
"Allah" derler, "Hamd Allah'a lâyıktır" de. Hayır, onların çoğu bilmiyorlar. 


" (Lokman, 31/25). 

7- "Sen yüzünü, Allah'ı birleyici olarak doğruca dine çevir: Allah'ın 
yaratma kanununa (uygun olan dine dön) ki, insanları ona göre yaratmıştır. 
Allah'ın yaratması değiştirilemez. işte doğru din odur. Fakat insanların çoğu 
bilmezler." (Rüm, 30/30). 

Allah'ın sıfatları: İslâm'da iman esaslarının ilk ve en mühim şartı Allah'a 
imandır. Allah'a iman ise; yalnız Allah'ın mücerret zat-ı ilâhisine inanmakla 
olmayıp, aynı zamanda o yüce varlığın zatı hakkında vacip olan "Kemâl 
sıfatlarıyla", yüce zatına vasfedilmesi mümkün olmayan "noksan sıfatlara" 
ve zat-ı ilâhisi hakkında inanılması caiz olan sıfatlara toptan ve tafsilatlı 
olarak inanmakla olur. Zati ve sübüt sıfatlar olarak iki bölümde ele alınan 
bu sıfatlar sırasıyla şunlardır: 

Zati sıfatlar 

1-Vücut. Bu sıfat, Allah'ın var olduğunu ifade eder. Allah vardır ve en 
büyük varlık O'dur. O'nun varlığı, herşeyin varlığından daha belirgindir. 
Allah olmasaydı hiç bir şey var olmazdı. Kâinatın varlığı O'nun varlığına en 
büyük şahittir. Alemde hiçbir şey kendi kendine var olmuş değildir. Hiçbir 
şey ne kendi kendine var olabilir, ne de yok olabilir. Halbuki çevremizde 
sayılamayacak kadar varlık vücuda gelmekte ve yok olmaktadır. En ufak 
çarpıklık olmaksızın, en ince hesaplarla var olan ve varlığını çarpıcı 
özellikleriyle devam ettiren bu âlemin tesadüflerle ortaya çıkması ve 
varlığını devam ettirmesi mümkün değildir. Bütün bunlar, bu âlemi var 
eden, yok eden, kuvvet ve hikmet sahibi bir yaratıcının varlığının şüphe 
götürmez delilleridir . 

Allah'ın varlığı, başka bir varlık vasıtasıyla olmayıp; ilâhi vücudu, zatının 
gereğidir. Vücudu zatının icabı olduğu içindir ki; Allah'a "Vâcibu'l Vücud" 
denmiştir. Allah'ın zatının ve sıfatlarının hakikatini anlamak; sıfatlarının 
zatının aynı mı, yoksa ondan ayrı, ona zıt bir şey mi olduğu hususunu 
kavrayabilmek aklen mümkün değildir. Allah'ın ilâhi vücudu ister zatının 
aynı, ister gayrı olsun, her mükellefe vacip olan husus; Allah'ın var 
olduğuna inanmaktır. O'nun varlığına inanmamızı gerektiren akli ve nakli 
delilleri yukarıda izah ettik. 

Vücudun zıddı olan yokluk, Allah için mümkün değildir. Yokluk, Allah için 
muhâl olan noksan sıfatların birincisidir. Allah'ın yokluğu ne geçmişte, ne 
de gelecekte mümkündür. 

2-Kıdem. Allah'u Teâlâ, varlığı, zatının icabı olduğu için kadimdir ezelidir. 
Geçmişe doğru ne kadar gidilirse gidilsin, Allah'ın var olmadığı bir zaman 


düşünülemez. Eğer Allah kadim-ezeli olmasaydı, hâdis- (sonradan var 
olmuş) olurdu. Sonradan var olan her şey, kendisini icat eden bir (muhdise)- 
yaratıcıya muhtaçtır. Aksi takdirde yok olan bir şeyin varlığını yokluğuna 
tercih eden bir yaratıcı olmadan meydana gelmesi gerekirdi ki; bu durum 
bütün düşünürlere göre batıldır. Allah kadim olmasaydı, var olmak için 
kendinden başka bir yaratıcıya muhtaç olurdu. Halbuki Allah'ın vücudu, 
zatının icabıdır. Yani varlığı kendindendir. Bir şeyin bir anda hem var, hem 
de yok olması ise mümkün değildir. Öyleyse Allah hâdis değil, kadimdir. 
Kıdem sıfatının zıddı "Hudüs-sonradan var olma" sıfatıdır. Allah kadim 
olduğu için O'nun hâdis olması aklen mümkün değildir. 

3-Bekâ. Allah ebedidir, varlığının sonu yoktur. O daima vardır. Varlığı 
kendinden olduğu için O, hem kadim ve ezeli; hem de baki ve ebedidir. "O, 
evvel ve ahirdir." (el-Hadid, 57/3), "Kâinattaki her şeytani -yok olucudur. 
Celâl ve İkram sahibi olan Rabb'im -zatı baki'dir- ebedi'dir-. " (er-Rahman, 
55/27) Bu ayet-i kerimeler, Allah'ın baki olduğunun delilleridir. Allah'ın 
vücudunu harici bir kuvvet yok edemez. Çünkü kadim olan Allah'ın 
dışındaki tüm kuvvetler hâdistir (sonradan yaratılmıştır.) Hâdis olan bir 
kuvvet ise, kadim olan zatın vücudunu yok edemez. Zira vacibü'ı-vücud 
olan Allah, kudret sahibi olup; bütün eksik sıfatlardan uzaktır. Varlığını 
devam ettirememe acizliktir. Acizlik ise noksanlıktır. Allah noksanlıktan 
münezzehtir. O'nu yok edecek bir kuvvet tasavvur edilemez, öyleyse Allah 
bakidir, varlığının sonu yoktur. 

Bekâ'nın zıddı "fena -(bir sonu olmak)"dır. Allah'ın fâni olması ise aklen 
muhaldır. 

4-Muhalefetü'n li'l-Havâdis. (Sonradan vücut bulan varlıklara benzememe). 
Allah zat ve sıfatı ile sonradan yaratılmış olan hiçbir şeye benzemez. Bu 
sıfatın zıddı olan benzerlik, Allah hakkında akla aykırıdır, mümkün değildir. 
Sınırlı olan aklımızla Allah'ı nasıl düşünürsek düşünelim, hayâlimizde nasıl 
canlandırırsak canlandıralım, O, bizim düşündüklerimizden hayal ve 
tasavvurumuzdan o geçirdiklerimizin hepsinden başka ve hiçbirine 
benzemeyen ilâhi bir varlıktır. Hayalimizden geçirdiğimiz bütün varlıklar, 
yok iken sonradan var olan, varlığı, bir başkasının varlığına muhtaç olan ve 
sonunda yok olmaya mahküm, noksan varlıklardır. Allah ise her türlü 
noksanlıklardan uzak mükemmel ve mukaddes bir varlıktır. Böyle yüce bir 
varlık, önce yok iken var olan sonra yine yok olacak hiçbir varlığa 
benzemez. Allah kendi zatını "O 'nun benzeri yoktur. O, herşeyi işitici ve 
görücüdür. " (eş-Şürâ, 42/11)" ayetiyle vasıflandırmıştır. Peygamberimiz de 


(s.a.s.), "Allah aklına gelen her şeyden başKadir. " buyurmuştur. Allah, 
sonradan olanlara benzeseydi, bu takdirde hâdis yani başkasına muhtaç bir 
varlık olurdu. Kadim ve baki olan bir varlık ise hâdis olamaz. Başkasına 
benzemeye muhtaç olan bir varlık, benzediği varlığın ve diğer varlıkların 
yaratıcısı olamaz. Allah, tek yaratıcı olduğuna göre, yarattıklarına 
benzemez ve muhalefetü'n li'l-havâdis sıfatıyla muttasıfdır. Bu sıfat aynı 
zamanda, Allah'ın, diğer varlıklarda bulunan cisimlik, cevherlik, arazlık, 
parçalardan bir araya gelmek, yemek, içmek, oturmak, uyumak, kederli ve 
sevinçli olmak gibi sıfatlardan da uzak olduğunu ifade eder." (Fetih, 48/10; 
er-Rahman, 55/27; Tâhâ, 20/5). ayetlerinde geçen "Allah'ın eli", "Allah'ın 
yüzü", "Allah'ın arşı istiva-istilâ etmesi" gibi maddi varlıklara ait sıfatların 
Allah hakkında kullanılmış olması, Allah'ın başka varlıklara benzediğinin 
delili değildir. Bu kelimelerin hepsi mecazi anlamındadır. Allah'ın eli; 
Allah'ın kudreti; Allah'ın yüzü: Allah'ın zatı manasında kullanılmıştır. 
5-Kıyâm Binefsihi. Her şey, kendi dışında bir varlığın yaratmasına muhtaç 
olduğu halde, Allah, başka bir zata ve mekana muhtaç olmadan kendi 
kendine vardır. Bu sıfatın zıddı olan "mutlak ihtiyaç" Allah hakkında muhal 
olan noksan bir sıfattır. Alemde bulunan her varlık, yar olmasında ve 
varlığının devamında bir yaratıcıya muhtaçtır. Hiç bir şey kendi kendine var 
olmamıştır, varlığı sonradan vücüda gelmiştir. Buna mukabıl Allah'ın 
varlığı kendi zatı'nın gereğidir, var olmasında, kendinin dışında bir başka 
varlığa muhtaç değildir. Zatı düşünüldüğü zaman, vücudu da zatıyla beraber 
düşünülür. Ne zatı vücudundan, ne de vücudu zâtından ayrı tasavvur 
edilemez. Kâinatın var olması, kendinden evvel var olan, ezeli ve ebedi bir 
yaratıcı sayesindedir, O'da Allah'tır. Allah yaratıcıdır, diğer varlıklar ise 
yaratılandır. Yaratıcı, yaratılana muhtaç olamaz. 

"Ey insanlar! Siz, Allah'a muhtaçsınız. Allah ise -her şeyden- müstağnidir 
(muhtaç değil), öğünmeye lâyık olandır." (Fâtır, 35/15) 

"Şüphe yok ki Allah, bütün âlemlerden müstağnidir." (el-Ankebut, 29/8). 
6-Vahdâniyet. Allah'ın her yönden bir olduğunu bildiren vahdaniyet, bir 
kemal sıfatı olduğu için, bu sıfatın zıddı olan "birden fazla olmak, bir ortağı 
bulunmak", Allah hakkında mümkün olmayan bir sıfattır. Allah birdir, 
ortağı ve benzeri yoktur. Bütün semayı dinlerdeki inanç esaslarının temelini 
"Allah'ın birliği" sıfatı oluşturur. Bu inanca "Tevhid Akidesi" denir. Tevhid 
akidesine dayanmayan hiç bir inanç, güzel is, Allah katında makbül 
değildir. En son ve en mükemmel din olan İslâmiyet de bu inancı temel 
kabul etmiş ve bütün insanları öncelikle bu temel inanca çağırmıştır. Çünkü 


Allah, bütün âlemlerin, bütün varlıkların ve bütün insanların Rabb'ıdır. Her 
şeyi yaratan, rızkını vererek besleyen, büyüterek kemâle erdiren yalnız 
O'dur. O'nun ortağı, oğlu veya kızı yoktur. o Doğurmamıştır, 
doğurulmamıştır. Hiç bir şey O'nun eşi ve benzeri olamamıştır. Bu inanç ile 
İslâmiyet insanları Allah'ın dışındaki varlıklara kul köle olmak zilletinden 
kurtarmış, onlara mutlak istiklâllerini iade etmiş. Allah'ın birliği fikrini 
zedeleyen her türlü kölelik zihniyetini yasaklamış, tabiat kuvvetlerine 
ibadeti, insanın insana köle ve esir olma despotluğunu ortadan kaldırmış, 
Allah'tan başkalarını rab edinmeyi en büyük günah ve şirk kabul etmiştir. 
Böylece İslâmiyet, dünyaya akıl, ruh ve ahlâk sahalarında olduğu kadar, 
fiziki sahada da tam bir özgürlük müjdelemiş; tevhid akidesiyle bütün 
insanların tek bir mabüdu olduğunu, dolayısıyla beşeriyetin de bir ana ve 
babadan meydana geldiğini ifade ederek "beşer ırkında birlik" fikrini telkin 
etmiştir. Her müslüman Allah'ın bir olduğunu söylemeli ve bu inancını 
Allah'tan başkasına ibâdet etmemekle, ibadetine dolaylı olarak da olsa 
hiçbir şeyi veya kimseyi ortak koşmamakla ispat etmelidir. Bu noktada, 
sözü ile ibadetindeki birlik ruhu aynı olmalıdır. Allah'ın birliğine delil olan 
ayetlerden bir kısmını şöyle sıralayabiliriz: 

a) "De ki: O Allah birdir. Allah Sameddir. (Her şey varlığını ve varlığının 
devamını O'na borçludur. Her şey O'na muhtaçtır. O, hiç bir , şeye muhtaç 
değildir. Her şeyin başvuracağı, yardım dileyeceği tek varlık O'dur). 
Kendisi doğurmamıştır ve (başkası tarafından)doğurulmamıştır. Hiçbirşey 
O'nun dengi olmamıştır." (İhlâs, 112/1-4) . 

b) "De ki: Ey kâfirler! Ben sizin taptıklarınıza tapmam. Siz de benim 
taptığıma tapıcılar değilsiniz. Ben asla sizin taptıklarınıza tapacak değilim. 
Siz de benim taptığıma tapacak değilsiniz. Sizin dininiz size, benim dinim 
banadır." (Kâfirün, 109/1-6). 

c) "Allah'tan başka bir yaratıcı var mıdır?" (Fâtır, 35/3). 

d) "O'nunla birlikte hiçbir ilâh yoktur. (Eğer olsaydı) muhakkak ki her tanrı 
kendi yarattığını kabullenir (ve korur) ve mutlaka kimisi de diğerine galebe 
ederdi." (Mü'minun, 23/91) 

e) "Eğer her ikisinde (yer ve gökte) Allah'tan başka ilâhlar olsaydı, her ikisi 
de harap olurdu." (el-Enbiyâ, 21/22). 

Allah, zatında, ilâhlığında, mabud ve yaratıcı oluşunda birdir. Ondan başka 
yaratıcı yoktur. Kâinatı bizzat yaratmaya, yaşatmaya, yok etmeye gücü 
yetmeyen bir zat Allah olamaz. Bunun içindir ki ikinci bir Allah'ın varlığına 
imkân yoktur. Çünkü iki Allah olduğu farzedilse, bu iki Allah'tan biri 


kâinatı yalnız başına yaratmaya muktedir ise, diğeri zâid-fazla olmuş 
olurdu. Bunun aksine, yalnız başına kâinatı yaratmaya muktedir değilse, bu 
durumda da aciz-güçsüz olurdu. Aciz ve zâit olan bir zat ise Allah olamaz. 
Bu nedenle Allah vardır ve birdir. 

Sübüt sıfatlar 

7-Hayat. " Allah hayat sahibidir. " (Âli İmrân, 3/2). Bu sıfat, Allah'ın zatına 
vacip olan sıfatlardandır. Fakat Allah hakkında vacip olan bu sıfat, 
mahlükatta görülen ve maddenin ruh ile birleşmesinden doğan geçici ve 
maddi bir hayat olmayıp ezeli ve ebedidir. Allah hakkındaki vücut sıfatının 
kamil olması, O'nun diri olmasıyla mümkündür. Hayatın zıddı ölümdür. 
Ezeli olan Allah hakkında ölümü düşünmek, akla aykırıdır. Bir varlık hem 
ezeli, hem de ölümlü olamaz. İlim, irade, kudret ve diğer kemâl sıfatlarını 
zatında bulunduran Allah'ın diri olması zaruridir. Çünkü ölünün âlim, her 
şeye güç yetiren, işitici, görücü olması düşünülemez. Ölüm, bir noksanlık 
sıfatıdır. Allah ise noksanlıklardan uzaktır. O hâlde Allah'ın hayat sahibi 
olduğu bir gerçektir. Bu sıfat, ancak Allah'ta ezeli ve ebedidir. 

"Ölmek şanından olmayan, daima hayat sahibi (olan Allah)'a dayanan. " (el- 
Furkan, 25/58).ayeti ve benzeri ayetler Allah'ın, hayat sahibi olduğunu ifade 
eder. 


ALLAH GÖKLERDEDİR" DEMEK CAİZ MİDİR? 


Cenab-ı Allah ezeli olduğu ve mücessem olmadığı için, hadis olan gökte 
olması mümkün değildir. Cenab-ı Allah mekan ve yönden münezzehtir. 
Mekan ve yön olmadan O var idi. 

Bunun için mekan ve yön şaibesini veren ayet ve hadisleri te'vil etmek 
gerekir. 

Allah'a mekan ve yön ispat eden kimsenin kafir olup olmadığı hususunda 
ihtilaf vardır. Alimlerin çoğu kafir olmadığına hükmediyorlar (el-Fetava'l 
Hadisiyye). Çünkü, mesela, "er-Rahmanü alel arşi's-teva" gibi ayetlerin 
zahiri, bu manayı ifade ediyor. Hatta Şa'bi, İbnü'l Müeyyeb ve Süfyan gibi 
zevatlar da "te'vil etmeden bu tip ayet ve hadislere iman etmek gerekir" 
diyorlar. 


ALT MUDARABE 


Mudaribin sermayeyi bizzat işletmesi şart değildir. Işleri yürütürken 
başkalarını çalıştırması mümkün olduğu gibi, sermayeyi çalıştıracak başka 
birisine vermesi de mümkündür. Böylece alt mudârebe meydana gelmiş 
olur. Sermaye sahibine karşı ilk mudârib muhatap olacağı için onun 
menfaatı haleldar olmaz. Belki daha iyi işletme yüzünden kâr marjı artabilir 
(es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 98; el-Kâsâni, a.g.e., Vİ, 96; Ibnü'l-Hümâm, a.g.e, 
V, 70 vd.). 

Mudâribin yaptığı işi daha düzenli ve geniş ölçüde bir girişimci işletme 
yapabilir. Bu işletme birçok kimsenin tasarruflarını mudarabe yönetimiyle 
işletmek üzere teslim alırsa vadelerine göre ayrı fonlarda toplar. Bunları 
ticaret işlerinde bizzat işletebileceği gibi. Mudârabe akitleriyle piyasada 
dürüst iş yapan yetenekli işletmecilere de aktarabilir. Böylece; mevduata 
daha fazla devir sağlayarak kâr marjını yükseltebilir. 

Kısaca, kâr-zarar ortaklığı biçiminde çalışan bir finans kurumuna yatırılan 
tüm vadeli mevdüat, vadelerine göre kâr-zarar katılma hesaplarında işletilir. 
Bu, ya murâbaha (peşin alıp vadeli, satmak) veya mudârebe (bir taraf 
emeğini, diğer taraf sermayesini koyduğu ortaklık) yahut muşâreke 
(sermaye ortaklığı) yönetimleriyle işletme şekillerinde olur. 

Mudarabede, mudaribin iyi niyetten ayrılmadığı sürece rizikosu 
bulunmadığı ve tüm risk, sermaye sahibine ait olduğu için, mudarabe 
sermayesine "risk sermayesi" denilebilir. Risk sermayesi (mudârabe) 
uygulaması 1970'li yıllardan bu yana özellikle Amerika Birleşik 
Devletlerinde çok büyük boyutlara ulaşan ve en son teknolojik yeniliklere 
yönelip bu tip projelerin finansmanını sağlayan bir finansman yöntemi 
olmuştur. Az ihtimalle büyük kâr büyük ihtimalle küçük zararın sentez 
edildiği bir finansman türü olarak tarif edilir. Risk sermayesi ABD, 
Ingiltere, Japonya, Kanada ve Almanya gibi ülkelerde ileri teknolojiyi 
geliştiren itici bir güç olmuştur. Büyük kâr marjı olan uzun vadeli projelerin 
faizli kredilerle desteklenmesi halinde henüz proje sonuçlanmadan 
kredilerin vadeşinin dolması, girişimcileri çekingenliğe itmiştir. Risk 
sermayesinde ise, girişimci (mudârib)nin rizikosunun bulunmaması, onu 
ulun vadeli projelerin finansmanı olarak kullanılır hale getirmiştir. Proje 
sahibi bilim adamı girişimci, projesini sermaye sahibine para karşılığında 
satmak yerine projenin uygulanmasıyla elde edilecek gelirden sürekli olarak 


kâr payı almakta, başka bir deyimle mudarabede mudarib olarak 
fonksiyonunu ifa etmektedir. 

Sonuç olarak, ileri ekonomilerde geniş uygulama alanı olan risk sermayesi 
şirketleriyle mudarabe arasında büyük bir benzerlik vardır. Risk sermayesi 
şirketi kamu veya özel sektörden sağladığı sermayeyi titizlikle seçeceği 
projelere yatırır. Buna göre, risk sermayesi şirketi mudârib; proje sahibi 
girişimci şirket, mudareb; finansman sağlayan kamu kuruluşu veya özel 
sektör de rabbül-mal (sermayedar) durumundadır. Buna göre, Islâmi 
mudarabenin Avrupa'ya 10. yy dan itibaren "Commenda" adı altında adapte 
edilmesinin ardından, mudarabenin Avrupa ticaret hukukuna (Lex 
mercatoria) girdiği, buradan tüm Avrupa'ya yayılıp standardıze edildiği 
bilinmektedir. Bunun sonucunda iş ortaklıkları daha çok girişimci ve 
tasarrufçuyu bünyesinde toplamıştır. 


ALTIN KULLANMAK 


İslâm dini süslenmeyi mübah görmüş, ve hatta bazen ve gerektiği 
yerlerde teşvik etmiştir. 
Cenâb-ı Hak; "De ki Allah'ın kulları için yarattığı ziynet ve temiz rızıkları 
haram kılan kimdir?" (el-A'râf 7/32) buyurmuştur. 
Fakat bunların yanında erkeklere haram, kadınlara da helâl gördüğü ziynet 
eşyaları da vardır. Erkeklere haram olan ziynet eşyaları, altın ve saf ipektir. 
Hz. Ali ibn Ebu Talib (r.a.)'dan rivayet edilen bir hadisde Resulullah Hz. 
Muhammed (s.a.s.) şöyle buyurmuşlardır: 
"Resulullah (s.a.s.), ipeği sağ eline, altını da sol eline alarak buyurdu: 
"Bu ikisi ümmetimin erkeklerine haramdır." (Tirmizi, Libâs 1; İbn Mace 
Libâs 19). 
Yine bir gün, bir adamın elinde altın yüzük gördüğü zaman, onu çıkarıp attı 
ve buyurdu ki: 
"Herhangi biriniz tutuşmuş bir ateş parçasını eline almaya yeltenir mi hiç?" 
Resulullah (s.a.s.) oradan ayrıldıktan sonra adama, yüzüğü alıp ondan 
faydalanmasını söylediler. Bunun üzerine adam: "Resulullah onu alıp 
attıktan sonra vallahi almam" dedi. (Müslim, Libâs 52). 
İsrafa dalanların yanında gördüğümüz, altın kalem, altın saat, altın çakmak 
altın sigara kutusu, altın ağızlık ve benzerleri de fakihlerce altın yüzük gibi 
görülmüştür. Gümüş yüzük kullanmayı ise İslâm helâl görmüştü. 
Abdullah ibn Ömer'den rivayet edilen bir sünnette, "Resulullah gümüşten 
bir yüzük edinmiş ve eline takmıştı" (Ebü Dâvud, Hatem 4; Tirmizi, Libâs 
43). Ayrıca sahabe-i kirâmın gümüş yüzükleri vardı. 
İslâm, altını erkeklere haram kılmakla, ahlâki ve terbiyevi yüce bir hedefe 
yönelmiştir. İslâm, erkeğin erkekliğinin korunması gerektiğini, zayıflığın ve 
başkasının önünde eğilmenin doğru olmadığını belirtmek ister. Perişan 
olmanın belirtilerinden erkeği muhafaza eder. Allah'ın, kadının terkibinden 
daha başka bir uzvi bir terkiple yarattığı erkeğe, kadınlara benzemek ve 
çeşitli süslerle öğünmek yakışmaz. Bu haramlaştırmanın arkasında ayrıca 
sosyal bir hedef de yatmaktadır. 
Altın ve gümüş eşyanın kullanılması keyfiyeti, İslâm'ın genel olarak israfa 
karşı açtığı savaşa ait programın bir parçasıdır. Kur'an nazarında israf, 
milletleri helâk oluşla tehdit eden çözülme ve bozulmanın bir benzeridir. 
Zira israf sosyal bozulmanın başlangıcıdır. israf hayırlı ve doğru bütün 


yolların, prensiplerin düşmanıdır. Kur'an-I Kerim'de; 

"Bir memleketi yok etmek istediğimiz zaman nimet ve refahdan şımarmış 
ele başlarına emir veriniz Ama onlar yoldan çıkarlar. Artık o memleket yok 
olmayı hak eder. Biz de onu yerle bir ederiz. " (el-İsrâ 17/16). 

İslâm, müslümanın hayatındaki israfın bütün belirtilerini haram kılmıştır. 
Erkeklere altın ve ipekli giymeyi haram kıldığı gibi, erkek ve kadın bütün 
müslümanlara altın ve gümüş kap kullanmayı da haram kılmıştır. 

Bundan başka bu hükmün değerli bir iktisadi yönü vardır. Altın, dünya 
piyasalarında en önemli bir maddedir. Bunun için onun erkeklerin kadınlar 
gibi süs eşyası veya kap-kacak olarak kullanmasını doğru bulmamıştır. 
İslâm, kadının doğuştan süse ve ziynet eşyasına karşı meyilli olduğunu 
gözönüne alarak erkekleri sapıtma ve şehveti kamçılama yolunda 
kullanmamak şartıyla, yukarda belirtilen haramlaştırma hükmünden 
kadınları istisna etmiştir. 


ALTIN VE GÜMÜŞ KABLAR KULLANMAK CAİZ MİDİR? 


Altın ve gümüş kablar kullanmak caiz değildir. Peygamber (sav): "Altın 

ve gümüş kabda yemek yiyen veya su içen kimse karnına Cehennem ateşi 
dökmüş olur” buyurmuştur. 
Cumhur ulemaya göre kadının altın ve gümüş ile süslenmesi caiz ise de 
altın ve gümüş kablar kullanması caiz değildir. Kaşık, kalem, bıçak, makas 
ve benzeri şeyler de kab hükmündedir. Hem erkek, hem kadın için 
haramdır. 


ALTIN VE GÜMÜŞ PARALARIN DEĞİŞMESİ 


Eğer zimmette sabit olan borç altın, gümüş cinsinden belirli ve 
sözleşmede söylenen bir para olup, ödeme zamanı geldiğinde değer 
kazanmış ya da kaybetmiş ise, borçlunun, zimmetinde sabit olandan 
başkasını ödemesi gerekmez. Çünkü bunlar (altın ve gümüş) -fakihlerin 
tabiriyle- "yaratılıştan para"dırlar. Değerlerindeki bu değişikliğin borca 
kesinlikle etkisi olamaz. Ibni Abidin "Tenbihu'r-rukud'alâ-mesâili'n-nuküd" 
adlı risâlesinde der ki : Zamanımızdaki Frenk Riyali ve eski altın böyledir. 
Binaenaleyh, taraflar bunlardan biriyle alış veriş yapsalar, sonra da değeri 
artsa, ya da eksilse, meselâ 20 Riyale bir elbise satsa, ya da bu meblaği borç 
olarak alsa, değeri artsin veya eksilsin, ne kadar almışsa onu ödemesi 
gerekir." O yine der ki:Sakın ola, Ebu Yusufun - Şerifi, Bunduki, 
Muhammedi, Küleb (?) ve Riyal gibi paralar hakkındaki -farklı görüşü, 
altında ve gümüşte de geçerlidir sanmayın. Çünkü bunlardan herhangi 
biriyle borçlananın, başkasını vermesi gerekmediği ittifakla kabul edilen bir 
husustur." Kadri Paşa'nın "Mürsid'ül-hayrân" adlı eserının 805. maddesi de 
bunu açıklamakta ve şöyle denilmektedir :"Mekilât (ölçüyle muamele 
gören), mevzunât (tartıyla muamele gören) ya da altın ve gümüş cinsinden 
olan meskukât (para olarak basılan)'tan bir şeyi borç alanın, aldığı şeyin 
değeri artsa da eksilse de buna itibar etmeksizin, aldığını misliyle ödemesi 
gerekir." Hattâ bu parayı piyasaya süren kaynak, çıkardığı paranın değerini 
kendisi ararsa veya eksiltse, borçlunun yine sadece üzerinde akit yapılan 
miktarı vermesi gerekir. 

Ibn Abidin der ki : 

"Bilinmesi gereken bir husus da şudur: Günümüzde devlet otoritesi, zaman 
zaman, bazı geçerli paraların değerini azaltma yönünde değiştirme emirleri 
veriyor ve bu konuda fetvalar da farklı oluyor. Ama şu anda kesinlik 
kazanan durum: Üzerinde akit yapılan paranın cinsi belirli ise, onun 
ödenmesidir. Meselâ herhangi bir malı Yüz Frenk Riyali'ne, ya da yüz eski 
altın'a satınalması gibi" 

Bu parayı piyasaya süren idare, bununla muameleyi iptal etmiş olsa bile, 
borçlunun, yapılan akde vefa için, başkasını ödemesi gerekmez. Çünkü 
üzerine akid yapılan para, bu paradır, başkası değildir. Mâlikiler de 
kendilerince meşhur tutulan görüş olarak bunu beyan etmişlerdir. Şâfii, el- 
Ümm adlı kitabında şöyle der : "Birisi Felsler (altın ve gümüş dışındaki 


madeni paralar) ya da dirhemlerle borç verse veya satış yapsa, sonra da 
idare onları iptal etse, borç olarak verdiği veya kendileri, karşılığında sattığı 
felsleri ve dirhemlerin mislinden başkasını alma hakkı yoktur. " Ibnu 
Rüşd'ün Nevâzil'inde şu açıklamaya rastlıyoruz : Kendisinden (r.a.) 
sordular: Dinar ve dirhemler halindeki paralar piyasadan kaldınlip, başka 
sikkelerle değiştirilirse, geçmiş borçlar, muameleler ve benzeri konularda 
ne yapmak gerekir ? Cevap verdi: Bizim âlimlerimizin ve diğer ilim ehlinin 
ifadeleri; neyle muamele yapmışsa, ondan başkasını ödeme zorunluluğu 
olmadığı yolundadır. Soru soran şöyle dedi: Fakat bazı fıkıhçılar derler ki, 
ancak son basılan parayla ödeyebilir. Çünkü devlet başkanı öbür parayla 
muameleyi kesmiş ve onu yürürlükten kaldırmıştır. Böylece o, sanki hiç 
yokmuş hükmünü almıştır. O da buna şöyle cevap verdi : Bu söze itibar 
edilmez, ilim ehlinden birisinin sözü değildir. Islâm ahkâmını bozmaktır. 
"Malın batıl yollarla yenmesi" yasağı konusundaki Kur'ân-ı Kerim 
âyetlerine ve Rasülüllah'ın sünnetine muhaliftir." Sonra da şöyle dedi:"Bunu 
söyleyenin şöyle demiş olması gerekir: " Otoritenin, ölçü birimlerini daha 
küçük, ya da daha büyükleriyle, tartı birimlerini de daha hafif, ya da daha 
ağırlarıyla değiştirmesi durumunda, taraflar arasındaki muamele, ilk ölçü ve 
tartı birimleriyle de olmuş olsa, müşteri ancak son kabul edilen birimleriyle 
teslim eder."Bunun batıl olduğunda ise şüphe yoktur." 

Bir kısım Mâlikiler de şu görüştedir: Bu para iptal edilir, ya da başkasıyla 
değiştirilirse, kaldırılan paranın altın cinsinden kıymetine dönülür ve 
alacaklı, bu değeri altın olarak alır." Ama bu para yok olacak ve piyasadan 
kalkacak, ya da akdi yapanlann ülkesinde bulunmayacak olursa, o takdirde 
kıymeti gerekir."Muhtaşar'u-Halil" ve Alis'in buna yaptığı şerhte şu ifadeler 
vardır:"Felsler (altın ve gümüş dışında bir madenden basılan paralar) iptal 
edilse, misli gerekir. Bir satış veya istikraz sebebiyle herhangi bir şahsın 
zimmetine borç olarak geçtikten sonra felsler, dinarlar (altın paralar) veya 
dirhemler (gümüş paralar) akdi yapanların memleketinde piyasadan 
kalkacak olsa, başka ülkede bulunsa bile, zimmetinde borç olanın, yeni 
piyasaya sürülen parayla değerini ödemesi gerekir ve bunda istihkak ile -ki, 
ödeme vadesinin geldiği zamandır - paranın bulunmamasının birleştiği ana 
itibar edilir. Bunlar da ancak ikisinden daha sonra olanın zamanında 
birleşirler... Hak doğsa da, piyasada bulunmama ondan sonra ortaya çıksa, o 
takdirde değerlendirme, bulunmadığı güne göredir. Önce bulunmama, sonra 
istihkak olsa, o zaman da istihkak günündeki değeriyle hesaplanır." 
"Tamamen ortadan kalkma değil de, azalsa veya insanların elinde nadir bir 


varlık haline gelse; piyasadan çekilmesi, yok olması ve bulunmamasının 
aksine, nadirliğine rağmen elde edilmesi mümkün olduğundan, başkasını 
ödemesi gerekmez." Heysemi'nin Tuhfetü'1-muhtâc'inda şu malümât vardır: 
"Peşin olan dirhem veya dinarla satsa ve mevcut bir şeyi de (satılan eşya 
olarak) belirlese, artık nadir bulunur olsa dahi, buna uyulması gerekir." a.y. 
Bu arada şu noktaya da işaret yerinde olur: Hanbeliler bu görüşü; 
alacaklının, borçlu zimmetinde sabit olan nakdin mislini kabul zorunlulugu, 
borçlunun da devlet tarafından muamelesine müsaade edilmekle, bu nakdin 
bulunur olması halinde, onu ödemesi zorunlulugu ile kayıtlarlar. Ama 
devlet halka onunla muameleyi yasaklarsa, artık alacaklı onu kabule 
zorlanamaz; o takdirde borcun sabit olduğu andaki değerini değer kendi 
cinsinden olması halinde riba'1-fadl cereyan edecekse - kendi cinsi 
dışındaki nakitlerle alır. Halk, ister bu nakitle muameleyi bırakmada ittifak 
etsin, ister etmesin, değişmez. E1-Buhütinin "Müntehe'1-irâdât" adlı 
eserinde de su satırlar mevcuttur: "Borç, devletin yasakladığı, yani onunla 
muameleyi menettiği fulüs, ya da kırık dirhemler olmadıkça, halk onunla 
muameleyi bırakmakta anlaşmasalar bile, bu durumda alacaklı için, borç 
verdiği anda açıklanan borcun kıymeti vardır. Çünkü bu, onun mülkünde 
kusurlanmıştır. Kıymetinin az veya çok eksiltmesi de bir şey değiştirmez. 
Bunda -yani değerini kendi cinsinden almakta- riba'1-fadl cereyan ederse; 
kıymet, onun -yani karzın- cinsinden başka cinsten olur. Meselâ kırık 
dirhemlerle borç alması ve bunların muameleden kaldırılması oluşumunda, 
borç aldığı gündeki değerleri, ağırlıklarından eksik ise, bunun değerini altın 
olarak öder" 

Birinci görüş: Ebü Hanifenin görüşü: 

Tedavülden kalkan para, herhangi bir alım satımda fiyat (semen) olmuşsa, 
akd fasid olur ve mümkün olduğu sürece feshi gerekir. Çünkü tedavülden 
kalkmakla, bu para;değer (semen) olmaktan çıkmıştır. Zira değer oluşu 
(semeniyyeti), para tabir etmekle (istilahla) sabit olmuştu. Dolayısıyle, 
insanlar onunla muameleyi bırakınca değer oluş vasfı gider, böylece satılan 
eşya da değersiz (semensiz) kalmış olacağından, satış fasit hale gelir.Ancak 
bu karzdan ötürü borç, ya da müeccel mehir ise tedavülden kalksa bile, 
misliyle ödenmesi gerekir. Çünkü zimmette geçerli felsler ik (tabii) paranın 
-altın ve gümüş- dışında edinilen ve kullanmada aynen bniki para gibi itibar 
edilip işlemi gören paralardır. Iste sözü edilen kagit banknotlar da bu 
kabıldendir. "Geçerli fels" diye, sadece diğer madenlerden yapılanlara 
denecegi iddia edenler delil getirmelidirler. "Kesat" sözlükte, ragbet 


görmediğinden revaç bulmamak demektir. Kesâdin aslı "Fesad"dir da 
denmiştir. (el Misbâh'ül-Münir N/644) Faki'hlerin terimi olarak ise "Kesâd", 
herhangi bir paranın tedavülden kaldırılması ve bütün ülkelerde 
geçerliliğinin düşmesi demektir. (Ali Haydar, Serhu Mecelle I / 108, Zeylai 
Tebyinü'l-hakayık IV/143. Ibn Abidin, Tenbihu'r-rukud N/60) Zeyla'i'nin 
"Tebyinül-hakâyik"tan naklettiğine göre, Ebü Hanife'nin delili sudur : "Karz 
iaredir. Gereğiise (iare verilen) ayn'i, ma'nen iade etmektir. Bu da, - 
tedavülden kalkmis olsa bile- ancak mislini geri vermekle gerçekleşir. 
Çünkü "semeniyyet" (değer oluş), karzın sahih olmasının "semeniyyete" 
dayanmayıp, bilakis "misl"e dayanması itibariyle, onda ilave bir unsurdur 
ve tedavülden kalkmakla da misl olmaktan çıkmış değildir. Bundandır ki 
tedavülden kalktıktan sonra bile, istikrazı sahihtir. Ceviz, yumurta ve ölçü, 
tartı ile işlem gören şeyler gibi semen olmayanların da - semen olmasalar 
bile- istikrazı sahihtir. Eğer bu, manen iare olmasaydı sahih olmazdı. Çiinkü 
cinsin cinsiyle, vadeli mübadelesi olurdu ki, bu haramdır. Binaenaleyh, iade 
edilen, alınanın hülanen aynısıdır ve artık bunda tıpkı gasbedilen aynın 
iadesi gibi revaç şart değildir. Karz da gasb gibidir, çünkü misliyle.tazmin 
edilir." Bedâyi'u's sanâyi'de şöyle denir. "Geçerli felslerle satın alınip ta bu 
felsler tesellümden önce tedavülden kalkacak olursa, Ebu Hanife'ye göre 
akd münfesih olur, müşterinin, eğer duruyorsa satın aldığı eşyayı, 
harcamışsa kıymetini, ya da mislini geri vermesi gerekir." Aynı yerde şunlar 
da vardır. "Geçerli felslerle borç alıp tesellüm etse, arkasından bunlar 
tedavülden kalksa, Ebü Hanife'nin görüşüne göre, tesellüm ettiği felslerin 
sayısal olarak mislini geri vemiesi gerekir." Ikinci gölüs: Ebü Yüsufun 
görüşü, Hanbeliler'de tercih edilen, Malıkilerde de meşhur olmayan göiüs : 
Tedavülden kalkmasından sonra mislini iade etmek yeterli değildir: 
Borçlunun; akde konu olan nakdin değerini, muamelenin yapıldığı gün 
itibariyle, bir başka para ile ödemesi gerekir. Mürsidül hayrân in 805. 
maddesi bu görüşü almıştır ki, şöyle dir: "Rayıç felslerden veya karışımı 
galip paralardan belli bir miktar borç alsa, arkasından bu para tedavülden 
kaldırılsa ve onunla işlem geçersiz sayılsa, ödeme günündeki değil, teslim 
aldığı gündeki değerini vermesi gerekir. " Bu görüşe şunlar delil gösterilir: 
1- Çıkaran merci tarafından bu parayla muamelenin durdurulması, 
geçerliliğine engel olmak ve maliyetini iptal etmektir. Çünkü bunlar, itibari 
paradırlar, yaradılış olarak değil. Binaenaleyh bu, onun itlafi demekti. 
Böylece de "telâfiler" (el-cevâbir) kaidesine göre bedeli gerekir ki, bu da 
kıymetidir. 


2 - Alacaklı, faydalanılabilen bir karşılık almak için faydalanılabilen bir şey 
vermiştir. Öyleyse kendisine faydalanılamayan birşey verilmekle haksızlığa 
uğratılmamalıdır. 

Ibn Kudame "el-Mugni"de sunlan söyler: 

"Karz, felsler ya da ufaklık paralar olup, otoritenin bunları yasaklaması ve 
bunlarla muamelenin terkedilmesi halinde, ödünç verenin bunların değerini 
almak hakkıdır. Ister borç alanın elinde bulunuyor olsun, ister harcamış 
olsun alacaklı onu kabule zorlanamaz. Çünkü onlar onun (borçlunun) 
mülkünde iken kusurlanmıştır. Ahmet b. Hanbel ufaklık dirhemlerde bunu 
tasrih etmiş ve şöyle demiştir: Bunlara değer tespiti yapar ve aldığı gün yeni 
paradan ne kadara eşit olduklarını bulur. Sonra onu verir. Değerlerindeki 
düşüşün az ya da çok olması farketmez. " Bazı Mâlikiler de satılan malın 
fiyati konusunda, satılan eşyanın tesellüm edildiği gündeki değerinin rayıç 
(geçerli) para ile ödeneceği görüşündedirler, Üçüncü görüş: Imam 
Muhammed ve bazı Hanbelilerin görüşü: Akd hangi parayla yapılmışsa 
borçlunun, onun tedavülden kalktığı; yani son revaçta olduğu gündeki 
değerini, diğer paradan vermesi gerekir ki, bu da halkın onunla son işlem 
yaptığı gündür. Zira bu onun, o gün yeni kıymete geçis zamanıdır. Öyle ya, 
geçerli olduğu sürece mislının iadesi gerekirdi. Tedavülden kaldırılınca, o 
zaman yeni paradan kıymetine intikal etti. 

"Cevâhiru'1-Fetâvâ"da su bilgiler vardır: 

Kâdi ez-Zâhidi demiştir ki: Belli bir nakitle bir şey satsa, sonra fiyatını 
(semenini) almadan bu nakd tedavülden kalksa, satış fâsid olur. Sonra da 
bakılir: Eğer satılan şey müşterinin elinde ise, onu geri vermesi gerekir. 
Herhangi bir yolla elinden çıkmışsa veya onda müşterinin müdahelesiyle bir 
artis meydana gelmişse,ya da onda, meselâ elbise olması halinde dikmek 
gibi, değer biçilebilecek bir sa'nat yapmışsa veya meselâ buğday olup ta 
öğütülmesi, susam olup ta sıkılması, nil yapragi olup ta nil yapılması gibi, 
istihlak yerine geçip, cinsi değişmişse (hukuken tagyire uğramışsa) 
misliyattan olması durumunda -ki, keyli, vezni ve ceviz, yumurta gibi 
farklılık arzetmeyen adedi mislidir - mislini iade etmesi, kiyemiyyattan 
olması durumunda da -elbise ve hayvan gibi - satılan eşyanın kabz 
günündeki değerini, satış anında mevcut olup tedavülden kalkmayan bir 
paradan vermesi gerekir. Satış değil de kira akdi yapılmışsa, akd batıl olur 
ve kiralayanın ecr-i misli vermesi gerekir. Bütün bunlar Ebü Hanife'nin 
görüşüdür. 

Ebü Yüsuf ise: "Hangi para ile akd yapılmışsa, onun muamele günündeki 


değerini, başka bir parayla vermesi gerekir" der. Imam Muhammed ise: 
"Halkın elinden son kalktığı günkü değeriyle vermesi" görüşündedir. 
Dördüncü görüş: Şâfiilerin ve kendilerince meşhur olana göre Mâlikilerin 
görüşü :Para zimmette sabit olduktan sonra, ödemeden önce tedavülden 
kalkarsa, alacaklının ondan başkasını alma hakkı yoktur. Onun tedavülden 
kalkması, alacaklının başına, elde olmadan gelmiş bir âfet olarak 
değerlendirilir. Bu konuda borcun bir karz, ya da satılan bir şeyin değeri 
veya başka bir şey olması arasında fark yoktur. 

Er-Ramli'nin "Nihâyetü'l-muhtâc'inda su bilgiler vardır."Şayet devlet 
kendisiyle satış yaptığı ya da borç verdiği parayı iptal etse, hiçbir surette 
ondan başkasını almaya hakkı yoktur. Aynı yerde şunlar da söylenir : Misli 
olan borcun karşılığında misil verilir. Çünkü bu, hakkına daha yakındır. Bu 
durumda borç, para (nakd ise, onunla yapılan muamele batıl olur. Bu, 
günümüzde Mısır'da, yeni çıkan paralarla borç vemie, sonra da onları 
tedavülden kaldırıp, para olmasa bile, başkasını çıkarma şeklindeki kamuyu 
ilgilendiren problemi de kapsar." Nevevi el-Mecmü'da sunlan söyler: "Belli 
bir para ile satsa veya mutlak bir para ile satsa da, biz onu o bölgenin 
parasına hamletsek, sonra da tesellümden önce idare o parayla işlemi 
durdursa, bu konuda imamlarımız şöyle der: Akid münfesih olmaz, satıcının 
muhayyerliği yoktur. Akdin kendisiyle yapıldığı paradan başkasını alma 
hakkıda yoktur. Tıpkı bir buğday satın alıp ta, tesellümden önce buğdayın 
ucuzlaması, ya da buğdayda selam akdi yapıp ta, vade gelmeden önce 
buğdayın ucuzlama durumunda, başkasının alma hakkıolmadığı gibi; 
Cumhür burda böylece kesindir.Bagavi ve Râfii, satıcının muhayyer olduğu 
yolunda bir göiüs naklederler: Tesellümden önce malın kusurlanmasında 
olduğu gibi, dilerse o parayla satışı onaylar, dilerse fesheder. Arria 
mezhebin görüşü birinci görüştür.Mütevelli ve başkaları da şöyle demiştir: 
Müşterinin, idarenin çıkardığı parayı getirmesi halinde satıcı, onu kabule 
zorlanamaz. Onda anlaşmaya varırlarsa o (semenin) bedeli olur ve (semenin 
değil), semenin bedelının hükmünü alır.Bizim birincisinde ona karşı 
delilimiz şudur : O, müşterinin kabullendigi (iltizam ettiği)nden başka bir 
paradır. Dolayısı' ile tıpkı dirhemle satın alıp ta dinar getirmesinde olduğu 
gibi, kabulü şart değildir.Ikincisinde ona karşı delilimiz sudur : Akde konu 
olan şey ortadadır ve teslimi mümkündür. Öyle ise onun üzerindeki akid de 
münfesih olmaz. Tıpkı bir malı pahalılıkta satın alıp sonra fiyatların 
düşmesi gibi " 

Alis'in "Minahul-Celil"inde şöyle denir : 


"Bir para (nakdi) ile satın alırya da ödünç alırda, sonra o para iptal edilirse, 
onun bulunması halinde başkasını verme mecburiyeti yoktur. Kişi altın ve 
güinüsten, ya da başka madenlerden belli ölçülerde basılan paralarla 
(felslerle) ödünç alsa veya bunlarla alım satım yapsa, sonra da devlet bu 
birimi değiştirip, yerine başka para bassa, bu kişinin borcu ancak, aldığı ve 
akd günü zimmetine geçen birimdir.Orada -yani el-Müdevvene'de- denir ki: 
Birisine altın ve gümüş dışındaki paralarla ödünç verip, karşılığında bir 
rehin alsan ve bu paralar da tedavülden kalksa, senin onda, verdiğin 
paraların mislinden başka hakkın olamaz. O bunu verdiği takdirde rehinini 
alır. Böyle bir parayla bir şeyi vadeli olarak satsan, senin hakkın ancak 
satım günündeki bu paranın mislidir. Tedavülden kalkmasına itibar 
edilmez." 

Ikinci Durum: "Bölgesel Tedavülden Kalkma " 

Paranın bütün bölgelerde değil, bir kısmında tedavülden kalkması 
duiumudur. Devletlerin çıkardığı ve kendi topraklarının dışında tedavülüne 
engel olduğu paralar, bunun günümüzdeki örneğidir.Bu durumdaki kişi, 
rayıç bir parayla alım satım akdi yapsa, sonra alım satımın gerçekleştigi 
bölgede ve ödeme yapılmadan önce bu para tedavülden kalksa, akd fasid 
olmaz. Satıcı, alım satımın gerçekleştigi parayı istemekle, onun kıymetini 
rayıç bir para ile istemek arasında muhayyerdir. Hanefi mezhebindeki 
"mutemet" görüş budur. "Uyunu'l-mesâil"de şöyle denir: "Paranın 
tedavülden kalkması" bütün bölgelerde olursa bu, akdin fesadıni gerektirir. 
Çünkü o takdirde para helâk olmuş ve satılan şey bedelsiz (semensiz) 
kalmıştır. Ama sırf o bölgede tedavül edilmez de başka bölgelerde edilirse, 
satım akdi fasid olmaz. Çünkü para helâk olmamış, fakat kusurlanmıştır. 
Binaenaleyh, satıcı muhayyerdir; dilerse, "Bana alım-satımın yapıldığı 
parayı ver der, dilerse o paranın değerini altın olarak alır." Ibn Abidin diyor 
ki: "Bazı bölgelerde tedavülde bulunursa akd bâtıl olmaz; ama alımsatım 
yapanların bölgesinde tedavülden kalkmasıyla para kusurlanır ve satıcı da 
muhayyer olur ister onu alır, ister (altına endeksli gibi) değerini alır." 

Ebu Hanife ve Ebu Yusuftan; para tek bir bölgede tedavülden kalkarsa o 
bölge insanlarının terminolojisine (paradaki itibar ölçülerine, istilahlarına) 
bakarak, orada paraya sair ülklerdeki "genel iptal" hükmü verilir, dedikleri 
nakledilmiştir. 

Üçüncü Durum "Paranın Piyasadan Kalkması" 

Bu, paranın halkın elinde olmaması ve arayanın piyasada bulamaması 
şeklinde olur. Bu durumda: "Kişi belli bir para ile bir eşya satın alsa, sonra 


bedelini ödemeden önce para piyasadan Üçüncü Görüş: Ebu Hanife'nin 
göriisüdür: Piyasadan çekilme de tedavülden kalkma gibidir, alımsatım 
akdinin fesadıni gerektirir. (Tebyinü'l-hakaik, N/142; el-Fetava'l-Hindiyye, 
NW225 ) 

Timurtâsi "Bezlü'l-mechud fi-mes'eleti-tegayyuri'n-nukud" adlı risalesinde 
şunları söyler: "Paranın halkın elinde bulunmaması da, tedavülden kalkması 
gibidir. Dirhemlerin hükmü de böyledir; dirhemlerle satın alsa, sonra bu 
dirhemler tedavülden kalksa, ya da piyasadan çekilse, alımsatım bâtıl olur 
ve eğer duruyorsa, satılan şeyi geri vermesi gerekir. Misli olup tüketilmiş 
ise, durum yine aynıdır. Değilse kıymetini öder. Eğer teslim alınmamissa, 
bu alım-satımın zaten hükmü yoktur. Bu, Imâm A'zam'a göredir. 

Talebeleri olan iki Imâm ise su görüştedirler: Alım-satım bâtıl olmaz, çünkü 
imkânsiz olan, paranın tedavülden kalkmasından sonra onu tesinn etmektir. 
Bu ise; paranın yeniden geçerlilik kazanmakla o vasfınin yok olması 
mümkün olduğundan ötürü, fesadı gerektirmez" (Tenbihu'r-rukud, N/59) 
Dördüncü Görüş: Şafiilerin ve Mâlikilerin görüşüdür: 

Bulunmaması ve piyasadan çekilmesine rağmen, bu para elde edilebilirse 
ödenmenin onunla yapılması, aksi halde kıymeti gerekir. Ödünç alınan 
paradan dolayı borç, satım eşyası bedeli, ya da bir başka borç olması 
durumları eşittir. Fakat bu görüşün sahipleri, kıymetin ödenmesine 
gidildiğinde, hangi zamandaki kıymetin ödeneceği konusunda görüş ayrılığı 
içindedirler. Şâfiiler, alacaklının talebi anındaki değerinin gerekeceğini 
söylerler. (Haysemi, Tuhfetu'l muhtâc N/258) Mâlikiler kendilerince 
meşhur sayılan görüşlerinde; (Minahu'l-Celil) ki sürenin hakedilme 
zamanına (istihkak) en uzak olanındaki değer gerekir, derler. Bu iki süre; 
borcun vadeşinin hulülü ve paranın piyasadan çekilmesi demek olan yokluk 
anidir. (Minahur'I-Celil, N/535; Serhu'z-Zurkâni ,alâ-Halil, 
V/6O0)Mâlikilerin bazıları da, kıymetin hüküm zamanına göre belirleneceği 
görüşündedirler. (Nihâyetü'l-Muhtac, NI/399)Ramli ise "Nihayetü'l- 
muhtâc'da şöyle der: "Para bulunmaz olsa fakat misli bulunursa, o gerekir. 
Aksi halde alacaklının talebi günündeki değeri gerekir. Bu mesele 
günümüzde Mısır'daki paralar konusunda zaruri bir hal almıştır (Umumi 
belvâ). (Nihâyetü'l-Muhtac, NI/399) Karafi de der ki: Bu nakit piyasadan 
çekilse ve nihayet bulunmaz hale gelse, peşin olması halinde alacaklının 
piyasadan çekilme günündeki kıymetini alma hakkıvardır. Peşin değilse 
vadenin girdiği gündeki değerini alır. Çünkü ondan önce talep hakkıyoktur." 
(Minahü'i-Celil, N/534.)"Serhu'l-Hurasi alâ-Muntaşar'i Halil'de sunlar 


vardır: (Para) yok olursa, borçlu olan sahsa gereken; onun kıymetini, yeni 
basılip piyasaya çıkan parayla vermesidir. Paranın kesâdi ve hak edilmesi 
zamanlarının farkı olması halinde, bu iki sürenin en uzagi zamanındaki 
kıymetine itibar edilir." (el-Hurasi, V/55.) 1) Borçlu bunu ister geciktirsin, 
ister geciktirmesin. Nitekim Halil'in sözünden ve el-Müdevvene'den 
anlaşılan da budur. Hurasi ve başkaları bunun borç'lunun geciktirmediği 
zamanla kayıtlı oldugu görüşündedirler. Aksi halde varılan son durum- Yani 
kıymet değil, yeni uygulama gerekli olnr - Yani eskisine artık olarak basılan 
yeni para konusunda ki son durum gerekli olnr. Çünkü o haksızlık etmiştir. 
"Tekmilü'l-Minhâc" sahibi der ki; durumun daha iyiye gitmesi halinde bu 
açıktır. Daha kötüye giderse zimmeti de sabit olan ne ise onu verir (bk. El- 
Hurasi V/55; Serhuz:-Zürkâni V/60; Minahu'I-Celil N/535; Hâsiyetü'r- 
Rahvani V/121. 

Dördüncü Durum: "Para Değerinin Artması veya Düşmesi"Bu, altına ve 
gümüşe nisbetle paranın değerinin artması, ya da eksilmesidir. Fıkıhçılar 
bunu "gala" ve "ruhs" terimleriyle anlatırlar. Bu duruma göre borç; ödünç 
alınan bir paradan, bir mehir borçlanmasından, satınalınan bir eşya 
bedelinden ötürü zimmette sabit olup, ödemeden önce paranın değeri artma, 
ya da düsme şeklinde değiştiginde, borçlunun ödeme zorunda olduğu şey 
konusunda fıkıhçılar üç ayn görüştedirler : Birinci Göiüs : Ebu Hanife, 
(Tenbiu'r-ruküd N/60; Hâsiyetü's-Selebi ,alâ-Tebyini'l-Hakâik IV/142-143.) 
kendilerince meşhur olan görüşe göre Mâlikiler, (ez-Zürkâni âlâ-Halil V/60; 
Hasiyetü'r-Rahvâni V/121.) Şâfiiler (Suyüti, Kat'u'l-Mücadele ,inde- 
tagyiri'İ-muâmele, 1/97-99.) ve Hanbelilerin görüşüdür: Borçlunun ödemesi 
gerektiği şey, ne eksik ne fazla, aynı akidde belirlenen ve borç olarak 
zimmete geçen paradır. Alacaklının başkasını alma hakkıyoktur. Kadı Ebü 
Yüsuf da bu görüşte idi; ama sonra bundan dönmüştür."Bedâyiu's-sanây1"de 
paranın (semen) değişmesinden söz edilirken: "Tedavülden kalkmasa, fakat 
değeri artsa, ya da düşse, ittifakla alım-satım akdi fesholmuş olmaz. 
Müşterinin sayı olarak onun mislini vermesi gerekir. Burada kıymete itibar 
edilmez., Çünkü değer artışı, ya da düşüşü semen olmayı ortadan 
kaldırmaz. Öyle ya, dirhemlerin semen olma özellikleri değişmeden 
değerleri artıp eksilebilir " denmektedir. Aynı yerde, ödünç alınan paranın 
değerinin değişmesinden söz edilirken de şöyle denir: "Tedavülden 
kalkmasa, fakat değeri düşse, ya da artsa, borçlu, aldığının mislini (rakam 
olarak aynısını) vermekle mükelleftir." Ibn Kudâme "el-Mugni"de şunları 
söyler: "Paranın değerinin düşmesine gelince: Bu ister; -bir danik'a on 


(birim) iken, bir danik'a yirmi (birim) olması gibi- çok olsun, ister az olsun, 
onun iadesine engel değildir. Çünkü onda bir şey meydana gelmemiş, 
sadece fiat değişmiştir. Dolayısıyla pahalanan, ya da ucuzlayan buğday gibi 
olmuştur." (el-Mugni IV/365.) el-Buhüti, "Kessâfu'1-kinâ" adlı eserinde; 
"Felsler eğer yasaklanmazsa" yani devlet otoritesi ile tedavülüne engel 
olunmazsa, misliyle (rakam olarak eşit değerle) ödenmeleri gerekir. 
Değerlerinin artmış veya eksilmiş olması ya da tedavülden kalkmis 
bulunmalan eşittir" (Kessâfu'l-kinâ NI/301.) der.Suyuti de "Kat'u'l- 
mücâdele'inde tagyiri'I1-mu'âmele" adlı risalesinde şöyle der: "Sahih istikraz 
yoluyla olan borçlanmada, her hâlükârda mislin ödeneceği sabit olmuştur. 
Binaenaleyh, diğerinden bir ritl (birim) fels (altın ve gümüş dışında bir 
para) ödünç alanın ödemesi gereken - değeri ister artmış, ister eksilmiş 
olsun- aynı cinsten bir ritl'dir. Artmış olması halinde, karzın selem 
olmasından ötürü böyledir. Eksilmiş olması halinde ise "er-Ravda" adlı 
eserde şöyle denmektedir: "Bir nakitle borç verse, devlet otoritesi de o 
nakitle tedavülü yasaklasa, alacaklı ancak, ödünç verdiği alır. Imâm Şâfil 
(r.a.) bunu tasrih etmiştir. Tedavülden kalkması durumunda böyle olursa, 
değerinin düşmesi durumunda öncelikle böyle olur." (Kat'u'I-Mücâdele, 
V97.) Sonra selemdeki borçlanmayı ele alırve der ki : "Selem de bu 
kabıldendir. En sahih görüş', selem'in, şartı bulunması halinde, dirhem, 
dinar ve felslerde de caiz olacağıdir. Süresi dolunca "müslemün fih" olmak 
üzere tartı olarak belirlenen miktarı vermesi gerekir. Selem akdinin 
yapıldığı zamandaki değeri ister artmış, ister eksilmiş olsun, farketmez. 
Değeri neye baliğ olmuş olursa olsun, onun tahsili gerekir. "Muhtaşar'u- 
Halil" ve Alis Serhinde sunlar vardır: Fels cinsinden paralar tedavülden 
kalksa, bunlarla zimmetine borç geçmiş olan, bunların mislini vermekle 
yükümlüdür: Tedavülü sürmekle beraber değeri değişenler, öncelikle 
böyledir." "el-Müdevvene"de de şöyle denir: "Keza birisine fels olarak bir 
kaç dirhern borç versen, verdiği gün bir dirhem yüz felse eşit olsa, sonra bir 
dirhem ikiyüz fels olsa, o sana ancak aldığının mislini verir, başkasını 
değil." o (Minahu'l-Celil, N/535.)Hanbeli mezhebine göre hazırlanan 
"Mecelletü'l-ahkâmi'sşer'iyye" de bu görüşü almıştır. Meselâ 750. maddesi 
şöyle dir :"Karz; felslerle, veya ufaklık dirhemlerle, ya da kagit 
(banknot)larla olsa, sonra değerleri artsa, ya da eksilse veya tedavülden 
kalksa, ama bunlarla işlem yasaklanmamış olsa, misillerini ödemek gerekir. 
Keza diğer borçlarda, tesellüm olunmayan fiyatlar (semen)da, ücrette, hul' 
bedelinde, telef edilen şeylerle, tesellüm edilen ve satıcının geri vermesi 


gereken fiyatta (semen) hüküm aynıdır." Ikinci görüş: Ebu Yüsufun 
görüşüdür ve Hanefi mezhebinde fetvâ da buna göredir: (Tenbihu'r-rukud 
N/60, 6l ) Borçlu; değer artışına, ya da düşüşüne maruz kalan paranın, 
zimmetinde sabit olduğu gündeki değerini, tedavül eden bir parayla vermek 
zorundadır. Buna göre; alım satım akdinde, akd günündeki değer; istikrazda 
da, tesellüm (kabz) günündeki değer esas alınır. (Tenbihu'r-ruküd N/60- 
63)Üçüncü Görüş: Mâliki mezhebi içerisindeki tâli bir görüştür: Değiştirme 
aşırı ise, artış ya da düsüse maruz kalan paranın kıymetini, aşırı değilse 
mislini vermek gerekir.Er-Rahvâni, Mâlikilerde, paranın değeri, yükselme 
veya düsme ile değişse dahi mislının gerekeceği şeklindeki meşhur görüşe 
yorum sadedinde sunlan söyler: "Buna göre bunu: bu (değişme)'nun çok 
fazla olmadığı zaman, diye kayıtlamak gerekir. Tâ ki, tesellüm (kabz) eden, 
karşıt görüştekilerin gerekçe olarak gösterdikleri sebebin bulunmasından 
ötürü, büyük bir menfaat bu Paranın tedavülden kalkması konusunda 
meşhur görüşe karşıt görüş sahiplerinin delil olarak tutundukları sebebi 
(illeti) kastediyor ki, şudur: Alacaklı faydalanılan birşey alabilmek için 
faydalanılan birşey vermiştir. Binaenaleyh, ona faydalanılmayan birşey 
vermekle haksızlık edilemez. (bk. Hasiyetü'r-Rahvâni,1/120; Hâs'iyetü 
Ibni'l-Medeni V/118) 

Bu üç görüşe ve delillerine bakarak vardığım sonuç sudur: a- Fiyat artışına 
ya da düşüşüne maruz kalan paranın, zimmette sabit olduğu gündeki 
değerinin ödenmesi gerektiğini söyleyen fıkhı kabulleniş, cumhurun; 
borçlunun ödemek zorunda olduğu, akidde belirlenen ve zimmette sabit 
olan paranın eksigi, ya da fazlası olmayıp, bizzat kendisidir, şeklindeki 
görüşünden itibara daha layıktir, çünkü : Bir: Bu görüş adalet ve insafa daha 
yakındır. Çünkü iki mal, ancak kıymetleri eşit olursa birbirinin dengi 
olurlar. Kıymetler farklı olursa, denklik de yoktur. Halbuki, Allah adaleti 
emreder. Iki: Bunda borçludan da, alacaklıdan da zararı giderme vardır. 
Mesela karz olarak bir para verse, arkasından bu paranın değeri düşse, biz 
de karz vereni, verdiğin rakam olarak mislini kabule zorlasak, o bundan 
zarara uğramış olur. Zira ona verilmesi hükmedilen bu parâ, onun hakettiği 
para değildir. Çünkü değeri düştükten sonra o, belirli ayn'in kusuruna 
benzeyen, nevinin kusuruyla kusurlu hale gelmiştir. (Su bakımdan ki, belirli 
ayn'in kusuru, mükemmellikten eksiklige geçisidir, nevilerin kusuru ise, 
değerlerinin eksilmesidir). Bir malı karz olarak verse, arkasından bunun 
değeri artsa, biz de karz olanın aldığını rakam olarak ödemesini hükmetsek 
bu defa da borçlu zarar görür. Çünkü bu onu, aldığından fazlasını ödemeye 


zorlamadır. Halbuki, "Zarar ve zarara mukabıl zarar yoktur" esası, şeriatın 
genel bir kaidesidir. b- Rahvâni'nin Mâlikilerde zahir gördüğü; paranın 
değer artışına, ya da düşüşüne maruz kalması halinde bu fark basitse, 
(sayısal olarak) misli gerekir, değişme asin ise değeri gerekir, şeklindeki 
görüş, bana göre Ebu Yüsufun her halükârda değeri gerekir, şeklindeki 
Hanefi mezhebinde tek fetva olan görüşünden daha evlâdir. Çünkü : Bir: 
Karşılıklı işlemlerde büsbütün yok edilmelerindeki zorluga bakarak, 
insanlardan sıkıntıyi giderme gayesiyle, mal mubadele akidlerinden şer'an 
bağışlanan az hile ve aldatmaya kıyasla, az farklılaşma da bağışlanmış 
olmalıdır. Bunda önemli bir tesri (yaşama) esasını da gerçekleştirme anlamı 
vardır ki, o da teamülün insanlar arasında istikrar bulmasıdır. Fâhis aldatma 
ve hile ise, böyle değildir. Bunlar her çeşit alımsatım ve işlemlerde 
yasaktırlar. Iki: Az farklılaşma, "Bir şeye yakın olan o şeyin hükmünü alır" 
(X) şeklindeki genel fıkıh kuralının teferruatından sayılarak bağışlanmış 
olmalıdır. Fâhis farklılaşma ise böyle değildir. Zira ondaki zarar açıktır, 
zulüm muhakkaktır. 


ALTIN VE GÜMÜŞ YÜZÜK TAKMAK CAİZ MİDİR? 


Gümüş yüzük takmak, erkek ve kadın için mübah ise de, altın yüzük 

takmak erkek için haram, kadın için helaldır. Peygamber (sav) buyuruyor: 
Altn ve ipek ümmetimin kadınlarına helal, erkeklerine haram kılınmıştır”. 
Sahabelerden Sa'd bin Ebi Vakkas, Talha bin Abdullah, Süheyb, Huzeyfe ve 
Cabir bin Semure, altın yüzük takmanın tahrimen değiil, tenzihen mekruh 
olduğuna kanaat getirdikleri için takmışlar ise de sahabe ve ulemanın 
cumhuruna göre haramdır. 
Abdullah bin Abbas'tan rivayet edilmiştir: "Peygamber (sav) birisinin elinde 
(parmağında) altın yüzük gördü. Hemen elinden çıkarıp attı. Ve dedi ki nasıl 
olur da sizden biriniz bir ateş parçasını alıp eline sokar? Peygamber(sav) 
gittikten sonra adama: Yüzüğünü al ondan faydalan, denildiğinde "Hayır 
Allah'a yemin ederim madem ki Peygamber (sav) atmıştır asla almam” 
dedi. Hülasa dört mezheb ile sahabenin cumhuruna göre erkek için altın 
yüzük takmak haramdır. Cevazı için fetva vermek doğru değildir. 


ALTIN VE GÜMÜŞTEN BAŞKA MA'DENİ VE KAĞIT PARA 
ZEKATA TABİİ MİDİR? 


Alin ve gümüşten başka ma'deni ve kağıt para, ticaret yoluyla elde 
edilmiş ise sene sonunda normal olarak ticaret eşyası ile birlikte 
hesaplanarak zekatı verilecektir. Bu hususta şüphe yoktur. Ayrıca miras ve 
vasiyet gibi bir yolla veya ticaret eşyası olmayan başka bir şey satmak 
suretiyle elde edilmiş ise üzerinden bir yıl geçtiği takdirde altın ve gümüş 
yerine ka'im olduğu için, Hanefi ulemasına göre yine zekatı verilecektir. 
Amma Şafii ulemasının görüşüne göre zekata tabii değildir. Çünkü altın ve 
gümüş olmayan madeni ve kağıt para hakkında zekat vermek hususunda 
hadis varid olmamıştır. Hanefi ulemasının görüşü bu hususta daha güzeldir. 
Çünkü zekatın farz kılınışından maksat malı durumu müsaid olan kimsenin 
malından mu'ayyen bir miktarı muhtaç kimselere verdirip ihtiyaçlarını 
gidermektir. Binaenaleyh geçmiş asırlarda alışverişde te'amül, altın ve 
gümüş ile olduğundan ma'deni şeylerden yalnız altın ve gümüş zekata 
tabiidir demek yerinde idi. Fakat şimdi şartlar değişmiş te'amül onlara, değil 
madeni ve kağıt paralarla olduğundan, bunları zekattan mu'af tutmak 
zekatın farz kılınış gayesine ters düşer. 


ALTININ NİSABI YIRMİ MİSKAL GÜMÜŞÜN NİSABI İSE 200 
DİRHEMDİR, DENİLİYOR. 20 MİSKAL İLE 200 DİRHEM 
BUGÜNKÜ ÖLÇÜLERE GÖRE NE KADARDIR? 


Bu hususta çelişkili sözler söylenmektedir, bir kaçını nümüne olarak 
zikredilip, sonra kanaatımı beyan edeceğim. 
Yusuf al-Kardavi, Fıkh al-Zekat adlı kitabında diyor ki: 
"20 miskal altın 85 gram 
200 dirhem gümüş 595 gramdır." 
Menhel al-Azb al-Mevrüd da şöyle diyor: 
"20 miskal altın 93 gram 
200 dirhem gümüş 624 gramdır." 
Teshil al-Meram da şöyle diyor: 
"20 miskal altın 100 gram 
200 dirhem gümüş 700 gramdır." 
Çünkü bir miskal-i şer'i yüz tane arpa ağırlığındadı, yüz tane arpa da beş 
gramdır. Böylece 5*20-100 gram olur. 
Şafii, Hanbeli ve Malıki mezheplerine göre ise: 
"20 miskal altın 72 gram 
200 dirhem gümüş 504 gramdır.” 
Hanefi mezhebinde bu ihtilaf var iken, altında yüz ile seksen arasındaki 
rakam olan doksanı gümüşte de beşyüz ile yediyüz arasındaki rakam olan 
altıyüzü kabul etmek daha uygun olur. 


AMCA-DAYI HANIMLARI VE KAYINVALİDENİN MAHREMLİĞİ 


1. Eşimin amca ve dayı hanımları ve kızları, hala ve teyze karşısında 
tutumu ne olmalı? Hangi ölçülerde oturup yiyip-içebilir? 
2. Kayınvalidenin damadına göre tesettürü nasıl olmalı? 
1. Eşiniz de beraber oturduğu diğerleri de kadın olduğuna göre kadının 
müslüman kadına göre avreti olan göbekle diz kapağı arası kapalı olduktan 
sonra beraber oturmalarında bir mahzur yok. oturmanın; dedikodu 
yapmamak, kendi kocaları ile olan ilişkilerini anlatmamak gibi adabı ise, 
sanırım sorulmuyor. 
2. Kayınvalide damada ebediyyen haram olduğu için, onun yanında, saçını, 
başını, kollarını, böğrünü açarak oturabilir. Ancak kapalı bulunup fitneye 
açık kapı bırakmaması daha güzel olur. 
3. Diğer sorularınız, herhangi bir ilmihalden kolaylıkla bulunabileceği için 
onları cevaplamıyor ve hiç olmazsa ilmihallerle ilişkinizi kesmek 
istemiyoruz. 


AMEL DEFTERİ 


Insanın dünya hayatında yaptığı iyi ve kötü bütün işlerin sözlerin kayıt 
edildiği defter. Bu defter sesli bir film misali insanın her türlü hâl ve 
hareketini, konuşmalarını zapt eden bir defterdir. Bu kayıt ve zabıtlarla 
insan ahirette hesaba çekilecek, bu defter insanın leh veya aleyhinde bir 
şahid olacaktır. Kur'an'da "kitab" olarak zikredilmektedir . 

Dünya hayatında devamlı olarak insanla beraber bulunan ve onun 
yaptıklarını kaydeden melekler vardır. Kur'an-ı Kerim bu melekler hakkında 
şöyle buyurur: 

"...Halbuki üzerinizde gözetleyici melekler var, şerefli yazıcı (melekler). 
Her ne yaparsanız bilirler" (el-Infitâr, 82/10-12). "O, (Insan) her ne söz 
söylerse muhakkak yanında hazır bir gözcü vardır" (Kaf, 50/18). 

Amel defterine insanın yaptıklarını yazan meleklere Hafaza* (Hâfıza) 
melekleri veya Kirâmen Kâtibin * (Şerefli Yazıcılar) yahut "Rakib Atid" 
denmiştir. 

Her insana, kendi amel defteri, Ahiret gününde verilecek ve insan kendi 
yaptıklarını orada bizzat görüp okuyacaktır. Defterleri sağl tarafından 
verilen kimseler Cennetlik bahtiyarlar, sol tarafından veya arkasından 
verilen kimseler ise Cehennemlik bedbahtlar olacaklardır. Bahtiyarların 
hesabı ya çok basit geçecek veya onlar hiç hesaba çekilmeyecek; bedbahtlar 
ise çok çetin bir hesapla karşılaşacaklardır. Kur'an-ı Kerim bu hususta da 
şöyle buyurur: 

"....Işte o vakit kitabı (amel defteri sağl eline verilmiş olan kimse der ki: 
,Gelin kitabımı okuyun. Çünkü ben hesabıma ulaşacağımı (hesaba 
çekileceğimi) zannetmiştim!. Artık o hoşnut bir hayatta yüksek bir 
Cennet'tedir " (el-Hâkka, 69/19-22). "Kitabı sol eline verilmiş olan ise, der 
ki: ,Eyvah, keşke kitabım bana verilmeseydi... Hesabının da ne olduğunu 
bilmeseydim!... Tutun onu hemen bağlayın onu, sonra Cehennem'e atın 
onu..."(el-Hâkka, 69/25-27, 30-31). 

Insan, kendi amel defterinde hayatının bütün teferruatını görünce hayret 
edecek ve Kur'an'ın tabiriyle şöyle diyecek "Eyvah bize, bu deftere ne 
olmuş, küçük büyük bırakmayıp hepsini toplamış... " (el-Kehf, 18/49). 
Amel defteri insanın dünya hayatındaki kendi yaptıkları ameller 
doğrultusunda doldurulduğuna, insan da iradeye sahip olduğuna göre amel 
defterının iyi veya kötü şeyleri ihtiva etmesinde insanın kendisi etkilidir. 


"Iman edecek salih amel işleyenlerin amelleri zâyi' olmaz. Biz onu 
yazmaktayız. " (el-Enbiyâ, 21/94). Bu hususta başkasını suçlamasına mahâl 
yoktur. Arzu edilir ki o defter yüz ağartıcı sahifelerle dolu olsun. 
Yüzümüzün akı olacak salih ameller, o defteri süsleyecek olanlardır. Bu da 
ancak Allah'ın dinini yeryüzünde hakim kılmak, bu dini yaşamak ve Allah 
Resulu'nün gösterdiği yoldan gitmekle elde edilir. 


AMELİYATLI İKEN GUSÜL 


Âdetli iken ameliyat olan bir kadın, ameliyattan bir iki gün sonra âdeti 

biterse namaz kılabilmek için gusül yapmalı mıdır? Halbuki doktor buna 
müsaade etmiyor. Teyemmüm yapsa yeterli olur mu? 
Bu tür konularda karar verecek olan doktorun hem hâzik (bıranjında yetkili) 
hem de Müslümüân (farzlara ve haramlara riayet eden) olması gerekir. Böyle 
bir doktorun ameliyatta ya da herhangi bir hastalıkta, yakınması zararlıdır, 
dediği organ veya bölge yıkanmaz. Diğer yerler yıkanır; o bölge sargı 
üzerinden meshedilir, zarar veriyorsa mesh de bırakılır. Ameliyatlı namaz 
ve ibadetlerini böylece eda eder. Doktor, yıkamak vücudunun her yerine 
zararlıdır, derse hiçbir yerini yıkamaz, teyemmümle ibadet yapar. Bu 
durumda teyemmüm hem gusül hemde abdest yerine geçtiğinden, namaz 
için ayrıca abdest almaya da gerek yoktur. Eğer abdest azalarm yıkaması 
Zarar vermiyorsa oralarm ve suyun zarar vermediği diğer yerlerini zaten 
yıkamalıdır. Dediğimiz geri kalan yerlerini de meshetmelidir. 


ANA-BABA VE DIĞER USULÜN GEÇİM MASRAFLARI 


Ana-baba yoksul düşer veya yaşlanıp çalışamaz olursa, ilgi ve bakım 
yükümlülüğü çocuklara aittir. 
Ayet-i kerimelerde şöyle buyurulur: 
"Rabbin ancak kendisine ibadet etmenizi, bir de ana-babaya ihsanda 
bulunmanızı emretti" (el-Isrâ, 17/23). "Bana ve ana-babana şükret" 
(Lokmân, 31/14). "Ana-babana Islâm'a aykırı emirlerinde itaat etme. Onlara 
dünyada ma'ruf şekilde dostluk göster" (Lokmân, 31/15). 
Cabir b. Abdullah'dan şöyle dediği nakledilmiştir: Hz. Peygamber (s.a.s)'e 
babası ile birlikte bir adam geldi ve şöyle dedi: 
"Ey Allah'ın elçisi! Benim kendime ait malım var; bir de malı olan babam 
var. Babam benim malımı almak istiyor." Rasül-i Ekrem (s.a.s) şöyle 
buyurdu: "Sen ve malın babana aittir" (es-Serahsi, el-Mebsüt, V, 222-229; 
el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, IV, 30; Ibnül-Hümam, Fethul Kadir, INI, 349 
vd.). 
Ancak, ana-babaların çocukların malı üzerindeki bu mülkiyet hakkı, 
yorumlanarak, onların fakir ve muhtaç olmalarıyla sınırlandırılmıştır. 
Çünkü miras ayetleri nâzil olunca ana ve babanın, ölen çocuklarının malı 
üzerindeki hakları belirlenmiştir. 
Ana-babanın çocuktan nafaka almalarının şartları şunlardır: Bunların yoksul 
olması gerekir. Aksi halde ihtiyaçları kendi mallarından karşılanır. Nafaka 
yükümlüsü olan çocuk veya torunun, bunu vermeğe muktedir olması 
gerekir. Bu kudret ya zengin olmakla, ya da çalışıp kazanmaya gücü 
yetmekle gerçekleşir. 
Yakınlara nafakanın gerekli olması için şartlar şunlardır: 
1. Hısımın yoksul olması gerekir. Bu da ya malı olmamakla veya çalışmaya 
gücü yetmemekle meydana gelir. Çalışmaya gücün yetmemesi yaş 
küçüklüğü, yaşlılık, akıl hastalığı veya müzmin hastalık gibi nedenlerle 
olur. Ancak ana-baba bundan müstesnadır. Çünkü bunlar sağlıklı ve güçlü 
olup çalışmaya güçleri yetse de kendilerine nafaka desteği sağlanır. Bu 
duruma göre, ana-baba ve eş dışındaki hısımlar zengin olur veya çalışmaya 
gücü yeterse kendilerine nafaka gerekmez. Mâlikilerce tercih edilen görüşe 
göre ana-baba çalışmaya gücü yetince çocuklarından nafaka talep edemez 
(el-Kâsâni, a.g.e., IV, 36, 37; Ibn Âbidin, Reddül-Muhtâr, Il, 923; eş-Şirâzi, 
el-Muhezzeb, Il, 167; eş-Şirbini, Muğnil-muhtaç, II, 448; Ibn Kudâme, el- 


Muğni, VII, 595; Ibnül-Hümâm, a.g.e., III, 347). 

2. Nafaka yükümlüsünün gerek zenginlik ve gerekse çalışıp kazanmaya güç 
yetirmesi bakımından yoksul hısımının geçimini sağlayacak durumda 
olması gerekir. Ancak baba ve eş, bunun istisnasıdır. Bir erkek yoksul da 
olsa ebeveynine ve eşine bakmakla yükümlüdür. Mâlikilere göre yoksul 
çocuk, çalışıp kazanmaya gücü yetse bile ana babasına nafaka vermesi 
gerekmez. 

Câbir (r.a)'in naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: "Sizden biriniz yoksul 
düşerse, önce kendi ihtiyaçlarını karşılasın. Bundan artarsa aile fertlerinin 
ihtiyacına sarfetsin, yine artarsa diğer hısımlarına harcasın" (Ebü Dâvud, 
Itâk, 9; Nesâi, Büyü', 84; Ahmed b. Hanbel, III, 205). 

3. Geçimi sağlanacak kimsenin nesep hısımı olması gerekir. Ancak karı ve 
mülk ilişkisine dayanan câriye bu kuralın dışındadır. 

Hanefilere göre nafaka yükümlüsünün, nafaka vereceği kimseye mirasçı 
olacak derecede nesep hısımı olması gerekir. Delil şu âyettir:" ... Ne bir 
anne çocuğu yüzünden, ne de çocuk kendisinin olan bir baba çocuğu 
sebebiyle zarara sokulmasın. Mirasçıya düşen de bunun gibidir" (el-Bakara, 
2/233). Bu âyete göre, ana-baba ile çocuklar arasındaki bir takım hak ve 
yükümlülükler diğer mirasçılar arasında da söz konusu olur. Bu, 
gerektiğinde geçim masraflarını da kapsamına alır. 

Din Ayrılığının Nafakaya Etkisi: Kadın itaatsiz veya mürted olmadığı 
sürece eşler arasındaki din ayrılığı kadının nafaka alma hakkına engel 
olmaz. Diğer hısımlar arasındaki nafaka yükümlülüğüne gelince; 

Hanefilere göre, usülün, fürüun ve eşin nafakasında din birliği şart değildir. 
Bu üç sınıfın dışındakiler için ise din birliği şarttır. Çünkü müslümanla 
gayrı müslim arasında miras cereyan etmez (bk. "Miras" mad.). Buna göre, 
karı, ana, baba, dedeler, nineler, çocuk ve torunlar dışındaki hısımlara din 
ayrılığı bulununca nafaka gerekmez. Karının nafakası onu evde hapsetme 
karşılığıdır. Bunun dışındaki usül ve fürüun nafakası ise "biri diğerinin 
cüz'ü olması" esasına dayanır. Bir kimsenin parçası kendisi gibidir. Küfrü 
sebebiyle kendi geçimini sağlamaktan kaçınamadığı gibi, kendi parçası olan 
usül ve fürüunun geçimini sağlamaktan da kaçınamaz. Ancak bu hısımlar 
harbi durumda olurlarsa pasaportlu yabancı bile olsalar, bunların nafakası 
müslümana vacib olmaz. Çünkü müminler, din konusunda kendileriyle 
savaş halinde olanlara iyilik yapmaktan nehyolunmuşlardır. 

Başkasının geçimini sağlamanın sebebi, ihtiyaçtır. Ihtiyacı olmayanın 
geçimini sağlamak gerekmez. Malı olanın geçim masrafları kendi malından 


karşılanır. Yaşı küçük veya büyük olsun hüküm değişmez. Ancak hanım 
bundan müstesnadır. Eş, zengin de olsa geçim masrafları kocasına âittir. 
Çünkü karıya nafaka vermenin sebebi "ihtiyaç" değil, onun kocanın bir 
hakkı olarak evde "tutulması"dır. 

Nafaka için hâkim kararı gerekir mi? : 

Usül ve fürüun nafakası hâkimin kararına bağlı olmaksızın vacib olur. 
Ancak küçüğe ait gaib bir mal olur ve babası geçim masrafları için bu mala 
rücü etmek isterse bunun için hâkim kararı veya iki kişiyi şahit tutması 
gerekir. Eğer hâkimin izni olmadan veya şahit de tutmadan masraf yapsa 
küçüğün malına kazâen rücü edemez. Allah ile kendi arasında olmak üzere 
"diyâneten" rücü edebilir. 

Usül ve fürü dışındaki hısımların nafakası ancak hâkim kararı veya 
karşılıklı rıza ile sabit olur. Bunun sebebi, bu hısımların nafakası konusunda 
müctehidler arasında görüş ayrılığının bulunmasıdır (el-Kâsâni, a.g.e., IV, 
22, 25; Ibnül-Hümâm, a.g.e., III, 238; Ibn Âbidin, a.g.e., II, 906). 

Karının Nafakasını Düşüren Haller: 1. Nafaka vacib olup, hâkimin kararı 
veya karşılıklı rıza ile zimmette borç halini almadıkça geçen süreye ait 
nafaka düşer. Mâlikilere göre geçen süreye ait nafaka düşmez. Kadın 
kocasına geçmiş günlere ait nafaka için de rücü edebilir. 

2. Geçmiş günlere ait ibra, nafakayı düşürür. Ancak Hanefilere göre 
geleceğe ait nafakadan ibra veya hibe geçerli değildir. Çünkü kadının 
nafakası evde tutulma karşılığı olarak zaman geçtikçe parça parça gerekli 
olur. Geleceğe ait ibra, henüz vacib olmadan düşürme anlamına gelir ki 
geçerli olmaz. 

3. Eşlerden Birisinin Ölümü: Koca nafakayı vermeden ölse, kadın bunu 
onun malından alamaz. Kadın ölürse, mirasçılar da bunu talep edemez. 4. 
Kadının itaatsızlığı. Kadının kocasının meşrü isteklerine itaat etmemesi ve 
özürsüz yere evi terketmesi halinde kocanın nafaka yükümlülüğü düşer. 

5. Kadının dinden çıkması. Kadın irtidâd edince kocasının nafaka 
yükümlülüğü düşer. Çünkü bu durumda kadının cinsel yönlerinden 
yararlanmak da caiz olmaz. Yeniden Islâm'a dönünce nafaka hakkıda doğar. 
6. Kadının ma'siyet yoluyla sebep olduğu ayrılık nafaka hakkını düşürür. 
Meselâ; onun irtidadı veya kocası Islâm'a girdiği halde onun küfürde devam 
etmesi veya üvey oğlu ile cinsel ilişki kurması gibi. Bütün bu durumlarda 
onun nafaka hakkıdüşer; çünkü günah işleme yoluyla evlilikteki "cinsel 
yararlanma" esasını kaldırmıştır. Bu yüzden "itaatsiz (nâşize)" durumuna 
düşer. Ancak onun sadece evde oturma hakkıdevam eder. Çünkü bu hak 


günah işlemekle düşmez. 

Ayrılık günah işleme yoluyla olmamışsa nafaka hakkıdüşmez. Büluğ 
muhayyerliği, kefâetin yokluğu ve üvey oğlu ile zorlama sonucu cinsel 
ilişki kurma gibi. Çünkü o, bu konularda şer'an özürlü sayılır. 

Koca tarafından meydana getirilen ayrılık, ma'siyet yoluyla olsun veya 
olmasın nafaka hakkını düşürmez (bk. el-Kâsâni, IV, 22, 29 vd.; Ibnül- 
Hümâm, a.g.e., III, 322 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e., Il, 889-892; Ibn Rüşd, 
Bidâyetül-Müctehid, Il, 54; eŞ-Şirâzi, a.g.e., II, 160). 


ANNE BEDDUASI 


Bir kız Islâmi konularda annesini uyarsa, annesi de ona beddua etse 
durum ne olur? Annesinin bedduası tutar mı Uyarmasına hoşnutsuzluk 
göstermiyorsa, uyarılarına; daha okşayıcı, sevdirici, ve etkili yöntemlerle 
devam etmelidir. Allah (c.c.) tebligde en güzel yöntemin kullanılmasını 
(K.K. Isrâ 17/125), yumuşak söz söylenmesini (K. K. Tâ-hâ 20/44) emreder 
ve Rasülüne de "Eğer sen sert ve kaba davransaydın etrafından dağılıp 
giderlerdi..." (K.K. Âli-lmrân 3/159) buyurur Onun Rasülü de: 
"Müjdeleyin, nefret ettirmeyin..." (Buhâri, Megâzi 60, ahkâm 23; Müslim, 
esribe 71; Dârimi, mukaddime 24) buyurur. Dâvet yapılan Ebeveyn olunca, 
durum elbette daha çok nezâket ister, Çünkü onlar hakkında Allah (c.c.) 
"Dünyada onlarla iyi geçin..." (K.K. Lokman 31/15) buyurmuştur. 
Uyarısından hoşlanmıyorsa, bir defa uyarır, kabul etmezlerse artık uyarmaz 
ve onlar için dua ve istigfar eder. (Ibn Âbidin VI1/78) Beddua etmelerine 
gelince; Allah-hâşâ- kimsenin emir kulu değildir. Rasülullah (s.a.s.) 
Efendimiz, haksız yere yapılan bir bedduanın (lânetin) onu yapana 
döneceğini haber vermiştir. (Tirmizi, birr 48; Ebü Dâvüd, edep 45) 
Dolayısıyle haksız beddualardan endişe etmemek gerekir... 


ANNE RIZASI VE UMRE 


Annemin bir milyon lira civarında parası var Hacca gitmek istiyor, ama 
babam götürmüyor. Hiç olmazsa umre yapayım diyor. Ben de o parayı 
Islâm için harcamasının çok daha fazla sevap olacağını söylüyorum, o da 
bana itimat ediyor. Bu durumda ne yapmalıyız? Bir de bir "alt üst" inancı 
var, Önce altımı üstümü ver, Sonra infak et diyor. Bunun aslı nedir? 
Anlaşılan annenize hac farzolmuş değil. Çünkü bilindiği gibi, hacca gidecek 
kadının, refakatçi mahreminin masraflarını da kendisi ödemesi gerekir. 
Buna göre bir milyon lira, değil iki kişiyi, bir kişiyi dahi hacca götürmez. O 
parayı dediğiniz şekilde harcamakla daha çok sevap alacağı kanaatiniz; hele 
de inancın boğulmak istendigi ve her yani küfür ateşinin sardığı 
günümüzde, Allah'u a'lem, doğrudur. Ama ortada bir anne evlat münasebeti 
vardır. Evladına olan şefkat dolu sevgisi onun kalbine galip geldiğinden 
böyle söylemiş olabilir. Günümüz Anadolu kadını bir umreden çok daha 
fazla şeyler haketmiştir. Genellikle ezilmiştir. Erkeğin yapacağı işleri 
yapmıştır. Bunları hesaba katarak, anne bulunduğunu ve diğer mezheplerde 
umrenin de hac gibi bir defa farz olduğunu düşünerek, sanırım genel bir 
fetva değil ama, böyle özel bir durumda onu umreye götürmeniz de çok 
güzel olur. Haccını yapmış olanların ve bir defadan sonra umreye 
gideceklerin yapacağı umre için sizin söylediğiniz doğru olur ve daha rahat 
uygulanır. (Allah'u alem) 


ANNE VE BABAYA ZEKAT VERİLİR Mİ? 


Zekat, ancak Kur'an-ı Kerim'de belirtilmiş olan kimselere verilir. 
Binaenaleyh anne ile babanın maddi durumları müsait olsa tabi'atıyla onlara 
zekat verilmez. Maddi durumları müsait olmasa nafakaları zengin evladına 
aittir. Hanefi mezhebinde ise evlatları zengin iseler onların zekatını 
alamazlarsa da başkasının zekatını alabilirler. Hülasa: Hiç bir surette ne fürü 
usulüne. Ne de usul füru'una zekat verebilir. Ancak Şafii mezhebinde sırf 
borcu kapatmak için usul ve füru birbirine zekat verebilir. Damad kayın 
babasına, kayın baba damadına zekat verebilir. Bu hususta bir beis yoktur. 


ANNENİN ÇOCUĞUNU EMZİRME ZORUNLULUĞU 


Kadının hak ve görevleri açıklandığında, Çocuk emzirme ve ev 
süpürme ile dahi görevli olmadığı söylenir. Peki süt annelerin hem kendi 
çocuklarını, hem de başkalarınkini emzirmeleri nasıl mümkün olacaktır? 
Meselenin esasını anlamak için, Bakara Süresindeki konuyla ilgili âyet-i 
kerimenin mealine bir göz atalım: "Anneler çocuklarını emzirmeyi 
tamamlamak isteyenler için iki bütün yıl emzirirler. Evlât kendisine ait olan 
babaya da, emzirenlerin yiyecekleri, giyecekleri uygun ölçüde bir borçtur. 
Gerçi herkes gücüne göre sorumlu tutulur. Ne bir anaya yavrusu ile, ne de 
bir babaya yavrusu ile zarar verilmemelidir. Vârise düşen de aynı borçtur. 
Eğer baba ve ana karşılıklı rıza ve müsavere ile çocuğu memeden kesmek 
isterlerse, kendilerine bir günah yoktur. Eğer çocuklarınızı başkasına 
emzirtmek isterseniz, vereceğinizi güzel güzel verdikten sonra yine size 
günah yoktur. Allah'dan da korkun ve bilin ki, Allah ne yaparsanız görür, 
basir'dir." (2/233) 

Bu âyet, emzirme ile alâkalı olarak bir çok hüküm ihtiva eder: a. 
Emzirmenin en uzun müddeti iki yıldır. Ondan sonraki emzirme ile süt 
akrabalığı oluşmaz. b. Hâmileligin en az süresi altı aydır. (Çünkü bir başka 
âyette de "Gebelik ve sütten ayırma otuz aydır" buyruluyor (46/15) 
emzirme süresi olan yirmidört ayı bundan çıktığımızda altı ay kalır.) c. 
Çocuk babaya nisbet edilir. d. Emzirme ücreti babanın üzerinedir. Demek 
ki, anne, çocuğu baba adına emzirir, yani emzirme zorunlulugu yoktur. e. 
Baba bu konuda anneye baskı yapamayacağı gibi, anne de babanın çâresiz 
kalması halinde ona kazan kaldıramaz. f. Babanın ölmesi halinde varisleri, 
onun çocuğunu emzirene karşı aynı nafaka borcu ile mükelleftirler. g. Anne 
çocuğunu emzirmek isterse, baba onu ayırıp süt anneye vermez. h. Iki 
yıldan önce de çocuk, anne babanın karşılıklı anlaşma ve kararlan ile sütten 
kesilebilir. Yani emzirmenin zorunlu en az süresi yoktur... Daha bir çok 
ahkâm ve faydalı bilgi, bu ilginç üslup ve muhtevali âyet-i kerimeden 
çıkarılmıştır. Imdi Hanefiler derler ki: Bir başka âyette de: "Eğer 
zorlanırsanız onu bir başkası emzirir, eğer sizin için emzirirlerse, 
emzirenlerin ücretlerini verin" (Talak 65/6) buyurulduğuna göre, annelerin 
emzirme Zorunluluğu yoktur. ( Cessâs, N/104) Anne emzirmek isterse, 
babanın buna mani olup, başka anne bulması câiz değildir. (Cessâs, 
N/105,106) Çünkü bunda anneye çocuğuyla zarar verme vardır. Halbuki bu, 


âyetle yasaklanmıştır. Emzirme süresi içerisinde çocuğun, annesinden, 
başkasının memesini almaması, babanın ve çocuğun malı bulunmaması, 
babanın süt anne bulamaması gibi durumlarla emzirici olarak annenin 
belirlenmiş olması dışında, babanın onu zorlama hakkı, hukuken (kazaen) 
yoktur. (ibn Âbidin NI/212, 559, 618; Kasâni, Bedâyi IV/40) Yalnız 
babanın süt anne bulamaması halinde bile, havyan sütü, yag, mama vs. ile 
bakabileceği için anne yine mecbur edilemez diyenler de vardır. ( ibn 
Âbidin NI/618) Ancak mezkur âyet-i kerimenin üslübu ve bu konunun 
çeşitli yönlerini örfe bırakması göz önünde bulundurulduğunda, hukuken 
olmasa dahi, annenin çocuğunu diyaneten (Allah indinde) emzirme 
zorunluluğu vardır denmiştir. (Âbidin NW/211) Çünkü evin her türlü ihtiyacı 
ve dış yükü erkeğin omuzları üzerindedir. Kadının emzirmek istememesi, 
olsa olsa sıkıntı çekmemek ve fiziki formasyonunu bozulmaktan korumak 
için olabilir. Bu ise, daha çok kocasını ilgilendirir. Eğer o da böyle istiyorsa, 
zaten anlaşılır ve süt anneyi beraberce bulurlar. Istemiyorsa, anne için pek 
mazeret kalmamıştır. Ama yine de kanun onu buna zorlayamaz.Bu 
konudaki oOHanefi görüşü, aynı zamanda cumhürun (fıkıhçılar 
çoğunluğunun) da görüşüdür. (Sabüni Âyâtü'l-ahkâm 1/353) Mâliki'lerde 
kadın eş olduğu sürece ve başkasının kabul etmemesi halinde, emzirme 
annenin görevidir. (Ibnü'I-Arabi, Ayâtü'l-ahkâm 1/204) Ama bâin talakla 
ayrılan kadının görevi değildir. Bu durumda babanın görevidir. Ancak kadın 
kendisi emzirmek isterse, o bu iş için önceliklidir ve emzirmesi karşılığında 
ecr-i misil hak eder. (Sabüni, age. 1/353) Keza kadın kocanın nikâhında 
olduğu sürece, baba onun sadece kendisine ait kalması için, çocuğu başka 
bir anneye emzirtmek isterse bu câizdir. Çocuk da süt anneyi kabul ediyorsa 
(emiyorsa) annenin onu kendi emzirmekte israr etmesi câiz olmaz. Çünkü 
bunda babaya zarar vardır. Özellikle de kadın tekrar hâmile kalmışsa bu 
böyledir. Bu iki sebep, annenin çocuğunu süt anneye teslim etmesini 
gerektirir. Çünkü âyetin emzirmeyi kadına hak olarak da görev olarak da 
vermiş olması muhtemeldir. (Ibnü'I-Arabi age. 4/204) Ancak Imam Mâlik, 
soylu kadınların emzirmek istememeleri halinde, maslahata binaen emzirme 
zorunlulukları yoktur, der. Babanın süt anne tutmaya maddi gücü yeterli 
değilse; emzirme masraflarını devlet hazinesi (beytü'i-mâl) karşılar, 
diyenler de vardır. (Kurtubi, IV/161) 

Şâfiiler de, çocuğu babanın başkasına emzirtmek istemesi halinde, kadının 
buna karşı çıkamayacağını çünkü bunun erkeğin kadından yararlanma 
hakkına kısmen engel olacağını söylerler. Hanbeliler ise, Hanefiler ile 


hemen hemen aynı görüştedirler. (ibn Kudâme, el-Mugni VN/627-28) 

Bu konuda ayrıca şunları da söylemek, ya da söylendiğini duyurmak 
gerekir: 

Hangi görüşte olunursa olunsun, anne, ilk ağız sütünü çocuğa vermemezlik 
edemez. Bu süt çocuk için hayatı önem taşır. Ondan sonra emzirmeyi 
reddebilir.(ibn Kesir 1/418) 

Âyette: "Ne bir anaya yavrusu ile, ne de bir babaya yavrusu ile zarar 
verilsin" deniyor. Babaya zarar verilmesi, annenin ona serkeşlik etmesi, 
siddet kullanması, nafaka ve giyim konusunda haksız isteklerde bulunması, 
çocuk konusunda ihmalkârlık yaparak onu sıkıntıya sokması, çocuk 
kendisine alistiktan sonra gidip süt anne bulmasm istemesi vb. şeylerle olur. 
Anneye zarar verilmesi ise, onun nafaka ve elbisesi konusunda babanın 
üzerine düşenden kişinti yapması, onu emzirmeye zorlaması, kendi 
emzirmek istiyorsa alıp başkasına vermek istemesi gibi şeylerle olur. 
(ZeMahşeri, Kessâf 1/370; Ayrıca bk. Suyüt, iklil 57; Venhe ez Zuhayli 
VN/733 vd.) Âyetin muhtevasina göre bunların yapılmaması gerekir. 

Süt annelere gelince, karşılıklı :rızaya dayanan bir ücret akdi ile 
emzirecekleri için, herhangi bir zorunlulukları yoktur. Istemezlerse 
emzirmezler. Sütleri kendi çocuklarına fazla geldiği, kendi çocuklarını 
sütten erken kestikleri, ölmüş olabilecekleri ihtimalleri düşünürsek, süt 
annelik yapmanın o kadar zor olmadığını görürüz. Ayrıca günümüzde bu 
uygulamanın hemen hemen hiç yapılmadığını da hesaba katarsak, günümüz 
örfüne göre annelerin çocuklarını diyaneten (Allah indinde) emzirmek 
zorunda olduklarını söyleyebiliriz.Ancak bu müessesenin çok faydalı 
yönlerinin olduğunu da bilmemiz gerekir. Süt emmenin de Islâmda bir 
akrabalık sebebi olduğunu düşünürsek, bu yolla akrabalık çemberi 
genişlemis ve sosyal dayanışmaya katkıda bulunulmus olur. Fakir anneler 
için hem güzel bir. is sahası açılmış hem de istikbalının garantisi olacak 
akrabaları çogalmış olur. Fiziki formasyonuna önem veren kadınlar, onu 
bozmadan, yıpranmadan hem çocuk sahibi olmuş, hem de başkasına iş 
temin etmiş olurlar. Bunu, bir kadının (ya da erkeğin) keyfi için diğerinin 
sömürülmesi gibi gayr-i insani bir uygulama olarak görmek isabetsiz olur. 
Çünkü bir defa bu fitri ve en iyi olan uygulama değildir. Annelerin 
çocuklarını bizzat kendilerinin emzirmeleri menduptur. Çünkü çocuğun, 
gıda kadar anne şefkatine de ihtiyacı vardır. (Sabüni age 1/353) Sonra bunu 
gayr-i insani görüp uygulamamanın hiç bir insani sonucu yoktur. Anne 
istediği formasyonunu kaybedecek, süt anne de alacağı ücreti kaçıracaktır. 


Belki de bunun onur kırıcı olmaması için, Islâm ona da aynı zamanda bir 
annelik pâyesi vermektedir. 


ARÂZİ 


İslam'ın çıkışından bu yana, değişik dönemlerde araziler için farklı 
uygulamalar görülmüş ve bunlar hukuki statülerine göre çeşitli isimler 
almıştır. Mülk, miri, haraç, öşür, vakıf, metrük, mevat (Ölü) arazi bunlar 
arasındadır. Yine miri arazinın kullanım şekillerinden olan tımar, zeâmet ve 
has daha sonraki devirlerin arazi çeşitlerindendir. Islâm'da arazi 
uygulamasının menşe ve delillerine göz attıktan sonra bu arazi çeşitlerini 
açıklayacağız. Bir belde arazilerinin statüsü, başlangıçta fethedilme şekline 
göre belirlenir. 

Kendileriyle savaş yapılan düşman Islâm'ı kabul ederse mallarını ve 
canlarını korumuş olur. Savaş yapılmaksızın müslüman olan toplumlar 
hakkında da hüküm böyledir. Hadis-i Şeriflerde şöyle buyurulur: "Bir 
kavim, bir topluluk müslüman oldukları zaman canlarını ve mallarını 
korumuş olurlar. " "Bir mala sahip olan kimse müslüman olduktan sonra da 
onun malikidir." (Ebü Ubeyd, Kitâbü'l Emvâl, Kahire 1968, s. 397; Ebü 
Dâvud, Bâbu Ikta'I-Ardıyn, III, 234, No: 1067). Bu hüküm menkul ve gayrı 
menkul bütün mallar hakkında geçerlidir. Imam Ebü Yusuf bu çeşit 
toprakların, Islâm'a giren Medineli müslümanların toprakları gibi öşür 
arazisi olacağı kânaatindedir. (Kitabü'l-Harâc, s. 74, 75) 

Düşman, Islâm'a girmeyip de toprakları sulh yoluyla fethedilmişse, anlaşma 
şartlarına uyulur. Hadis-i Şerifte şöyle buyurulmuştur: "Ileride siz bir 
toplulukla savaşacaksınız, savaştığınız bu kimseler, bazı durumlarda 
mallarını kalkan yapmak suretiyle canlarını ve ailelerini koruyacaklar ve 
sizinle sulh anlaşması yapacaklardır. Bu takdirde onlardan, yaptığınız 
anlaşma hükümleri dışında birşey istemeyiniz, almayınız. Çünkü; bu sizin 
için helal olmaz" (Ebü Dâvud, ibn Mâce, Ebü Uheyd, a.g.e., s. 210). Bu 
şekilde. gayrı müslim malıklerinin elinde kalacak olan araziler "Harac 
arazisi" olur. Hz. Peygamber Necran, Eyle, Ezriat, Hecer ve diğer yerler 
halkından anlaşma yaptığı kabileleri mülklerinde serbest bırakmış, sadece 
bunlarla yapılan anlaşmada kararlaştırılan cizye ve harac vergisini almakla 
yetinmiştir. Hz. Ömer devrinde. Necran halkı, Irak ve Suriye'ye 
nakledilirken, bunların herbirine Necran'da sahip oldukları arazi ve 
meskenlerin yerine, buradan boş araziler verilmesi ve kendilerine kolaylık 
gösterilmesi valilerden istenmiştir (Kitabü'lEmvâl, s. 274; Kitâbü'l-Hardc, s. 
75). 


Düşman toprakları zorla fethedilmişse, Islâm devlet başkanı bu topraklar ile 
ilgili olarak üç çeşit yetkiye sahiptir: 

a) Topraklar eski sahiplerinin ellerinde bırakılır ve halk Islâm'a girince 
bunlar öşür arazisi olur. Hz. Peygamber'in Mekke arazileri için uygulaması 
bu yolda olmuştur. 

b) Bu araziler ganimet sayılarak, beşte dördü gazılere, beşte biri beytü'l 
mâle* bırakılır. (el-Enfal, 8/41) Böylece bu topraklar onların mülkü ve öşür 
arazisi olur. Hz. Peygamber zorla fethedilen Hayber arazisini eski 
sahiplerinin ellerinde bırakmamış, beşte dördünü bu gazveye katılan 
gazılere, beşte birini ise beytü'l-mâl'e tahsis etmiştir. 

c) Hz. Ömer'in ilk olarak Suriye ve Irak toprakları için tuttuğu yol, daha 
sonra fethedilen ülkelerin toprakları hakkında uygulanan genel kaide 
olmuştur. lrak, Suriye ve Mısır toprakları fethedilince Zübeyr, 
Abdurrahman b. Avf ve Bilal ile aynı görüşü paylaşan bir grup sahabi, bu 
toprakların ganimet olarak kabulü ile Resulullah (s.a.s)'ın Hayber 
topraklarını dağıttığı gibi dağıtılmasını istediler. Halife Hz. Ömer bu teklifi 
kabul etmedi. Muaz b. Cebel ve Hz. Ali gibi sahabe büyükleri de Hz. 
Ömer'i destekledi . 

Hz. Muaz şöyle diyordu "Müminlerin emiri! Bu toprakları gazılere 
dağıtırsan hoşa gitmeyen şeyler ortaya çıkar. Toprakların büyük kısmı 
müslümanların eline geçer. Sonra, bu toprak sahipleri zamanla ortadan 
kalkar ve büyük topraklar bir kişinin elinde toplanır. Onun için bu 
topraklara şimdiki müslümanların da, sonra gelecek olanların da 
faydalanmasını sağlayacak bir statü ver." Hz. Ali de şöyle diyordu: "Bu 
toprakların sahiplerini topraklarında bırak ki, müslümanlara yardımcı 
olsunlar." (Kitâbü'l-Emvâl, s. 83-85, No: 152-153) Hz. Ömer de, "Bu 
toprakları dağıtırsam sizden sonra gelecek müslümanlara ne kalır? Sonra, 
taksim edersem sular yüzünden aranızın bozulmasından da korkarım" 
demiştir (Kitâbü'l-Emvâl, s. 85). Müzakereler sonucunda Ensar'ın ileri 
gelenlerinden on kişi şürâ için çağrıldı. Şürâ, Hz. Ömer'i dinledikten ve işi 
müzâkere ettikten sonra, Hz. Ömer'in ictihadına uydu. Yani bu bölgelerin 
arazileri, gayr-i müslim olan eski malıklerinin elinde bırakıldı. Kendilerine 
arazileri için haraç vergisi, şahısları için de cizye bağlandı. Böylece bu 
topraklar haraç arazisi statüsüne girdi (M. el-Hudari, Târihu't-Tesrii'l- 
Islâmi;, Mısır 1964, s. 124-126) Hz. Ömer'in bu uygulamasıyla arazilerin 
geliri müslümanlar için harcanacak şekilde bir statüye kavuşturuldu. Islam 
devlet başkanı artık bu nitelikteki toprakları zımmilerin elinden geri alamaz, 


kendilerine haracın dışında topraktan dolayı güçlerinin yetmeyeceği bir 
mükellefiyet yükleyemez (Kitabü'l-Harâc, s. 75). 

Osmanlılarda araziler, İslam'ın ilk yıllarındaki bu uygulamaların ışığında: 
Mülk, miri, vakıf, metrük ve mevat (ölü) kısımlarına ayrılmış ayrıca miri 
arazi üzerinde hâs, tımar ve zeâmet uygulamaları olmuştur. Şimdi bunları 
kısaca açıklayalım: 

Mülk arazi (arazi-i memlüke): 

Bu kısım araziler ferâiz hükümlerine tabidir. Şu araziler bu kabıldendir: 
Köy ve kasaba içlerinde bulunan arsalarla, köy ve kasabaların kenarlarında 
bulunup da meskenlerin mütemmimi sayılan en çok yarım dönüm yerler. 
Miri araziden ifraz edilerek, şer'i müsaadeye mebni, mülk olarak tasarruf 
olunmak üzere temlik edilen araziler . 

Öşür arazisi: 

fetih sırasında, gazılere ganimet olarak dağıtılıp temlik olunan arazilerdir. 
Haraç arazisi: 

fetih sırasında gayrı müslim olan yerlilerin ellerinde bırakılan arazilerdir 
(Bilmen, Istılahat-ı Fıkhıyye Kamusu, V, 389; H. 1274 Tarihli Arazi 
Kanunu, madde 2). 

Miri arazi: 

Kuru mülkiyeti (rakabesi) beytülmâle ait olup, ihale ve tefvizi devlet 
tarafından yürütülen tarla, çayır, yayla, kışlak ve korularla, bağ, bahçe, 
değirmen, ağıl, çiftlik ve mandıra zeminleri gibi yerlerdir. Bu çeşit araziye 
arz-ı memleket de denir. Bunların ortaya çıkışı şöyle olur: Bir ülke 
müslümanlar tarafından fethedilince arazileri kimseye verilmeyip beytü'l- 
mâl için alıkonulan veya fetih zamanında ne şekilde işlem yapıldığı 
bilinmeyen, yahut mülk araziden yani öşür ve haraç arazisi iken 
malıklerinin mirasçı bırakmaksızın ölümüyle devlete geçen ve yine mülk 
arazi iken zamanın geçmeşiyle malıkleri meçhul kalan, yahut rakabe (kuru 
mülkiyeti) ve mülkiyeti devlette kalmak üzere ihya olunan araziler miri 
arazidir. Yine timar ve zeâmet sahiplerinin ve bir aralık mültezim ve 
muhassılların izin ve tefviziyle tasarruf olunurken, tımar ve zeâmetlerin 
hicri 1255 tarihinde lağvedilmesi üzerine devlet tarafından, bu iş için yetkili 
kılınan kimselerin izin ve tefvizleriyle tasarruf olunup, mutaşarrıflarının 
ellerine tapu senedi verilen araziler de bu statüye bağlıdır. Bu çeşit 
arazilerin varislere intikali devletin çıkaracağı arazi kanunlarına göre olur 
(Bilmen, a.g.e., V, 389; A.H. Berki;, Miras ve Tatbikat, Istanbul 1947, s. 
107; Ali Şafak, Islâm Arazi Hukuku, Istanbul 1977) 


Vakıf arazisi: 

Islâm'da gayrı menkuller, geliri Islâm'a uygun bir amaç için sarfedilmek 
üzere vakfedilebilir. Iki kısma ayrılır: Sahih ve gayr-i sahih vakıf. Birincisi 
önce mülk arazi iken. Islâm hukuku esaslarına uygun olarak vakfedilen 
arazidır. Bu çeşit vakfın rakabe ve diğer bütün tasarruf hakları, vakfedenin 
koyduğu şartlara göre kullanılır. Gayr-i sahih vakıf ise önce miri arazi iken 
ifraz süretiyle bizzat devlet başkanı veya onun yetkili kıldığı kimseler 
tarafından vakfedilmiş arazidır. Bunlara, "irsâd ve tahsisat kabılinden vakıf" 
da denilir. 

Metrük (terkedilmiş) arazi: 

Bu arazi türü de iki kısımdır. Birincisi, herkesin yararlanması için terkedilen 
yerler. Umuma açık meralar, yaylak ve kışlaklar gibi. Ikincisi bir köy, 
kasaba veya komşu köy ve kasabaların halkına terk ve tahsis edilen yerler, 
yollar, pazarlar, panayır ve namazgahlar gibi. Bunlara âmme hukuku taalluk 
ettiğinden şahıslara intikal etmezler. Bu gibi yerlerde ne feraiz ve ne de 
intikal kanunları uygulanmaz. 

Mevât (6lü) arazi: 

Hiç kimsenin mülk ve tasarrufunda bulunmayan, hiç kimseye tahsis 
edilmemiş olan, kendi hâline terkedilmiş ve bir şehrin en son 
banliyösündeki evden yüksek sesli bir kimsenin sesinin bağırmasıyla 
sesinin işitilemediği noktadan itibaren başlayan arazilerdir. Bu mesafe 
genellikle bir insanın normal bir yürüyüşü ile şehirden yarım saat sonra 
başlayan noktadır. Bu noktadan sonraki yerler de mevât arazi olarak kabul 
edilmiştir. Bu arazileri mulk edinebilmek için dört şart gerekir: 

1-Arâzi hiç kimsenin mülkiyetinde olmamalı, 

2-Arâzi bir köy veya kaŞabanın meralığı veya baltalığı olmamalı, 

3-Arazi tamamen boş yani hiç işlenmemiş olmalı, 

4-Arazi şehirden uzak olmalıdır. Bu uzaklık miktarı da yukarıdaki tarifte 
açıklandığı gibidir. 

Şer'i müsaadeye dayanılarak bir kimseye temlik edilen ölü arazi hakkında, 
Islâm miras hukuku hükümleri uygulanır. Bir kimse böyle bir araziyi ihya 
edip mülkiyetine geçirmiş, hakkında İslam'ın genel arazi kanunu hükümleri 
geçerlidir. 

1274 Hicri; Tarihli Arazi Kanunu 103'ncü madde 

"Tapu ile kimsenin tasarrufunda olmayan, eskiden beri köy ve kasabalar 
halkına tahsis kılınmayan ve yerleşme merkezinin en kenar yerinden (aksâ- 
yı umrân), yüksek sesli bir kimsenin, sesi işitilmeyecek derecede köy ve 


kasabalara uzak bulunan kühi, taşlık, kıraç, pınarlık ve otlak gibi hâli yerler 
ölü arazi olup, bu gibi yerlerden birini zarureti olan kimse, rakabesi beytü'l- 
mâl'e ait olmak üzere, meccânen, yetkili memurun izniyle yeniden yer açıp 
tarla edinebilir. Diğer ekilip biçilen araziler hakkında şer'i olan kanun 
hükümleri bu gibi yerlerde de caridir." 

Yukarıdaki arazi çeşitlerinden öşür ve haraç arazileri, sahiplerinin mülkü 
olup; bunlarda tasarruf, tevarüs, intikal ve diğer hükümler fıkıh kitaplarına 
göre cereyan eder. Miras konusunda ferâiz hükümleri uygulanır. Ayrıca bir 
arazi kanunu çıkarılmasına ihtiyaç görülmez. Fakat rakabesi (kuru 
mülkiyeti) beytü'l-mâl'de alıkonulan miri arazinın tasarrufu ve intikal 
durumu ile diğer hükümleri, beytü'l-mâl için görülecek menfaat ve 
maslahata göre devlet başkanı tarafından tanzim edilmesi gerektiğinden, bu 
çeşit araziler hakkında uygulanmak üzere zaman zaman arazi kanunları 
çıkartılmıştır. Ilk arazi kanunu 761 Hicri tarihinde Osmanlı hükümdarı 1. 
Murat dâvendigâr tarafından çıkarılmış, bunu diğer arazi mevzuatı 
izlemiştir. Nihayet 1331/1913 tarihli Arazi Intikal Kararâmesi yürürlükte 
iken bütün diğer Islâmi kanunlar ve hükümler gibi geçersiz kılınıp 
Cumhuriyet dönemine geçilmiştir. 

1913 Tarihli Arazi Mmtikal 

Kararnâmesi: 

Sultan Reşat tarafından çıkarılan bu kanunla, farklı intikal kanunlarına bağlı 
bulunan miri ve mevküf arazilerin intikal hükümleri birleştirilmiş, intikal 
sınırı daha da genişletilmiş, zevi'l-erhâm * denilen hısımlar da intikal ashabı 
arasına girmiştir. Bu kanun, 1926 tarihinde Türk Medeni Kanunu yürürlüğe 
girinceye kadar devam etmiştir. Bu tarihten sonra da, Türk Medeni 
Kanunu'ndan önce doğan haklar bakımından yürürlüğünü korumaya devam 
etmiştir. Arazi intikal kararnâmesi 12 madde olup, şöyledir: 

1) "Bir kimse vefat edince, uhdesinde bulunan miri ve mevkuf 
(vakfedilmiş) arâzi, aşağıda zikredilecek dereceler üzere bir veya daha fazla 
şahıslara intikal eder ve bunlara (ashab-ı intikal) denir." 

2) "Ashâb-ı intikalın birinci derecesi müteveffânın fürüu yani çocukları ve 
torunlarıdır. Bu derecede intikal hakkı, evvel emirde çocuklara ve ondan 
sonra onlara halef olmak üzere ahfâda yani torunlara ve çocukların 
torunlarına aittir. Binâenaleyh müteveffânın vefatı sırasında hayatta bulunan 
her fürüu, kendi vâsıtasiyle müteveffâya bağlanan fer'ileri intikal hakkından 
düşürür. Müteveffâdan önce vefat etmiş olan fer'in fürüu kendi makamına 
kâim olurlar. Yani ona intikal edecek hisseyi alırlar. 


Müteveffânın müteaddid çocukları olup da hepsi daha önceden vefat etmiş 
bulunursa, herbirinin hissesi kendi vasıtasiyle müteveffaya bağlanan fürüa 
intikal eder. Çocuklardan bazısı fer'i bırakmaksızın vefat ettiği takdirde 
intikal hakkımünhasıran diğer çocuklara veya onların fürüuna kalır. Batınlar 
taaddüd ettikçe hep bu üsül üzere muâmele olunur. Çocukların ve torunların 
erkeği ve kızı, intikal hakkında müsâvidir." 

3) "Imtikal ashabının ikinci derecesi, müteveffânın ana-babası ile onların 
fürüudur. 

Ana-babanın ikisi de hayatta ise eşit olarak intikal hakkına nail olurlar. 
Bunlardan birisi, daha önceden vefat etmiş bulunursa, onun fürüu birinci 
derecede yazılı olan hükümlere uygun olarak, derecelerine göre makamına 
kâim olurlar. Fürüu bulunmadığı takdirde hayatta bulunan baba veya ana 
münhasıran intikal hakkına nail olur. 

Ana-babanın ikisi de daha önceden vefat etmiş bulunursa, babanın hissesi 
kendi fürüuna ve annenin hissesi de kendi fürüuna dereceleri üzere intikal 
eder. Şayet birinin fürüu yoksa, onun hissesi de diğerinin fürüuna kalır." 

4) "Ashab-ı intikalın üçüncü derecesi, müteveffânın büyük anne ve büyük 
babalarıyla, bunların fürüudur. 

Ana ve baba tarafından, büyük ana ve büyük babalar hayatta iseler müsâvat 
üzere intikal hakkına nail olurlar. 

Bunlardan birisi evvelce vefat etmiş bulunursa fürüu derecelerine göre onun 
makamına kâim olur. Fürüu yoksa ona isabet edecek hisse, hayatta bulunup 
onun kan veya kocası olan büyük ana veya büyük babaya intikal eder. Bu 
da hayatta değilse onun fürüuna intikal eder. 

Ana veya baba tarafından olan büyük ana ve büyük batalar hayatta 
olmadıkları gibi fürüuları dahi mevcut değilse, diğer cihetteki büyük ana ve 
büyük babalar veya fürüuları münhasıran intikal hakkına nail olurlar. 

Bu madde gereğince, ana-baba veya büyük ana ve büyük babalara halef 
olan fer'iler, birinci derecenin intikalınde belirtilen hükümlere tabi olurlar. " 

5) "Birinci, ikinci ve üçüncü derecedeki fürüudan hangisi müteaddid 
cihetlerden intikal hakkına nail olursa cümlesini alır." 

6) "Yukarıdaki maddelerde zikredilen derecelerden mukaddemi mevcut iken 
muahharı intikal hakkına nail olamaz. 

Şu kadar ki: Müteveffânın çocukları ve torunları olduğu hâlde anası ve 
babası veya bunlardan birisi mevcut ise altıda bir hisse bunlara intikal eder. 


Lil 


7) "Müteveffânın kan ve kocası birinci derecedeki hakk-ı intikal ashabiyle 


birlikte bulununca 14 hisşeye ve ikinci derecedeki hakk-ı intikal ashabiıyle 
veya büyük ana ve büyük baba ile birlikte bulununca X hisşeye nail olur. 
Eğer dördüncü madde gereğince büyük ona ve büyük baba ile beraber 
onların fürüu da intikal hakkına nail olmak icap ediyorsa işbu fürüua isabet 
edecek hisseyi de karı veya koca alır. 

Birinci ve ikinci derecedeki ashab-ı intikalden veya büyük ana ve büyük 
babadan hiçbiri bulunmazsa karı veya koca münhasıran intikal hakkına nail 
olur." 

8) "Yukarıda geçen maddelerin hükümleri, icâreteyn ve icâre-i vahide-i 
kadimeli müsakkafât ve müstegallâtı vakfıyye ile mukâtaa-i kadimeli 
müstegallât hakkında dahi câridir." 

9) Intikal sınırlarının yukarıda geçen maddeler mücibince genişlemesinden 
dolayı müsakkafât ve müstegallâtı vakfıyenin icârât-ı hâliyye ve mukâtaat-ı 
kadimeleriyle mevküf arazinın öşür bedeli mukâtaaları vergi kıymetlerine 
nisbetle binde yüz paradan az ise, o miktara iblağ olunacaktır. 

Mevküf arazi için, yeniden tahsis olunacak mukataalar da bu nisbette 
uygulanacaktır. Bundan başka yukarıda geçen usüle uygun olarak intikal 
haddi genişletilmemiş olan müsakkafât ve müstegallâtı vakfıyye için vergi 
kıymetleri üzerinden binde otuz kuruş hesabıyle ifası lâzım gelen resmi 
tevsi altmış yıla taksim olunarak yıllık binde yarım hesabiyle ifa 
kılınacaktır. " 

10) "Vakfedenin şartı gereğince intikal hudutları daha geniş olan vakıflarda 
kemakân şarta riayet olunacak ve icârât-ı muhassasa hâliyle ibka 
edilecektir. " 

IM) "Işbu kanun neşri tarihinden itibaren mer'i olacaktır. " 

12) "Işbu kanun hükümlerinin icrasına malıye ve vakıflar nezaretleri 
memurdur. " 

Miri ve vakıf arazi ile ilgili bu intikal kanunlarında dereceleri gösterilen 
intikal hakkı sahiplerinden hiçbiri bulunmazsa gayrı menkul hazıneye döner 
(mahlül olur) ve diğer mirasçılara intikal etmez. Artık hazıne bunu 
başkasına usulüne göre yeniden verebilir. 


BİR KADINA AŞIK OLUPTA İFFETİNİ KORUYAN VE BU AŞK 
ÜZERE ÖLEN SEHİD OLARAK ÖLÜR." DİYE BİR SÖZ 
NAKLEDİLİYOR. BU SÂHİH HADİS MİDİR YOKSA UYDURMA 
BİR SÖZ MÜDÜR? 


Bazı zayıf kaynaklarda, bu şekilde, bazılarında da biraz farklı olarak: 
"Her kim âşık olur ve askını gizler de iffet ve sabır gösterirse, Allah onu 
bağışlar ve Cennete koyar"(Hadisin bütün kaynakları için bk. Muhammed 
Abdülkâdir Atâ, el-Gummâ'ale-İlümmâz üzerine tahkik 216) şeklinde 
rivayet edilen ve hadis zannedilen bir söz vardır. Ancak bu hem rivâyet, 
hem de dirâyet (yani manası) yönünden sağlam görülmemiş ve Rasülüllah'a 
yakıştırılamamıştır. Çünkü erkeğin bir kadına, ya da kadının bir erkeğe âşık 
olması mecaz anlamda bir aşktır ve bir bakıma marazi bir haldır. Zirâ bu, 
kalbi Allah'tan boşaltıp, sevdiğine kaptırma, teslim etme ve ona kayıtsız 
şartsız boyun eğme (ta'abbüd) anlamını taşır. Hal böyle iken nasıl olur da 
Allah'ın hükmünü yüceltmek için savaşırken şehid olanlara denk olabilir! 
Kaldı ki, aşkın helâl olanı bulunduğu gibi, haram olanı da olur. Böyle 
olunca, Rasulüllah Efendimizin ayırım yapmadan, her âşık olup askını 
gizleyen ve iffetli olanı şehid sayması nasıl düşünülebilir.(Ibn Kayyim, 
Zâdü'l me'âd IV/2,76) Ayrıcâ Rasulüllah'tan bize sahih olarak ulaşan hiç bir 
hadiste "aşk" sözü geçmemektedir.Sahih hadis kitaplarının dışında kalan 
çok değişik kaynaklarda Süveyd b. Said'den rivâyet edilen bu sözü Ibnü'1- 
Cevzi uydurma hadisler (mevzüât) arasında zikreder,(bk. Ebu'1-Hasen el- 
Kinâni, oTenzühu's-Seri'a N/364) lIbnü'l-Kayyim de aslâ hadis 
olamayacağını ( anlatır:(Ibnü'1-Kayyim agk.) Genellikle "mevzüât" 
kitaplarında bulunan bu söz için en iyimser olanlar, bunu en fazla"'zayıf 
hadis" derecesine çıkarabilmişlerdir.. Hattâ meşhur Muhaddis Yahyâ b. 
Ma'in, bunu rivâyet eden Süveyd için: "Eğer atım ve okum olsaydı, gider 
onunla çarpışırdım" bile demiştir. (Aclüni, Kesfu'1-hafâ N/363) 

Sonra çeşitli hadislerde dünya ve âhiret şehitleri sayılmış ve âşık, bunlardan 
birisi olarak zikredilmemiştir. 


ASKERLIK VE İBADET 


Ben bir asker olarak namazlarımı eda etmeye çalışıyorum. Fakat 

bazıları bana işte bir saat nöbet bilmem kaç senelik ibadete bedeldir, namaz 
kılmasan da olur diyorlar. Aynı kişiler geçen Ramazan ayında da, sen hem 
askerlik yapıyor hem oruç tutuyorsun? Halbuki sen asker olarak kutsal bir 
vazife yerine getiriyorsun demişlerdi. Bu sözlerin aslı var mıdır? 
Insanları Allah (cc) sadece kendisine ibadet etmeleri için yarattığını yine 
kendisi söylüyor. Bunun sağlanabilmesi için de kişilerin canı, malı, ırzı, aklı 
ve dini korunmuş olmalıdır. Aksi halde fertler yaradılış gayelerini 
gerçekleştiremezler. Müslüman için askerlik de bunları korumaya yönelik 
bir iş olduğundan değerlidir ve nöbet yerinin gerçekten arzettiği tehlike 
oranında kişiye sevap kazandırır. Şimdi askerliğin gayesi ibadeti korumak 
olduğuna göre, askerlik yaparken ibadete gerek yok denebilir mi? Bu 
takdirde vasıtayı gaye görmek gibi bir akılsızlığa düşülmüş olmaz mı? 
Tıpkı aydınlanmak üzere evinize elektrik bağlattıktan sonra sizin lamba 
takmanıza gerek yok, çünkü binlerce lamba yakacak elektriğe sahipsiniz 
denmesi gibi. Şimdi bu söz akıllıca mıdır? Sonra askerlikte emirlerin 
çakışması halinde astın değil üstün dediğine uyulur. -Tabir mazur görülürse- 
en büyük üst Allah (cc) olduğuna göre önce O'nun emirleri yerine 
getirilmelidir. Bu yüzden Rasülüllah Efendimiz (sav) "Yaratana isyan 
konusunda yaratılana itaat edilmez" buyurmuşlardır. Yani astın emrini 
yerine getirecegim diye üste saygısızlık yapılmaz demektir. Ayrıca bazı 
işlere bu kabil sevap yüklenmesinin diğer ibadetleri düşüreceğini kim 
söylemiştir? Meselâ "Kâbe mescidinde kılınan bir vakit namaz sevapta bin 
(bir rivayyette onbin) namaza denktir" hadisine binaen birisi, ben Kâbe'de 
on vakit namazı kıldım, bunun on bin vakite (belki yüz bin vakite) denk 
olduğuna göre benim artık namaz kılmama gerek yok, demesi doğru 
mudur? Öyle ise siz de yapabileceğiniz bütün ibadetlerinizi yapacak, 
amirleriniz yaptırmadığından dolayı yapamadıklarınızı kaza edeceksiniz. 
Zamanında yapamamanızın günahı da onlara ait olacaktır. 


AŞÜRÂ 


Kameri ayların ilki olan Muharrem'in onuncu günü. Âşüre günü adını 
alan bu günde oruç tutulurdu. Âşüre orucu denen bu oruç, İslâm'dan önce 
Araplar'ca bilinirdi. Âşüre kelimesinin İbrânice aşür'dan geldiği ve o günde 
Araplar'ın oruç tuttuğu dikkate alınırsa, kelimenin bütün Sâmi diller 
arasında ortak bir kelime olduğu anlaşılır. (Buhâri, es-Savm, 1; Umdetü'l- 
Kâri fi Şerhi Sahihi'l-Buhâri, V, 351) Bu kelime Yahudiler'de büyük keffâret 
günü için kullanılmıştır. (Tevrat, Levililer, 16, 29 vd.) Hz. Peygamber 
Medine'ye geldiği zaman Yahudiler'in Âşüre günü oruç tuttuklarını gördü 
ve bunun ne orucu olduğunu sordu. Cevap olarak şöyle dediler: 

"Bugün, iyi bir gündür. Allah, İsrailoğulları'nı Firavun'un zulmünden bugün 
kurtarmıştır. Musa (a.s.) Allah'a şükür için bugünde oruç tutmuştur. Biz de 
tutarız dediler. Hz. Peygamber; "Biz Musa'nın sünnetine sizden daha 
yakınız, dedi ve o gün oruç tuttu ve ashabına da tutmalarını emir buyurdu. " 
(Buhâri, es-Savm, 69; Tecrid-i Sarih, VI, 308, 309) 

Hz. Âişe'den nakledilen şu hadiste, Allah Resulu'nun Mekke döneminde de 
aşüre orucu tuttuğu anlaşılır. 

"Cahiliye devrinde Kureyş, Âşüre gününde oruç tutardı. Hicretten önce Hz. 
Peygamber de aşüre orucu tutardı. Medine'ye hicret ettikten sonra bu oruca 
devam etti. Ashabına da tutmalarını emretti. Ertesi yıl, Ramazan orucu farz 
kılınınca, aşüre günü orucunu bıraktı, isteyen bu orucu tuttu, dileyen de 
bıraktı" (Buhâri, es-Savm, 69; Tecrid-i Sarih, VI, 307, 308). 

İslâm bilginleri aşüre orucunun vacip değil, sünnet olduğunda görüş birliği 
etmişlerdir. Yalnız İslâm'ın başlangıcındaki hükmü konusunda, Ebü Hanife 
vacip derken, İmam Şâfii müekked bir sünnet olduğunu söylemiştir. 
Ramazan orucu farz kılındıktan sonra, bu oruç müstehap olmuştur. Ayrıca 
Yahudiler'e benzememek için Muharrem'in 9,10 ve 11'nci günlerinde oruç 
tutmak güzel görülmüştür. 

Bugün bütün sünni müslümanlarda Muharrem'in 10'u oruç günü kabul 
edilirken, bazı tarihi sebeplerden dolayı da mukaddes sayılır. Özellikle Hz. 
Nüh'un gemisinin bugünde tufandan kurtulup Cudi dağının tepesine 
oturduğunu anlatan söylentiler önemlidir. 

Âşüre adlı tatlının menşei de buna dayanır. Gemidekiler o günü kutlamak 
istemişler ve geminin ambarında arta kalan erzakı karıştırıp bir aş 
pişirmişler. İşte aşüre pişirme âdeti buradan kalmıştır. Yine Âdem (a.5.)'in 


tövbeşinin bugünde kabul edildiği, Hz. İbrahim'in bugünde ateşten 
kurtulduğu, Hz. Yakub'un, oğlu Hz. Yusuf'a bugünde kavuştuğu 
kaynaklarda kaydedilen rivayetler arasındadır. 

Şiiler Hz. Hüseyin'in Kerbelâ'da şehit edildiği gün olan on Muharrem'i 
matem günü sayarlar ve Muharrem'in biri ile onu arasında gülmez, et 
yemez, yeni elbise giymez, yeni bir işe başlamazlar. On Muharrem 
dövünme ve yas günüdür. Sonra yas bitti mi aşüre törenleri başlar. 

Âşüre günü sürme çekmek, gusül etmek, kına yakmak, büyükleri, âlimleri, 
hastaları ziyaret etmek, yetimlerin başını okşamak, hububât ve tatlı 
pişirmek, İhlâs suresini okumak, sevinmek ve bugünü ayrı bir gün olarak 
kutlamak İslâm'da olmayan bir davranıştır. Bu konuda Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'den gelen ne sahih ve ne de zayıf bir hadis vardır. Hadis diye rivayet 
edilen bazı sözler tamamen uydurmadır. Sahabeden ve dört mezhep 
imamından vb. kimselerden de bir rivayet olmadığı gibi, muteber kitapların 
hiçbirinde de buna dair bir haber yoktur. (İbn Teymiye, Mecmüu'l-Fetâvâ, 
Kahire 1326, II, 48; es-Subki, el-Menhel, Kahire 1393, X, 209) O hâlde 
bugünde böyle bir tatlı pişirip yakınlara ve komşulara dağıtmak tamamen 
bid'at ve İslâmi olmayan bir örftür. 


AT, DEVE, BİSİKLET VE MOTOR GİBİ VASITALARLA 
YARIŞMAK CAİZ MİDİR? 


At, deve, bisiklet ve motor gibi vasıtararla yarışmak sünnettir. Zira 
bunlar, cihadın vesileleridir. Hatta Şafii ulemasından İmam Zerkeşi "Bu gibi 
vasıtalarla yarış yapmak ve yarış tertip ettirmenin vacib olması gerekir" 
diyor. Enes'den rivayet edilmiştir: "Peygamber (sav)'in "Azba"isminde bir 
devesi vardı, yarışı daima kazanırdı. Bir gün bir bedevi devesine binerek 
geldi ve Azba'yı geçti. Olay müslümanların zoruna gitti. Bunun üzerine 
Peygamber (sav) buyurdu ki: Cenab-ı Hak bu dünyada her şeyi yükseltti mi 
mutlaka bir gün gelir onu aşağıya alacaktır." 

Vatandaşları güçlü ve iyi yetiştirmek maksadıyla devlet ve cemiyetlerin 
yarışta kazananları ödüllendirmesi caizdir. Hatta yarışa katılanların birisi 
ötekisine; beni yenersen sana şu kadar para vereceğim, ben seni yenersem 
bir şey istemem şeklinde şart koşarsa yine caizdir. Fakat yarışa katılanlar 
"yarışta yenilen yine şu kadar para verecek” diyerek şart koşarlarsa 
haramdır. Ve aynı zamanda kumar sayılır. 

Hanefi fukahasından Şemsü'l-E'immeal-Hilvani şöyle diyor: Talebelerden 
birisi arkadaşına "İlmi meselelerde münazere edelim sen beni yenersen şu 
kadar para vereceğim, ben seni yenersem bir şey istemiyorum.” Dese 
caizdir, alınan para helaldır. Devletin tertip ettirdiği ilmi münazaralarda 
kazananlar için tahsis ettiği ikramiye meşru'dur (al-Fetava al-Hindiyye). 


AT ETİ 


Kur'an-ı Kerim'de atlardan savaş aracı olarak söz edilir. Allah, binmeniz 
ve süs hayvanı edinmeniz için atları, katırları ve merkepleri yarattı" (en- 
Nahl, 16/8). Hz. Peygamber, Kur'an'da haram olduğu bildirilen hayvanların 
dışında, bazı hayvan isimleri vererek veya vasıf larını belirterek bu konuda 
yasaklar koymuştur. 

Câbir (r.a.)'den rivayete göre, şöyle demiştir: "Nebi (s.a.s.), Hayber gününde 
bizi katır ve merkep (eti yemek)'ten menetti. Bize atı yasaklamadı" (Buhâri, 
Cihad, 130; Meğâzi, 35, 62; Zebâih, 27, 28; Ebü Dâvüd, Cihâd, 45, 63, 98; 
At'ime, 33; Nesâi, Hayl,1; Ibn Hanbel, VI, 346). 

Diğer yandan Hz. Peygamber'in at etini yasakladığına dair de birtakım 
rivayetler gelmiştir. (Ebü Dâvüd, At'ime, 25; Nesâi, Sayd, 30; Ibn Mâce, 
Zebâih, 14) 

Yukarıdaki delillere göre, Imam Ebü Yusuf, Imam Muhammed, Imam Şâfii 
ve Imam Ahmed b. Hanbel, prensip olarak at eti yemenin caiz olduğuna 
hükmetmişlerdir. Ebü Hanife ise bu konuda, yasak bildiren hadisleri de 
dikkate alarak at etinin tenzihen mekruh olduğunu söylemiştir. Mâlikilerin 
meşhur görüşüne göre ise, at eti yemek haramdır (Zeylai, Nasbu'r-Râye, IV, 
196, 198; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, 1, 455). 

Hadiste at etinin yasaklanması necis (pis) oluşundan dolayı değil, 
zamanında cihat aracı olduğu için hürmetendir. Bu yüzden onun artığı da 
necis sayılmamıştır (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Terc. A. Davudoğlu, 
Istanbul 1987, XV, 234; Seyyid Sabık, Fıkhu's-Sünne, Kahire, (t.y),IlI, 254, 
255; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletühü, Dimeşk, 1405/1985, III, 
508, 509). 


ATAİST BİR KİŞİ İLE KONTAKT KURUP KONUŞMAMIZ DA BİR 
SAKINCA VAR MIDIR? 


Itiraf etmek gerekir ki, Türkiyeli müslüman ve inançlı bayanlar ateist 
(ilâh tanımaz) bayanlardan genellikle daha kültürsüz. Aksine, tam aksi 
olmalıydı. Çünkü dinimiz câhilligi kabul etmiyor, ilmi emrediyor. Ama bu 
suç biraz da hanımlarımızın kendilerinin değil, onların inançlarına ters 
düşmeyecek biçimde okumalarına müsâade etmeyen sistemlerin... Elbette 
okuma fırsatı bulabilen bayanlarımızı bu hükümlerden istisna sayıyoruz. 
Ancak şunu da hatırlatmalıyız ki, tahsilli ve bilgili olmakla irfanlı ve 
bilinçli olmak ayrı ayrı şeylerdir. Benim muhterem annem gibi nice kadın 
vardır ki, ümmi olmakla beraber, mahdut ilmihal bilgisiyle öyle bir iman, 
bilinç ve irfana sahiptir ki, dinini ve örtüsünü en büyük şerefi sayar, 
karşısındaki kadın profesör de olsa zerre kadar aşağılık kompleksine 
kapılmaz ve inancının gereğini kahramanca savunur. 

Imdi: 

1- Böyle olan bir bayanın kültürü, giyim-kusam biçimi, sosyal statüsü, 
dünyaya bakışı seni etkilemiyorsa, bu yönü karşısında ezilmiyorsan ve bu 
yönüyle onu üstün görmüyorsan, 

2- Her buluştuğunuz ve konuştugunuzda hâlinle ya da kâlinle ona inancının 
gereğini yavaş yavaş anlatabiliyor, onu az dâ olsa etkiliyebiliyor ve sen 
ondan etkilenmiyorsan, 

3- Onun yanında yabancı bir erkeğe kapandığın gibi kapanıyorsan (Halvet, 
koku ve süslü elbise hâriç. Bunlar böyle kadınlara karşı, Allahu a'lem, 
haram olmamalıdır), 

4- O da Islama karşı istihzacı, alaycı ve saldırgan değilse, ya da böyle olsa 
bile sen onu bastırabiliyorsan... Konuşmanızda, görüşmenizde, insani 
ilişkiler kurmanızda bir mahzur olmaz, hattâ Allah'ın (c.c.) size de yükledigi 
"emr bil-ma'rüf"(da'vet) görevi gereği kurmalısınız da. Ancak kendinizi bu 
konumda göremiyorsanız, bu tür ilişkilerden olabildiğince kaçınmalısınız. 
Çünkü insan hep kendinden üstün gördüğünü kabul ve taklit eder ve kimi 
üstün görür ve taklid ederse günün birinde onun gibi olur. Bu şaşmaz kuralı 
hiç unutmayın. Bir arada bulunan insanlar birleşik kaplar gibidirler. 
Birinden öbürüne doğru bir etkileşim akmıyorsa mutlaka öbüründen ona 
doğru akmaktadır. Sohbet ve râbıtadaki etkileşim böyle izah edilir. Bu 
yüzden Allah (c.c.) "Sâdıklarla beraber olun." (9/119) buyurur. 


ATEİZM 


Hiçbir ilâh kabul etmeyen, Tanrıtanımaz felsefi doktrinlerin ortak adı. 
Sistemleştirilmiş bir ekol oluşturulmaksızın filozoflardan bir bölümünce 
benimsenmiş olan bu anlayış, doğrudan doğruya tanrının varlığını inkâr 
üzerine kuruludur. Bu özelliğiyle de benzer yanlar taşıyor olsa da- tanrının 
varlığını ya da mahiyetini tartışan doktrinlerden ayrılır; tanrının yokluğunu 
kesin bir biçimde öne sürer. 

Hemen hemen tüm felsefe ekolleri ve öğretileri gibi ateizm'in kökleri de 
Eski Yunan'a uzanır. Maddeci yapı belirten çeşitli felsefe okullarının 
bağlıları, ontolojik yorumları sonucunda ateist bir inanç sergilemişlerdir. 
"Gölge etme başka ihsan istemem" sözüyle yaygın bir ünü bulunan Diyojen 
bunlardan biri ve felsefe tarihinde kâfir diye nitelenen ilk kimsedir. Atom 
kuramcısı Demokrit, onun izleyicisi Leocippus, Sofist'lerden Gorgias ve 
Protegoras, kendi adıyla anılan ekolün kurucusu Epikür, öne sürdükleri 
materyalist görüşler bağlamında birer ateist olarak göze çarparlar. 
Rönesans'tan sonra Batı'da varlığını hissettiren din-dışı eğilimler ve 
özellikle de evrenin, doğanın ve insanın, insan toplumunun dinden 
bütünüyle soyutlanarak yorumlanması sonucu ortaya çıkan görüşler, ateist 
tutumlara büyük katkılarda bulunmuş, onlara bolca kullanabilecekleri 
veriler sağlamıştır. 

Nitekim, dinden ve törelerden bağımsız bir siyasetin oluşturulması savını 
öne süren Makyavel, ateizm'i bu alana sokarken; birer ateist olmadıkları 
hâlde Dekart, David Hume ve Kant gibi kimselerin akılı dinden bağımsız 
kılma çabaları ve bu doğrultuda öne sürdükleri düşünceler çağdaş ateizm'e 
tutanaklar hazırlamış oldu. Pozitivist yorumlarla oluşturulan bilimsel 
kuramlar ve evrene yönelik rasyonalist bakış açılarının oluşturduğu ortam, 
Feuerbach'ın öne süreceği düşünceler için çok elverişliydi. XIX. Yüzyılın 
en önemli ve sonraki dönemler bakımından da en etkili ateisti olan bu 
düşünür, Tanrı'nın insana özgü ülkülerin bir yansıması olduğunu, insanın 
özgürlüğünün Tanrı'yı inkârla gerçekleşebileceğini öne sürmüş; dini insanın 
etkinlik alanına indiren bu görüşten yola çıkan Marks ise, ezilenlerin 
egemenliğiyle birlikte dinin de yok olacağı varsayımıyla ateizm'i doruk 
noktasına çıkarmıştır. Bu çizgiyi kemâline ulaştıran Nietzsche ise, 
"Tanrı'nın Ölümü" adlı kitabında, insanın kendisini bütünlemesi ve özünü 
bulması için göstermesi gereken en insanca tepkinin ateizm olduğunu 


söylemiştir. 

Darwin, geliştirdiği kuramla Yaratıcı-Tanrı kavramını dışlarken; Freud, 
Tanrı inancının çaresızlık içindeki insanın çocukluk durumuna dönerek 
koruyucu bir babaya sığınma ihtiyacından doğduğunu öne sürerek, 
psikolojik çerçevedeki inkârı gündeme getirmek yoluyla ateizm'e bir başka 
boyut kazandırmıştır. 

Yüzyılımızdaysa, ateizm'i Jean Paul Şartre, Albert Camus gibi varoluşçular 
temsil ettiler. Bunlar, insanın evrende bir başına olduğu ve kendi değerlerini 
belirlemek özgürlüğüne sahip bulunduğu düşüncesinden yola çıkarak, bu 
özgürlüğü kabulün kaçınılmaz sonucu olarak Tanrı'nın inkârına 
gitmektedirler. 

Agnostizm (bilinmezcilik) ve Pozitivizm (olguculuk) gibi ateizm'i andıran 
görüşler, açıkça "tanrı yoktur" demeyip de "bilinemez" "tartışılması bilimsel 
değildir" türünden ifadeler okullandıklarından konumuzun dışında 
kalmaktadır. 

Islâm literatüründe, dehriyye* diye adlandırılan ateizm, kronolojik 
bakımdan iki ayrı safha halinde irdelenebilir. Cahiliyye Dönemi Dehriliği 
ve Islâm sonrasındaki Dehriyyun... 

Kur'an-ı Kerim'de: "Dediler ki: o (hayat dedikleri) şey, dünya hayatımızdan 
başkası değildir; ölürüz, diriliriz, Ve bizi ancak dehr (zaman) helâk 
etmektedir." Halbuki onların bu sözlerinde hiçbir ilimleri yoktur. Onlar 
ancak zanda bulunuyorlar. " (el-Casiye, 45/24) haberiyle bildirilen cahiliyye 
dehriliği, yaratılmayı inkârla zaman ve maddenin ebediliğini öne süren bir 
inançür. 

Felsefi anlamdaki Islâm sonrası dehrilik ise, muhtemelen, Sâsâniler 
döneminde yaygın bir inanç olarak gözlenen "herşeyi değiştiren ve 
herşeyden kuvvetli olan, tüm olayları oluşturan ve yönlendiren büyük güç, 
ilâhi zat olan Hürmüz değil, yalnızca sınırsız zamandır" temel inancı 
üzerine oturtulmuş bulunan zurvanig'in karşılığı ve uzantısıdır. Bu inancın 
sahipleri Allah'ı inkâr ederek, bütün oluşları zaman, dehr ya da felek adını 
verdikleri akışa bağlamaktaydılar. 

Öte yandan, kısmi inkâr diyebileceğimiz bir tutum içinde bulunan 
maddiyun, tabiiyun (maddecilik, tabiatçılık) gibi düşüncelerle dehriliği 
karıştırmamak gerekir. Çünkü, dehrilikde, ateizm'de olduğu gibi kesin bir 
inkâr, Yüce Allah'ı açık bir biçimde yok sayma sözkonusudur. Yüce 
Allah'ın kimi esma ve sıfatlarını değil de, gerek yaratıcılık, gerek ilâhlık ve 


gerekse rablık plânında külli bir inkâr vardır. Ateizm, gerçek anlamıyla, işte 
böylesine bir külli inkârdır. 


ATIŞTA PARALI VEYA PARASIZ MÜSABAKA YAPMAK CAİZ 
MİDİR? 


İslam dini hakkı savunup zulmü kaldırmak için kuvvette büyük bir itina 
gösterip müslümanların zamanın silahlarıyla silahlanmalarını emrediyor. 
Cenab-ı Hakk buyuruyor: "Düşmanlara karşı kuvvet ve (cihad için) 
bağlanıp beslenen atlar, hazırlayın" (el-Enfat). 

Peygamber (sav) de şöyle buyuruyor: "Dikkat kuvvet atıştır, dikkat kuvvet 
atıştır." 

Bunun için fıkıh kitaplarının mühim bölümlerinden biri "Kitab al-Sabk va'l- 
Ramy"; Müsabaka ve atış bölümüdür. Bu bölümde at ve deve gibi 
bineklerle yarışmasıyla, ok atışı üzerine ihtimamla duruyor. Yarış ile atışın 
sünnet veya vacib olduğunu beyan ederek müsabaka kazanan kimseler 
ikramiye verilmesi için teşvik ediyor Ve bugün askerlikte yapılan silah ve 
atış eğitimi İslam'ın emridir. İslam'ın emrine imtisalen bu eğitime katılan 
kimsenin büyük mükafatı vardır. 

Sa'id sünende Halid bin Zeyd'in şöyle dediğini rivayet ediyor: Ben ok 
atıcısıydım Akbe bin Amir al-Sehni bana uğrar, derdi ki: Ey Halid birlikte 
çıkıp ok atalım, bir gün geciktim. Bunun üzerine bana dedi ki: Gel 
Peygamber (sav) şöyle buyurdu: Cenab-ı Allah bir tek okla üç kişiyi 
Cennete kor. Hayır maksadıyla onu yapan, onu atan ve onu hazırlayıp 
veren. Atınız ve bininiz. Atmanız binmenizden daha fazla hoşuma gider. 
Ancak şu şeyler gerçek eğlence sayılır; Adamın atını alıştırması, zevcesiyle 
oynaşması ve ok atmasıdır (İbn Kudame). 

Peygamber (sav)'in zamanında at, deve, fil ve ok vardı. O zamanda bunlarla 
müsabaka yapılıyordu. Bugün tüfek, top, roket, füze ve çeşitli hava, kara ve 
deniz vasıtaları ve silahları vardır. Bunlarla yarış ve müsabaka 
yapılmalıdır.Bunları iyi kullanmak ve eğitimi görmek lazımdır. 


AV, AVCILIK 


Eti yenilsin, yenilmesin yaratılışı icabı vahşi olup insandan kaçan 
hayvana av; böyle bir hayvanı kaçmaz hale getirip yakalamaya da "avlama" 
denir. 

Islâm'da gerek kara ve gerekse deniz hayvanlarını avlamak mübahtır. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 

"Size temiz olanlar helâl kılındı. Allah'ın size öğrettiği üzere alıştırıp 
yetiştirerek öğrettiğiniz avcı hayvanların sizin için tuttuklarını yiyin ve 
üzerine Allah'ın adını anın. " (el-Mâide, 5/4) 

"Deniz avı size helâl kılındı. " (el-Mâide, 5/96) (ayrıca bk. el-Mâide, 5/1, 2, 
94, 96). Ancak sadece eğlence maksadıyla avlanmak mekruhtur. Hac ve 
ihramdayken avlanmak haramdır. 

Av hayvanlarının bir kısmının eti yenir, bir kısmınınki ise yenmez. Bunlar 
ya derisi, yünü ve dişleri gibi kısımlarından faydalanmak için, ya da 
şerlerinden korunmak için avlanırlar. 

Avlanan hayvanın etinin helâl olması için birtakım şartlar vardır. 

Bu şartların bir kısmı avcı, bir kısmı av hayvanı ve bir kısmı da av aletiyle 
ilgilidir. 

1-Avcıda bulunması gereken şartlar a-Avcı; müslüman, mümeyyiz, âkil 
veya Hristiyan ve Yahudi gibi ehl-i kitaptan olmalıdır. Bunların 
dışındakilerin kestikleri hayvan yenmediği gibi avları da yenmez. 

b-Avcı avına silâh atarken ya da onu yakalayacak hayvanı gönderirken 
besmele çekmelidir. Kasden besmeleyi terkederse av eti yenilmez. 

c-Avcı silâhı ile vurduğu veya eğitilmiş hayvana yakalattığı avı elde etmek 
için başka bir şeyle meşgul olmayıp hemen harekete geçmelidir. Bazen 
atılan mermi ava isabet edip onu öldürmeyebilir. Bu nedenle avcının avını 
araması ve canlı olarak bulduğunda kesmesi gerekir. Aramayıp başka bir 
işle meşgul olur da sonra hayvanı ölü olarak bulursa eti yenilmez. Fakat 
oturup beklemeksizin ya da başka bir işle meşgul olmaksızın yaraladığı 
avını arayıp da ölü olarak bulursa eti yenir. (Meydani, el-Lübab, III, 220) 
d-Ava silâh atma veya avı yakalayacak hayvanı gönderme işi bizzat ehil 
olan avcı tarafından yapılmalı, ava ehil olmayan biri buna karısınıamalıdır. 
Resulullah (s.a.s.), taşla, sapanla, sopayla avlanmayı yasak etmişlerdir. 
Müslim'de rivayet edilen bir hadis şöyledir: 

"Taş ne avlar, ne de düşmanı yaralar. Ancak o, diş kırar, göz patlatır. " 


Avcı avını vurur ve fakat onu kaybederek bir müddet sonra bulur. Bununla 
ilgili olarak Adıy b. Hâtem (r.a.)'dan aşağıdaki hadisler rivayet edilmiştir: 
"Okunu attığın zaman, suya düşmemiş olmak kaydıyla avı ölü bulursan ye... 
Aksi halde, suyun veya okun onu öldürdüğünü kestiremezsin. " 

Eğer onda bir yırtıcı hayvan izi bulamaz ve "senin okunun onu öldürdüğüne 
hükmedersen ye..." 

"Okunu attıktan üç gün sonra avı kokmadan bulursan ye..." 

Avcılıkta dikkat edilmesi gerekli hususların başında elbette merhamet ve 
ihtiyaç gelmektedir. Ihtiyacı için avlanan bir müslüman merhameti elden 
bırakmamalı, ohayvanların üreme ve yavrulama zamanlarında 
avlanmamalıdır. Av hayvanlarının nesillerini kurutacak, tabiatın dengesini 
bozacak bir avcılık, mümini vebâle sokar. 

2-Av hayvanında aranan şartlar 

a-Avlanan hayvan, eti yenen cinsten olmalıdır. (bk. Eti Yenen Hayvanlar) 
b-Yaratılışı icabı vahşi olup evcil olmamalıdır. 

c-Haşeret cinsinden olmamalıdır. 

d-Deniz hayvanlarından ise balık cinsinden (tatlı veya acı su balığı) 
olmalıdır. 

e-Hayvan av tesiri ile ölmüş olmalıdır. Avcı yaralanan avına ölmeden önce 
yetişirse kesmesi lâzımdır. Aksi takdirde eti yenilmez. 

3-Av aleti Av hayvanı ya eğitilmiş köpek, atmaca, doğan, şahin gibi 
hayvanlarla, veya ağ, tuzak kurmak gibi vasıtalarla, ya da yaralayıcı silâhla 
avlanır. Avlamada kullanılan hayvanlarda aşağıdaki şartların bulunması 
gerekir: 

a-Ava salıverildiği zaman gitmelidir. 

b-Av için yetiştirilmiş olmalıdır. 

Köpeğin eğitilmiş olması; üç defa yakaladığı hayvanı yememesi, doğan ve 
şahin gibi hayvanların da çağırıldığında geri dönmeleri ile bilinir. 

c- Yakaladığı hayvanın etinden yememelidir. 

d-Avı boğarak öldürmemelidir. Yaraladıktan sonra başka bir tesirle ölürse 
eti yenmez. 

e-Avlama işinde ona eğitilmemiş tilki vb. başka bir hayvan yardım 
etmemelidir. 

Av, günümüzde genellikle silâhla yapılmaktadır. Yukarıda belirttiğimiz gibi 
avcı ava silâh atarken besmele çekmeli, hayvanı vurunca hemen koşup 
yanına varmalı, ölmemiş ise kesmelidir. Yetişmeden silâhın tesiri ile 
ölmüşse bir şey gerekmez, eti yenir. (Meydani, a.g.e. III, 217 vd.) 


AV HAYVANLARININ SİLUETİ 


Av hayvanlarını vurduktan sonra içleri doldurularak vitrinlerde 
saklanması caiz midir? 
Bizzat bu konu hakkında gelen bir nas bilmediğimizden bunun için 
haramdır diyemeyiz. Ancak mes'elenin başka boyutlarına baktığımızda 
bunun mekruh, hatta harama yakın bir mekruh olduğunu söyleyebiliriz. 
Şöyle ki, resmin gölgeli (heykel halinde) olanının haram olduğunda ittifak 
vardır. Bunun sebebi (illet anlamında) büyük ihtimalle putatapıcılığa 
benzeme ya da putperestliğe meyletme olasılığıdır. Bu şekilde içi 
doldurulan bir hayvan, bu konuda insanların yaptığı heykellerden geri 
değildir. Sonra bu uygulama insanları meşru sebepler (ihtiyaç) dışında av 
yapmaya avı meşru olmayan tarzda boğazlamaya, ona eziyet etmeye 
götürür. Halbuki bunlar mekruhtur ya da haramdır. Ayrıca bunun meşru bir 
faydasından da söz edilemez. Yani faydasız, abes bir iştir. Halbuki, "Abesi 
terketme, kişinin İslam'ının güzelliğindendir." 


AVÂRIZ (VAZİFELERİ YAPMAYA ENGEL ŞEYLER) 


İlletler, bozukluklar, kazalar ve sakatlıklar gibi anlamlara gelen "arıza" 
kelimesinin çoğulu. 
Fıkıh'da insana ârız olup vazifesini yapmaya engel olan şeylere avârız denir. 
Meselâ hastalık, yolculuk, gebelik, emziklilik, şiddetli açlık ve susuzluk ve 
yaşlılık gibi özürler insanın orucu yemesini mubah kılan avârızdandır. 
Usül-i Fıkıh'da insana ârız olup edâ ehliyetini ortadan kaldıran veya 
noksanlaştıran ya da hükümlerini değiştiren durumlara avârız denir. İki 
kısma ayrılır: 
a-Semavi avârız: Delilik, bunama ve unutma gibi meydana gelmesinde 
şahsın bir rolü olmayanlar. 
b-Kesbi avârız: Sarhoşluk, sefâhet ve yolculuk gibi meydana gelmesinde 
şahsın iradesinin tesiri olanlar. (Abdulvehhâb Hallaf, İlmu Usüli'l-Fıkh, 
Kuveyt 1978, 138). 


AVIN HELAL OLMASI İÇİN NE GİBİ ŞARTLAR VARDIR? 


Avın helal olması için şu şartların bulunması lazımdır: 
1- Avcının bulunması. Bir köpek kendiliğinden bir avı yakalayıp öldürürse 
helal değildir. 
2- Avcının müslüman veya kitabı olması. 
3- İhramda olmaması. 
4- Yaralayıcı bir alet almak veyahut avcı olan hayvanı göndermek. 
5- Köpek veya doğan gibi bir hayvan ile yapılırsa öğretmiş olması, yani 
avcı "git" dediği zaman gider. "Gitme" dediğinde gitmez. Avı yakaladığı 
zaman ne onu yer, ne bırakır. 


AVL, AVLİYE 


Bir miras hukuku terimi olarak avliye: Hisseleri ayet ve Hadislerde 
belirlenen ashabu't-ferâizin hisseleri toplamı, asıl meselenin ortak paydası 
(mahreci)'ndan büyük çıkarsa böyle meseleye "avl veya avliye" denir. 
Burada hisseler toplamı mahrec kabul edilerek, bu eksiklik her vârise 
hissesi oranında yansıtılır. Başka bir deyimle hisseleri o nisbette azalmış 
olur. 

Avliyede hisseler, bütün mirasçılara yeterli olmayan bir mal içinde 
toplanmıştır. Hisseleri vermek için toplamak gerekir. Ayet veya hadisin 
gereği ile sabit olan, bizzat nass'la sabit olmuş gibidir. İbn Abbas dışında, 
diğer sahabenin bu konuda icmâ'ı vardır (el-Mevsıli, el-İhtiyar, V, 96). 
Avliye ilk olarak Hz. Ömer devrinde söz konusu olmuştur. Hz. Ömer (r.a.) 
sahabe ile istişare sonucu, hisseler toplamını mahrec yapmış ve bu yolla 
eksikliği tüm mirasçılara yansıtmıştır. Bu konuda ona, İbn Abbas dışında 
karşı çıkan olmamıştır (el-Mevsıli, a.g.e, V, 97). 

Avliye meselesine örnekler: Vefat eden bir kadının mirasçı olarak; kocası 
anası ve iki tane öz kız kardeşi bulunsa miras hisseleri ve taksimi şöyle olur. 
Koca ikide bir; ana altıda bir; iki kız kardeş birlikte üçte iki hisse alırlar. Bu 
meselede ortak payda 6 hisseler toplamı ise 8 olur. 6 ortak payda ile 8 
hisseyi vermek matematik bakımından mümkün olmadığından, hisseler 8 
üzerinden verilir. 

Başka bir örnek 1/2 1/6 2/3 1/3 


2 kız 2 kız 

Koca Ana kardeş kardeş 6 

(bababir) (anabir) 

3212111 10 Avli 

Burada hisseler toplamı: 

1/2*1/612/341/3-10/6 olur. 

10 mahrec (ortak payda) kabul edilerek, koca 3, ana 1, baba bir kız kardeş 
2, anabir kız kardeş 1 hisse almışlardır. 

Avliye usulü ile, miras vârislere taksim edilince muayyen hisselerinde belli 
ölçüde azalma meydana gelir. Böylece miras kalan mal bütün hisseleri 
karşılamadığı halde hepsinin mirasçı olması sağlanır. 


AVRET KONUSUNDA DIĞER MEZHEPLERDEN 
YARARLANILABİLİR Mİ? 


Avret konusunda diğer mezheplerden yararlanılabilir mi? Açılma 
konusunda dört mezhebin dışındaki mezheplerde farklı görüş var mıdır? 
(Sia ve Zâhiriyye gibi) 

Avretin sınırları konusu naslarla sabit olduğu için, dört mezhebin dışındaki 
mezheplerde de durum aşağı yukarı aynıdır. 

Zâhiriyye mezhebi'nde, yabancı erkeğe karşı kadının elleri ve yüzü 
müstesna, bütün bedeni avrettir. Zira Allah fercin hıfzını farz kıldığı gibi, 
bunun yanıbaşında gözü korumayı da farz kılmıştır. Bu hüküm ,âmm'dir. 
Ancak sahih bir nas ile tahsis edilebilir. Bu nas da sadece, evlenme kasdıyla 
bakıldığında elleri ve yüzü istisna etmiştir. Ancak, kadının mahremi olan 
erkeklere, kadınlara ve erkeğin de erkeklere karşı avreti sadece ön ve 
arkadan ibarettir. 

Zeydiyye mezhebinde kadının yabancıya karşı eli ve yüzü dahil her yeri 
avrettir. Kadının şehvet duyabilecek yaşa gelmiş çocuklardan dahi 
örtünmesi farzdır. 

Ibâdiyye'de ise, yabancı kadının el ve yüzü dışındaki yerlerine bakmak, 
haramlığından öte, abdesti dahi bozar. (Mevsü'atü'l-Fıkhı'l-Islâmi, NI/121- 
130 (Ecnebi Md.)) 

Ancak, şahsen ehl-i sünnetin, bu konuda başka mezheplerden görüş 
arayacak kadar zarüret içerisinde olduğu kanaatinde değilim. Asr-ı 
Saâdet'ten bugüne, ne kadın ve erkeğin tabiatlarında, ne de ihtiyaçlarında 
bir değişiklik olmuştur. Cihanşumul ve ahkâmı kıyâmete dek sürecek olan 
bir dinin orta yolu olan ehl-i sünnet mezheplerinin çaresiz kaldığı, ya da 
görüşlerinin (geçerliliğinin sona erdiği bir mesele düşünülemez. 
Binaenaleyh, ortada bir zarüret meselesi yoktur ki, başka türlü bir çâre 
aransın. Aksi halde bu çığırın da sınırını tayin zor olur. O taktirde birisi 
çıkıp pekâlâ şöyle diyebilir: Iki hafta önce bir gazetenin verdiği habere 
göre, Türkiye'de 338 bin hayat kadını icra'yı faaliyet etmektedir. Bu durum 
büyük bir zarüret halini almış ve umumi bir belâ oluşturmuştur. 
Binaenaleyh bunca kadını bu işten vazgeçiremeyeceğimize göre, Şia 
mezhebindeki mut'a nikahını tatbik etmek suretiyle, bu kadınları ve bunun 
birkaç katı erkeği zina etmekten kurtarmış oluruz. Bu nasıl hiç bir akıllının 
kabul edemeyeceği bir yolsa, diğeri de aynıdır. 


AVRET KONUSUNDA MUHTELIF KONULAR 


Bakma konusunda kâfir kadın da müslüman kadın gibidir. Ancak kâfir- 
kadının saçına bakılabileceğini söleyenler de vardır. Süfyanü's-Sevri, 
(Mü'minlerin kadınlarına...) (en-Nür 24/31) ayetini delil tutarak, zimmi 
kadınların ziynetlerine bakmakta mahzur yoktur. Bunun yasak olması fitne 
endişesindendir, haram olduğundan değildir, der. (M.Ali es-Sâbüni, 
Muhtaşaru Tefsir-i Ibn Kesir, N/115.) 

Avret olan herhangi bir kısım, bedenden ayrılması halinde de avrettir, 
bakılması haramdır. 

Çocuğun 4 yaşına kadar avreti yoktur. Bundan sonra şehvet duyacağı yaşa 
kadar avreti sadece ön ve arkadır. Şehvet sınırına geldiğinde ise kız olsun, 
erkek olsun, namazda da namaz dışında da avreti, cinsinden-olan bâliğin 
avreti gibidir: 

Erkek, annesinin, kızının ve kız kardeşinin odalarına izinsiz giremez. Resim 
haline getirilen avret mahallere bakmanın haramlığı konusu, Ibn Abidin'ne 
göre tereddüt mahallidir. (Ibn Abidin, Hâsiyetu Reddi'I-muhtâr, VU/ 373.) 
Saça insan saçı takmak (peruk kullanmak) haramdır. Takılan, insan 
saçından başka bir şey ise, ruhsat vardır. Güzellik amacıyla yüz v.s. 
yerlerinden tüy yoldurması, estetik ameliyat ve dağlama usulü ile dolgu 
yaptırması haramdır. Bu işleri icra etmek de haramdır: (Bu konudaki 
hadislerin tefsiri için bk. es-sevkâni, Neylü'l-Evtâr N/641-643.) 

Avret olan kısmın, doğuracağı zararlar itibariyle, haramlık derecesi de 
farklıdır. Diz uyluktan, uyluk da ön ve arka taraflardan haramlıkta daha 
hafifdir. Buna göre dizini açan birisini her müslüman yumuşakça ikaz etme 
durumandadır. Israr etmesi halinde üzerine varmaz. Uyluğunu açtığını 
görürse, sertçe ikaz eder; ama ısrarı halinde dövmez. Ön ve arka uzuvlarını 
açanı görürse örtmesine emreder. Israrı halinde terbiyesini verir denmiştir. 
(Fetâvâ-yi Hindiyye, V/288.) Bu durumda öldürülebileceğini söyleyenlerin 
bile bulunması, (Dürer Hâsiyesi, Abdü'l-Halım, 1/199.) dikkat çekicidir. 


AVRET OLAN YERE DOKUNMA VE "MUSAFAHA" 


Genel kaide olarak; "bakılması helâl olan yere dokunmak da helâldir." 

Bundan sadece erkeğe göre yabancı kadınlar istisna edilir. Meselâ erkek, 
Hanefi mezhebine göre yabancı bir kadının eline ve yüzüne belli şartlarla 
bakabildiği halde, dokunması caiz değildir. 
Buna göre:Kadınla musâfaha, kadın genç ve şehvete sebep olabilecek 
durumda ise, haramdır. Zira Allah Resulü, yabancı bir kadının elini tutanın, 
eline Kıyâmet Günü ateş konacağını haber vermiştir. (Ibn Hümâm, Fethü'- 
Kadir, VN/98.) Kendisi de biat esnasında kadınlarla musâfaha yapmamış ve 
"Sizden söz ile biat alıyorum." buyurmuştur. Hz.Aişe yemin ederek, Hz. 
Peygamber'in elinin biat esnasında hiç bir kadına dokunmadığını söyler. 
(Bu konuda daha geniş bilgi için bkz. Sabüni, age. N/565-66.)Ancak şehvet 
duyulmayacak derecede ihtiyar olan kadınla musâfaha etmekte bir beis 
yoktur. Hz. Ebü Bekir, süt annesinin kabilesinden olan ihtiyar kadınlarla 
musâfahalaşırdı. Allah Resulü'nün de biatta ihtiyar kadınlarla mushafaha 
yaptığı rivayeti mevcuttur. (Ibn Hümâm age., VNI/98.) Erkeğin erkekle 
musâfaha etmesi ise câizdir. Çünkü sahabe musâfahalaşırlardı. Muanakaları 
(birbiri boynuna sarılmaları) ise, belden yukarıları açık olması halinde 
ihtilatlıdır. Ancak çıplak olmaması kaydıyla câizdir. Zira Allah Resulü ile 
sahabe muânaka yapmışlardır. (Bu konuda geniş bilgi için bkz. Ebu'l-Vefâ 
el-Efgani"nin "Muhtaşaru't-Tahavi'ye yaptığı tâlikât, s. 438-39.) 


AVRET VE ÖRTÜNME EMRİ 


"Avret" sözlükte, gedik gibi yerlerdeki aralık ve kendisinden fesat ve 
zarar beklenen şey anlamındadır. (el-Harasi ,Alâ-muhtaşar-i Seydi Halil 
1/244.) Insanın avret bölgesine "avret" denmesi, görülmesiyle fesat ve 
kötülük ortaya çıkacağı içindir. Yoksa "avret", çirkinlik anlamındaki "aver" 
kelimesinden türemis değildir. Çünkü kadının avret olan yerlerinin çoğu, 
çirkin olmak şöyle dursun, gönüllere hoş gelir ve güzel sayılır. (agk.) 

Allah Kurân-ı Kerim'de, Peygamberimiz'in kadınlarına hitaben: 
"Evlerinizde ağırbaşlılıkla oturun. Ilk Cahiliyye Dönemi kadınlarının 
kırıladöküle, süslerini göstere göstere yürüyüşü gibi yürümeyin" (Ahzâb (3) 
32.) buyurur. Nür Süresi'nde: "Mü'min kadınlara da şöyle gözlerini 
(haramdan) kıssınlar, ırzlarını korusunlar, süslerini göstermesinler - 
kendiliğinden görünen müstesna- başörtülerini yakalarının üzerine 
salsınlar" (Nür (24) 31.) buyurur. Yine Ahzâb Süresi'nde: "Ey Peygamber! 
Zevcelerine, kızlarına ve mü'minlerin kadınlarına söyle, "cil-bâb"larını 
üzerlerine atsınlar" buyurur. (Ahzâb (33) 59.) 

Peygamber Efendimiz de: "Erkek erkeğin âvretine, kadın da kadının 
avretine bakmasın", (Müslim, hayz 7; Tirmizi, edep 38; Ibn Mâce, taharet 
137; Müsned NIW/63.) "Ergin, olmuş bir kadının namazını Allah başörtüsüz 
kabul etmez" (Tirmizi, salat 160; Ibn Mâce, taharet 132; Müsned V1/150, 
218, 259.), "Şehvetle bakmak gözün zinâsıdır" (Buhâri, isti'zan 12, kader 9; 
Müslim, kader20, 21; Ebü Dâvüd, nikâh Müsned N/276.), "Şehvetle 
bakmak şeytanın zehirli oklarından bir oktur" (Hindi Kenz V/329 (13075).) 
buyurmuştur. 

Bu ve benzeri âyet ve hadislerden ötürü, tüm Islâm bilginleri, kadının da, 
erkeğin de avretini kapatması konusunda sözbirliği halindedirler. Yine 
bütün Islâm bilginleri kadının elleri, yüzü ve ayakları dışında kalan bütün 
bedeninin "avret" olduğu konusunda sözbirliği halindedirler. İslam'ın bu 
konudaki öğretileri açık ve emredici olduğundan, örtünmenin gereğine 
inanmayanların dinden çıkmış, yani kâfir olmuş olacağını söylemişlerdir. 
Kapanmanın gerekliligine inanmakla beraber, kapanmayanların ise dinden 
çıkmış olmayacağını, ancak günah işlemiş olacağını bildirmişlerdir. İslam'ın 
böyle kesin ve net bir öğretisiyle alay etmenin de insanı dinden 
çıkaracağını, bu hatayı işleyen mükellefin, tevbe edip, imânını yenilemesi 
gerektiğini duyurmuşlardır. 


Çünkü çıplaklık ilkelliğin, giyinme ise medeniliğin belirtisidir. Çıplak 
gezmenin hiçbir yararı yoktur, bununla birlikte bir sürü zararı vardır. 
Giyinmenin ise hiçbir zararı olmadığı gibi, bir sürü yararı vardır. Giyinme 
iffetli ve namusluluğun sembolüdür. Soyunma ise insanı iffetsizliğe götürür. 
Cinsel cazibede diğer nimetler gibi bir nimettir. Her şeyin bir sahibi 
bulunduğu ve sahibi olmayanlara helal olmadığı gibi, insan bedeninin gönle 
hoş gelen cinsel çekiciliği de, sadece sahibine helâldir. Sahibi olmayanlar, 
ondan gözle de olsa yararlanamazlar. Hanımına başkalarının bakmasında 
sakınca görmemek, yada hanımların kendilerini, bakılacak şekilde 
ayarlaması, modem tıp gözünde psikolojik ve cinsel hastalık olarak görülür. 
Insanların binde dokuzyüzdoksandokuzu da giyinmenin gerekli olduğunu 
savunur; ancak ne kadar giyinilmesi konusunda ayrı ayrı şeyler söylerler. 
Yani insan aklının giyinmeye çizebileceği sabit bir sınır yoktur. Öyleyse 
dinin çizdiği sınırları kabul etmek en akıllıca hareket olsa gerektir. 
Giyinme, ayrıca tabii, yani fitri ve doğal bir olgudur. Tabiatta hiç bir nimet 
çirilçıplak ve elbisesiz değildir. En değerli meyvalar iki-üç kat elbise ve 
ambalaj içerisinde sunulmuştur. Demek ki, değerli olan daha çok 
saklanmakta ve daha çok örtülmektedir. Kömür, kapının önünde bırakılır 
ama elmas, evin de en gizli köşesinde saklanır. Kısaca örtü, kadının 
değerinin de göstergesidir. 

Hanefilere Göre Avret 

Avret yerlerinin örtülmesi Kur'ân-ı Kerim ve hadislerle emredildiği için, 
bunda bilginlerin söz sahibi olamayacağını ve bunu hepsinin sözbirliği ile 
kabul ettiğini daha önce söylemiştik. Ancak erkeğin göbeği ile dizkâpağı 
arası dışında kalan yerleri ile, kadının elleri, ayakları ve yüzünün avret olup 
olmadığı konusunda ayrı fikirde olanlar vardır. 

Şâfii ile Hanbeli mezheplerine göre, kadının yüzü ve elleri de dahil, bütün 
vücudu avrettir ve mahremi olmayanlara karşı örtülmesi gerekir. Kadın 
ellerini ve yüzünü ancak namazda açabilir. Maliki mezhebinde ise, kadının 
elleri ve yüzü avret değildir, ancak yabancılara karşı kapatması daha 
güzeldir. 

Diğer mezheplerin uygulamalarını özet olarak gördükten sonra şimdi de 
Hanefi Mezhebi'nde avret ve örtünme ile ilgili uygulamayı geniş olarak 
görmeye çalışalım: 

a) Namazda: 

Erkeğin namazdaki avreti; namaz dışında olduğu gibi, göbekle dizkapağı 
arasıdır. Dizkapağı avrettir, göbek ise avret değildir. Hür kadınların avreti 


ise; yüzleriz, ellerinin içleri ve ayaklarının üstleri hariç bütün vücutlarıdır. 
Hattâ kulağı hizasindan aşağıya sarkan saçlarının açılması, bazılarına göre 
namaza engel değilse de, daha doğru olan görüşe göre avrettir. Ancak bu 
sarkan saçların avret olmadığını söyleyenlere göre dahi, mahrem olmayan 
erkeğin, kadının saçına bakması haramdır. Yani böyle sarkan saçlara 
bakmak, avret olduğu için değil, fitneye sebep olabileceği için haramdır. 
(Ibrahim Halebi, Gunyetü'l-mümteli 212.) 

Namazda iken insanın avreti, kaba ve hafif olmak üzere ikiye ayrılır. Kaba 
avret, çevreleri ile birlikte ön ve arka organlar, hafif avret ise, avretin geri 
kalan kısmıdır. Namaz kılarken kaba avret, ya da hafif avret organlarından 
birinin, dörtte birinin kendiliğinden açılması, namazın bir rüknünü edâ 
edecek kadar sürerse namazı bozar. Bunu kendi eylemi ile yaparsa namazı 
hemen bozulur. Meselâ bir kolunun dörtte biri namazda iken açılan kadın, 
bu şekilde bir rüknü, meselâ ruküu yapacak kadar kalırsa namazı bozulur. 
Daha az süre açılırsa bozulmaz. Ancak önceden açıkken namaza 
başlayamaz. 

b) Namaz Dışında:Kadının Avreti 

Yabancı Erkeklere Göre 

Kadının yabancı erkeklere göre avreti, yüzü ve elleri hariç, bütün bedenidir. 
Ebü Yüsuf'a göre, iş görme gibi bir zorunluluk bulunduğunda, kolunun 
dirseklere kadarki kısmı da avret değildir. Ancak fetvaya uygun görüşe 
göre, kolu da avrettir. Bazılarına göre de kollar namaz içinde avrettir, namaz 
dışında avret değildir. Ayakların topuklardan aşağısı konusunda da aynı 
şeyler söylenmiştir. 

Ancak yüzü ya da elleri görüldüğünde, kötü duygulara (fitneye) sebep 
olacaksa, kadının yüzü ve elleri de dahil, bütün vücudu avrettir. 

Mahremi Olan Erkeklere Göre 

Kadının mahremi olan erkeklere göre avreti, erkeğin erkeğe göre avreti 
gibidir, ancak kadın mahremi olan erkeğe kamı, sırtını ve bir görüşe göre 
memelerini de gösteremez. (Ibn Hümâm, Fethu'i-KadirV11/105. ) 

Kadının mahremi olan erkekler, Nür süresi otuzbirinci âyetinde sayıldığı 
gibi: Kocası (kadının kocasına göre hiç bir yeri avret değildir), Babası, 
dedeleri, kocasının Babası ve dedeleri, erkek çocukları, kocasının erkek 
çocukları, kendi erkek kardeşleri, erkek kardeşlerinin çocukları ve kız 
kardeşlerinin çocukları (yani yegenleri), kendi kadınları, köleleri, evlerine 
sık sık girme alışkanlığı olan ve cinsel arzusu bulunmayan erkekler ve 
cinselliği henüz kavramamış çocuklardır. Amcalar ve dayılar da baba 


makamındadırlar. Kocasının erkek kardeşi, yani kayınbiraderleri ve 
kocasının dayısı ve amcası ise mahremi değildir. İşte kadın, bu mahremi 
olan erkekler yanında omuzlarına kadar kolları, başı, boynu ve dizden aşağı 
bacakları açık durabilir. Ancak bu, kötü duygu söz konusu olmadığı 
zamandır. Ayrıca durabilir demek, durması gerekir demek değildir. Onların 
yanında da, hattâ yalnız başına da kapanmaya daha çok dikkat etse daha 
güzel olur. 

Yukarıda sözü edilen âyette kadının; sayılan mahremlerine zinetlerini, yani 
süs ve takılarını, dolayısı ile bunların yerlerini göstermesinde sakınca 
olmadığı bildirilmiştir. Islâm bilginleri de kadının süs yerleri; baş, yüz, 
göğsün üst kısmı, boyun, kulak, el, kol, ayak ve bacaklarıdır. Çünkü başa 
taç ve Ssaçbağı, boyun ve bağıra gerdanlık, kulaga küpe, bazuya bazubend, 
kola bilezik, ele yüzük ve kına, bacaga halhal, ayağa da yine kına takılır ve 
sürülür, dolayısı ile kadının mahremlerine gösterebileceği yerleri buralardır, 
demişlerdir. Memeleri, sırtı ve kamı ise zinet yeri olmadığından, oralarını 
kadın, kocasından başka erkeklere gösteremez. 

Kendi Kadınlarına Göre Avret 

Kadının "Kendi Kadınlarına" göre avreti, erkeğin erkeğe göre avreti gibidir, 
yani göbeği ile dizkapağı arasından ibarettir. Ancak Imam Azam'dan bir 
rivayete göre, kadının "Kendi Kadınları"na göre avreti de, mahremi olan 
erkeklere göre avreti gibidir, karını ve sırtını da gösteremez. (Zeylai, 
Tebyin V/18.) 

Âyette geçen ve kadının zinet yerlerini gösterebileceği "Kendi 
Kadınları"ndan maksat, çoğu Islam bilginine göre Müslüman olan 
kadınlardır. Hz.Ömer; görevlisi Ebü Ubeyde b. el-Cerrâh'a yazdığı emir 
mektubunda: 

"Haber aldığıma göre, gayrı müslim vatandaşların (zimmilerin) kadınları, 
müslüman kadınlarla beraber hamamlara giriyorlarmış. Bunu yasakla ve 
buna engel ol. Çünkü zimmi bir kadın, müslüman bir kadının avretine 
bakamaz" diye emir vermiş. Ebü Ubeyde de bunu yürürlüğe koymuş ve 
"Hangi kadın özrü olmaksızın, sırf yüzünü parlatmak amacıyla hamama 
giderse, yüzlerin aklanacağı günde Allah onun yüzünü kara eylesin!" diye 
ilân etmiştir. (Kurtubi XN) 

Ibn Abbas, "Müslüman bir kadını, Yahudi ya da Hiristiyan bir kadının 
görmesi helâl değildir, çünkü gider kocasına anlatır" demiştir. 

Bazı Islâm Bilginlerine göre ise; kadının kadına göre avreti, göbekle diz 
kapağı arasıdır. Kadının bazı kadınlara zinet yerlerini gösterememesi, gidip 


kocalarına anlatabileceklerinden ve fitneye sebep olabileceklerinden 
dolayıdır. Müslüman kadınlar genellikle böyle bir laf taşıyıcılığı 
yapmayacaklarından ötürü, âyetteki "Kendi Kadınları"ndan maksat, 
müslüman kadınlardır, diye yorumlanmıştır. Önemli olan, başkasına 
anlatması, ya da anlatmaması olduğuna göre, "Kendi Kadınları"nı, iyi 
ahlâkı ile tanınmış kadınlar olarak anlamak gerekir. Buna göre kadın, iyi 
ahlâklı olduğunu bildiği ve güvendiği gayrı müslim kadınlara da göbeği ile 
diz kapağı arası dışını gösterebileceği gibi, kötü ahlâklı olarak bildiği 
müslüman kadınlara da zinet yerlerini ve erkeğe gösteremeyeceği yerlerini 
gösteremez. 

Yabancı Kadınlara Göre: 

Kadınların "Kendi Kadınları"nın "kimler olduğu anlaşılınca yabancı 
kadınların da kimler olduğu kendiliğinden anlaşılmış oldu. Buna göre gayrı 
müslim kadınlar ve bir görüşe göre de kötü ahlâkı ile tanınan müslüman 
kadınlar yabancı kadınlardır. Kadının onlara göre avreti, aynen yabancı 
erkeklere göre avreti gibidir. Yüzü, elleri ve ayakları dışında hiç bir yerini 
zorunluluk olmayınca onlara gösteremez. 

Tek Başına Iken: 

Kadın. mahremi olmayan erkeklerin bulunmadığı evinde jile gibi omuzdan 
askılı bir elbise ile bulunabilir, başı. kolları ve dizden aşağısı açık 
dolaşabilir. Ama yalnız başına iken bile sakınması ve örtünmeye dikkat 
etmesi çok daha güzel bir davranıştır. Öyle dolaşan kadın kötü duygular söz 
konusu değilse, belki günah işlemiş olmaz ama, meleklerin varlığını da 
düşünerek, kendi başına iken de kapanan kadının sevap kazanacağı kesindir. 
Ancak evde başkaları yokken kocası öyle gezmesini istiyorsa, onun 
arzusuna uyması da daha güzeldir. Aynı şekilde kocası da onun istediği gibi 
bulunmalıdır. 

Evlenmek Isteyen Erkeğe Göre Avret: 

Kadın kendisiyle evlenmek isteyen erkeğe, birbirini görüp tanımaları, 
begendiklerini ya da beğenmediklerini bilmek için, yüzünü ve ellerini, 
şehvetle bakıyor olsa da gösterebilir. Çünkü bu Peygamber Efendimizin 
tavsiyesidir ve, çok önemli bir sünnettir. (Cessâs Ahkâmü'i-Kur'ân V/173; 
Ibn Rüsd, Bidâye 11/3.) Karakter ve mizaçları birbirine uyan insanların 
kanları da birbirine ısınır ve daha ilk bakışta birbirlerini severler. 
Uymuyorsa sevmezler. Bu yüzden evlenecek olanlar birbirlerini mutlaka 
görmeli ve sevebiliyorlarsa evlenmelidirler. Aksi halde ileride anlaşmazlık 
ve huzursuzlukların çıkması kaçınılmazdır. Islâm'da çok önemli sayılan aile 


kurumunun son derece sağlam temellere oturtulması açısından bu çok 
gerekli bir davranıştır. 

"Ülü'-Irbe Olmayanlar"a Göre Avret: 

"Ülü'l-Irbe olmayan" demek, cinsel arzusu bulunmayan demektir. Âyette 
kadınların zinet yerlerini "ülü'1l-irbe olmayanlar"'a da gösterebileceği 
bildirilmiştir. (Nür (24) 31.) Bu tür insanlar saf ve aptal olup, kadının 
dünyasından birşeyler bilmeyen bedensel iktidarsızlıklarından, aklı 
eksikliklerinden, fakirlik ve miskinliklerinden ötürü, kadınlara karşı bir 
eğilim ve arzu duymayan kimselerdir. 

Mücahid; "karından başka derdi olmayan ve kadınlardan yana bir şey 
bilmeyen eblehlerdir" diye tanımlar. Ancak bunlara bir yaş ve sınır 
çizilmemiş, tespit edilmeleri zamana ve izlenimlere bırakılmıştır. Normal 
saatlarda böyle bir arzu duymayan bazı insanlar, çıplak magazin gazeteleri 
ve televizyondaki seks sahneleri ile duyulan uyarılmış hale gelmiş olabilir. 
Müslüman kadınların buna dikkat etmesi ve bu durumda kollarını ve 
başlarını onların yanında da açmamaları gerekir. 

Küçük Çocuklara Göre Avret 

Aynı âyette zinet yerlerini gösterebilecekleri bildirilen insanlardan biri de, 
"kadınların avretlerinden haberi olmayan çocuklar"dır. Bunda da sınır 
olarak bir yaş gösterilmemiştir. Çünkü çocukların bu tür işleri bilmeleri 
zamana ve zemine göre değişir. Günümüzde yedi yaşındaki bir "televizyon 
çocuğu"nun bilmediği çok az şey olsa gerektir. Bu yüzden bu çocukları bazı 
bilginler; şehvet duyma sınırına ulaşmayanlar, diye belirlemişler, bazıları 
da; neyin avret olduğunu, neyin olmadığını bilmeyenlerdir, demişlerdir ki 
bu, doğruya daha yakındır. Kadının vücudu, hareketleri ve duruşları 
kendisinde hiçbir şehevi değişme oluşturmayan çocuklardır, diyenler de 
vardır. Bu, çocuğun kendi durumuna göre de değişebilir. Buna göre altı ile 
on yaş arası çocuklarda bu tür uyanışlar olabileceğine göre kadının bunu 
göz önünde bulundurması gerekir. Günümüzde on yaşına geldiği halde 
şehvet adına hiçbir şey duymayan bir çocuktan söz etmek -aptal değilse- 
zordur. Bu durumdaki çocuğun da kadına göre erkek gibi olduğu 
bilinmelidir. 

ltyar Kadınların Avreti 

Yaşlı kadınların avreti aslında diğer kadınlardan farklı değildir. Ancak 
onların, süslü-püslü görünmemek şartıyla "cilbablarını" yabancı erkeklerin 
yanında çıkarmalarında bir sakınca yoktur. Bu konudaki âyetin meâli 
şöyledir: 


"Âdetten ve çocuktan kesilmiş ve artık nikâha ümitleri kalmamış olan 
yaşlılara gelince, ancak mahremlerine gösterebilecekleri zinet yerlerini 
açmamak ve şık görünme eylemi (teberruc) yapmamak şartıyla,dış 
elbiselerini bırakmalarında onlar için bir günah yoktur. Bununla beraber 
bundan da sakınmaları kendileri için daha hayırlıdır." (Nür (24) 60.) 

Ihtiyar kadınların, başka erkeklerin yanında bırakabilecekleri elbiseleri, 
"cilbabları", yani üstlüklerinden ibarettir. Bu konuda bütün bilginler aynı 
kanaattedir. Yoksa ihtiyar kadınların, yabancı erkeklere zinet yerlerini 
gösterebileceğini söyleyen yoktur. 

Âdet ve Lohusalık Halinde Avret 

Âdetli ve lohusa kadının, yabancılara, kadınlara ve mahremi olan erkeklere 
göre avreti, diğer zamanlarından değişik değildir. Bir başka deyimle âdetli 
ve lohusanın avreti sadece kocasına göre değişir ve kocası onun göbeği ile 
diz kapağı arasından, dokunmak suretiyle yararlanamaz. Ancak bakma 
konusunda kocasına yine hiçbir yeri avret değildir. Fakat yerinde de 
söylediğimiz gibi, Imam Muharnmed'e göre âdetli ve lohusaya kocası, 
cimadan başka herşeyi yapabilir. Ayrıca bu kitabın "âdetliye ait hükümler" 
bölümüne bakılmalıdır. . 

2- Erkeğin Avreti 

Erkeğin, hem erkeklere, hem de kadınlara göre avreti, göbeği ile diz kapağı 
arasıdır. Ancak bedeninin belden yukarısını (karnını ve sırtını) da kadınların 
yanın da açması mekruhtur. 

Erkek çocuk, erginlik yaşına ulaştığında, parlak yüzlü ise bakma konusunda 
kadın hükmünde; değilse, erkek hükmündedir. 

3- Yolculuk ve Mahremlik 

Erkek, mahremi olan kadınlarla, şehvetten emin olunması halinde sefer 
müddeti ve daha uzun yola çıkabilir. Kadın da, sefer müddeti yola, ancak 
yanında ergin ve akıllı erkek bir mahremi olursa çıkabılir. Yani kadın, 
doksan kilometre kadar bir yolculuğa yalnız başına, bir çocukla, ya da 
başka kadınlarla çıkamaz. Bu haramdır. Kendisine hac farz olmuş olsa dahi, 
eşlik edecek mahrem bir erkek bulmadıkça, hacca da, umreye de gidemez. 
Erkek, başka erkeklerin olmadığı bir evde yabancı bir kadınla tek başına 
duramayacağı gibi, birden çok yabancı kadınla da bulunamaz. (Kadızâde 
Efendi, Netâicü'l-efkâr N/122.) Birincisi haram, ikincisi fitne sebebidir. 

4- Dokunma, Tokalaşma ve Avret 

Ayrı bir konuda da değindiğimiz gibi, genel bir kural olarak; bakılması helâl 
olan yere dokunmak, ya da tutmak da helâldir. Ancak bundan, yabancı 


erkekle yabancı kadının birbirlerine dokunmaları müstesnadır. 

Genç ve şehvet duyulabilecek yabancı kadınla tokalaşmak haramdır. 
Peygamber Efendimiz; yabancı bir kadının elini tutan ele, Kıyâmet Günü 
ateş doldurulacağını haber vermiştir. (Ibn Hümâm, Fethu'l-Kadir V11/98. ) 
Kendisi de biat sırasında kadınlarla el sıkışmamış ve sizden sözlü biat 
alıyorum, buyurmuştur. Âise Annemiz de yemin ederek; "Allah Resülü'nün 
eli kadın eline değdi diyen yalan söylemiştir" demiştir. (Geniş bilgi için bk. 
Sabuni, Ahkâmü'l-Kur'ân N/565-66.) 

5- Zorunlu (Zaruri) Haller ve Avret 

Islâm, insanın sağlığına çok büyük önem vermiş ve bu yüzden temizliği 
imandan saymıştır. Kur'ân-ı Kerim'in bazı âyetlerine dayanarak Islâm 
bilginleri; "zorunlu haller, haramları mubah (serbest) kılar" diye bir kural 
koymuşlardır. Buna göre; hastalanan kadını öncelikle kadın doktor muayene 
edecektir. Yani kadın doktorun bulunduğu ve anlayabileceği bir konuda, 
kadının erkek doktora gitmesi haramdır. Ama kadın doktor bulunmaz, ya da 
hastalığı teşhis ve tedavi edemezse kadın, erkek bir doktora da gidebilir ve 
muayene ve tedavisinin gerektirdiği yerini, gerektirdigi kadar açabilir. 
Ebenin doğum anında kadının avretine bakması, sünnetçinin sünnet anında 
ergin erkeğin sünnet yerine bakması caizdir. (Serahsi, Mebsüt X/156; 
Fetâvay-i Kâdihan (yazma) 612.) 

7- Kadının Elleri ve Yüzü Meselesi: 

Kadının elleri ile yüzü dışındaki bütün bedeninin avret olduğunu, yani 
örtünmesi gerektiğini daha önce söylemiştik. Ellerinin ve yüzünün 
avretligine gelince; Şâfii ve Hanbeli Mezheplerine göre kadının elleri ve 
yüzü de avrettir ve örtülmesi gerekir. Hanefi ve Mâliki Mezheplerine göre 
ise elleri ve yüzü avret değildir, ancak örtülmesi daha güzeldir. Fitne 
sözkonusu olduğunda ise örtmek gerekli olur. 

Şimdi bu mezheplerin hangi delillere dayanarak bu görüşe vardıklarını 
görmeye çalışacağız. Çünkü bu mezhepler ayrı ayrı birer din değildirler, 
olsa olsa aynı hedefe doğru giden ayrı birer yoldurlar. Bu yüzden herhangi 
bir konunun birinde meselâ farz, diğerinde sünnet olması, sünnet olanda da 
kuvvetli ve önemsenmesi gereken bir sünnet olduğunu gösterir. Buna göre 
kadının ellerini ve yüzünü örtmesi, diğer mezheplerde farz ise ve bu konuda 
güçlü delilleri varsa, bizde de örtmesi daha iyi hale gelmiş olur. 

Ellerin ve yüzün avret olmadığını söyleyen Hanefiler'in delilleri şunlardır: 

1. Örtünmeyi emreden âyette, "açılan yerler müstesna" (Nür (24) 31.) 
denmektedir. Bu, açılmasına ve gösterilmesine ihtiyaç duyulan yerler 


demektir ve ellerle yüzden ibarettir. Çünkü bazı sahabeler bunu böyle 
yorumlamışlardır. 

2. Âişe Annemizden alınan bir hadise göre: "Ebü Bekir'in kızı Esmâ, 
üzerinde ince bir elbise varken Allah Resülü'nün yanına geldi de Allah 
Resülü yüzünü ondan çevirdi ve: Ey Esmâ! Kadın âdet görme yaşına 
varınca surasi ve surasindan başka yerinin gölülmesi câiz değildir, derken 
yüzünü ve ellerini gösterdi." (Kurtubi XN/229. ) 

3. Akılla düşündüğümüzde de ellerin ve yüzün avret olmaması gerekir. 
Çünkü kadının yüzü ve elleri açıkken namaz kılmasının câiz olduğu 
herkesçe bilinir. Halbuki, namazda avreti örtmek farzdır. Demek ki elleri ve 
yüzü avret değildir. Hacda da aynı şey sözkonusudur. Çünkü kadın hacda da 
yüzünü açar. 

Kadının elleri ve yüzünün de avret olduğunu söyleyen Şâfii ve Hanbeli 
Mezheplerinin delilleri ise şunlardır: 

1. Sözü edilen "örtünme âyeti"nde, "zinetlerini göstermesinler" (Nür (24) 
31.) yasaklaması da vardır. Zinet, yani süs, yapma olan ve doğuştan gelen 
olmak üzere ikiye ayrılır. Yani hem doğal güzellikler, hem de takılar 
zinettirler. Âyet-i kerime bunu, sadece yapma olanlar diye ayırmamıştır. 
Yüz ise doğuştan olan doğal zinetin merkezidir. Çünkü kadına, ancak 
yüzüne bakıldığında güzel ya da çirkin kadın denir. Sonra yüz fitnenin, yani 
çekici duyguların da merkezidir. Bu yüzden şairler bile güzel kadınları hep 
yüzleriyle tasvir etmiş ve "Kahverengi gözlerin","gamzelerin gamzelerin", 
"kirpiklerin ok ok oldu","leblerin (yani dudakların) goncadır gonca", 
"kalem gibi kaşların", "al yanaklar bal olmuş" gibi mısralarla hep kadının 
yüzünün çekiciliğini anlatmışlardır. Kadının avretini kapatması, zaten çekici 
görülüp ileride kötü sonuçlara sebep olabileceği içindir. Dolayısı ile yüzün 
haydi haydi avret olması gerekir. Âyetteki "açılan yerler müstesna" cümlesi, 
orada kullanılan "lâzım fiil"in özelliğinden ötürü, kasıt ve taşarlama 
olamadan kendiliğinden, meselâ rüzgâr gibi bir şeyle açılan demektir. 

2. Câbir b. Abdullah: "Allah Rasülüne ansızın bakışın durumunu sordum; 
gözünü çevir, buyurdu" (Ebü Dâvüd, nikâh 43; Tirmizi, edep 28; Müsned 
IV/358, 361.) demiştir. Ansızın bakılan yer kadının eli ve yüzünden başka 
bir yeri değildir. 

3. Allah Rasülü Efendimiz Hz. Ali'ye: "Ey Ali! Bakışı bakışa ekleme. 
Kasıtsız olan birinci bakış hakkındır ama, ikinci bakış hakkın değildir" (Ebü 
Dâvüd, nikâh 43; Dârimi, rikâk 3.) buyurmustur: Burada da aynı şey söz 
konusudur. 


4. Ibn Abbas'ın aktardığına göre: "Allah Rasülü ,Fadl b. Abbas'ı hacda 
terkisine almıştı. Fadi, güzel saçlı, parlak ve yakışıklı bir delikanlı idi. Bir 
kadın gelip Allah Rasülü'ne fetva sordu. Fadl ona bakıyor, o da Fadl'a 
bakıyordu. Allah Rasülü Fadl'ın yüzünü öbür yana çevirdi" (Buhâri, megazi 
77, hacl; Müslim, hac 407.). Halbuki; açık olan, hac ibadeti dolayısıyla 
kadının sadece yüzüydü. 

5. Allah Rasülü hacda kadınların yüzlerini açmalarını emretmişti. Demek 
ki, kadının yüzü kapalıydı ve hac dışında kapalı olması gerekiyordu. 

6. Hz. Âise Annemiz, "Iftira Olayı"nda ihtiyacı için kervandan geri kalmış 
ve dönünce bulabilsinler diye konaklama yerinde uyuyakalmıştı. O, olayı 
kendisi anlatır ve: "Safvân'ın istircâ"i (yani innâ lillah... demesi) ile 
uyandım. Hemen cilbabımı yüzüme örttüm. Safvân beni "örtünme" âyeti 
gelmeden önce gördüğü için tanıdı" (Buhâri IV/6, V/57, megazi 34.) der. 
Demek ki, örtünme âyeti geldikten sonra müslüman kadınlar yüzlerini 
kapatıyorlardı. 

7. Kur'ân-ı Kerim'de Allah mü'minlere hitap ederek: 

"Peygamberin hanımlarından birşey istediğiniz zaman perde arkasından 
isteyin" (Ahzâb (33) 53.) buyurmuştur. Halbuki. Peygamberin hanımları 
bütün mü'minlerin anneleridirler. Onlara öyle davranılırsa, diğer kadınlara 
daha titiz davranılmalıdır. 

8. Ellerin ve yüzün avret olmadığına işaret eden sözkonusu "Esmâ Hadisi" 
de zayıf bulunmuş ve tenkide uğramıştır. Yani onunla ellerin ve yüzün avret 
olmadığına delil getirilemez. Sahih olsa bile, o belki evlenme isteği 
sözkonusu olduğu zamanı anlatır. Çünkü o zaman erkeğin, kadının yüzüne 
bakabileceği bilinmektedir. 

9. Sonra ellerin ve yüzün avret olmadığını söyleyenler de buna rağmen 
kapatılmanın daha güzel olacağını, hattâ fitne sözkonusu olduğunda 
kapatmanın farz olduğunu söylemişlerdir. (bk. Sabuni, N/157-158.) 

Iki tarafın delillerini de gözönünde bulunduran bir çok Islâm bilgini, yüzün 
ve ellerin de kapatılmasının gerekli olduğunu söyleyenlerin delilleri daha 
güçlüdür, demişlerdir. 

Elmalılı Merhum da konuyu irdeledikten sonra, eller ve yüz, zorunluluk 
olduğunda açılır. Zorunlulukları (zaruretleri) da kendi miktarlarınca 
hesaplamak üzere yani sadece zorunluluk olduğu yerlerde bunların 
açılmasında sakınca yoktur, sonucuna varmıştır. (bk. Elmalılı, Hak Dini 
V1U3505.) 


AVRETE BAKAN GÖZ 


Harama ve özellikle de karşı cinsten görmemesi gereken uzuvlara, yani 
"avrete" bakmanın ne kötü bir günah olduğunu bildiren bir çok âyet-i 
kerime ve hadis-i serifler vardır. Tek cümle ile, hadisi kutsi de buyurulduğu 
gibi, "bakma, şeytanın zehirli oklarından bir oktur." Ancak yaklaşık olarak 
sizin verdiğiz mânâda bir söz (hadis) fıkıh kitaplarında zikredilirse de 
müdekkik âlimlerce aslı bulunamamıştır. Hidâye dahil, fıkıh kitaplarının 
"Haram-helâl" bölümlerinde zikredilen şekliyle meali şöyle dir: "Kim 
yabancı bir kadının güzelliklerine şehvetle bakarsa Kıyamet günü gözlerine 
eritilmiş kurşun dökülecektir." Bakabıldiğimiz kadarı ile bu anlamda bir 
hadis meşhur hadis kaynaklarında olmadığı gibi, Ibn Kesir'in 
Mecma'uzzevâid'i ve el-Hindi'nin Kenzü'1-Ummâl'i gibi müracaat 
kitaplarında da yoktur. Ibn Hacer ed-Dirâye'sinde bunu bulamadığını söyler. 
(Ibn Hacer, ed-Diraye 1/225) 

Zeyla'i "gariptir" der.(Zeylâi Nasbu'r-râye) Ancak "garib"i hadis 
istilahındaki meşhur mânâsı ile değil "bulunamamıştır" gibi bir anlamda 
kullanır. Her ikisi de bunun değil de buna benzer bir hadisin var olduğundan 
söz ederler. "Istemedikleri halde bir topluluğa kulak verip dinleyenin 
kulağına Kıyamet günü eritilmiş kurşun dökülecektir." anlamındaki o hadis 
meşhur kaynaklarda vardır ve sahihtir.(bk. Buhari, ta'bir 45; Ebu Davud, 
edeb 88; Tirmizi, libas 19 vb.) Ibnü'1-Esir de meşhur hadis lugatinda, 
sadece ikinci hadise işaret etmektedir.(Ibnü'l-esir, en-Nihâye 1/77) Buna 
göre muhtemelen kulak için vârid olan tehdit bir kelime değiştirmekle 
yanlışlıkla göz için de kullanılmıştır. Ya da hadis kitaplarına geçmemekle 
beraber fıkıhçılar kanalı ile nakledilegelmiştir. Her halükârda hadisçilerin 
bu söze verdikleri not "aslı yoktur" şeklindedir. Yani hadis olduğunu 
gösteren bir senedi bulunamamıştır, demektir. 

Avrete Bakmanın Etkisi 

Kadının kadına ve erkeğin erkeğe gösteremeyeceği yerlerinin göbekle 
dizkapağı arası olduğunu biliyoruz. Buraların isteyerek gösterilmesi halinde 
kırk günlük sevabın boşa gitmesi diye bir şey var mıdır? 

Insan ruh ve beden ikilisinden oluşan bir varlıktır. Beden nasıl helâl ve 
faydalı gıdalara muhtaç ise, zararlı ve zehirli gıdalardan korunması 
gerekiyor ve korunmadığı takdirde kötü yönde ve bazan uzun süreli 
etkileniyorsa ruh da öyledir. Gıdası olan ibâdetler ve zikirle beslenmeli, 


maddi ve manevi haramlardan korunmalıdır. Korunmadığı takdirde, 
haramın derecesine göre ruh ondan etkilenecek ve insanın manevi 
mekanızması(letaifi, manevi alıcıları) bozan bir tel kopmakla, bazan arap 
saçına dönmekle, bazan da (Allah korusun) tamiri mümkün olmayacak 
biçimde parçâ parça hale gelmekle zarar görecektir. İşte her günahın insanın 
manevi dünyasında üç gün, beş gün, kırk gün; ömür boyu sürecek bir izi 
olur, sevabı da o nisbette azalır. Meseleyi -Allahu a'lem- böyle anlamak 
gerekir. Yoksa göbekle dizkapağı arasını gösteremeyeceği insana gösterenin 
bütün amelleri boşa gider; hiç bir hayrı kalmaz diye anlamamalıdır: Bir 
lokma haramın ibâdetler üzerinde kırk gün kötü tesiri vardır, mealindeki 
hadisde bize bu noktada ışık tutar. 


AVRETLE İLGİLİ BAZI TERİMLER 


"Zinet" 
"Zinet"; ister doğuştan olsun, ister yapma olsun, insanın başkalarının 
gözünde süsleyen ve güzelleştiren şeylerdir. Avret ve örtü kurallarını 
belirleyen ayet-i kerime (en-Nür, 24/31 ) iki kez kadınların zinetinden 
sözetmekte ve birincisinde: "Kendiliğinden açılanı müstesna, zinetlerini 
açıga vurmasınlar.", ikincide ise bu istisna zikredilmeksizin "Zinetlerini 
..den başkalarına açmasınlar" denmekte ve kadınların mahremleri 
sayılmaktadır. İşte fıkıhçılar bu ikilemden hareketle kadınların, herkesin 
görebileceği "kendiliğinden açılan" bir "dış zinetleri" bir de sadece ayette 
sayılan mahremlerine gösterebilecekleri "iç zinetleri" bulunduğunu 
söylemişler ve herkesin görebileceği dış zinetin ne olduğu konusunda biraz 
değişik yorumlarda bulunmuşlardır. 
Bu "dış zineti", çoklarına ve bu meyandan Hanefilere göre eller ve yüzden 
ibarettir. Çünkü kadının tabiilik ve zorunluluk dolayısıyla kendiliğinden 
açılan yerleri buralardır. Namazda avreti örtmenin farz olduğu herkesin 
malumudur. Eller ve yüz açıkken namazın caiz olduğunu da herkes bilir. 
Öyleyse dış zinet'ten maksat buralar olmalıdır: Aslında zinet buralara 
takılan süslerdir, ancak zinetin kendisi kastedilmeyeceğine göre - çünkü 
vitrindeki zinetlere bakmanın haram olduğunu kimse söylememiştir- 
kastedilen onun kullanıldığı yerolacaktır. 
Diğer bazılarına göre ise, açılmasına müsaade edilen dış zinet, ayette 
kullanılan "zahara" fiilinin özelliği gereği, kendiliğinden açılan zinettir ki, 
bunun, kapatma imkânı olduğu için kendiliğinden açılması söz konusu 
olmayan eller ve yüz olması mümkün değildir. Bu, kadının iradesi dışında 
rüzgar v.s. ile açılan zineti olmalıdır. Söz konusu ayette zinetin ikinci 
zikredilişinde bu istisnanın olmaması da bunu gösterir. Yahut da bu; zaten 
kapatma imkânı olmayan dış elbiseden ibarettir. (Bu konudaki değişik 
görüşler için bk: Alüsi, XVNI/141,142; Cessâs, V/172; Kurtubi, VN/229; 
Suyüti, el-Iklil,192. ) 
"Teberrüc" 
Kur'an-ı Kerim'de avret ve mahremlikle ilgili yasaklardan birisi olan 
teberrüc (bak el-Ahzab 33/32) nedir? 
Kelime olarak "Teberrüc" zuhür ve inkisafa delalet eder. 
Şer'i istilahta kazandığı mânâ ise, ZeMahşeri'nin izahına göre, kadının 


zinetlerini erkeklere açması ve güzelliklerini göstermek amacıyla 
açılmasıdır. (€z-ZeMahşeri,Kessâf, NI/230.) Yani kadının güzel görünmek 
için yaptığı her şey teberrüctür ve yabancıya karşı yapılması haramdır. 
Kadın yaşlı bile olsa durum aynıdır. Zira gerçekten çok ileri yaşlarda bile 
kadınlar, çeşitli makyaj malzemeleri sebebi ile câzip görünebilmekte ve 
şehvetin uyanmasına sebep olabilmektedirler. 

Kurtubi: "Kadının vücudunun şeklini belirten ince iki elbise giymesi de 
“Teberrüc" cümlesindendir. "Zira Allah Resulü böylelerini, giyen çıplaklar 
olarak vasıf lamıştır" der. 

Ibnü'1-Arabi: "Giyıli olarak sayılmaları, üzerlerinde, elbise bulunduğundan, 
çıplak olarak nitelenmeleri ise, elbiselerinin ince olup içlerini belli 
etmelerinden ve çekici yönlerini belirtmelerindendir" der. (Kurtubi, NI/310.) 
Ya da giyili olmaları, elbiseli olmalarını, çıplak sayılmaları da takvâdan 
soyulmuş olmalarını gösterir. Zira Allah, "Takvâ elbisesi daha hayırlıdır" 
buyurur. (Sâbüni,Revâi, N/217) 

Katâde ve Ibn Ebi Nacih: Kadınlann kırıtarak, kırıla-döküle nâzu neşve 
yapmaları; 

Mukâtil: Kadının başörtüsünü bağlamadan başına koyması, böylece 
gerdanlığının, küpelerinin ve boynunun açılması; 

el-Müberrid; (kadının örtmesi gereken güzelliklerini (o göstermesi 
"teberrüc"dür, derler. (Alüsi, XN/88.) 

"Ulü'l-irbe" 

Kadının mahremine açabileceği, zinetini gösterebileceği sınıflardan birisi 
olarak sayılan "Ulü'1-Irbe", saf ve aptal olup, kadının dünyasından birşeyler 
bilmeyen, bedeni iktidarsızlıklardan, aklı zaaflarından ve fakr ve 
meskenetlerinden ötürü, kadınlara karşı bir meyıl ve arzuları olmayan 
kimselerdir. 

Ibn Abbas, "Aptal olan ve kadına ihtiyaç duymayandır." 

Mücahid, "Karnından başka derdi olmayan ve kadınlardan bir şey bilmeyen 
eblehlerdir." diyorlar. 

"Avreti bilmeyen çocuklar" 

Kadının zinetini gösterebileceği sınıflardan biri de "Kadınların avretlerine 
muttali olmayan çocuklardır." Bunun sınırı için bazıları, şehvet sınırına 
ulaşmayanlardır, demiştir. Ayrıca, neyin avret olduğunu neyin olmadığını 
bilmeyenlerdir, denmiştir ki bu doğruya daha yakındır. Kadının vücüdu; 
hareketleri ve durusları, kendisinde hiç bir arzu uyandırmayan çocuklardır, 
diyenler de vardır. 


Ancak ayette yaş sınırı belirtilmemesi ve sadece, "Kadınların avretlerine 
muttali olmayanlar" denmesi zamana ve mekâna göre bu yaşın değişik 
tutulmasına müsâit olmalıdır. 


AVRUPA VE AMERİKA GİBİ MÜSLÜMAN OLMAYAN BİR 
MEMLEKETTE ÇALIŞMAK CAİZ MİDİR? 


Müslüman olmayan bir ülkede veya memlekette bir gayr-i müslimin 
yanında çalışmak caizdir. Haram olduğuna dair hiç bir şey varid olmamıştır. 
Hz. Ali (kv) buyuruyor ki: "Bir gün çok acıkmıştım. Medine avali 
(mıntıka)'sinde iş bulmak gayesiyle oraya gittim. Yahudi bir kadına rast 
geldim. Önünde bir toprak yığını vardı. Onun çamur yapmak istediğini 
tahmin ettim. Bunun üzerine herbir su kovası için birer hurma ile anlaştık 
ve on altı kova çektim. Ve bu sebeple ellerimin içi kabarıp su toplamıştı. 
Sonra kadına gittim onaltı tane hurma verdi bana. Bilahare Peygamber 
(sav)'e varıp kendisine haber verdim, o da o hurmadan benimle birlikte 
yedi" (al-Mecmu). 

Gayr-i müslimin yanında çalışmak caiz değildir diyen olmuş ise, sözü 
senedsiz olduğu için nazar-ı itibara alınmaz. 


AYAĞA KALKMAK 


Selam verirken eğilmek, bazı insanlara isteyerek ya da istemeyerek 
saygı göstermek için ayağa kalkmak, namazlardan sonra imamın, 
"tekabbelellah" diyenleri, elini göğsüne koyarak selâmlaması mahzurlu 
mudur? 

1. Rasülüllah Efendimiz (sav) bir defasında bastonuna dayanarak bir grup 
sahabinin yanına girdi, onlar da ayağa kalktılar. Bunun üzerine: "Acemlerin 
birbirlerini yücelterek kalktıkları gibi siz de ayağa kalkmayın" buyurdular. 
(Ebu Davud, Edep 153; Müsned, V/253, 256) 

2. Bir defasında da: "Kim insanların kendisi için hazırola geçmesinden (el- 
pençe divan durmasından) hoşlanırsa ateşten yerine hazırlansın" buyurdular. 
(el-Beyan vet-ta'rif, N/205) 

3. Diğer bir defasında Sa'd b. Mu'az'i istemişlerdi, gelince yanında 
bulunanlara: "Efendinize (ya da hayırlıniza) ayağa kalkın" buyurdular. 
(Buhari, isti'zan 26; Ebu Davud, edep 144; Müsned, VI/142; Tirmizi, edep 
13) 

Bu hadis-i şerifleri birarada düşünen alimlerimiz şunları söylemişlerdir: 
Meselâ Ebul Velid Ibn Rüşd şunları demiştir. Ayağa kalkma dört türlü 
olabilir. 

A. Haram olan: Kibir ve yücelik taslayıp, ayağa kalkanlar karşısında 
kendini büyük gören için kalkmak. 

B. Mekruh olan: Kendini ayağa kalkanların karşısında böyle görmemekle 
beraber bu yüzden kalbine birşeyler gelebilecek olan ve kalkıldıgında 
zorbalara benzerligi ortaya çıkan için kalkmak. 

C. Caiz olan: Kalkılmasını istemeyen ve zorbalara benzeme sözkonusu 
olmayan kimseler için bir iyilik ve ikram olmak üzere ayağa kalkmak. 

D. Müstehap olan: Yolculuktan gelen birisi için sevinç gösterişi ve 
selamlama niyetiyle ve yeni bir nimete kavuşanın nimetini tebrik, bir 
musibete ugrayanı teselli etmek için ayağa kalkmak (Ayni, Umdetü'1-kâri, 
XX/252). 

Haram olan kalkmaya bir de zengine malı-mülkü için kalkmayı katmak 
gerekir. Rasulüllah Efendimiz (sav): "Kim bir zengine eğilir, onu yücelttiği 
ve elindekilere göz diktigi için kendini küçültürse şahsiyetinin üçte ikisi ve 
dinin yarısı gider" (Beyhaki es-Sünen el-kübrâ; Alâuddin Abidin, el- 
Hediyye'1-Alâiyye, 249; Benzer bir hadis ve açıklaması için bk. Fetâvay-i 


Ibn Salah,18) buyurmuşlardır. 

Bazı fıkıh kitaplarında; "Mescidde oturanın ve Kur'ân okuyanın da 
yanlarına giren için -eğer kalkılmaga layık birisi ise- saygı için kalkmaları 
mekruh olmaz" denir (en-Nemenkanı, el-Fethur'-Rahmani, "/256). 

Tahavi, "ayağa kalkmanın kendisi (liaynıhi) mekruh değildir. Mekruh 
(haram) olan ayağa kalkılmasından hoşlanmak ve kalkılmayacak kimse için 
kalkmaktır" derken, Ibn Vehbân: "Bana göre günümüzde ayağa kalkılması 
güzel (müstehap) olmalıdır. Çünkü kalkılmaması kin, bugz ve düşmanlıga 
özellikle de kalkma adeti olan yerlerde-sebep olabilmektedir" der (en- 
Nemenkani age N/257). Ezrail ise; "Hatta günümüzde, Ibn Abdisselam'ın da 
işaret ettiği gibi, düşmanlığı ve ilişkilerin kesilmesini önlemek için kalkmak 
vacipbile olmuştur mefsedetleri önleme cümlesine dahil olmuştur" 
görüşünü bildirir (bk. Ibn Hacer el-Mekki, ez-Zevacır N/171). Ama onun bu 
görüşünü el-Mekki, büyük günahları saydığı kitabında "Üçyüz doksan 
yedinci büyük günah, halkın kendisine saygı ve hürmetle kalkmasını 
insanın sevmesidir" başlığı altında verir. Sonra yukarıya aldığımız hadis-i 
şerifleri vererek : "Demek ki, ilim, şeref, ahâlak, evlat-baba ilişkisi, 
arkadaşlık vb. duygularla kalkmanın mahzuru yoktur. Hatta Nevevi'nin 
bunu kabul etmeyenlere cevap olarak yazdığı bir risalesi vardır" der.(el- 
Mekki agk; Ayrıca bk. Vehbe ez-Zuhayli NI/571; (Nevevi'nin sözkonusu 
risalesinin adı; Fadü'1-kiyâm li-ehli'l-ilmi ve'1-hadisi ve'zzühhâd ve'1- 
ubbâd ve's-salihin ve'1-kurrâi min ehli'1-Islam"dir. bk. kesfu'zzunün zeyli 
N/199)) 

Asr-i saadette mü'minlerin Hz. Peygamberi gördüklerinde ayağa kalkma 
adetleri yoktu. Hatta Enes b. Malık der ki: Insanların Hz. Peygamberden 
daha çok sevdikleri bir kimse yoktu. Buna rağmen onu gördüklerinde ayağa 
kalkmazlardı. Çünkü onun bundan hoşlanmadığını bilirlerdi. Fakat uzaktan 
gelen birisini karşılamak üzere ayağa kalkarlardı.(Ibn Teymiye Külliyati 
V450-51; Konu için ayrıca bk. Fetavay-i Hindiyye V/325, 369; Bezzâziye 
V1/354; Nevevi, el-Fetâva 79; Hindi, K. Ummal, 1X/157 158) 

Imdi hadis-i şerifleri de gözönünde bulundurarak söylenenleri özetlersek: 

1. Insanların kendileri için ayağa kalkılmasını ve el-pençe divan 
durulmasını sevmeleri ve istemeleri haramdır. 

2. Ilim ehli, edepli, ahlâkli kimseler, baba, dede gibi yakınlar, yolculuktan 
gelenler için bir gönül alma ve ikram için kalkmak güzeldir. (müstehaptır. ) 
3. Insanlara zenginliklerinden ötürü ayağa kalkmak haramdır. 

4. Kalkılmadığı takdirde, bu hareketin saygısızlık sayılacağı, kine, buğza ve 


düşmanlıga, ya da kalkmayanın başka bir zarar görmesine sebep olacağı 
yerlerde ayağa kalkmak, kalkan için mahzurlu değildir, ama kalkılan için 
haramdır. 

Eğilerek selam vermeye gelince bu da yasaklanmıştır. Bir kardeşiyle 
karşılaştıgında eğilen kişinin durumunu Rasulüllah'a sordular da: "Hayır, 
yapmasın" buyurdu (Tirmizi, Isti'zan 31; Ibn Mâce, Edep 15; Müsned, 
NI/198. 121). Çünkü rükü ve secde Allah'tan başkasına yapılmaz. Selâm 
maksadıyla bunlar, bizim şeriatımız dışındaki şeriatlerde yapılırdı. 
Namazlardan sonra elini göğsüne koyarak "tekabbelellah." gibi bir şey 
söylemek de selef-i sahihinimizin yapmadığı bir bid'attır ve terkedilmesi 
gerekir. Ancak bid'at olan bunu söylemek değil çünkü o bir duâdir-, bunu 
söylerken elini göğsüne getirmesidir. 


AYAKKABI İLE NAMAZ KILMAK CAİZ MİDİR? 


Ayakkabı temiz olursa onunla namaz kılmak caizdir. Ve bilfiil bugün 
Türkiye'nin her tarafında cenaze namazı ayakkabıyla kılınıyor. Çünkü 
cenaze namazıyla diğer namazlar arasında fark yoktur. Ebu Mesleme şöyle 
diyor: Enes bin Malik'e (ra), Peygamber (sav) ayakkabıyla namaz kılar 
mıydı? Diye sordum. Enes: "Evet” dedi (Tirmizi). 

Yine Şeddad bin Evs dedi ki: Peygamber (sav) şöyle buyurdu: Yahudilere 
benzemeyiz, onlar ayakkabı ve mestleriyle namaz kılmazlar (Ebu Davud). 
Ancak ayakkabı temiz olmazsa; ne vakit namazı, ne de cenaze namazı 
onunla kılınmaz. 


ÂYBAŞI HALİNDEN SONRA GELEN BEYAZ AKINTI NAMAZA 
ENGEL MIDIR? NAMAZ KILARKEN AKINTI OLURSA NAMAZ 
BOZULUR (MU? BU (OAKINTIYI PAMUK VS. ILE 
ENGELLEMEMDE BIR SAKINCA VAR MIDIR? 


Bu tür akıntılar kadında bir dereceye kadar normal sayılır ve pamuk gibi 
bir şey kullanmak suretiyle (kürsüf) dışarı çıkması önlenebiliyorsa, kadın 
bununla özür sahibi sayılmaz. Yani kürsüf akıntıyı tuttuğu sürece; istediği 
kadar vakit namazı kılabilir. Diğer namazları ise evveliyetle kılar. Ancak 
dışarı (dis ferce kadar) çıkması halinde; abdest bozulmuş olacağından, 
namazda ise namazı da bozulur ve aktigi âni ânlayabilmişse, konuşmadan 
ve başka bir ise bulaşmadan gidip abdestini alırve namazına kaldığıyerden 
devam eder. Ama akıntı kürsüfle kesilemeyecek kadar çok ve sürekli ise, 
özür sahibi sayılır, her namaz için abdest alırve akıntı sürmesine rağmen 
namazını kılar. 


AYIP ARAŞTIRMAK 


Ayıp: Kusur, noksan, eksiklik, leke, fena, uygunsuz, utandıracak veya 
utanmaya sebep olan hâl. 
Islâm toplumunda insanlar, yuvalarından, özel hayatlarından ve 
kendilerinden emin olarak yaşarlar. Hangi sebeple olursa olsun, şahısların 
dokunulmazlığını çiğnemek, aile mahremiyetlerini ortadan kaldırıcı 
harekette bulunmak yasaklanmıştır. Hatta suçluyu bulmada bile olsa, 
insanların ayıplarını aramaya ruhsat verilmemiştir. Böyle bir hâl insanların 
dokunulmazlığının kalkmasına sebep teşkil etmemiştir. Islâm'a göre, hiç 
kimse iç görünüşüne göre takibata uğramaz; dış görünüşüne göre 
cezalandırılır. Kimsenin görmediği yerde işlenen suçtan, ayıptan, zan ve 
tahminlere dayanarak ceza verilemez. Sadece suçlu işlediği suçu açığa 
vurduğu zaman yakalanır. 
Kur'an-ı Kerim'de: "Ey inananlar! Zandan kaçınınız, zira zannın çoğu 
günahtır. Bir kimsenin noksanını ve ayıbını araştırmayınız. " (el-Hucurât, 
49/12) buyurulur. Bu ayette, insanların noksanlarının araştırılması, 
hatalarından bahsedilmesi, gizliden gizliye şahsi hayatındaki sırlara vâkıf 
olmaya çalışılması yasaklanmıştır. "Tecessüs etmeyin"den maksat; 
müminlerin eksikliklerini bulacağız, açık delil ve emareler elde ederek zan 
ve yakin husule getireceğiz diye casus gibi inceden inceye yoklayıp 
araştırmayın da zâhiri olanı tutun. Allah'ın örttüğünü siz de örtün. (Elmalılı 
Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, VI, 4473) Zira insanların haysiyetine 
dokunan hareketlerden biri de başkalarının ayıplarını aramak, onları şurada 
burada söylemektir. Şeytan, insana kendi kusur ve ayıplarını unutturup bir 
tarafa bıraktırır, sonra başkasının ayıp ve kusurlarını araştırmaya sevkeder. 
Başkalarının eksiklerini araştırmaya kalkışmak da ahlâklı insanın işi 
değildir. 
Islâm başkalarının ayıplarını, kusurlarını aramayı, halka tecessüs altında 
tutmayı şiddetle yasaklarken müslümana da tecessüs ve tahkik hakkı 
vermemiştir. Bu sebeple bir müslümanın evine girilip hâl ve durumu 
tecessüs edilemez. Kesin emirle tecessüsün yasaklanmasının sebebi; 
herkesin kendi evinde emniyet ve huzur içinde yaşamasını temin etmek; 
kişileri fitne ve fesâda sürüklememektir. Nitekim Hz. Peygamber: 
"Müslümanların ayıplarını, gizli hallerini araştırmaya çalışırsan, onları ifsâd 
eder veya ifsâda yaklaştırmış olursun " (Ebü Dâvüd, Edeb, 37) 


buyurmuştur. 

Islâm'a göre, insan hususi meskeninde bir fenalık yapmış olsa, bunun evinin 
içinde kalması, hârice aksetmemesi, toplum arasında yayılmaması 
gerekmektedir. Bu sebeple izinsiz bir kimsenin evine girilmesi bile 
yasaklanmıştır. 

Hz. Peygamber (s.a.s.) bir gün minbere çıkarak; ayıp araştıranların zayıf 
imanlı kişiler olduğuna işaret edip şöyle seslendi: "Ey diliyle müslüman 
olup kalbiyle işlememiş olanlar gürühu! Müslümanları üzmeyin, onları 
ayıplamayın ve onların kusurlarını araştırmayın. Şu bir gerçektir ki; her kim 
müslüman kardeşinin ayıbını araştırırsa Allah da onun ayıbını meydana 
çıkarır ve Allah her kimin ayıbını meydana koyarsa, evinin içinde bile olsa 
onu kepâze eder. " (Tirmizi, Sünen, B. 84, 2101) Müslüman kardeşinin 
ayıplarını örten, bir ölüyü diriltmiş gibidir. " (Buhâri, Mezâlim, 3; Müslim, 
Birr, 58) 

Ayıp ve kusur işleyen bazı kişiler vardır ki yaptıkları işlerin zararı açığa 
çıkmayıp, başkalarına sirâyet etmez. Böyle kişilerin şahsi kusurlarını, 
ayıplarını açığa çıkarmak, çeşitli mercilere şikâyet etmek doğru değildir. 
Şikâyet edip ayıp ve kusurları ortaya çıkartmakla sadece kişinin kendine ait 
olan günahı teşhis edilmiş ve fakat bir taraftan da ayıp işleyen kişi 
utandırılarak toplum içinde mahcup duruma düşürülmüş olur. Neticede o 
kişi, "zaten toplum beni biliyor" diye açıktan günah işlemeye itilmiş, 
işlenen ayıplar da normal hale gelmiş ve böylece de ayıp işlemek 
meşrulaştırılmış olur. Bu sebeplerden dolayı, kişilerin ayıp ve kusurlarını 
bulup onları toplumda teşhir etmek yerine, tatlı dille özel nasihatta 
bulunmak, çeşitli vesilelerle günah işlemesine mani olmak daha faydalı 
olur. Ancak, şahısları aşıp başkalarına ve topluma zararı dokunacak şekilde 
açığa çıkan ve insanlara zulüm getiren ayıplar, günahlar böyle değildir. 
Bunları önlemekte müslümanların biribirlerine yardımcı olmaları ve 
kötülüğü birlikte yok etmeleri gerekmektedir. 


AYIP ÖRTMEK 


Başkalarının kusur, eksiklik, utanılacak şey, suç, cürüm, şeref ve 
haysiyete aykırı davranış, nezaket ve terbiye dışı, fena, kötü, utanç verici 
şey cinsinden yaptığı işlerin duyulmasını, görülmesini önlemek, 
yayılmasına mani olmak. Toplumu ve insanları kötülüklerden korumak için 
işlenen ayıpları örtmek ahlâki faziletlerin başında gelir. Böylece Islâm'ın 
övdüğü, müslümanlarda bulunmasını istediği faziletlerden birisi de 
başkalarının ayıp ve kusurlarını örtmek ve gizlemektir. Buna karşılık; bir 
müslümanı küçük düşürmek, şahsiyetini lekelemek ve onu rezil etmek için 
ayıplarını araştırmak ve başkalarına anlatıp açıklamak ise büyük bir 
ahlâksızlık olup, Islâm tarafından yasaklanmıştır. Cenâb-ı Hak şöyle 
buyurur: 

"Müslümanların ayıplarını (ve gizli şeylerini) araştırmayın..." (el-Hucurât, 
49/12). Resulullah da bir hadiste: Birbirinizin özel ve mahrem hayatını 
araştırmayın" (Müslim, Birr ve Sıla, 30) diye buyurmaktadır. 

Resulullah (s.a.s.) başka bir hadislerinde şöyle buyurmaktadır: 

"Her kim bir müslüman kardeşinin ayıp ve kusurlarını, kimsenin görmediği 
ve görmesini istemediği şeylerini örterse, Allah'u Teâlâ da kıyamet gününde 
onun ayıplarını örter. Her kim müslüman kardeşinin meydana çıkmasını 
istemediği birşeyini ortaya çıkarır ve dile verirse; Allah da onun ayıplarını, 
kimsenin bilmesini istemediği hallerini meydana çıkarır. Bu suretle kendi 
evi içinde de olsa onu rezil eder. Müslüman kardeşinin ayıplarını örten, bir 
ölüyü diriltmiş gibidir. " (Buhâri, Mezâlim, 3; Müslim, Birr, 58; Tirmizi, 
Birr ve Sıla, 85) 

Müslümanın ayıp araştırması değil, bilâkis gördüğü ayıp ve kusurları 
örtmesi gerekir. Diğer bir hadis-i şerifte: Kim bir müslümanın ayıbını 
dilerse Allah da kıyamet gününde onun ayıbını örter. " (Ebü Dâvud, Edeb, 
39), Kim bir ayıp görür de örterse sanki kabrine diri gömülmüş bir yavruya 
can vermiş gibi olur. " (Ebü Dâvud, Edeb, 38) buyurulmuştur. 

Insan başkalarının ayıp ve kusurunu değil, kendi ayıp ve kusurunu görmeye 
çalışmalıdır. Peygamber Efendimiz (s.a.s.): Kendi ayıbı, insanların ayıbını 
görmekten alıkoyan kimseye müjdeler olsun. " (Aclüni, Keşfu'l-Hafa, TI, 
46) buyurmuştur. 

Ayıpların araştırılıp ortaya dökülmesi; insanları birbirine düşürmekten, 
aralarında kin ve düşmanlık tohumları ekmekten, fenalıkların 


yayılmasından başka bir şeye yaramaz. Insanların gizli kalmış kusurlarını 
açıklamak, herkese duyurmak onların utanma duygularının yok olmasına, 
sosyal kontrolün azalmasına ve böylece ahlâksızlığın süratle yayılmasına da 
sebep olur. Resulullah: Müslümanların ayıplarını, gizli hallerini araştırmağa 
kalkışırsan, onları ifsad eder (ahlâklarını bozar) veya ifsada yaklaştırmış 
olursun, " (Riyazü's-Sâlihin, 111,154) buyurmuştur. 

Peygamberimiz ve ashabı, kimsenin ayıplarını araştırmamış ve araştıranları 
da şiddetle kınamıştır. Peygamberimiz'in: "Din kardeşini bir suçundan 
dolayı ayıplayan kimse, o suçu (günahı) kendisi de işlemedikçe ölmez." 
(Tirmizi, Kıyâme, 53) uyarısını da hiç bir zaman unutmamak gerekir. 

Bir gün Hz. Ömer'in yanına bir adam geldi ve ona şöyle dedi: "Benim bir 
kızım var, cahiliye devrinde onu diri diri toprağa gömmüş, sonra da 
ölmeden çıkarmıştık. Islâmiyet geldikten sonra ben de kızım da müslüman 
olduk. Fakat kızım Allah'ın yasakladığı bir şeyi yaptı ve had vurulması icab 
etti. Bunun üzerine, bizim bulunmadığımız bir yerde bıçakla kendisini 
kesmek istemiş. Biz durumu haber alır almaz koştuk, fakat boyun 
damarlarından birini kesmişti. Hemen tedavi ettik, iyileşti. Yaptığına 
pişman oldu. Tövbe ederek bir daha böyle bir şey yapmamaya karar verdi. 
Bir kabileden dünür geldi. Ben de olanları olduğu gibi anlattım." Hz. Ömer, 
adamın bu sözlerine kızarak: 

"-Allah'u Teâlâ'nın gizlediğini açığa mı vuruyorsun? Vallahi eğer kızın 
başından geçenleri başka birine daha anlatırsan herkesten önce cezanı ben 
veririm. Git, kızı diğer müslüman, temiz kızlar gibi evlendir dedi." (Y. 
Kândehlevi, Hadislerle Müslümanlık, II, 1021). 

Müslümanların başkalarının günah ve kusurlarını, işledikleri ayıpları 
örtmeye çalışmaları nasıl önemli bir ahlâki görevleri ise; aynı şekilde kendi 
günah ve kusurlarını da ifşâ etmemeleri gerekir. Aşağıdaki hadis-i şerif bize 
bu konuda da titiz davranmamız gerektiğini göstermektedir. Resulullah 
(s.a.s.) şöyle buyuruyor: 

"Fenalıklarını açığa vuranlardan başka bütün ümmetim, halkın dilinden ve 
elinden salimdir. " 

"Bir adam bir gece fenalığı yapıp da Cenâb-ı Hak onu örtmüş iken: 

"Ey filânca ben dün gece şöyle şöyle yaptım demesi, suçunu ilân ve 
teşhirdir. Halbuki o, geceyi Allah'ın setrine mazhar olarak geçirmişti. 
Allah'ın örttüğü bu suçu sabahleyin teşhir etmiş, açıklamış bulunuyor. " 
(Riyazü's-Salihin, 1, 282). 

Rabiatü'l-Adeviyye: "Kul Allah'ın sevgisini tattığı zaman, Allah onu kendi 


kusurlarına muttali kılar, böylece başkalarının kusurunu görmez olur" der. 
Bu ayet-i kerime ve hadis-i şerifler, toplum içinde yardımlaşmak, birlikte 
iyi geçinmek, yapılan fenalıkları ve ayıpları örterek arkadaşlığı, dostluğu 
kuvvetlendirmek, dostca yaşamayı isteklendirmek ayıp ve günahları teşhir 
etmeden önlemek gibi insani ve Islâmi faziletlerimizi belirtmektedir. 


BABANIN ERKEK ÇOCUĞUNA BAKMA YÜKÜMLÜLÜĞÜNÜN 
ŞARTLARI 


a) Erkek çocuk büluğ çağına gelmemiş olmalıdır. Ancak çocuk büluğ 
çağına geldiği halde sakat, kötürüm, felçli ve müzmin şekilde hasta olur ve 
kazanmaktan aciz bulunursa yine babanın nafaka yükümlülüğü devam eder. 
b) Fakir olmalıdır. Çocuğun kendine ait malı varsa, masraflar ondan 
yapılabilir. 

c) Baba, çocuklarına bakmaya muktedir olmalıdır. Bu, babanın ya zengin ya 
da çalışabilecek durumda olmasıyla gerçekleşir. 

d) Babanın ve çocuğun hür olmaları gerekir. 

Babanın kız çocuğuna bakma yükümlülüğünün şartları 

a) Kızda büluğ ve yaş aranmaz. Evleninceye kadar kız çocuklarının geçimi 
babaya aittir. Evlendikten sonra bu yükümlülük kocasına geçer. Kocası ölür 
veya boşanırlarsa kadın yine babasının evine döner. Kadın çalışıp 
kazanmaya zorlanamaz. Fakat Islâmi ölçüler içinde bir iş veya meslekte 
çalışıp kazanmak isterse bu da câizdir. 

b) Fakir olmalıdır. Eğer kızın malı varsa, geçimi ondan sağlanır. 

c) Baba, çalışıp kazanmaya muktedir veya zengin olmalıdır. 

d) Babanın ve kızın hür olmaları gerekir. 

Bir kimsenin yakınlarının geçimini sağlarken öncelik vereceği kimseler 
hadis-i şerifte şöyle belirlenmiştir: Ebü Hüreyre (r.a) nakleder: "Bir adam 
Resülullah (s.a.s)'a gelerek şöyle dedi: Ey Allah'ın elçisi! Benim yanımda 
bir dinar para var, nereye sarfedeyim? Hz. Peygamber; "Kendi ihtiyacın için 
sarfet" buyurdu. Adam: "Yanımda başka bir dinar daha var" dedi. Hz. 
Peygamber; Eşine sarfet" buyurdu. Adam dedi: "Başka bir dinar daha var". 
Hz. Peygamber; "Çocuklarına sarfet" buyurdu. Adam: 

"Bir dinar daha var" dedi. Hz. Peygamber, onu da hizmetçisine harcamasını 
söyledi. Son bir dinar daha olduğunu söyleyince de; "Sen onu nereye 
harcayacağını daha iyi bilirsin" buyurarak, bu konuda onu serbest bıraktı" 
(Ahmed b. Hanbel, TI, 251, 471; Nesâi, Zekât, 54). 


BAĞKUR EMEKLİLİĞİ 


Bakkalım. Bagkur'a kaydolmamız zorunlu. Kaydoldum ve pirim 

ödüyorum. Devam edersem bir gün emekli olup emekli maaşı alacağım. Bu 
maaşı almam caiz midir? Değilse nasıl bir yol takip etmeliyim, alacağım 
parayı ne yapmalıyım? 
Devletin kontrolünde bir sosyal güvenlik müessesesi olması bakımından 
Bagkur ile Sosyal Sigortalar ya da Emekli sandığı arasında bir fark yoktur. 
Bunlar kapıtalist ekonomik sistemlerin zorunlu kıldığı ve bu sistemlerin 
doğurduğu aksaklıklardan sadece birini gidermeye yönelik müesseselerdir. 
Bunları zorunlu kılan arızalar olmasaydı bunlara da gerek duyulmayacaktı. 
Her neyse, bu sistemin günahı olan bu arızalar bulunduğuna göre bu 
müesseselerde zararı hafitletmek üzere var olacaktır. Önce bir müslüman 
olarak konumuza dikkat çekmiş olduk.Müslümanın müslüman olarak 
iradesine itibar edilmeyen bir düzende yaşayabilmesi için ona, imanına mal 
olmamak üzere, zorla yaptırılan uygulamalardan sadece yaptıranlar 
sorumludur. Öyleyse; iş yeri açmak, ya da helâl bir işte çalışmak için 
Bağkur'a (sosyal Sigortalara, Emekli Sandığına) kaydolma zorunlulugu 
getiriyorlarsa kaydolunur. Kaydolanın iradesine rağmen kesilen pirimler 
verilir. Verildikleri zamanlardaki değerleri (en az yanıltan altına göre) 
hesaplanır. Emekli olunca, verdiklerinin tamamını, değer olarak tahsil 
edinceye kadar emekli maaşı almaya devam eder. Çünkü bu onun kendi 
parasıdır. Böylece kendinden pirimler olarak kesileni ,bitirdikten sonra 
durumuna bakar. Fakir ise, çalışma gücü ve işi de yoksa almaya devam 
eder. Çünkü bu durumda devlet zaten ona bakmakla görevlidir. Fakir 
değilse veya geçinecek kadar para alabileceği bir işte çalışma imkânı varsa 
ondan sonra alacağı aylıklar şüphelidir. Takvaya uygun olanın onu alıp; 
hayır kurumları vasıtasıyla tekrar millee iade etmek olduğu 
söylenmektedir. Hiç almamak ise uygun değildir. Çünkü devlete geri 
dönenin kötü yerlerde kullanılması kuvvetle muhtemeldir.(Bunun Islâm 
tarihindeki örneği için bk. Fetavây-i Hindiyye. V/342) 


BÂİN TALAK 


Yeniden bir mehir tesbit ederek nikâh kıymadıkça karı ile koca 
arasındaki evlilik bağını kesip onları biribirinden ayıran ve nikâhtan doğan 
karşılıklı hak ve görevlere derhal son veren boşama türü. 

Bâin talâkın üç şekilde meydana geldiğinde İslâm hukukçuları ittifak 
etmişlerdir (İbn Rüşd, Bidâyetü'l Müctehid, Il, 61): 

1- Nikâhtan sonra fakat cinsi münasebette bulunmadan ve sahih halvet 
olmadan yapılan boşama. 

2- Üç talak ile yapılan boşama, 

3- Kadının isteği ile bir bedel karşılığında anlaşarak yapılan boşama, 
Hanefiler, kinayeli veya mübalâğa ve şiddet ifade eden sözlerle yapılan 
boşamayı da bâin talak sayarak, maddeyi dörde çıkarmışlardır (Hayreddin 
Karaman, M. İslâm Hukuku, I, 303) 

Bâin talak, beynünet-i* suğrâ (küçük ayrılık) ve beynünet-i kübrâ (büyük 
ayrılık) olmak üzere iki kısma ayrılır. Buna hürmet-i hafife ve hürmeti 
galiza da denir. Bir veya iki talak ile meydana gelen bâin talaka beynünet-i 
suğrâ; üç talak ile meydana gelen bâin talaka da beynünet-i kübrâ adı 
verilir. 

Eşini ric'i (dönülebilen) talak ile boşamış olan bir kimse, iddet müddeti (üç 
ay) içerisinde kararından vazgeçip evine dönmezse, bu boşama bâin talaka 
dönüşür ki, tekrar evlenmek isteseler, mehir ve nikâh gerekir. 

Beynünet-i suğrâ ile boşanan eşler, derhal boşanmış olduklarından birbirine 
mirasçı olamazlar. Koca, karının hakkı olan mehirini henüz vermemiş ise 
hemen ödemesi gerekir. 

Bâin (bir veya iki) talakla karısını boşamış olan kimse, karısı başka biriyle 
evlenmeden, yeni bir mehir ve yeni bir akidle onunla tekrar evlenebilir. 
Beynünet-i kübrâ (üç talak) ile boşayan kimse ise, kadın başka biriyle 
evlenmeden, onunla tekrar evlenme hakkına sahip değildir (Seyyid Sâbık, 
Fıkhü's-Sünne, Il, 277). Bu konuda Kur'an-ı Kerim'de: "Boşama iki defadır. 
Ondan sonrası ya iyilikle tutmak veya güzellikle salmak vardır... Bundan 
sonra kadını tekrar boşarsa, kadın başka biriyle evlenmedikçe kendisine 
helâl olmaz" (el-Bakara, 2/229-230), buyurulmaktadır. 

İki veya üç defa yapılan boşanmaların aynı anda veya ayrı ayrı zamanlarda 
yapılması önemlidir. Normal olarak boşanmaların ayrı ayrı zamanlarda 
yapılması gerekir. Başka bir deyimle bir iddet müddetinde yani üç ayda bir 


defa boşama yapılır. Üç ay geçtikten sonra ikinci defa boşar. Bir üç ay 
geçtikten sonra tekrar üçüncü defa da boşarsa, beynünet-i kübrâ meydana 
gelmiş olur. İslâm hukukçuları bu konuda görüş birliğine varmışlardır. 
Fakat, bir anda iki veya üç talak ile boşama yapılırsa, iki ve üç talak 
meydana gelir mi yoksa bu, bir talak mı sayılır hususunda görüş ayrılıkları 
vardır. Bazıları yukarıda geçen ayetin zâhirini delil göstererek, bir anda iki 
defa boşarsa iki, üç defa boşarsa üç sayılır derken; diğerleri de bir anda iki 
veya üç defa yapılan boşamalar bir talak hükmündedir demişlerdir. Çünkü 
Hz. Peygamber (s.a.s.) ve Hz. Ebü Bekir devrinde ve Hz. Ömer'in ikinci 
yılına kadar, aynı anda yapılmış olan iki üç veya daha fazla boşamalar, bir 
talak kabul edilmiştir (İbn Rüşd, a.g.e., II, 61). Dinde kolaylık esas 
olduğuna göre, toplumun temelini oluşturan aile yuvasının dağılmasını 
önlemek için, aynı anda yapılan iki, üç veya daha fazla boşamaların bir 
talak sayılmasında fayda vardır. Bununla kadının mağduriyeti önleneceği 
gibi pişmanlık kapısı da kapatılmamış olur. 


BALDIZIYLA VEYA KARDEŞİNİN HANIMI İLE YOLCULUK 
YAPAR VEYA YALNIZ KALABİLİR Mİ? 


Mahremi olmayan bir kadınla baldızı veya kardeşinin hanımı veya 
kayın biraderin hanımıyla yalnız kalmaları veya yolculuk yapmaları caiz 
değildir.Peygamber (s.a.v)buyuruyor ki:"Kadınların yanlarına —yalnız iken- 
girmekten sakının .Bunun üzerine birisi: Kadının kayın biraderi de böyle 
midir? Dedi. Peygamberimiz(s.a.v) o, ölümdür(yani onunla bir arada 
bulunmak daha tehlikelidir)" buyurdu(Buhari ,Müslim) 


BALKONDA TESETTÜR 


Balkonda çamaşır asmaya mecburen çıkıyoruz. Nasıl çıkmalıyız? Bol 

ve uzun bir elbise giyerek çıkabilir miyiz? Ille de çarsaf, abaye, pardesü 
giymek mi gerekir? 
Tesettürün sınırları, sokakta görecek erkekler için ayrı; balkonda iken 
görecek erkekler için ayrı değildir. Her iki durumda da avret olan yerler 
aynı ölçüde kapatılmalıdır. Bir defa balkonun alt kısmı özellikle kapalı 
olmalıdır. Kollar kaldırılınca açılmayacak şekilde dügmeli bulunmalıdır. 
Çarsafin en hoş olmayan yönü bu tür işlere gelmemesi ve böyle bir is için 
kollar kaldırıldiginda siyrilip açılmasıdır. Çarsaf giyenlerin bu noktada çok 
dikkatli olmadıklarını görüyoruz. Göğüslere kadar başı ve omuzlan örten 
geniş bir başörtü de bazı tefsirlere göre "cilbâb" dışlık sayıldığından, 
çamaşır asmaya böyle bir başörtü ile de çıkılabilir. Yeter ki, gecelik, 
sabahlık gibi dikkat çeken süslü elbiselerle çıkılıp fetisistlere malzeme 
oluşturulmasın, kollar bileklerde ilikli olsun. 


BANKA REKLAMI VE MASON DANIŞMAN 


Müslümanlar çıkarıyor diye bildiğimiz ve hergün para verip aldığımız 
bazı gazetelerde çeşitli bankaların reklamları çıkıyor, ya da mason isçi ve 
danışmanlar çalıştırdıklarını duyuyoruz. Onların bunu yapmaları bizim de 
böyle gazeteleri almamız caiz midir? 

Bir Müslümanın, her ne suretle olursa olsun, faizi ve faiz müesseselerini 
reklâm ve tervic etmesi caiz olamaz. Bankalar, her çesidiyle alkollü içkiler, 
sosyal sigortalar gibi yardımlaşma esprisi üzerine değil de kazanç esası 
üzerine kurulan ve bir çok yönden haram unsur ihtiva eden özel sigorta 
şirketleri, İslam'ın haram saydığı muamele ve eşya alım-satımı yapan tüm 
ticarethaneler ve şirketler buna dahildirler. Hatta alım satımını yaptıkları 
eşya haram eşya olmamakla beraber, kazançlarıyla kendi milletine kasteden 
gayrı müslimlerin firmalarını bile müslümanların reklâm etmesi caiz 
görülmez. Rasülüllah Efendimiz (sav): "Kim kimin karartışına katılıyorsa 
(yani onlarla oturuyor, onlarla muaseret ediyor, onlarla yardımlaşiyorsa)( 
Münavi, Feyz, VWU/156) o da onlardandır" buyurmuştur.(agy, (Hatib 
Bagdâdi'den)) Vücuduyla sırf onların kalabalığıni, yani karartışıni fazla 
gösteren müslümana bu denirse, dili ile, dili olan yayın organı ile onları 
teşvik ve reklâm eden, müslümana ne denir? Diğer yönden faizi Allah (cc) 
zülüm ve Allah (cc)'a ve Rasülü'ne harp açma olarak nitelerken, Rasülüllah 
Efendimiz (sav) de faizin uygulanmasına yardımcı olan herkesi lânetlerken, 
zülmün müesseselesmis biçimi olan bankaları, kendi maddi çıkarı için 
reklâm etmek müslümanca olmaz. 

Mason isçi ve danışman çalıştırmaya gelince; önce isçi olmaya tenezzül 
edecek, ya da daha doğru ifade ile isçi olarak masonluğu kabul edilmiş bir 
masonun bulunamayacağını bilmek gerekir. Farzı muhal, bulunsa onu, ya 
da herhangi bir gayrı müslimi, karşılıklı anlaşılan bir ücretle ve 
müslümanlar için sır özelliği taşımayan bir işte çalıştırmakta beis yoktur. Bu 
tür konularda esas olan espri, Allah (cc)'in mü'mini aziz, kafiri hakir kılmış 
olmasıdır. Bunun aksini gösterecek bir uygulamayı müslümanlar yapamaz 
ve Kur'ân'ın ifadesi ile müslümanlara kötülük konusunda en küçük fırsatları 
dahi kaçırmayan gayrı omüslimleri odanışmanlıkta, yazışmalarda, 
müslümanların çalıştıkları birimlerin amirliklerinde istihdam edemezler. 
Özellikle danışmanlık Kur'ân-ı Kerim'de açıkca zikredildiği için, 
müslümanların yine Kur'ân'ın ifadesi ile "kendilerinden olmayanları"(K. 


Ali-limrân 3/117 ve bu âyetle ilgili ahkâm tefsirleri) danışman 
tutamayacaklarında ittifak vardır. Masonun müslümanı olur mu, olmaz mi? 
diye tartışan müslüman çıkabilir ama Islâm'ı, bir şeriat düzeni olarak 
bütünüyle kabul eden bir masonun olmadığı açıktır. Buna Abdülhamid'in 
"Masonluk kıpkızıl gâvurluktur" sözünü de eklersek masonların, 
müslümanların "kendilerinden" olup olmadıkları anlaşılmış olur. Artık buna 
rağmen biz yapıyoruz da oluyor, diyenler çıkarsa onların "abdestsiz namaz 
kılınmazmış, ben kıldım da oldu" diyenden farklarının olmadığı anlaşılmış 
olur. 

Faiz müesseselerinin reklâmını "darül-harp" telakkisi ile yapmak da -eğer 
varsa- caiz olmaz. 

Bu tür gazeteleri almak ise ayrı bir olaydır ve alanın niyyetine göre değişir. 
Sözü edilen konular ve benzerlerinde, çocuklara Islâm'a zıt giyinen ve zıt 
düşünen dansözleri, aktristleri, artistleri sevdirmeye çalışmalarında hikmet 
ve keramet aramadan, bunları yanlış bilerek ve yanlışlarına müslümanca 
dikkat çekmek için alınmasında -Allah'u a'lem- beis olmaz. 

"Kalb", her yöne dönmeye, inkilâb etmeye müsait olduğu için ona kalb 
denmiştir ve Rasulüllah Efendimiz (sav) bize: "Allah'ım, facirin bana bir 
nimetini nasib etme ki, kalbim onu sevmesin" duasını öğretmiştir. Şimdi 
birilerinin kalpleri birilerine niçin meylediyor, anlaşılmış olmalı. 


BAŞ AÇIK OLARAK GEZMEK CAİZ MİDİR? 


Kadının evinde oturup mahrem olmayan kimse bulunmazsa başını 

açmasında beis yoktur.(el Fetava'i Hindiyye)Çünkü kadının avreti yabancı 
olmayan kimselerin huzurunda diz ile göbek arasındadır.Evde yabancı varsa 
veya evde değil dışarda ise başı avret olduğu için onu açması caiz değil, 
haramdır. 
Erkeğin başı ise avret değildir. Kendi evinde,bağ ve tarlada başının açık 
olarak kalmasında beis yoktur. Fakat sokak ve çarşıda baş açık olarak 
gezmesi memleketin örf ve adetine göre değişir.Bulunduğu yerde baş açık 
olarak gezmek ayıp sayılırsa baş açık olarak gezmemek lazımdır. Ayıp 
sayılmıyorsa bu şekilde gezmekte beis yoktur.(el Muhezzeb,c.2.s.325) 


BAŞLIK PARASI 


Bir kızı evlendirmek ya da nikâhdan sonra teslim etmek için, onun 
anne-Babasından, ya da akrabasından birinin: "ağırlık", "başlık", 
"kaftanlık", "abilik", "dayılık" gibi adlarla para, ya da başka birşey alması, 
rüşvet türünden olduğu için haramdır: Bu aynı zamanda şerefli yaratılan bir 
insanı, meta' gibi parayla satmak anlamına da geldiğinden, çok çirkin bir 
şeydir. Bir babanın kızına, onu parayla satmasından daha büyük hakareti 
düşünülebilir mi? 

Işin garibi, Anadolumuzun birçok yöresinde bu uygulama vardır ve adına 
da açıktan açıga "satmak" tâbir olunur. Imam-Hatip Okulu'nun iki yılını 
okuduğum Yozgat'ta, sınıf arkadaşımın; "ablamı bu sene sattık" sözünü çok 
ilginç bulmuştum ve hâlâ unutamıyorum. 

Işin bir diğer kötü yönü daha vardır: Islâm'ı her fırsatta lekelemek isteyen 
egemen güçler, Anadolu'daki bu uygulamayı, ustaca ifadelerle Islâm'danmış 
gibi gösterir ve İslâm'dan çok kendilerine yakın olan bu cahillerin suçunu 
İslâm'a malederler. Bu uygulamayı yapanlar, bir de buna sebep oldukları 
için sorumludurlar. 

Ancak dügün hazırlıkları ve işlerinin yürümesi için, anlaşma ile, hizmet 
bedeli olarak verilen şey başlık değildir, damat onu geri alamaz. Halbuki 
başlıkparası olarak verdiği eşya ve parayı geri almak hakkıdır. Peşin değil 
de, sonradan vereceğini söylemişse, hiç vermemek de hakkıdır. Vermezse 
hiçbir şey gerekmez. 

Başlıkparasını, yerinde anlatacağımız mihirle de karıştırmamak gerekir. 


BAŞLIK PARASI ALMAK YA DA BUNUN YERİNE EŞYA 
VERMENİN HÜKMÜ NEDİR? 


Bu, İslâm'da rüşvet sayılmış, bir anlamıyla "mukerrem" olan insanı mal 
gibi satmak olarak görülmüş ve haram olduğu söylenmiştir. Ancak bunun 
nikâhın gereği olan "mehir"le karıştırmamak gerekir. "Mehir" bir garanti ve 
değer belgesi olarak evlenecek kadına verilen ya da bu maksatla velileri 
tarafından alınıp yine ona harcanan para ya da eşyadır. "Başlık" ise kadının 
Babası, ağabeyisi vs. tarafından alınıp kendine harcadığı para ya da eşyadır. 
Haram olan bu ikincisidir. Bazı kaynaklarda kız tarafına verilen para, gönül 
rızasıyla da olsa haramdır, denilmektedir. 


BAŞÖRTÜSÜ ÜZERİNE SECDE 


Secdeye giderken başörtümüzün ucu secde yerimize düşüyor. Onun 
üzerine secde etmiş oluyoruz. Bu şekilde kıldığımız namazımız, sahih 
midir? 

Bu konunun Rasulüllah (s.a.s) zamanında da sözü edilmişti. "Enes, b. Malik 
diyor ki: Rasulüllah'la beraber namaz kılarken sıcağın siddetinden ötürü 
yüzümüzü yere koyamayınca giysimizi yere serer ve onun üzerine secde 
ederdik." ( Menbeci, el-Lübâb 1/263 (Buhari, salat 1/107; Müslim, 
mesdcid1/433) Elbisenin artık kısmına secde etmek caiz olursa sarığın 
dolamına (ve başörtüsünün kenarına) secde etmek de caiz olur. Çünkü 
aralârında fark yoktur. Buhari Hasen'den naklederek der ki, halk sarığın ve 
takkenin üzerine secde ederdi ve elleri de yenlerinde olurdu.( Buhari, salat 
23; Menbeci; agk.) Bizzat Rasülüllah Efendimizin (s.a.s.) de sarığının 
dolamı üzerine secde ettiği rivayetleri vardır. (bk.. Ibn Hümam, Fethu-Kadir 
1/305-6 

Bunlardan hareketle Ibn Hümam, bir engel üzerine ,secde etmenin secdeyi 
engellemediğinde ittifak vardır, der. Ancak mazeret yokken böyle secde 
yapıp, yere secde etmemek mekruhtur.( Meydâni, el-Lübâb 1/73) Ama 
başörtüsünün secde yerine düşmüş olması ve atmak için "ameli kesire" 
ihtiyaç duyurmuş olması da bir mazeret olmamalıdır. 


BAŞÖRTÜSÜNÜN KEYFİYETİ 


Başörtüsü nasıl olmalıdır? Çene altının da mahremi olmayan erkeklere 
gösterilmemesi mi gerekir? 
Başörtüsünün niteliği (keyfiyeti) meselesi çok önemlidir. Müslüman 
kadınlar, hattâ erkekler bunu çok iyi bilmeli ve bilinçli (şuurlu) bir şekilde 
uygulamalı ve uygulatmalıdırlar. 
Kur'ân-ı Kerim, lüzumsuz tekrarların bulunmadığı mücize bir kitaptır. Bir 
âyet-i kerimede : "Mü'min kadınlara söyle... başörtülerini yakaları üzerine 
sarkıtsınlar." (Nür 24/31) buyururlar. Daha sonra gelen bir âyet-i kerimede 
ise: O"... (Müslümanların kadınlarına söyle, cilbâblarını üzerine 
sarkıtıversinler..." (Ahzâb 33/59) denir. Müfessirlere göre sonra gelen 
"cilbâb âyeti" başını örtme konusunda kadına ilave bir görev daha 
getirmiştir: Kadın dışarı çıktığında, yani namahremlerinin göreceği yerde, 
birinci başörtüsünün üzerine bir de "cilbâb" atacaktır. "Cilbâb" genellikle 
vücudu baştan ayağa örten ve giyilmekten ziyade bürünülen dış örtü olarak 
anlaşılmış ve uygulanmıştır. Ama vücudun üst kısmı, omuzları ve göğüsleri 
örten geniş başörtü de cilbâb sayılabilir, diyenler de vardır. (106"Cilbâb" 
hakkında geniş bilgi için bk. Faruk Beşer, Islâmda Kılık Kıyafet ve 
Örtünme 93-123) Bir diğer âyette de kadınların "Önceki cahilliyyede 
olduğu gibi süslenip çıkmamaları" (Ahzâb 33/33) istenir. Buna göre kadın, 
kaynı gibi yakınları dahil, namahremlerinin yanına, belki de süslü 
olabilecek birinci küçük başörtüsünün üzerinden, en az göğüslerini örtecek 
kadar geniş, sade ve tercihen koyu renkli bir başörtüsü ile çıkacaktır. 
Rengin koyu olması, süsü azaltması içindir. Yoksa renkte bir sınırlama 
yoktur: Ama cazip bir şekilde süslü olması mahzurludur. 
Çenenin altının mahremliğine gelince, en müsamahalı Hanefi görüşüne göre 
kadın, fitnenin de (cinsel duygular) bulunmaması halinde yabancı erkeklere, 
sadece elini ve yüzünü gösterebilir. Yüz ise fıkıh kitaplarımızda alındaki tüy 
bitiminden çene altına ve bir kulaktan diğerine kadar olan bir yer diye tarif 
edilir. (107 Ibn Âbidin 1/b5-66 (M.A).) Buna göre alt çene aşağı yukarı 
sallandığında sallanan kısmı yüzden olmuş olur. Ya da dışardan 
parmağımızla nefes borunuzu bulabileceğiniz yere kadar yüz sayılır. Ve 
kadın onun dışında kalan boğaz kısmını yabancı erkeklere gösteremez. 


BÂTIL DİNLER 


Cenâb-ı Hak'ın peygamberlerine indirdiği vahiyle ilgisi olmayan ve 
insanlar tarafından uydurulan yanlış inançlardan ibaret olan dinler. 
Bâtıl, Hakk'ın zıddıdır. Sabit olmayan şey anlamına gelir. "Bunun sebebi 
şudur, muhakkak ki Allah hakkın kendisidir, bundan başka taptığınız şeyler 
ise bâtıldır." (Lokman, 31/30). Söylenen söz ve icra edilen iş için de bâtıl 
kelimesi kullanılır. Nitekim Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Yapmakta oldukları 
şeyler de bâtıl olmuştur" (el-A'raf, 7/139), "Niçin hakkıbâtıl ile 
karıştırıyorsunuz?" (Âli Imrân, 3/71), "De ki: Hak geldi, bâtıl ortadan 
kalktı. Zaten bâtıl ortadan kalkmaya mahkümdur. " (Isra, 17/81), "De ki: 
Hak geldi; artık bâtıl ne yeniden başlar, ne de geri gelir. " (Sebe, 34/49). 
Ibtal, bir şeyi bozmak -ister hak olsun ister bâtıl- onu ortadan kaldırmaktır. 
Kur'an-ı Kerim'de bu anlamda şöyle buyurulur: Allah hakkıhak kılmak ve 
bâtılı ibtal etmek için... " (el-Enfâl, 8/8). Gerçek olmayan söze de bâtıl 
denilir. (Râğıb el-Isfahâni, el-Müfredât fi Garibi'l-Kur'an, Mısır, 1970, s. 
66). 
Tarihi seyir içerisinde dinlerin çeşitli tasnifleri yapılmıştır. Bazı din 
tarihçileri dinleri; iptidâi dinler, milli dinler ve dünya (evrensel) dinleri 
olmak üzere üç grupta ele almışlardır. (Annemarıe Schımmel, Dinler 
Tarihine Giriş, Ankara 1955, s. 3). Bir kısım batılı bilginler de dinleri: 
"Kurucusu bulunan dinler" ve "geleneksel dinler" diye bölümlere ayırırken, 
diğer bazıları da "milli dinler" ve "evrensel dinler" şeklinde iki grupta ele 
almışlardır. (M. Şemseddin, Târih-i Edyân, Dersaâdet 1338, s. 26-34). Islâm 
bilginleri ise dinleri; Ilâhi vahye dayanan dinler ya da kısaca "hak dinler" ve 
"bâtıl dinler" yani ilâhi vahye dayanmayan dinler diye; iki kısma 
ayırmışlardır. Şehristâni gibi bazı Islâm bilginleri de dinleri; "el-Milel ve'n- 
Nihal" tarzında sınıflamaya tabi tutmuşlar; "hak dinler" karşılığında "el- 
milel", "bâtıl dinler" karşılığında da "en-nihal" ifadesini kullanmışlardır. 
(M. Şemseddin, a.g.e., s. 34-36; Ahmet Hamdi Akseki, Islâm Dini, s. 14; 
Ekrem Sarıkçıoğlu, Başlangıçtan Günümüze Dinler Tarihi, Istanbul, 1983, 
s. 13; Günay Tümer, Çeşitli Yönleriyle Din, A.Ü.LF. Dergisi, Cilt: XV, 
sh. 213-267). 
Islâm bilginlerinin din tasnifi Kur'an-ı Kerim'e dayanmaktadır, çünkü 
Kur'an-ı Kerim'de, Islâm dini için: "Allah katındaki din" (Âli Imrân, 3/19), 
"dosdoğru din" (er-Rum, 30/30), "hak din" (et-Tevbe, 9/33), (el-Fetih, 


48/28; es-Saff 61/19) gibi ifadeler kullanılır. Islâm, "bütün dinler üzerine 
üstün kılınmak" üzere gönderilmiştir. (et-Tevbe, 9/33; el-Fetih, 48/28; es- 
Saff 61/19). Dolayısıyla "Kim Islâmiyet'ten başka bir dine yönelirse, onunki 
kabul edilmeyecektir. O ahirette de kaybedenlerden olacaktır. " (Âli Imrân, 
3/85). Bu son iki ayetten de anlaşılacağı gibi, İslam'ın dışındaki dinlere de 
"din" denilmektedir. Fakat Islâm, hak din olduğuna göre, diğer dinlerden 
ilâhi vahye dayanmayanlar "bâtıl" dır. Yahudilik ve hristiyanlık gibi ilâhi 
vahye dayanmakla beraber, asli şeklini kaybetmiş ve böylece dini esasları 
bozulmuş olanlar da "muharref" dinlerdir. 

Bu sınıflamalara göre, ahlâki fazilet üzerine kurulmuş, kudret ve iradesi 
bütün kâinata hakim, ilmi her şeyi kuşatmış bir tek "Allah'a ve O'nun 
meleklerine, kitaplarına, peygamberlerine imanı" esas alan (el-Bakara, 
2/285) ve "Yalnız Allah'a ibadeti emreden" (ez-Zâriyât, 51/56) dinler hak; 
bu özellikleri taşımayan dinler de bâtıl dinler grubuna dâhildir. 

Islâm'a göre insanlığın ilk dini, tevhid dinidir. Dinin kurucusu yüce 
Allah'tır. Allah kâinatı, insanı yaratmış, kitaplar ve peygamberler 
göndermiştir. Insanlar bir erkek ve bir dişiden yaratılmıştır. Hz. Âdem'e her 
şeyin ismi öğretilmiş ve kendisi ilk peygamber olarak görevlendirilmiştir. 
Hz. Âdem de, Allah'dan aldığı vahiy ve ilham ile kendi devrindekileri irşat 
etmiştir. Sonra insanlar tevhid esaslarını unutup, Allah'tan başka şeylere, 
tabiat kuvvetlerine, kendi elleriyle yaptıkları putlara tapınmaya ve bunları 
Allah'a ortak koşmaya yöneldikçe, Allah da elçiler gönderip insanları "hak 
dine", "hak yola" davet etmiştir. Böylece hak din, Allah'ın gönderdiği elçiler 
ve kitaplar yoluyla akıl ve irade sahibi insanlara bildirilmiştir. Bunun için 
sapmalar sonradan olmuş, çok tanrıcılık sonradan gelişmiş ve dolayısıyla 
bâtıl dinler de sonradan ortaya çıkmıştır. Bu gerçek, Kur'an-ı Kerim'de 
şöyle dile getirilmiştir: 

"Insanlar bir tek ümmetti. Allah peygamberleri müjdeci ve uyarıcı olarak 
gönderdi; insanların ayrılığa düşecekleri hususlarda aralarında hüküm 
vermek için onlarla birlikte hak kitaplar indirdi. Ancak kitap verilenler, 
kendilerine belgeler geldikten sonra, aralarındaki ihtiras yüzünden onda 
ayrılığa düştüler. Allah, insanları, ayrılığa düştükleri gerçeğe kendi izni ile 
eriştirdi... " (el-Bakara, 2/213). 

"Habibim! Hakk'a yönelerek kendini, Allah'ın insanlara yaratılışta 
bahşettiği dine ver. Zira Allah'ın yaratışında değişme yoktur. Işte dosdoğru 
din budur, fakat insanların çoğu bilmezler. " (er-Rüm, 30/30). 

Buna göre bâtıl dinler tevhid esasına dayanmaz. Ilâhi vahye dayalı bir kitabı 


yoktur. Peygamber anlayışına fazlaca yer verilmez. Cennet, Cehennem, 
melek ve ahiret telâkkişi belirgin bir şekilde gelişmemiştir. Devamlı 
değişmeye ve tahrife elverişlıdır. Çoğu zaman bazı seçkin şahıslar 
tarafından uydurulmuş veya herhangi bir toplumda zaman içerisinde 
kendiliğinden ortaya çıkmıştır. 


BAYRAM, BAYRAM NAMAZLARI 


İslâm ümmetinin iki bayramı vardır. Bunlar bütün İslâm âleminde 
kutlanan bayramlardır. Biri Kurban Bayramı, diğeri de Ramazan 
Bayramı'dır. Ramazan Bayramı Ramazan ayının bitiminde, Şevvâl'in 
birinde; Kurban Bayramı da Zilhicce ayının onuncu gününde olur. Ramazan 
bayramı üç gün, Kurban Bayramı dört gündür. 

İslâmi kardeşliğin perçinlendiği bu mübarek günler, müslümanların sevinç 
ve mutluluk günleridir. Nitekim Hz. Peygamber Mekke'den Medine'ye 
hicret ettiği zaman, Medinelilerin iki bayramı olduğunu öğrendi. 
Medineliler bu bayramlarında oyun oynar ve eğlenirlerdi. Bu durumu gören 
Hz. Peygamber Allah Teâlâ size kutladığınız bu iki bayrama bedel olarak 
daha hayırlısını, Ramazan Bayramı ile Kurban bayramını lütuf olarak 
vermiştir. " (Ebü Davüd, Salat 239, Nesei, I'deyn, 1; Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, II, 103, 178) 

Bu bayramların neşe ve sevinç günleri olduğunu yine bizzat Hz. Peygamber 
ifade buyurmuşlardır. Buhâri'nin Hz. Âişe'den rivayet ettiği bir hadis-i 
şerifte Hz. Âişe (r.a.) şöyle anlatmıştır: "Bir defasında, Kurban Bayramı'nın 
ilk günlerinde Hz. Peygamber yanıma girdi. Yanımda, "Buâs" ezgilerini 
(def çalarak) okuyan iki kız vardı. Yatağına uzanıp, yüzünü çevirdi. Derken 
babam Ebü Bekr (r.a.) içeri girdi. "Bu ne! Resulullah'ın (s.a.s.) yanında 
şeytan çalgıları mı?" diyerek beni azarladı. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s.) ona dönerek, "Onlara dokunma" buyurdu. Ben de babam bir şeyle 
meşgul olunca kızlara işaret ettim, onlar da çıktılar. (Müslim, Salatur'!- 
ideyn,16). Yine bir bayram günü Habeşiler kalkan ve mızrak oyunu 
oynuyorlardı. Bunlara bakmak için ya ben Hz. Peygamber'den izin İstedim 
veya O "Bakmak istiyor musun?" diye bana sordu (iyice hatırlamıyorum). 
Ben "Evet" dedim. Bunun üzerine beni arkasında yanağım yanağına 
değecek şekilde ayak üstü durdurup, oyun oynayanlara "Haydi devam edin 
Erfideoğulları!" buyurdu. Nihayet ben usanınca Artık yeter mi?" diye sordu. 
"Evet" dedim. "Öyleyse git!" buyurdular." (Buhâri, ideyn, 2). 

Buhâri'nin diğer bir rivayetinde, söz konusu hâdisede, Hz. Peygamber, Hz. 
Ebü Bekr (r.a.)'e "Ebu Bekr! her ümmetin bir bayramı vardır, bu da bizim 
bayramımızdır" buyurmakla, bu günlerde yapılacak meşru eğlence ve 
sevinç izhar etme keyfiyetine cevaz vermişlerdir. Düğünlerde olduğu gibi, 
bayramlarda da sevinçli olduğunu açıkça göstermek için, İslâm'a aykırı 


olmayacak şekilde eğlenmeler tertiplemek caizdir. Hatta bayramlarda 
sevinçli olduğunu açıkça ortaya koymak İslâm'ın prensiplerindendir. 
(Tecridi Sarih Tercümesi, II, 157). 

Bayramlarda yapılması mendup (dinimizin güzel gördüğü) hususlar vardır, 
şöyle ki: Bayram sabahında erken kalkmak, yıkanmak, gusletmek; misvak 
kullanmak, ağızı temizlemek; güzel koku sürünmek; en güzel elbisesini 
giyinmek; Allah'ın verdiği nimetlere şükretmek için sevinçli ve neşeli 
görünmek menduptur. Ayrıca: Ramazan Bayramı'nda sabahleyin camiye 
gitmeden önce tatlı bir şey yemek. Varsa bunun hurma olması ve bir, üç, beş 
gibi tek adetli olması; Kurban Bayramı'nda kurban kesecek kimsenin onun 
etinden yemesi için namazdan önce bir şey yememesi güzel bir davranıştır. 
Sonra namaza erken davranıp sabah namazını mahalle mescidinde kılarak 
bayram namazı için, varsa namazgâha ve büyük camiye gitmek; namaza 
giderken Ramazan Bayramı'nda içinden ve Kurban Bayramı'nda açıktan 
tekbir getirmek; dönüşte mümkün ise başka yoldan gelmek; müminlere rast 
geldikçe güler yüzlü olmak ve tatlı söz söylemek; gücü yettiğince çok 
sadaka vermek menduptur. (Meraku'f-Felah, İstanbul 1327, 158). 

Bütün bunların dışında çocuklar, bilhassa öksüz ve fakir çocuklar 
sevindirilir; akraba, eş ve dost ziyaretleri yapılarak, hâl hatır sorulur. En 
önemlisi, aralarında dargınlık olanlar barıştırılır. Yüce Allah'ın ihsan ve 
rahmetinin tecellisine de sebep olan bu bayramların diğer yönden sosyal 
hayatta bu tür faydaları gayet açık görülmektedir. Biteviye akıp giden 
sosyal hayatın monotonluğu bayram gibi önemli günlerle kesilerek fakirler 
hatırlanmakta, yetimler sevindirilmektedir. Bu şekilde İslâm'ın emrettiği 
gerçek kardeşlik sözden fiile geçirilmektedir. 

Müslümanlar birbirlerinin bayramlarını, ya karşı karşıya gelerek ya da 
mektup, tebrik veya telefon gibi haberleşme vasıtalarıyla tebrik ederler. 
Uzun zaman hatırlanmayan dostlar bu vesile ile hatırlanırlar. 

Bayramlar yine, yenilip yedirildiği, içilip içirildiği ikram günleridir. Akraba 
ve eş-dost ile beraberce bu günün mutluluğu paylaşılır. Bunun için de 
bayramlarda oruç tutmak Hz. Peygamber tarafından yasaklanmıştır (Buhâri, 
Savm, 66; Ahmed b. Hanbel III, 34, 35). Fakat bayramlar yukarıda 
belirtilen hedeflerinden de saptırılmamalıdır. Zira bayramlar sadece yemek, 
içmek ve tatil yapmaktan ibaret değildir. Bu gerçeği göz ardı edip cemiyet 
hayatını düzenleyen ve aradaki uçurumları kaldıran böyle bayramlarda, tatil 
bahanesiyle toplumdan kaçarak bir deniz kenarında vakit öldürmek, her 
şeyden önce bu bayramların fazilet ve sevabından mahrum kalmaktır. 


Diğer taraftan bu bayramlar İslâm'ın vakar ve şahsiyetini, olgunluk ve 
yüceliğini gösteren müesseselerdir. Bu hakikati görmek için, Güney 
Amerika karmavalları ile Avrupa'nın faşinglerini ve yılbaşı (Noel) 
bayramlarını, İslâm'ın bayramları ile karşılaştırmak yeterlidir. İslâmi 
bayramlar, arkasında tatlı hatıralar, yetim ve kimsesizlerle, fakirlerin 
mutluluk gözyaşlarını bırakırken; yukarıda saydığımız diğer milletlerin 
bayramları, arkalarında sadece, sefalet, içki kokusu, yollarda metrelerle 
ölçülen pislik ve çöp, hepsinden de vahşisi içki ve alkolün sebep olduğu 
nice ölüler bırakmaktadır. Ramazan Bayramı, Kameri aylardan Şevval'in ilk 
üç gününde; kurban bayramı ise Zilhicce'nin 10,11,12,13. günlerinde 
kutlanır. 

Bayram namazlarına gelince: Kime cuma namazı farz ise; o kimseye 
bayram namazı kılmak vaciptir. Bayram namazlarından sonra okunan 
hutbeler sünnettir, cuma hutbesi gibi farz değildir, cuma hutbesi namazdan 
önce, bayram hutbesi ise namazdan sonra okunur. Bayram namazları 
hicretin birinci yılında meşru kılınmıştır. 

Bayram namazının vakti, güneşin doğup, ufukta bir veya iki mızrak boyu 
yükselmesinden itibaren başlar ve zevâl vakti denilen güneşin tam tepeye 
dikilme zamanına kadar devam eder. 

Bayram namazları ikişer rekattır. Cemaat şartı vardır. İmam okuduğu 
sureleri dışından —cehren okur. Ezan ve kamet getirilmeksizin, imam iki 
rekat Ramazan veya Kurban Bayramı namazına diye; cemaat de aynen 
imam gibi, hangi bayram namazını kılıyorsa o bayram namazına niyet eder 
ve imama uyduğunu söyler. Şöyle ki: Niyet ettim Allah rızası için iki rekat 
Ramazan Bayramı namazını kılmaya, uydum imama der. İmam ve 
arkasından cemaat "Allâhü ekber" diyerek iftitah tekbiri*ni alır. Arkasından 
hep birlikte eller bağlanır ve gizlice "Sübhaneke" okunur. Sonra imam 
açıktan, cemaat sessizce arka arkaya üç tekbir alır. Her tekbirde eller kulak 
hizasına kadar kaldırılır ve arkasından aşağıya indirilir. her iki tekbir 
arasında da üç defa "sübhanallah" diyecek kadar durulur. Üçüncü tekbirin 
ardından eller bağlanır ve imam gizlice "eüzü besmele" çeker. Arkasından 
açıktan Fatiha ile bir sure okur veya en az Kur'an'dan üç ayet veya üç ayet 
miktarı bir ayet okur. Bunları okuduktan sonra hep beraber "Allahü ekber" 
diyerek ruküa gidilir. Normal namazdaki gibi rukü ve secdeler yapıldıktan 
sonra ayağa kalkılır ve eller bağlanır. Yine imam içinden gizlice besmele 
çeker. Açıktan Fatiha ve bir zammı süre okuduktan sonra, tekrar "Allahü 
ekber" diyerek üç defa tekbir alınır. Her tekbirde, birinci rekatta olduğu gibi 


eller kaldırılır ve tekbir aralarında yine üç defa 'sübhanallah' diyecek kadar 
durulur. Tekbir aralarında eller bağlanmayıp aşağıya salıverilir. Dördüncü 
tekbiri de imam açıktan; cemaat gizli alarak, ruküa giderler. Normal bir 
namazdaki gibi, rukü' ve secdelerden sonra oturulur. "Ettehıyyatü.." 
"Allahümme salli ve Bârik" duaları ile "Rabbenâ âtina.." duaları 
okunduktan sonra iki tarafa selâm verilir. 

Namaz bu şekilde tamamlandıktan sonra, hatib hutbeye çıkar ve oturmadan, 
hutbesine başlar. Bayram hutbelerine tekbir ile başlanır. Hatib Ramazan 
Bayramı hutbesinde, fıtır sadakasına dair; Kurban Bayramı hutbesinde ise 
kurban kesmenin adabına ve teşrik tekbirlerine dair bilgiler verir. 

Kurban Bayramı namazını vaktinde kılmak için biraz acele etmek; 
Ramazan Bayramı'nda ise biraz tehir etmek sünnettir. 

Bayram namazından evvel gerek evde ve gerek camide; bayram 
namazından sonra da camide nafile namazı kılmak mekruhtur. Eve gelirse 
kılınabilir. 

Bayram namazına yetişemeyen kimse, artık onu kaza edemez ve tek başına 
kılamaz. Dilerse döner gider, dilerse dört rekat nafile namazı kılar. 











BEDDUA VE LÂNET 
"Allah belânı versin", "tepe tepe üstüne gidesin" "gidişin olur, dönüşün 
olmaz" gibi kötü sözler söyleniyor. Bunların hükmü nedir? Böyle şeylere 
alışık birisi bundan nasıl vazgeçirilir? 
Söylenen için fısk ve günah sözlerdir. Söylenene, hak etmemişse herhangi 
bir zarar yoktur. 
Rasülüllah Efendimiz: "Ben lânetçi olarak gönderilmedim." (Müslim, birr 
87) Buyurur. Bir mü'mine lânet (Beddua) etmenin, onu öldürmek gibi 
olduğunu bildirir. (Buhâri, edep 44) Yapılan bir lânetin (bedduanın) yerine 
vardığında haksız yere yapıldıgını görünce sahibine döneceğini haber verir. 
(Tirmizi, birr 48; Ebü Dâvüd, edep 45) Sözünü ettiğiniz kişiye bunların 
hatırlatılması, yapılacakların en önemli olanıdır sanırız. 


' 


BEDEL HAC 


Kendisine hac farz olmuş ancak edâ etmesine vücut sağlığı elverişli 
olmayan bir kimsenin, yerine başkasını göndermekle edâ edilen hac. Nafile 
hac için hiç bir şarta bağlı olmaksızın; farz olan hac için ise, sağlığının 
elverişli olmaması şartıyla, bir kimse kendi yerine bir başkasını gönderir ve 
haccın sevabını alır. Çünkü böyle bir durumda insan malını Allah yolunda 
hac için harcamış demektir. Böyle bir harcamayı kendisi yapabileceği gibi, 
başkasına da kendi adına yaptırabilir. 

İslâmi kaynaklarda hac için bedel (nâib) tutmaya "ihcac", bedel tutan 
kimseye "âmir", menüb veya "mahcücun anh" denir: Ayrıca bedel 
gönderilen kimseye "me'mür", yol masrafı olarak verilen mal veya paraya 
"nafaka" ve haccı ifsad etmesi halinde nafakayı geri ödemesine "tazmin" 
adı verilmektedir. 

İslâm'da ibadet; mal, beden ve hem beden hem de malın birleştirilmesiyle 
yapılan ibadet olmak üzere üçe ayrılır. Bunlardan mal ile yapılan zekât, 
kurban, sadaka, keffaret vb. ibadetlerde vekâlet kayıtsız şartsız caizdir. 
Abdest, namaz, oruç gibi beden ile yapılan ibadetlerde ise hiç bir halde 
mümkün değildir. Hem beden hem de mal ile yapılan hac veya umre gibi 
ibadetlerde ise acizlik (sağlığın yeterli olmaması) halinde caiz, yapmaya 
Kadir olması halinde ise farz olan hac için caiz değil, nafile hac için caizdir. 
Burada söz konusu edilen acizlik, ölüm veya ölüme kadar süren daimi bir 
acizliktir. 

Aslında bir kimse bütün ibadetlerinde, işlediği amelin sevabını başkasına 
bağışlayabilir. İbadeti yaparken, görünüşte kendisi için niyet etmiş olsa bile 
sevabını başkasına hibe edebilir. Allah'u Teâlâ'nın "İnsan için ancak kendi 
emeğiyle kazandığı vardır." (en-Necm, 53/39) buyurduğu ayet, "ancak 
sevabını kendine bağışladığı ameli vardır." diye tefsir edilmektedir. (İbn 
Âbidin, Haşiyetü Reddi'i-Muhtar, Mısır 1966, II, 596, 597). 

Dolayısıyla müslümanların birbirlerinin yerine sadaka vermeleri Allah için 
kurban kesmeleri hacca gitmeleri veya bedel göndermeleri ve sevabını 
bağışlamaları caizdir. Mükâfatı görülür ve onların hayırla anılmalarına 
vesile olur. 

Bedel haccın sahih olması bazı şartlara bağlıdır. Bu şartlar şöyle 
sıralanabilir: 

1- Hac, âmir üzerine farz olmuş bulunmalıdır. Farz olmadan haccettirecek 


olursa nafile olarak kabul olur. Daha sonra farz olursa tekrar edâ etmesi 
gerekir. 

2- Âmir, haccını edâdan önce sağlık açısından aciz olmalıdır. Sağlam bir 
kimse, önce hacca bedel gönderip sonradan âciz duruma düşse haccı 
makbul sayılmaz. 

3- Âmir, bedel gönderdiği adamı, isteyerek ve bunu ona bildirerek 
göndermelidir. İzinsiz ve gıyabıda yapılan bedel hac caiz olmaz. 

4- Bedel giden me'mür müslüman, akıllı ve hac menasikini gereğince 
yapabilecek temyiz kudretine sahip olmalıdır. Daha önce hacca gitmemiş 
kişiyi veya kadını hac için bedel göndermek caiz ise de, daha önce 
haccetmiş hür bir erkeği göndermek daha iyidir. 

5- Âmir normal olarak yol masrafını (nafaka) vermelidir. Yetmemesi 
halinde, bedel kendi parasından harcar ve dönüşünde âmirden isteyebilir, 
artmışsa iade eder. 

6- Âmir ile me'mür arasında nafakadan başka bir ücret belirlenemez. Çünkü 
ibadete -bedel olarak da olsa sadece ibadet maksadıyla gidilecektir. 

7- Âmir, hac türlerinden (ifrad,* temettu'* ve kıran*) hangisini emrederse, 
me'mür onu edâ eder. Âmirin emrettiği hac veya umreyi edâ ettikten sonra, 
kendi namına da hac veya umreden birini yapsa caiz olur. 

8- Âmirin verdiği nafaka hangi bineğe (vasıtaya) uygunsa me'mür onunla 
gider. Binek için nafaka alır da, ucuz olur diye yaya veya daha ucuz vasıta 
ile giderse caiz olmaz. 

9- Âmirin verdiği nafaka yeterli ise kendi ikamet ettiği yerden; değilse 
yeterli görülen bir yerden yola çıkılır. 

10- Bedel hac için niyet edilirken, 

"vekâleten haccedileceğine" niyet edilmesi şarttır. Âmirin adını unutursa, 
kalbi niyet yeterli olur. Fakat kendi adına da veya iki kişinin birden bedel 
haccına niyet ederse hiçbiri kabul edilmez. 

11- Âmir "Benim yerime filân kimse haccetsin, başkası değil." derse 
belirttiği kimseden başkası bedel gidemez; "...başkası değil" kaydını 
koymazsa üçüncü bir kimsenin bedel gitmesi caiz olur. 

12- Temettu ve kıran hac türlerinden gereken kurban, vekile vacip olur. 
Ginayet kurbanı da vekile vacip olur. Hac veya umre erkânından, bir 
hatasından dolayı vekil "muhsar: manen engellenmiş" olursa ve âmir sağ ise 
kurban âmire aittir. İmam Ebü Yusuf'a göre bunu da vekil üstlenir. 

13- Müteveffa bir âmirin vasiyyeti üzere gönderilen bedel yolda ölürse, 
ikinci bir vekil tayin edildiğinde, İmam-ı Âzam'a göre, ölü olan âmirin 


malının üçte birinden geri kalan ile ve âmirin ikamet ettiği yerden 
başlayarak hacceder. İmam Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre ise 
önceki vekilin öldüğü yerden haccı tamamlar. 

14- Me'mur eğer, Arafat'ta vakfeden önce cinsi yakınlıkta bulunursa haccı 
fâsit olur, üzerine kurban gerekir ve nafakayı âmire veya mirasçılarına geri 
öder. 

I5- Bedel hac, âmirin belirlediği senede yapılmalıdır. Hastalık vb. elde 
olmayan bir sebeple vekil tarafından tehir edilirse nafakayı iade etmez, 
imkân bulduğu bir senede edâ edebilir. 


BEDELLERİ AÇISINDAN ALIŞ-VERİŞ ŞEKİLLERİ 


1-Bey': Malı para karşılığında satmaya bey' denir. Alış-verişlerin büyük 
bir kısmı bu şekilde yapılmaktadır. 
2-Sarf : Paranın para ile değiştirilmesi olayına sarf denir. 
3-Mubâdele;: Malı mal ile değiştirme işlemine denir. Halk arasında buna 
trampa ve takas* gibi isimler verilmektedir . 
4-Selem : Para peşin, mal veresiye yapılan ticarete selem denir. Bu tür 
satışlara halk arasında ,alevra satış" da denir. Bilhassa çiftçi ve sanayıcilerin 
başvurduğu bir satış şekli olan selemin caiz olması için bâzı şartların 
bulunması gerekir. Paraya muhtaç olan kimse, malını-elde etmeden önce 
satmak ister. Islâm dini, satıcının darlığından istifade ederek alıcının, malı 
ucuza kapatmasını önlemek, üreticinin malınıdeğerlendirmesine fırsat 
vermek için bazı şartlarla bu tip satışları caiz görmüştür. Peygamberimiz, 
Medine'ye geldiğinde, Medinelilerin mahsüllerini bir iki sene önceden 
Yahudilere sattıklarını görür. Bunun üzerine şöyle der: "Kim hurmasını 
önceden satacaksa; belirli ölçüde, belirli tartıda ve belirli bir vakte kadar 
olmak şartıyla satsın. " (Müslim, Müsakat, 25). 
Selem, var olmayan (mâdüm) bir malın satışı olduğundan, caiz olmaması 
gerekirken, ihtiyaç ve zarüret sebebiyle caiz görülmüştür. Bunda her iki 
tarafın da kârı vardır; müşteri biraz daha ucuza mal alır, satıcı da peşin para 
ile ihtiyacını giderir. Meselâ bir sanayici nakit sıkıntısına düşerse, belirli bir 
süre sonra teslim edilmek şartıyla, üreteceği -vasıfları belli olan malları 
satar; alacağı para ile üretimini yapar. Böylece sanayicinin tezgâhı çalışır, 
üretim devam eder, alıcı da normal zamana nisbetle biraz daha ucuz mal 
almış olur. 
Bu imkân üreticiyi, tefecilerin eline düşmekten de korur. Çünkü üretimin 
devamı için paraya kaçınılmaz bir ihtiyaç vardır. 
Fiyatlarda aşırı bir düşüklük olursa böyle alış-verişler caiz değildir. Selemin 
sahih olması için şu şartların bulunması gerekir: 
a-Malın vasıflarının belli olması cinsi, nev'i, niteliğinin önceden 
belirlenmesi. 
b-Miktarının belirlenmiş olması. Kaç kilo, kaç metre, kaç ölçek vs. 
olacağının bilinmesi. 
c-Vadenin belirlenmesi. Selem yoluyla satılan malın ne zaman teslim 
edileceği belirtilmelidir. Belirtilen vakitte malın teslim imkânı olmayacaksa 


veya olmazsa selem bâtıl olur. Meselâ: Nisan ayında buğday teslimi 
imkânsızdır. Nisan ayında buğday teslim etmek üzere bir çiftçinin önceden 
selem tarzında satış yapması caiz değildir. 

d-Mal karşılığında alınan paranın miktarını belirlemek ve parayı peşinen 
almak. Fiyatta aşırı derecede ucuzluk olmamalıdır. 

5-Veresiye satışlar : Satılan malın bedeli peşin alınabileceği gibi, belirli bir 
süre sonra da alınabilir. Bu tür alış-verişlerde malın karşılığının (bedel) para 
gibi başka bir cinsten olması gerekir. Aynı cins malların (meselâ altınla 
altının...) veresiye satışı caiz değildir. 

Alış-veriş çeşitlerinden bir diğeri de Bey' bi'l-vefa'dır. Vefâ yoluyla satım 
akdi yapmak demektir. Bir terim olarak ise, bir malı, satış bedelini iade 
edince geri almak üzere bir kimseye bir para veya borç karşılığında geçici 
olarak satmak anlamına gelir. Satıcı semeni geri verince veya borcunu 
ödeyince, alıcı satın almış olduğu şeyi geri verir. Böyle bir akit, alıcının 
maldan yararlanabilmesi dikkate alınırsa sahih satım akdi; tarafların akdi 
fesh edebilme yetkilerine bakınca da fâsid satım akdi niteliğindedir. Alıcı, 
vefâ yoluyla satın aldığı malı başkasına satamayacağı cihetle de bu, rehin* 
hükmündedir ve bu rehin olma özelliği üstündür. Fâkihlerin çoğu, bey' bi'l- 
vefâ şeklindeki satım akdini caiz görmüşlerdir. (Bilmen, Istılâhât-ı Fıkhıyye 
Kâmusu VI, 126-127). 

Bu muâmele faizden kaçınmak ve borcu teminata bağlamak amacıyla 
örfleşen bir satış şeklidir. Burada, satıcı ileriki bir tarihte satış bedelini geri 
vermeyi veya daha önceden kalma borcunu ödemeyi, alıcı da buna karşılık 
malı iade etmeyi taahhüt ettiği için akit bu adı almıştır. Buna "bey'u'l- 
muâmele" denildiği gibi, Mısır'da "bey'u'l-emâne" adı da verilmiştir . 
Milâdi XV. yüzyıl başlarında yaşayan Şeyh Bedruddin Mahmüd (6. 
823/1420) bey' bi'l-vefâ tarzındaki satışın başlangıcı hakkında şöyle der: 
"Zamanımızda ribâdan korunmak için, bey'bi-I-vefâ şeklindeki satış örf 
haline gelmiştir. Bu, gerçekte bir rehin muâmelesi olup alıcı mebia mâlik 
olamaz ve mâlikin izni olmadıkça gelirinden de yararlanamaz (Ali Efendi, 
Fetâvâ,c.l. s. 300) 

Vefa yoluyla satışta, taraflar tek yanlı irade beyanıyle dilediği zaman akdi 
feshedebilir. Alıcı, akit süresince mala mâlik olamaz. Satıcı her an satış 
bedelini iade edip malı geri isteyebilir. Alıcı da malı geri verip, parayı talep 
edebilir, tarafların sözleşmede belirlenen süreye uymaları da gerekmez. 
Satışa konu olan mal, rehin hükmünde olduğu için, ne satıcı ve ne de alıcı 
diğerinin izni olmadıkça malı başkasına satamaz. Bu hak tarafların 


mirasçılarına da intikal eder. Ancak taraflardan birisi, diğerinin izniyle satış 
yapabilir. 

Rehin edenin izni bulununca, rehin bırakılan şeyden, rehin alanın 
yararlanması mümkün ve caizdir. Vefâ yoluyla satış da rehin niteliğinde 
olduğu için alıcının bundan yararlanması mümkündür. Mecelleyi şerh eden 
Ali Haydar Efendi bu konuda şöyle der: "Mebi'in, yani vefden satılan bir 
gayrı menkülün menfaatlerinden bir bölümü alıcıya ait olmak üzere şart 
kılınsa, bu şarta riayet olunur. Çünkü Mecelle'nin seksenüçüncü 
maddesinde: "Imkân ölçüsünde, şer'-i şerife uygun bulunan şarta uymak 
gerekir" hükmü yer alır. Meselâ, vefâen satılan bir bağın üzümü, satıcı ile 
alıcı arasında yarı yarıya paylaşılmak üzere, karşılıklı rıza ile mukâvele 
olunsa, bu mukâveleye göre amel edilmesi gerekir. Ancak zikredilen 
menfaatlerin alıcıya ait olması şart kılınmadığı halde, alıcı o menfaatleri 
izinsiz olarak istihlâk etse tazmin etmesi gerekir. Çünkü vefden satılan 
maldan meydana gelen mahsüle alıcı mâlik olamaz. Ancak satıcının mübah 
ve helâl kılmasıyla istihlâk etmişse, satıcı bunu alıcıya tazmin ettiremez. 
Mahsül, alıcının haddi aşması veya kusüru bulunmaksızın telef olsa, tazmin 
gerekmez. Ancak telef olan miktar kadar borçtan düşülür. (Ali Haydar, 
Mecelle Şerhi, I, 664-667) 

Borç para bulmaya veya bir borcu ertelemeye yönelik bu gibi çareler, Ebü 
Hanife ve Imam Şâfii'ye göre, yararlanma akit sırasında şart koşulmaması 
kaydıyla caizdir. 


BELEDİYE MEMURU TARAFINDAN KIYILAN NİKAH DİNEN 
MU'TEBER MİDİR? 


Şafii mezhebine göre nikahın sahih olabilmesi için akidde kadının velisi 
bulunması gerekir. Yani icab'ın veli veya vekili tarafından olması lazımdır. 
Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Veli ve iki şahidi bulunan nikahtan 
başka nikah yoktur." (Yani muteber değildir). Belediye nikahında ise veliye 
yer verilmiyor. Çünkü belediye memuru önce geline, sonra damada hitaben 
der ki: Filan adamı veya hanımı eş olarak kabul ediyor musun? Onların da 
"evet" şeklindeki cevaplarını aldıktan sonra nikahı ilan ediyor. Görüldüğü 
gibi Belediye nikahında velinin hiç rolü yoktur. Bunun için Şafii olan 
kimsenin Belediye tarafından nikahı kıyıldıktan sonra İslam'a uygun bir 
şekilde yeni bir nikah kıydırması tavsiye edilir. Yoksa dinen nikahı vardır, 
denilmez. Hanefi mezhebine gelince nikahın sahih olabilmesi için velinin 
bulunması şart değildir. Fakat akit, siğanın her iki tarafı —icab ve kabul- 
maziyi (geçmişi) ifade veya birisi mazi, diğer hali —şimdiki zamanı- veya 
istikbali ifade etmesi gerekir. Yani nikah memuru; sen falan adamı veya 
hanımı eş olarak kabul ediyormusun şeklinde değil; sen falan adamı veya 
hanımı eş olarak kabul ettinmi? Dediği, onların da cevabı "evet" olduğu 
takdirde nikah sahih olur, yoksa sahih değildir. Dinen naikahın kıyılması 
hususunda ne imamın, ne Belediye memurunun rolü yoktur. Hanefi 
mezhebine göre kadın, iki şahid huzurunda koca olacak kimseye: ben 
seninle evlendim. Koca da: ben de seninle evlenmeyi kabul ettim deseler 
nikah kıyılmış olur. Şafii mezhebine ise zevce yerine veli, nikahı kıyacaktır. 
Yalnız her önemli iş için başında besmele, hamdele ve salvele getirmek 
sünnettir. Yoksa o iş bereketsiz olur. 


BELEDİYE NIKÂHI, YA DA RESMİ NİKÂH: 


Belediyenin evlendirme dairelerinde kıyılan nikâh Islâmi açıdan da 
nikâh sayılır mı? Bu sorunun cevabını verebilmek için Islâmi nikâhın nasıl 
olduğunu bilmemiz gerekir. 

Fıkıh usulünde insanın fiilleri hissi ve şer'i olmak üzere ikiye ayrılır: Şer'i 
fiiller, şeriat gelmeden önce bulunsa dahi, şeriatin müdahale ettiği ve yeni 
bir şekle soktugu fiillerdir. Islâmi nikâh da; niteliklerini şeriat belirlediği 
için şer'i, yani dini bir fiildir. Dini bir fiilin nasıl olacağı, dini kabul etmeyen 
bir sistem tarafından değil bizzat din tarafından belirlenir. 

Islâmi nikâh, tarafların müslüman olması halinde; "icâb" ve "kabul" ün 
bulunmasıyla gerçekleşmiş olur. "Icâb"; birinin diğeriyle evlenme isteğini 
bildirmesi, "kabul" de; diğerinin bu teklifi kabul etmesi demektir. Bu 
karşılıklı sözleşmenin hiçbir şüpheye yer bırakmaması gerekir. Çünkü nikâh 
önemli bir müessesedir. Taraflar bütün varlıklarıyla birbirinin olmakta ve 
ömür boyu sürmesi gereken bir müessese bu temel üzerine oturmaktadır. 
Onun için nikâhtaki anlaşma kelimeleri, ya açıkça nikâhı ve evlenmeyi 
anlatan kelimeler olmalıdır, ya da o anda başka anlama gelme ihtimalı 
olmayan ve kendileriyle evlenme kastedildiği kesin olan kelimeler 
olmalıdır. Meselâ: 

Kadın: - "Beni eşliğe (ya da zevceliğe) kabul ettin mi?" 

Erkek: - "Ettim. (Ya da seni zevce olarak aldım, eşliğe kabul ettim)" gibi. 
Veya: 

Erkek: - "Seninle evlenmek istiyorum, bana zevceliği kabul eder misin?" 
Kadın: - "Ettim." 

Görüldüğü gibi birinci örnekte "icâb" kadından, "kabül" erkekten, ikinci 
örnekte de "icâb" erkekten, "kabül" kadındandır. Bu birşey değiştirmez, 
önemli olan: 

1. Icâb ve kabulün başka anlama ihtimal olmayan sözlerle olması, 

2. En azından birinin geçmiş zaman kipiyle bulunmasıdır. Ancak bu 
Arapça'nın özelliğinden dolayı böyledir. Türkçe'de ise nikâh yapılan 
mecliste taraflar "ediyorum" deseler dahi bu, istikbalde kabul edebileceği 
ihtimalı taşımadığından bununla da nikâh gerçekleşmiş olur. 

Ama "ettim" yerine, "ederim" demesi, şüpheye yer vermiş olabilir. Çünkü 
bu ifade o anda kabul ettiğini kesinkes göstermez, "mümkündür edebilirim" 
ve "ileride ederim" anlamlarına da gelebilir. Nikâhta bunları üçüncü bir 


kimsenin, meselâ nikâh memurunun sorması şart değildir. Hattâ bu, nikâhı 
papazın nikâh kıymasına benzettiği için bid'at ve mekruhtur diyenler de 
vardır. Ancak karıkoca adayları onun sormasıyla cevap vermiş olsalar da 
nikâh yine .gerçekleşmiş olur. Ikinci olarak; karıkoca adaylarının "icâb" ve 
"kabül"lerini duyarak şahitlik eden hür ve müslüman iki erkek, ya da bir 
erkek iki kadın şahit gerekir. Onların hiçbir şey söylemelerine gerek yoktur. 
Islâmi nikâhta ayrıca "mehir" vardır. Mehir nikâhın geçerli olmasının şartı 
değildir ama, nikâhın gereğidir. Yani mehir söz konusu edilmeden de nikâh 
geçerlidir. Nikâhın bulunması, kocanın karıya mehir vermesini şart kılar. 
Şimdi tekrar başa dönersek; eğer belediyede kıyılan nikâhta bu şartlar varsa, 
Islâmi yönden o da geçerli bir nikâhtır, yoksa değildir diyebiliriz. 

Fakat itiraf etmeliyiz ki, belediye nikâhının Islâmi nikâhtan ayrıldığı birçok 
yönü vardır: 

I. Her şeyden önce nikâh Islâm'da bir ibadettir, dini kabul etmeyen, lâik 
sistemlerde ise sosyal bir mukaveledir. 

2. Islâm'da kendisiyle evlenilebilen, ya da evlenilemeyen kimseler, lâik 
sistemler tarafından, olduğu gibi kabul edilmemektedir. Meselâ bu sistemde 
süt kardeşler birbirleriyle evlenebilirler. Evlenenlerin müslim, gayrı 
müslim, ehli kitap olması ya da olmaması hiçbir şey değiştirmez. Halbuki 
Islâm'da süt kardeşler birbirleriyle evlenemeyeceği gibi, müslüman bir 
kadın gayrı müslim bir erkekle, müslüman bir erkek dinsiz ya da putperest 
bir kadınla evlenemez. 

3. Lâik sistemde sahitlerde aranan nitelik meselâ, T.C. vatandaşı olmaktan 
ibarettir. Halbuki Islâmi nikâhta sahidin müslüman olma şartı vardır ve iki 
sahitten en az birinin erkek olması gerekir. 

4. Islâmi nikâhta "icâb" ve "kabul" ifadelerinden en az birinin geçmiş 
zaman kipi olması ya da o anda kabul ettiğini gösteren bir ifade bulunması 
gerekir, halbuki, lâik sistemin nikâhında "ederim" gibi ifadelerle de nikâh 
kıyılmaktadır. 

Aslında nikâhın dini bir iş olmaktan çıkarılamayacağını Batılılar anlamışlar 
ve nikâh işini, kiliseye ve papazlara bırakmışlardır. Çünkü kudsilik 
vermeden bu müessesenin yürümesi zordur. Kudsilik de ancak dini olmakla 
olur. 

Öyleyse Islâmi yönden de nikâhlı olmak isteyenler resmi nikâh behemehal 
yapılacağına göre resmi nikâhtan önce ya da sonra. (Günümüz şartlarında, 
resmi nikâhtan önce dini nikahın yapılmaması tavsiye olunur. Çünkü Islâmi 
hükümlerin yaptırımı (müeyyidesi)- yaşadığımız ortam itibariyle- 


bulunmadığından, bazı insanlar mâdur edilebiliyorlar ve resmi nikâhtan 
önceki ayrılmalarda erkek ve genellikle de kız zarar görebiliyor.) dini nikâh 
da yaptırmak zorundadırlar denmektedir. 


BELEDİYE OTOBÜSLERİNE PARASIZ BİNME: 


Içinde yaşadığımız bozuk düzenin hakkını yemek caiz olur mu? Meselâ 
otobüse 200 liralık yerine 100 liralık bilet atmak gibi. Caiz değilse şimdiye 
kadar yaptığımız haksızlıkları kime helâl ettirecegiz? 

Düzen ne kadar bozuk olursa olsun devlet, hakiki değil hükmi bir 
şahsiyettir ve yaptığı harcamaları ve hizmetleri kendi parasından değil yine 
halkın parasından yapmaktadır. Dolayısı ile devletindir denilip aşırılan 
paralar, ya da elektrik, su, ulaşım vasıtaları vb. şeylerden yararlanıldığı 
halde verilmeyen bedelleri aslında milletin fertlerinden aşırılmış olur. Onun 
için buna caizdir diyebilmek, millet fertlerinin fırsat bulabilenleri, 
bulamayanlarını soyabilir demek olur. Öyleyse bunu inananların 
yapmaması gerekir. En zayıf düşünenlere göre bile, bu şüpheli bir konudur. 
Halbuki, Rasülüllah Efendimiz (sav), "Şüpheli şeylerden kaçınan dinini ve 
ırzını korumuş olur"(Buhari, Iman 39, Buyü' 2; Müslim, Musakât 107,108; 
Ebu Davüd, Buyü' 3) buyurmuştur. Kendileri de, somut bir küfür düzeni 
olan Mekke toplumunda bulunmuş olmasına rağmen her konudaki 
güvenirliği ile "Muhammedü'1-Emin-Güvenilir Muhammed" ünvanını 
almışlardı. Bu noktayı inananların çok iyi düşünüp değerlendirmesi gerekir. 
Çünkü öyle bir yönteme iki düşünceden biriyle başvurulmuş olabilir: |. 
Mevcut sistemlerin ekonomik tercihleri "vahşi kapitalizm" olduğu, zengin 
fakir demeden halktan topladıkları paraların çok büyük bir yekününü ya 
mutlu azınlığın israf harcamalarına, ya da kazandıklarının çoğunu 
Isviçre'de, Amerika'da, Israil'de bloke eden oralarda harcayan, milletini 
düşünmeyen zenginlere, gerçek anlamda karşılıksız denebilecek kredilerle 
verdiği için devletten aşırmak, aslında bu tür israflara engel olmak, dolayısı 
ile "Hakça Düzen"in kurulmasını kolaylaştırmak demektir diye düşünülmüş 
olabilir. 2. Biz de devletin vatandaşlarıyız. Devlet, vatandaşlarına bakmak 
zorundadır. Öyleyse bu hizmetlerden bedava yararlanmalıyız, denebilir. Bu 
mülâhazaları şöyle cevaplandırabiliriz:1. Islâm, sadece gayenin değil, 
gayeye götüren vasıtanın da meşru olmasını emreder. Eğer gaye, "Hakça" 
denen düzene kavuşmaksa en kestirme yolun haklara riayet etme olduğu 
bilinmelidir. 2.. Devlet (bizim anlayışımızda) herkese değil, muhtaç olan 
vatandaşına bakmak zorundadır. Malı olana, malı olmasa dahi iş bulup 
çalışabilene, o da yoksa yakınlarından nafaka alma durumunda olana 
bakmak zorunda değildir. Bunların hiçbirine sahip olmayana bakmak 


zorundadır. Eğer siz de öyle iseniz, ihtiyacınız kadarını verilmese dahi 
alabilirsiniz, değilseniz alamazsınız. Şimdiye kadar aldıklarınızı ise millete 
(hayır kurumlarına) iade edeceksiniz. 


BERÂET GECESİ 


Şaban ayının ondördüncü gününü onbeşinci gününe bağlayan gece. 
Bu gece, değişik adlarla da anılmaktadır: 
Bu geceye, bereketli ve feyizli bir gece olması sebebiyle ,Mübârek'; 
kulların günahlarının affolunması ve temize çıkmaları sebebiyle ,Beraet'; 
kulların ihsana kavuşmaları nedeniyle ,Rahmet', geceyi iyi değerlendiren 
kulların seçilerek salih kullar arasına alınması sebebiyle ,Berae veya Sakk' 
adı da verilir. 
Bu gecenin beş özelliği vardır: 
1) Bu gecede önemli işlerin seçimi ve ayırımı yapılır. 
2) Bu geceyi ibadetle geçirenlere yardımcı olması amacıyla Allah 
tarafından melekler gönderilir. 
3) Bu gece bağışlanma ve af gecesidir. 
4) Bu gecede yapılan ibadetlerin fazileti çok büyüktür. 
5) Bu gecede Peygamberimize şefaat yetkisinin tamamı verilmiştir. Bu 
yetkinin üçte biri Şaban'ın onüçüncü günü, üçte biri Şaban'ın ondördüncü 
günü, geri kalan üçte biri de Şaban'ın onbeşinci günü verilmiştir. 
Anne ve babasını incitenler, büyücüler, başkalarına kin besleyenler içki 
düşkünleri bu gecenin faziletinden yararlanamazlar. 
Bu konuyla ilgili olarak şu hadisler rivayet edilmektedir: 
Peygamber Efendimiz (s.a.s.) bu geceyi Hz. Âişe validemize tanıtırken 
şöyle buyurmuştur: 
"Bu gece Şaban'ın onbeşinci gecesidir. Allah Teâlâ bu gecede Benü Kelb 
kabilesinin koyunlarının tüyleri sayısınca insanları Cehennem'den kurtarır. 
Ancak kendisine şirk koşanların, müslümanlara karşı kin ve düşmanlık 
besleyenlerin, akrabaları ile münasebeti kesenlerin, gururlu ve kibirlilerin, 
ana-babasına asi olanların ve içki içmeye devam edenlerin yüzüne bakmaz. 
" (Buhâri, et-Tergib ve't-Terhib, II, 118). 
Insanların bir sene içerisindeki rızıkları, zengin veya fakir olacakları ve 
ecelleri gibi mühim hususlar o gece içerisinde meleklere bildirilir. O geceyi 
ibâdet ve tâatla geçirmek ve nafile namaz kılmak sevaptır. Fakat o geceye 
mahsus belirli bir namaz şekli yoktur. Nitekim Peygamber Efendimiz bu 
geceyi ibadetle geçirmiş ve Allah'a şöyle dua etmiştir: "Azabından affına, 
gazabından rızana sığınır, senden yine sana iltica ederim. Sana gereği gibi 
hamdetmekten âcizim. Sen seni senâ ettiğin gibi yticesin. " (et-Tergib, TI, 


119, 120). 

Peygamber Efendimiz (s.a.s.) bizlere de şöyle buyurmuştur: 

"Şaban ayının yarısı (Berâet gecesi) gelince: gecesini namazla, gündüzünü 
oruçla geçiriniz. Cenâb-ı Allah o gece güneşin batmasıyla dünya göğüne 
iner ve şöyle der: Benden af dileyen yok mu; onu affedeyim. Rızık isteyen 
yok mu; rızık vereyim. Şifaâ dileyen yok mu; şifâ vereyim. " 

"Allah Teâlâ Şaban'ın onbeşinci geresi (Berâet gecesi) tecelli eder ve ana- 
babaya asi olanlarla Allah'a ortak koşanlar dışında bütün kullarını bağışlar. 
" (Ibn Mace, Ikametü's-Salât, 191; Tirmizi, Savm, 38). 


BEY'AT 


Kabul etmek, razı olmak ve tasdik etmek anlamında kullanılan bir 
ıstılah. Bey'at "Bir mükellefin, ehil olan bir cemaat (Ehlu'l-hall ve'l-akd) 
tarafından tesbit edilen Halife'ye (Imam'a, Ulü'l-emr'e) itaat edeceğine ve 
sadık kalacağına dair söz vermesidir." Bu bir anlamda mükellefin Islâmi 
olan (meşrü) her emirde hoşuna gitse de, gitmese de itaat edeceğine dair 
yaptığı bir sadakat yeminidir. Zira Resul-u Ekrem (s.a.s.)'in: "Müslümanlar 
gerek hoşlarına giden, gerek hoşlarına gitmeyen her hususta, kendilerinden 
olan emir sahiplerine itaat ederler. Bununla yükümlüdürler. Ancak günah 
işlemeleri emredilirse itaat etmezler" (Buhâri, Ahkâm, 4) buyurduğu 
bilinmektedir. Yine diğer bir hadis-i şerif'te: "Âllahu Teâlâ'ya isyan olan yer 
ve konuda mahlüka itaat yoktur. Itaat ancak ma'ruftadır" (Müslim, Imâre, 
39; Ebü Davüd, Cihad, 87; Nesâi, Bey'at, 34; Ibn Mâce, Cihad, 40) 
buyurulmuştur. Dolayısıyla bey'at sonucunda ortaya çıkan itaat Islâmi 
hükümlerle sınırlıdır. Allahü Teâlâ (c.c.)'nın indirdiği hükümlerin hakkıile 
edâ edilmesi ve insanlar arasındaki ilişkileri düzenlemesi için, bey'at 
zaruridir. Islâm üleması "bey'at ile ilgili ilimlerin, mükellef olan her erkek 
ve kadın üzerine farz-ı ayn olduğu" hususunda müttefiktir. Nitekim Ibn 
Hümâm: "Mü'minlerin kendi içlerinden bir imam seçmelerinin lüzumunun 
sebebi, Islâmi emirleri hakkıile edâ etmek içindir" (Ibn Hümam, Kitâbu'l- 
Musâyere, Istanbul 1979, s. 265) diyerek, meselenin hassasiyetine işaret 
eder. 

Dolayısıyla bey'at, müslüman kadın ve erkeğin, müslüman lidere karşı 
görev ve sorumluluğu, Kur'an'da belirtilip sünnet ile açıklanarak 
uygulandığı şekilde, kabul etmek için yaptıkları sözleşmedir. 

Bey'at, cemaatın selâmeti ve muhafazası, hudüdullah'ın tatbiki için 
müminlerin kendilerine bir emir tayını ile bu emire itaat etmek üzere 
ahidleşmeleridir. 

Hududullah'ın tatbiki, mutlaka organıze edilmiş kurumları ve yetkileri 
belirtilmiş bir sosyal olgu gerektirdiğine göre; inanan müslümanların böyle 
bir sosyal olguyu gerçekleştirmek için bir lider ve başkana meşrü hududlar 
içinde bey'at etmeleri şart olmaktadır. 

Kur'an merkezi bir itaatı gündeme getirmiştir. Toplumun selâmeti; emrine 
itaat edilen bir imamın varlığı ile mümkündür. Herkes o imamın işareti ile 
hareket eder. 


Imama itaat edilmesi için; onun kendisine itaat edilecek derecede doğru ve 
bilgi sahibi, cesur ve dirayetli olması, hür olması, kendisine bey'at edenler 
arasında bir ayırım yapmadan onlardan herhangi birine bir zarar geldiği 
zaman bunun bütün topluma geldiği ve toplum için bir tehdit oluşturduğu 
görüşünde bulunması, düşmanın her türlü hile ve metodunu anlayacak 
kapasitede olması ve tâğüti metotlardan uzak olarak işlerini şürâ ile 
yapması gerekmektedir. 

Kendisine bey'at edilen, müminlerden bey'at alırken bu göreve ehil olup 
olmadığını düşünmeli, Kur'an ve sünnete bağlı kalıp kalamayacağını, Râşid 
hâlifelerin yollarını takip edip edemeyeceğini düşünmelidir. Eğer Islâmi 
hükümler ve selef-i salihini izleyebileceğini düşünebiliyorsa bey'at 
almalıdır. Çünkü bey'at alması, inananların düşmandan kaçmayacaklarına, 
kendisini destekleyeceklerine, hakkın ikamesine çalışacaklarına, yalan 
söylemeyeceklerine, zalimlerden intikam alacaklarına kısaca hududullahı 
muhafaza edeceklerine dair söz ve and vermeleriyle yapılmaktadır. Onların 
bu andını kabul ettikten sonra bu prensipler dahilinde musafahalaşırlar. 
Bey'at; kitap, sünnet ve sahabe-i kirâm'ın icmal ile sabit olan sâlih bir 
ameldir. 

Kur'an-ı Kerim'de, Resul-u Ekrem (s.a.s.)'e hitâben: "Sana bey'at edenler, 
ancak Allah'a bey'at etmiş olur. Allah'ın eşi onların (Bey'at edenlerin elleri 
üstündedir. Şu halde kim (bu bey'at bağını, ahdini) çözerse, kendi aleyhine 
çözmüş olur. Kim de Allah ile sözleştiği şeye vefa ederse (Allah) ona büyük 
bir ecir verecektir" (el-Feth, 48/10) hükmü beyan buyurulmuştur. Bey'at, 
insanların birbirleriyle olan ilişkilerinde ve siyasi otorite ile olan 
münasebetlerinde, İslam'ın hükümlerine razı olduklarını ihlâsla ortaya 
koyan bir akiddir. Bilindiği gibi müminlerin kendi aralarından seçtikleri bir 
Ulü'l-emr'e (siyasi otoriteye) itaat etmeleri kat'i nasslarla farz kılınmıştır. 
Nitekim Kur'an-ı Kerim' de: " Ey iman edenler!.. Allah'a itaat edin. 
Peygambere itaat edin ve sizden olan emir sahiplerine (Ulü'l-emr'e) de (itaat 
edin).. " (en-Nisa, 4/59) emri verilmiştir. İslam'ın temel hedeflerini 
gerçekleştirebilecek ve bu uğurda her türlü engeli aşabilecek vasıf taki 
insanın tesbiti önemli bir hâdisedir. Bu sebeple fukahâ bey'at edilecek 
kimsede aranan vasıf lar hususunda titizlik göstermiştir. Şurası muhakkak 
ki, halife (ulü'l-emr), müminlerin irade beyanı ve rızaları sonucu ortaya 
çıkabılir. Zorbalıkla ve kılıç zoruyla (ikrahla) alınan bey'at geçerli değildir. 
Zira Hz. Ömer (r.a.): "Bir kimse müslümanlara danışmadan ister kendisi 
başkan olmak, isterse de başkasını başkanlığa geçirmeğe kalkışırsa 


(vazgeçmediği tadırde) onu öldürmelisiniz"demiştir (Muhammed Ravvas 
Ka'l-acı, Mevsüatu fıkh Ömer b. el-Hattâb, 1401/1981, 103). Öldürülmeye 
müstehak olan tiplerin "meşru bir ülü'lemr" olarak değerlendirilebilmesi 
imkânsızdır. Fükahâ'dan bazıları "Zarüret" halinde, zorbalıkla (kuvvet 
kullanarak) başa geçen, fakat Islâmi hükümleri tatbik eden kimselere itaat 
edilebileceğini zikretmişlerdir. Nitekim Ibn Âbidin "Reddü'l Muhtar" da: 
"Zaruretten dolayı zorbanın sultanlığı sahihtir" demektedir. Ancak Imam'da 
bulunması gereken vasıf lar kendisinde mevcut olmalıdır. Hilâfete tayınde 
asıl olan, müminlerin seçmesidir. Imamlık akdi ya halifenin kendi yerine 
birini seçmeşiyle olur -nitekim Hz. Ebü Bekir (r.a.) böyle yapmıştır- yahut 
ülemâdan ve söz sahiplerinden bir cemaatin bey'atiyle olur. Imam Eş'ari'ye 
göre şahitler huzurunda olmak şartı ile söz sahiplerinden meşhur bir âlimin 
bey'atı yeterlidir. Şâhidler huzurunda olması, şayet inkâr vâki olursa, onu 
defetmek içindir. Mütezile ise, beş kişinin bey'atını, hanefilerden bazıları 
da, bir cemaatın bey'atını şart koşmuş, belli bir sayıya itibar etmemişlerdir. 
Zarüretten maksad fitneyi önlemektir. Bir de Peygamber (s.a.s.): "Size 
burnu kesik Habeşli bir köle bile hükümdar olsa dinleyin ve itaat edin!.. " 
buyurmuştur. (Buhâri, Ahkam, 4) diyerek konunun mahiyetini izah eder. 
Ileriyi görebilen Islâm âlimleri, "Zarüret" mefhumunun sınırlarının bir hayli 
nazık olduğunu bilir. Zalimlerin, fâsıkların, delilerin ve çocukların 
halifeliğine; "fitne çıkmasın" gerekçesiyle razı olmanın faturasını ümmet 
çok ağır ödemiştir. Islâm topraklarındaki tağuti iktidarların oluşmasında, 
farz olan "emaneti ehline verme" fiilının terkedilmesinin büyük payı vardır. 
Resul-u Ekrem (s.a.s.)'in: 

"Iş, ehil olmayanın eline geçti mi, kıyameti gözetleyiniz" (Buhâri, Ilim, 2) 
mealindeki tesbiti üzerinde iyi düşünülmelidir. Kaldı ki sadece müminlerin 
emirının (Halife'nin) muttaki olması kâfi değildir. Bu muttaki olan halife'nin 
her sahada, müminlerin en ehliyetli olanına görev vermesi zarüridir. 
Nitekim bir hadis-i şerifte: 

"Idaresi altında bulunan müslümanlardan daha ehliyetlisi bulunduğu halde, 
bir başkasına vazife veren hakikaten Allah'a, O'nun Resulüne ve Islâm 
milletine ihanet (hâinlik) etmiş olur" (Ibn Humâm, Fethü'l-Kadir, V, 457) 
hükmü beyan buyurulmuştur. Bey'at ile ilgili ilimler mükellef olan her 
mümin erkek ve kadın üzerine farz-ı ayn'dır. 

Günümüzde "bir kimseye, bey'atın farz olabilmesi için Islâmi bir yönetimin 
(devletin) bulunması şarttır" tezini ileri süren anlayışlar vardır. Halbuki 
Resul-u Ekrem (s.a.s.) ile müminlerin yaptığı ilk bey'at, Akabe'de 


gerçekleşmiştir. Bu tevâtür derecesindeki haber bütün sahih kaynaklarda 
mevcuttur. Aksini iddia eden hiç kimsenin varlığından söz edilemez. Bu 
bey'at'ın Mekke tebliğ döneminin sonlarına rastladığı da bilinmektedir. 
Mekke dönemi*yle ilgili olarak Imam Serahsi: "O dönemde Mekke Islâm 
ahkâmının tatbik olunmadığı bir darü'ş-şirkti" (Imam Serahsi, el-Mebsüt, 
XIV, 57) tesbitini gündeme getirmektedir. Ibn Abbâs (r.a.)'dan rivayet 
edilen bir hadis-i şerif'te, Medine'nin de aynı dönemde "darü'ş-şirk" özelliği 
taşıdığı kaydedilmektedir. (Nesâi, el-Bey'a, 13). Dolayısıyla ilk bey'atın 
gerçekleştiği dönemde, Islâmi bir devlet mevcut değildi. O şartlar altında, 
Resul-u Ekrem (s.a.s.)'in bey'at alması, müminlerin her halükârda, kendi 
içlerinden bir emir seçmelerinin zaruretini ortaya koymaktadır. Günümüzde 
emperyalist kâfirlerin istilâsı altında yaşayan milyonlarca müslüman vardır. 
Bu müslümanlardan bazıları kendi içlerinden bir cihat emirine bey'at ederek 
istilâyı ortadan kaldırma hususunda gayret sarfederken, bazıları kâfirlerin 
kültürlerine boyun eğmiş ve tağüt iktidarları kabullenerek zilleti seçmiştir. 
Halbuki müminlerin kime ve hangi şartlarda itaat edecekleri kat'i naslarla 
sabittir. Kâfirlerin kültürlerine boyun eğerek ve tâğüü iktidarları 
kabullenerek yaşamayı esas alanların, "Cahiliye ölümüyle ölmeleri" 
kaçınılmalıdır. Resul-uEkrem (s.a.s.)'in: 

"Her kim ülü'l-emr'e itaatten bir karış kadar ayrılırsa kıyamet gününde 
Allah'a ameli hususunda, lehinde hiç bir hücceti olmaksızın kavuşacaktır. 
Her kim de (Ulü'l-emr'e) bey'at sorumluluğu olmadan ölürse, cahiliye 
ölümüyle ölür" (Buhâri, Ahkâm, 4; Müslim, el-Imâre, 58,1851) buyurduğu 
sabittir. Müminler için iki yol vardır: Eger meşrü bir ülü'l-emr mevcut ise, 
O'na bey'at etmeleri ve meşrü emirlerine itaat hususunda gayretli olmaları 
esastır. Yok eğer tağüti bir yönetimin istilâsı altında iseler; kendi içlerinden 
bir ülü'l-emr seçmek ve istilâyı ortadan kaldırmak için, dilleriyle, mallarıyla 
ve canlarıyla cihat etmek zorundadırlar. 


BEYNE'L-HAVF VE'R-RECÂ(KORKU İLE ÜMİT ARASI 
YAŞAMAK) 


Korku ile ümit arasında bulunmak. Havf korku, recâ ise ümit demektir. 
Kur'an-ı Kerim ve Hadis-i şeriflerde korku ve ümit arasında bulunmaya 
teşvik eden hükümler vardır. Allah Teâlâ şöyle buyuruyor: "Allah'ın 
rahmetinden ümidinizi kesmeyiniz. Şüphesiz ki Allah bütün günahları 
affeder. Çünkü o çok bağışlayıcı ve pek merhametlidir. " (€z-Zümer, 39/53). 
"Onlar korkarak ve ümit ederek Rablerine dua ederler. " (es-Secde, 32/16). 
Peygamber Efendimiz (s.a.s.) de şöyle buyurur: 

"Müminler Allah'ın azap ve azabının miktarını bilselerdi hiç biri Cennet'i 
ümit etmezdi. Kâfirler de Allah'ın rahmetinin ne kadar çok olduğunu 
bilselerdi hiç biri O'nun rahmetinden ümit kesmezdi." (Müslim, Tevbe 23). 
Bu ve benzeri ayet ve hadisler gözönünde bulundurularak denilmiştir ki; 
"kul sıhhat halinde korkulu ve ümitli bulunmalı, havf ve recâsı birbirine eşit 
olmalı; hastalığı halinde de recâ (ümit) yönü kuvvetli olmalıdır." (Nevevi, 
Riyazü's-Salihin Tercümesi, I, 479). 

Havf (korku) gelecekle ilgilidir. Çünkü insan ya başına hoşlanmadığı bir 
şeyin gelmesinden, ya da arzu ettiği bir şeyi elde edememekten korkar. 
Kulun Allah'tan korkması, Allah'ın kendisini dünya ve ahirette 
cezalandırmasından korkması şeklinde olur. (Kuşeyri, Risale (çev. S. 
Uludağ) s. 263).. 

Recâ da "ileride meydana gelmesi umulan arzu edilen bir şeye kalbin 
duyduğu ilgidir." 


BEYTÜ'L-MAL 


İslâm devletinin hazinesi, devletin maliye işleriyle ilgilenen kurum. 
Beyt, Arapça "ev" anlamında olup, "beytü'l-mâl" mal evi, hazine demektir. 
İslâm'da devlet hazinesi ve mâliye dairesine beytü'l-mâl adı verilmiştir. 
Beytü'l-mâl tabiri ile hem devletin maliye işlerinin idare edildiği bina, hem 
de devlet hazinesi kasdedilir. Beytü'l-mal İslâm devletinin hazinesidir. Bu 
tabir ilk zamanlarda sadece soyut bir kavram iken, Hz. Ömer'in hilâfeti 
zamanında daha belirgin bir duruma kavuşturulmuştur. 

Beytü'l-mâl'ın gelirleri şunlardır: 1- Zekât ve öşür gelirleri. 

Zekâta tabi olan mallar emvâl-i zâhire (gizlenmesi mümkün olmayan 
mallar) ve emvâl-i bâtına (gizlenmesi mümkün olan mallar) diye iki kısma 
ayrılır. 

Emvâl-i zahire; ekinler, meyveler, zekâta tabi hayvanlar ile bir yerden diğer 
bir yere ticaret için taşınan mallardır. Bu tür malların zekât, öşür ve 
vergilerini devlet alır. 

Emvâl-i bâtına ise sahiplerinin evlerinde veya iş yerlerinde bulunup 
gizlenmesi kabıl olan altın ve gümüş ile ticaret mallarından ibarettir. Bu tür 
servetin zekâtı da başlangıçta İslâm devleti tarafından toplanılıp ilgili 
yerlere sarfediliyordu. Hz. Osman'ın hilâfeti zamanında İslâm devletinin 
sınırları genişlediği ve müslümanların sayısı çoğaldığı için, bu tür malların 
zekâtının devlet memurları tarafından toplanması güçleşmiştir. Bu yüzden 
bu tür malların zekâtını vermek müslümanlara havale edilmiştir. 

Şu halde devletin zekât ve öşürünü alacağı mallar: 

a) Koyun, keçi, sığır, manda ve deve gibi mera hayvanlarından alınacak 
zekât. 

b) Öşre tâbi' arâzinin (arâzi-i öşriyye) mahsulünden alınan vergiler. Öşre 
tâbi' arâzi, vaktiyle müslümanlar tarafından fethedilmiş olup mücahidlere 
veya diğer müslümanlara temlik edilen arazidir. Bu tür araziler yağmur, 
dere veya nehir sularıyla sulanıyorsa mahsulünün onda birini: kova veya 
dolapla sulanıyor, yahut su para ile alınıyorsa yirmide birini devlet alır. 

c) Ticaret mallarından alınan vergiler. Ticaret mallarını bir şehirden diğer 
bir şehre naklettikleri takdirde, kendilerinden muayyen miktarda vergi 
alınır. Ticaret vergisi sadece müslümanlardan değil, İslâm ülkesinde 
yaşayan zimmi*lerle müste'men* lerden de alınır. Ancak bu vergi 
müslümanlardan kırkta bir; gayri müslimlerden ise yirmide bir alınır. (Ömer 


Nasuhi Bilmen, Istılahatı Fıkhıyye Kamusu, IV, 92-96) 

2- Ganimet mallarının beşte biri. Savaşta düşmandan alınan mallara 
ganimet denir. Ganimet malları beşe bölünür; bunun dördü cihada katılan 
askerler arasında taksim edilir. Kalan beşte biri de beytü'l-mâl'e aittir. (el- 
Enfal, 8/41 ). 

Ganimet malları dört kısımdır: 

a) Savaş esirleri: Düşman askerlerinden esir alınan kimselerdir. Erkeklerin 
hepsi savaşa katılsın katılmasın bu gruba dahildir. Alınan savaş esirleri 
hakkında devlet başkanı dört şeyden birini yapmak hususunda muhayyerdir: 
Ya onları öldürür veya köleleştirir. Yahut fidye mukabılinde serbest bırakır 
ya da karşılığında bir şey almaksızın serbest bırakır. (en-Nesefi, Medârik, 
MW, 150). Delilleri şu ayet-i kerimedir: "(Savaşta) inkâr edenlerle 
karşılaştığınız zaman hemen boyunlarını vurun. Nihayet onları iyice vurup 
sindirince bağı sıkıca bağlayın (onları esir alın. Ondan sonra artık ya lütfen 
bırakır veya karşılığında fidye alırsınız. Harp, ağırlıklarını bırakıncaya 
(savaş sona erinceye) kadar (böyle yaparsınız). Allah dileseydi (kendisi) 
onlardan öç alırdı, fakat sizi birbirinizle denemek için (size savaşı 
emrediyor). " (Muhammed, 47/4). Hanefilere göre harp esirleri ya öldürülür 
ya da köle yapılır. Fidye alarak veya bir şey almaksızın serbest bırakmak 
Tevbe suresinin beşinci ayetiyle neshedilmiştir. (en-Nesefi, a.g.e., IV, 150). 
b) Âdi esirler: Cihat sırasında ele geçen kadın ve çocuklardır. Bunları da 
fidye mukabılinde serbest bırakmak caizdir. Fidye* vermeyenler 
mücahidler arasında taksim olunur. 

c) Savaşla veya sulh yoluyla ele geçen arazi. Savaş yoluyla fethedildikten 
sonra elde edilen topraklar İslâm devletinin mülkiyetindedir. Bu araziler 
ganimet* olarak alınabileceği gibi, sahiplerinin ellerinde bırakılarak haracı 
da alınabilir. 

d) Küçük ve büyük baş hayvanlarla nakli mümkün olan diğer eşyalar. 

3- Harac vergisi. Savaşla veya sulh yoluyla elde edilen arazi fetihten sonra 
müslüman olmayan sahiplerinin ellerinde bırakılırsa, onlardan belirli 
miktarda vergi alınır. İşte bu vergiye harac denir. Hz. Peygamber (s.a.s.) 
savaşla elde edilen Hayber arazisini, Hz. Ömer (r.a.) da fethedilen Suriye ve 
Irak topraklarını sahiplerinin ellerinde bırakarak bu uygulamayı yapmıştı. 
Harac vergisi iki kısımdır: a) Harac-ı mukâseme: Öşür gibi çıkan 
mahsulden alınır. Miktarı 9010 ile 50 arasında olabilir. 

b) Harac-ı muvazzaf: Birim toprak veya ağaç başına alınan senelik vergidir. 
Bu, taksitle alınabilir. (Ö. N. Bilmen, a.g.e., IV, 75, 82). 


4-Cizye*, İslâm devleti içerisinde yaşayan zimmilerin (müslüman olmayan 
azınlıkların) mükellef olan erkeklerinden, can güvenliklerinin sağlanması 
mukabılinde seneden seneye alınan bir şahsi vergidir. Buna, haracu'r-ruüs 
(baş vergisi) de denir. Cizyenin alınmasının delili şu ayettir: "Kendilerine 
kitap verilenlerden Allah'a ve ahiret gününe inanmayan, Allah'ın ve 
Resulu'nun haram kıldığını haram saymayan ve hak dinini din edinmeyen 
kimselerle, küçül(üp boyun eğ)erek elleriyle cizye verecekleri zamana 
kadar savaşın. " (et-Tevbe, 9/29). 

Cizye iki şekilde konur: a) Karşılıklı anlaşma ile olur. Bunun miktarı da 
anlaşmayla tespit edilir. 

b) Devlet başkanı tarafından bizzat konur. Bu da müslümanların savaşla 
gayr-i müslimleri yenip onları toprakları ve mülkleri üzerinde bırakmasıyla 
olur. Bunun miktarını devlet başkanı tayin eder. Şöyle ki, halk durumlarına 
göre zengin, orta halli ve fakir diye üçe ayrılır. Zengin olanlara senede 
kırksekiz dirhem, orta hallilere yirmidört dirhem, çalışmaya muktedir 
fakirlere de oniki dirhem cizye konur. Bu miktarlar oniki aya bölünerek 
taksitle alınabilir. (Meydâni, el-Lübâb, IV, 143; Ö. N.Bilmen, a.g.e., IV, 97- 
99). 

5- Maden ve definelerden alınan vergiler. Özel kişi ve kuruluşlar tarafından 
işletilen madenlerden beşte bir oranında vergi alınır. Bunlar altın, gümüş, 
demir, bakır ve kurşun vb. gibi ateşte eriyen madenlerdir. 

Define ise yer altından çıkartılan ve tabi olmayan servettir. Bunun Arapça 
karşılığı kenz olup üç kısma ayrılır: 

a) Üzerinde İslâmi işaret bulunan para, değerli eşya vb. şeylerdir. Bunlara 
kenz-i İslâmi denir. Bunlar Lukata* (kayıp mal) hükmündedir. Bunları 
bulanlar fakir iseler kendilerinin olur. Değilseler fakirlere veya beytü'l- 
Mâl*'e verirler. 

b) Üzerinde kâfirlere ait işaret bulunan para, kıymetli eşya vb. şeylerdir. 
Bunlara kenz-i cahili denir. Bunların beşte biri beytü'l-mâle verilir; kalanı 
toprak sahibinin, yoksa bulanın olur. 

c) Kime ait olduğu anlaşılamayan define ise, Kenz-i cahili kabul edilerek 
beşte biri beytü'l-mâle verilir. 

Beytü'l-mâl'in giderleri: Yukarıda sıraladığımız beytü'l-mâl'in gelirlerinden 
zekât ve öşür, beytü'l-mâl'de ayrı bir fonda toplanır ve Tevbe suresinin 
altmışıncı ayetinde belirtilen sekiz sınıf kimseye dağıtılır. Ayetin anlamı 
şöyledir: "Sadakalar (zekâtlar) Allah'tan bir farz olarak ancak fakirlere, 
düşkünlere, onlar üzerinde çalışan (zekat toplayan) memurlara, kalpleri 


(İslâm'a) ısındırılacak olanlara, kölelere, Allah yolunda (cihat edenlere) ve 
yolcuya mahsustur. Allah bilendir, hikmet sahihidir. " 

Bu mallar hazinede emanet hükmündedir. Devlet emaneti yerlerine 
sarfetmekle yükümlüdür. Başka yerlere ancak geçici olarak harcanır, alınan 
miktar sonra diğer fonlardan iade edilir (Ö. N. Bilmen a.g.e,, IV, 77). 
Ganimet mallarından beytü'l-mâl'e intikal eden beşte bir hisse üçe bölünür. 
Bunun bir hissesi yetimlere, bir hissesi yoksullara, bir hissesi de yolda 
kalmışlara verilir. Nitekim Enfâl suresinin kırkbirinci ayetinde şöyle 
buyurulur: Biliniz ki ganimet aldığınız şeylerin beşte biri Allah'a, Resulu'na 
ve (Allah'ın Resulu ile) akrabalığı bulunan (lar) a, yetimlere, yoksullara ve 
yolcu (lar)'a aittir." Ayet-i kerimede Allah'ın anılışı teberrükendir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in hissesi ise irtihali ile düşmüştür. Resulullah (s.a.s.) ile 
akrabalığı bulunanlar ise yoksullar grubuna girer. Geriye yukarıda 
zikredilen üç sınıf kalmış olur. (Meydani, el-Lübab, IV, 133). 

Madenler ve definelerden gelen vergiler de bunun gibi yetimler, yoksullar 
ve yolculara harcanır. 

Haraç, cizye ve gayr-i müslim tacirlerden alınan vergiler devletin personel 
ücretleri, yol, kanal, baraj gibi amme hizmetleri, askeri hizmetler, eğitim, 
sağlık vs. gibi yerlere sarfedilir. 

Hz. Muhammed (s.a.s.) beytü'l-mâl üzerinde hassasiyetle durur, mal 
geldikçe hiç bir şey kalmayıncaya kadar dağıtımında bizzat hazır 
bulunurdu. Hz. Peygamber vefat ettikten sonra bu işe yerine geçen halifeler 
bakmıştır. Hz. Ömer zamanında fetihler nedeniyle devletin gelirleri artmış 
ve bunların hepsini hemen dağıtmak ihtiyacı kalmayınca, gelirin bir deftere 
kaydedilmesi ve yapılan ödeme ve harcamalardan arta kalanın korunması 
usulü getirilmiştir. Böylece onun zamanına kadar soyut bir kavram olan 
beytü'l-mâl, onun zamanında somut bir durum almıştır. Nitekim dört büyük 
halife devrinin sonlarına doğru beytü'l-mâl'e bakan bir veznedar görevli 
görülmektedir. 


BİD'AT 


Daha önce mevcut olmayan, sonradan ortaya çıkan amel ve inançlar. 
Hz. Peygamber ve Ashâb-ı Kirâm dönemlerinde görülmeyip onunla amel 
edilmeyen, hattâ bir benzeri olmayan ve İslâm'dan olmadığı halde sonradan 
ortaya çıkan ve ibâdet kabül edilen görüş ve ameller, sünnete aykırı 
davranışlar. 

Bid'at'ın kapsamı konusunda farklı bakış açılarının olmasından dolayı İslâm 
bilginleri tarafından farklı tarifler yapılmıştır. 

Kimi âlimlere göre bid'at, Hz. Peygamber (s.a.s.)'den sonra meydana gelen 
her şeydir. Bu tarifi yapan âlimler bid'ate sözlük anlamından daha geniş bir 
anlam yüklemişlerdir. Bu sebeple de sonradan çıkan amel ve inançları iyi ve 
kötü olmak üzere ayırmak mecburiyetinde kalmışlardır. Sonradan ortaya 
çıkıp Kur'ân ve Sünnet'e muhâlif olmayan ya da emirlerinin bir gereği olan 
şey(ere bid'at-i hasene (güzel bid'at); muhâlif olanlara ise, bid'at-i seyyie 
(kötü bid'at) ismini vermişlerdir. Ayrıca bid'at-i haseneyi kendi arasında, 
bid'at-i seyyieyi de kendi arasında ayrı kısımlara tabi tutmuşlardır. Böylece 
bid'at, vacib, mendub, mübah, mekruh ve haram olmak üzere beş kısma 
ayrılmaktadır. Meselâ Kur'ân ve Sünnet'in anlaşılması için zorunlu olan 
Arap gramerini bilmek, fıkıh, fıkıh usülü gibi ilimlerle uğraşmak vâcib; 
Ehl-i Sünnet itikadına muhalif sapık fırkaların ileri sürdükleri görüşler ise, 
bu âlimlere göre, haram bid'at kapsamında mütalaa edilmektedir. (Tahânevi, 
Keşşâfu İstilahâti'l-Funün, İstanbul 1984 1, 133). 

Bid'ati bu şekilde tarif edip taksimata tabi tutanlar, Kur'an ve Sünnete 
muhalif olmayan ya da emirlerinin bir gereği olan"şeylere bid'at isminin 
verilmesine dayanak olarak, Hz. Ömer'in şu sözünü ileri sürerler: 

Hz. Ömer, Übey b. Ka'b'in, (r.a.) sekiz rekât olan terâvih namazını yirmi 
rekât olarak kıldığını ve Rasülüllah (s.a.s.) döneminde münferiden kılınan 
bu namazın cemaat halinde kılındığını gördüğünde: "Bu ne güzel bid 
ât"demiştir. (Muhammed Revvâs Kal'aci, Mevsüatu Fıkhı Umar b. e!Hattâb, 
Kuveyt 1984, s. 125). 

Diğer âlimlerin bid'at tarifleri ise şöyledir: Hz. Peygamber (s.a.s.)'den sonra 
ortaya çıkan, din ile alâkalı olup bir ilâve veya eksiltme mahiyetinde olan 
her şeydir. (Hayreddin Karaman, İslâmın Işığında Günün Meseleleri, 
İstanbul 1982, II, 248). 

Bu âlimlere göre önceki gruptakilerin "bid'at-i hasene" kapsamına 


soktukları şeyler haddi zatında bid'at değildir. Onlara bid'at ismini vermek 
yanlıştır. Çünkü bu gibi şeylerin Kur'ân ve Sünnet'te dayanakları vardır. 
Bunlara sonradan çıkmış şeyler nazariyle bakılamaz. Rasülullah (s.a.s.), şu 
hadislerinde bid'atin tarifini yapmışlardır: "Sonradan ortaya çıkan herşey 
bid'attır; her bid'at sapıklıktır ve her sapıklık insanı ateşe sürükler. " 
(Müslim, Cumua, 43; Ebü Davud, Sünnet 5; Nesâi, Iydeyn, 22; İbn Mâce, 
Mukaddime, 7). 

Huzeyfe b. el-Yamân'ın rivâyet ettiği bir hadis-i şerifte: "Allah bid'at 
sahibinin orucunu, namazını, sadakasını, haccını, umresini, cihadını, sarfını 
(maddi yardımını), şehadetini kabul etmez. O, kılın yağdan çıktığı gibi 
İslâm'dan çıkar. " (İbn Mace, Mukaddime, 7/49). Bu ikaz karşısında 
müslümanların dikkatli odavranacakları ve bidatın ne olduğunu 
araştıracakları muhakkaktır. Abdullah b. Abbâs (r.a.)'dan rivâyet edilen bir 
hadiste şöyle buyrulur: "Allah, bid'at sahibinin amelini, bid'atından 
vazgeçinceye kadar kabul etmez." (İbn Mâce, Mukaddime, 7/50). 
Amellerinin kabul edilmeyeceğini bilen bir müslüman korkar ve neyin 
bid'at olup, neyin olmadığını araştırır. 

Meselâ, Rasülullah'a selam ve salât Allah'ın emridir. Ama Rasülullah'ı 
anmak için dini törenler yapmak ve mevlit okutmak kimin emridir? 

Ölüleri hayırla anmak ve onlara dua etmek sünnette vardır. Ama ölüler için 
mevlit okutup, kırkıncı, elli ikinci geceleri tertip etmek İslâm'ın hangi 
hükmüne dayanır. Allah için sadaka vermek, zekât ve fitre dağıtmak 
Allah'ın emri gereğidir. Ama ölen birisi için devir, yani ölünün ibadet 
borcunu düşürmek için mal ve para taksimi yapmak, sabun, iğne, iplik 
dağıtmak kimin emridir? 

Aslında her iki gruba göre de dinin aslına olan ilâve ya da aslından yapılan 
eksiltmeler yasaklanmış olup, kötü bir bid'attır. Ancak ikinci grup âlimlerin 
bid'atin tarifi konusunda daha tutarlı oldukları görülmektedir. Çünkü ilk 
grubun bid'at-i hasene kapsamına soktukları şeyler, aslında sonradan çıkmış 
şeyler değildir; onların Kur'an ve Sünnet'te dayanakları vardır. 

Şu da bir vakıadır ki, birinci gruba tâbi olan fakat bu âlimlerin ne demek 
istediklerini hakkıyla anlamayan mukallidleri, dinde eksiltme ya da fazlalık 
durumunda olan şeyleri de bazen bid'at-i hasene kapsamına sokmuşlar; 
ikinci gruptakilerin mukallidleri ise, bid'at sayılmaması gereken bazı 
hususları bid'at kapsamına sokarak onlara karşı çıkmış ve hemen hemen her 
ictihada bid'at demeye başlamışlardır. 

Kur'ân-ı Kerim'i bir mushaf içerisinde toplamak, hadisleri derleyip 


toplayarak kitap haline getirmek, camilerin yanında minare yapmak, her ne 
kadar Hz. Peygamber (s.a.s.)'den sonra olmuş birer bid'at iseler de, bunlar 
bid'at kapsamına girmeyen güzel şeylerdir, İslâm'a aykırı değildir. 

Bunun aksine yukarıda sözkonusu ettiğimiz hususlar kötü bid'at olup câiz 
değildir. Çünkü bu âdetler sonradan meydana çıkmış ve İslâmi itikatlarla 
çelişmektedir. 

Bid'atlar alanları itibariyle de kısımlara ayrılmaktadır. İtikadi konularla ilgili 
olanlara "itikadi bid'atler", iş ve hareketle ilgili olanlara da "ameli bid'atler" 
denir. Ayrıca mahiyetleri itibariyle küfrü gerektiren ve gerektirmeyen 
bid'atler vardır. 

Günümüzde pek çok bid'at, müslümanların hayatına girmiştir. Bu sebeple 
dininin emirlerini yerine getirmek isteyen her kişi, bu hususa dikkat etmeli; 
dinde eksiltme ya da ilâve mahiyetinde olan söz, tavır ve davranışların 
yasaklanmış şeyler olduğunu bilerek bunları hayatından ayıklayıp atmalıdır. 
Burada müracaat edilecek yegane kaynak ise, Kur'ân ve Sünnet'tir.. 


BİDAT EHİLLERİNDEN BAZILARI: 


1. Hâriciler: Bunlar, Imam Ali (r.a)'a karşı çıkan ve ayaklananlardır. 
Bunların ayaklanmaları Irak'ta başlamıştır. Bid'atleri ise, müslüman olup 
büyük günah işleyenlerin kâfir olduğunu söylemek ve ashabı kiramı tân 
etmek şeklinde ortaya çıktılar. Daha sonra pek çok bid'atleri ilave ettiler ve 
yirmiden fazla fırkaya bölündüler. (Ayrıca bk. Hariciler, Hariciye mezhebi). 
2. Râfiziler: Bunların bid'atleri ise Hz. Peygamber (s.a.s)'ın Hz. Ali'nin 
hilafetini nâss ile tayin ettiğini, Hz. Ebu Bekir (r.a)'ın ve Hz. Ömer'in 
Allah'ın Rasulünün emrine muhalefet ettiklerini ileri sürmeleridir. Daha 
sonraları bunlardan Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer, Hz. Osman'ı ve başka ashabı 
yoluyla rivâyet edilmiş hadisleri de reddederler, Kurân-ı Kerim'in 
manâlarına aykırı görüşler serdederler, yalan söylemeyi helâl kabul ederler. 
3. Kaderiye: Bunlar da Allah'ın kadim ilmini kabul etmezler. Bunlar, 
Kaderiyye'nin gulâtı (aşırı) olanlarıdır. Avâmı ise Allah'ın kadim ilmini 
kabul etmekle birlikte, kulların fiilleri Allah tarafından yaratılmış değildir 
derler. Ashâb döneminin sonlarında Ibn Abbas ile Câbir b. Abdullah'ın 
hayatta olduğu sırada Basra'da ortaya çıkmışlardır. 

4. Cehmiyye: Cehm b. Safvân'a uyan kimselerdir. Bunlar yüce Allah'ın 
sıfatlarını te'villere saparak nefyederler. Şanı yüce Allah'ın arşının üzerine 
yükseldiğini kabul etmezler. Onun konuşmasını, her gece dünya semasına 
nüzulünü vb. diğer sıfatlarını ederler. Bu görüşler kısmen veya tamamen 
Kuran ve Sünnetin neye delalet ettiğini bilmemekten dolayı, sünnet ehline 
mensup bazı kimselere de geçmiş bulunmaktadır. Cehmiyye II. asrın 
başlarında Horasan'da ortaya çıkmıştır, imamların pek çoğu onların küfrüne 
hükmetmiştir. 

5. Mutezile: Bunlar da Allah'ın sıfatını kabul etmezler, büyük günah 
işleyenleri ebediyyen cehennemde kabul ederler. Hz. Peygamber (s.a.s)'ın 
şefdatini inkâr eder, Allah'ın mahlükatı üzerinde yükselmesini kabul 
etmezler. Bunlar da Hasan-ı Basri'nin vefatından sonra Basra'da ortaya 
çıkmışlardır. 

6. Mutasavvıflar: Bid'at olarak ortaya çıkmış ve ibadet şekline girmiş çeşitli 
davranışları dinden ve dinin bir emri olarak kabul eden ve şeyhler hakkında 
aşırılığa giden kimselerdir. Bazıları yüce Allah'ın şeyhe hülul ettiğini 
söyleyecek kadar sapıklığa varırlar. Onların pek çoğu da vahdet-i vücüda, 
hulul ve ittihada, yani hâlikin mahluk ile birleşmesine inanırlar. Bu. icmâ ile 


küfürdür. Onlar ayrıca, nassların te'vilinde Batınilerin yollarını izler. 
Kanaatlerine göre bu gibi şeyler ise arifbillahın bilebileceği şeylerdir. Bu 
taife yalan ve iftira olarak ehli sünnete nisbet edilen taifelerin en kötü 
olanlarıdır. Hasan-ı Basri'nin vefatından sonra Basra'da ortaya çıkmışlardır. 
7. Mezhebi taassub bid'ati: Bu, zaman itibariyle yukarıdakilerden daha 
sonra ortaya çıkmıştır. Böyle bir bid'at dört imamın vefatından bir süre 
sonra görülmeye başlandı. Bu gibi bid'atçiler dilleriyle imamların masum 
olduğunu kabul etmemekle birlikte vakıada böyle bir masumiyeti kabul 
ederler. Meselâ, bu bid'ate sahip bir kimse: Imam herhangi bir hadisi 
bilmeyebilir veya imamların hata edebileceği doğrudur ancak bizim 
imamımızın hata ettiği sabit olmamıştır derler. Hatta müteahhirlerden birisi 
şöyle der: Bizim mezhebimize aykırı olan her bir hadis ya te'vil yahut 
mensuhtur. Ancak ilim ehli bilirler ki bu bir bid'at ve bir dalalettir. 
Müslüman olan her kişinin görevi, Kur'ân ve sahih Nebevi sünnete tâbi 
olmak, Peygamber (s.a.s)'in ve ashabının izlediği yolu izlemektir. Asıl 
Fırka-i Nacıye onların izlediği ve onların izinden gidenlerin gittiği yoldur. 


BİDAT NE DEMEKTİR EHLİ BİDAT KAFİR MİDİR, MÜSLÜMAN 
MIDIR? 


Bidat bir şüpheye istinaden Peygamber (sav)'den varit olan sünnetin 
hilafına inanmak veya onu yapmaktır. Şafii mezhebine göre Bidat Kur'an, 
sünnet, icma ve esere ters düşen şey kötü bidat, bunların hiçbirisine ters 
düşmeyen iyi görülen şey, güzel bidattır (Fethü'l-Mübin). Mesela Şiilerin 
yıkamak yerine ayaklarını mesh etmeleri bidattır. Çünkü namaz 
farzolduktan sonra Hz. Peygamber'in (sav) her aldığı abdestinde mesti 
olmazsa mutlaka ayaklarını yıkadığı ve yıkamasını emr eden çok hadisler 
vardır. Ancak Şiiler bir şüpheye istinaden ayakları yıkamayarak 
meshediyorlar. Bu şüphelerinin durumu beyan etmek için abdest ayetinde 
yer alan "ercüleküm" kelimesinin hem mensup hem mecrur olarak 
okunmasını ileri sürüyorlar. Mensup okunursa vücüheküm kelimesi üzerine 
matuf olacaktır ve ayetin manası şöyle olacaktır: "Yüzünüzü, dirseklerle 
beraber ellerinizi yıkayınız. Başınızı meshediniz ve ayaklarınızı da" 
(yıkayınız). Mecrur okunursa iki ihtimalı vardır, birincisi Ercüliküm yine 
vüzühekim kelimesi üzerine matuf olmalıdır. Ancak cerri civar ile yani 
komşusu olan Ruüsiküm cerri ile mecrurdur. Ehli sünnet de bunu kabul 
etmektedir, ikinci ihtimal Ercüliküm kelimesi Ruüsiküm kelimesi üzerine 
matuftur. Buna göre ayetin manası şu olur: "Yüzünüzü, dirseklerle beraber 
ellerinizi yıkayınız, başınızı meshediniz, ayaklarınızı da " (meshediniz). 
Görüldüğü gibi Şiiler de bunu kabul ediyor. Zayıf da olsa Şiilerin de bir 
hüccetleri vardır. 


BİR ÇOK KİMSE ŞU, BU BİDATTIR, ONU YAPMAK CAİZ 
DEĞİLDİR, DİYOR. BİDAT NEDİR? 


Bidat lugatte nümunesiz ve benzeri olmayan ve sonradan uydurulan 
şeydir.Şeriatta ise Kur'an ve sünnette yer almamış ve sonradan icat edilmiş 
nesnedir.Bu da hasene ve seyyi'e olmak üzere iki kısımdır. 

Bidat'ı hasene,Kur'an ve sünnette yer almadığı halde İslamın genel 
prensiblerine uyarak beşeriyete faydası dokunan şeydir. 

Bidat' seyyie ise ,İslamın genel prensiblerine ters düşüp beşeriyete faydası 
dokunmayan ,bilakis zarar veren şeydir..Başka bir yönden de bidat beş 
kısımdır: 

1- Din ve dünya için gerekli bir şey olup vacibin hududu dahilinde olan bir 
şeydir.Mesela İslam dini Kur'an ve sünnete dayanır.Bunları iyice anlamak 
için nahiv,sarf,me'ani,bedi ,beyan ve lugat gibi bilgileri bilmek 
lazımdır.Bunları yazmak ve öğrenmek farz-ı kifayedir.Kur'an-ı kerimi bir 
araya getirip cem etmek te bu kabıldendir.Peygamber(s.a.v)hayatta 
ikenKur'an-ı Kerim sure ve parçalar halinde olup bir arada değildi.Bölümler 
halinde ashab-ı kiramın yanında bulunurdu.Yalnız Kur'an-ı Kerimi 
ezberleyip hıfz eden çoktu.Ebu Bekirin hilafeti sırasında Yemame savaşı 
patlak verdi. Ve bu savaşta hafızlardan yetmiş kişi şehid oldu. Bunun 
üzerine Hz. Ömer endişe etti. Zamanla hafızların vefat ve şehadetiyle 
Kur'an-ı Kerim'in kaybolmasından korktu ve halife olan Ebu Bekir'e (ra) 
giderek kur'an-ı Kerim'in bir araya geirilmesini teklif etti. Fakat Ebu Bekir 
bu iş bidat olup Peygamber'in yapmadığı bir şeydir diyerek teklifi reddetti. 
Fakat Hz. Ömer (ra) durumu açıladı ve Hz. Ebu Bekir'in kalbi de münşerih 
olup iyi olacağına kanaat getirdi. Ve bunun için Zeyd bin Sabit'i 
görevlendirdi. 

2- Küfrü gerektirmezse de Ehl-i Sünnet ve'l-Cemaat'a muhalefet eden görüş 
ve amel bidattır. Bu bidat da haramdır. Mesela birçok kimse tarikat namı 
altında erkek kadın bir araya gelerek ayın yapar ve İslam'ın kabul etmediği 
birçok gayr-ı İslami hallerin ortaya çıkmasına vesile olur. Bu gibi hallerin 
tarikatla hiç ilgisi yoktur. Bidattır. Herhangi bir ibadet ve zikir için hudud 
çizilmiş. Onu aşmak da bidattır. Mesela teravih namazı yirmi değil fazla 
kılmak ve namazdan sonra tesbih, tahmid ve tekbirleri otuzüç defa değil 
daha fazla yapmak da bidattır. 

3- İslam'a ve müslümanlara hizmet etmek maksadıyla cemiyet kurmak ve 


Kur'an kursu binasını yapmak da bidattır. Peygamber (sav)'in zamanında 
böyle bir şey yoktu. Ancak İslam ve müslümanlara faydalı olmak ve ameli 
salih kabilinden olduğu için sünnettir. 

4- Camiye, minber ve mihrab gibi şeyleri yapmak gereklidir. Fakat aşırı 
olarak onları süslemek ve israfa kaçmak doğru değildir. Peygamber (sav)'in 
zamanında olmadığından mekruh ve bidattır. 

5- Lezzetli yemek yemek ve çeşit çeşit elbise giymek de bidat olmakla 
beraber mübahtır. İmam Şafii (ra) şöyle diyor: Kur'an, sünnet, icma ve 
ashab yoluna aykırı icat edilen şey bidat-ı seyyi'edir. Hayırlı bir şey icat 
edilse bidat-ı hasenedir (Fethü'l-Mübin) 


BİD'İ TALÂK 


Kadını hayız halinde iken veya temizlenince birleştikten sonra yahut da 
bir temizlik içinde bir sözle birden fazla talâkla boşama. Sünnet'e aykırı 
olan bu tür boşamanın haram olduğu ve bunu yapan erkeğin İslâmi 
hükümlere karşı gelmiş sayılacağı husüsunda İslâm âlimleri arasında ittifak 
vardır. Ancak İslâm hukukçuları böyle bir boşamanın hukuki neticesi; yani 
boşamanın muteber olup olmıyacağı hususunda şiddetli münakaşalara varan 
görüş ayrılıklarına düşmüşlerdir. 

İmam Ebü Hanife ve talebelerine göre talâk üç şekilde gerçekleşir: Ahsen, 
Hasen, Bid'i. Bunlardan Ahsen (en güzel) ve âile hakkında hayırlı ve 
elverişli olan talâk, kişinin eşini üç tuhur halinde bir talâk ile boşayıp iddeti 
bitinceye kadar bırakmasıdır. Hasen yani güzel talâk da, kişinin karısını üç 
tuhur içinde üç kere boşamasıdır ki, buna bid'i mukabıli "sünni" denilir. 
Bid'i talâk da bir sözle üç talâk'ı birden tuhur halinde vermek demektir. 
Hayız hâlinde veya temizlendikten sonra kendisiyle birleşme vâki olmuş 
kadını boşamak, bazı İslâm hukukçularına göre iki durumda Kitâb ve 
Sünnet'e aykırıdır. Dolayısıyla böyle bir talâk geçerli değildir. Bunlar, 
Cenâb-ı Hakk'ın şu buyruğunu gösterirler: 

"Ey peygamber! kadınları boşamak istediğiniz zaman iddetleri içinde 
boşayınız ve iddeti hesaplayın. Rabbiniz olan Allah'tan korkunuz.. " (et- 
Talâk, 65/1). 

"Boşama iki defadır. Bundan sonra kadınlar ya iyilikle tutulur ya da 
güzellikle bırakılır... (el-Bakara, 2/229). 

Bunlardan başka İbn Ömer'in hayız halindeki karısını boşaması üzerine 
Resulullah (s.a.s.)'in ona hanımına dönmesini emretmesi ve İbn Ömer ile 
Ebu'z-Zübeyr'den gelen rivayetlere göre Resulullah (s.a.s.) hayız halindeki 
boşamaları geçerli saymadığına" dâir hadisleri; 

"Her kim sünnetimize uymayan bir iş işlerse o merduttur, geçerli değildir." 
mealindeki sahih hadisler bu tür talâk'ın İslâm'da muteber olmadığını 
göstermektedir (Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, VI, 239). 

Fakat bu görüş ve delillere rağmen dört mezhep imamı da dahil olmak 
üzere Cumhur'a göre böyle bir boşama bid'at ve haram olmakla beraber 
geçerli bir boşamadır. Erkek talâk hakkını kullanmış olur ve kadın da boş 
düşer (H. Karaman, Mukayeseli İslâm Hukuku, İstanbul 1986, I, 306 vd.) 
Bu tür talâkın geçerli olduğunu söyleyen müçtehidlerin görüşleri ise şu 


delillere dayandırılmaktadır: 

İbn Ömer'le alâkalı hadiste Resulullah'ın eşine dönmesini emretmesi bu 
boşamanın bir talâk sayıldığına delâlet eder; çünkü talâk olmadan ric'at da 
olmaz. 

Ayrıca İbn Ömer'in böyle bir boşamanın sadece bir talâk sayılacağını 
bildirmiş olması (el-Buhâri, Talâk,1), bu talâk'ın geçerli olduğunu 
göstermektedir derler. 

Bu iki görüş İslâm hukuk tarihi boyunca günümüze kadar varlığını devam 
ettirmiştir. 

Bir temizlik içinde veya bir mecliste üç kere boşama durumuna gelince dört 
mezhep imamı da dahil olmak üzere Cumhur-u Ulemâ ister bir defada, ister 
arka arkaya birkaç defada ifâde edilen talâk'ın muteber olduğu görüşünü 
savunuyorlar. Meselâ bir erkek hanımına "üç kere boşsun" veya "üç talâk 
ile boşsun" dese karısını beynünet-i kübrâ ile boşamış olur. Aynı şekilde bir 
temizlik içinde birden fazla zaman ve yerde birden fazla talâk ile boşama da 
evlilik bağını sona erdirme bakımından muteberdir. Böyle bir talâk şekline 
karşı iki ayrı görüş ileri sürülmüştür: 

Birincisi böyle bir boşama Kitâb ve Sünnet'e uymayan yani bid'i talâk 
olduğundan muteber değildir, kadını böyle bir talâk'la boşamak bir şey ifade 
etmez. 

İkinci görüş bir mecliste veya bir temizlik müddeti içinde birden fazla 
boşamalar bir boşama (ric'i talâk) sayılır. Bu görüşü savunanlar şu delilleri 
ileri sürerler: 

-Cumhur'un delilleri bid'i talâk'ın vâki olacağına ait olup yukarıda belirtilen 
delillerdir. Ayrıca şu hususlarda ilâve edilebilir: 

-Hanımının zina ettiğini gördüğü halde bunu ispat edemediği için mülâane 
yoluna baş vuran Uveymir, lânetleşmeden sonra karısını üç talâk ile 
boşamıştır. Fakat burada boşanmanın mülâane ile olabileceği 
unutulmamalıdır. Yani Uveymir'in bu boşaması doğrudan doğruya üç talâk 
ile boşama değildir. 

-Üç talâk ile boşanmış kadınların boşayan eşleri ile tekrar 
evlenebilmelerinin mümkün olup olmadığı mevzuunda Resulullah'tan 
sorulan suallerden Hz. Peygamber'in bu nevi boşamaları sahih gördüğü 
anlaşılmaktadır. (Buhâri Talâk, 3). 

Muhalifler bu delillere de şu cevabı vermişlerdir: Bu suallerde geçen üç 
talâk ile boşamanın bir mecliste veya bir defada olduğu sâbit değildir. 
Çeşitli zamanlarda ve sünnete uygun bir şekilde boşanmış ve âdet üçe 


varınca Hz. Peygamber'e sorulmuş olabilir. 

Böyle bir talâk'ı bir talâk kabul edenler ise şu delilleri ileri sürerler: 
"Boşama (talâk) iki keredir. Sonra ya iyilikle geçinmek yahut güzellikle 
ayrılmak gerekir... Allah'ın had'leri bunlardır; bunları açmayın. Allah'ın 
koyduğu sınırları aşanlar kendilerine zulmetmiş olurlar. (Bundan sonra 
koca) karısını boşarsa, kadın başka bir koca ya varmadan artık ona helâl 
olmaz. Şâyet bu (ikinci) koca onu boşar ve onlar da Allah'ın koyduğu 
sınırları koruyacaklarına kanaat getirirlerse birbirlerine dönmelerinde günah 
yoktur" (el-Bakara, 2/229-230) 

Bu ayetler boşama haklarının bir anda kullanılmamasını, ayrı ayrı 
zamanlarda kullanılıp arada düşünülmesini bundan sonraki hayat hakkında 
iyi niyetle karar verebilmek için fırsat bırakılmasını ortaya koymaktadır. 


İSLAM FIKHI ANSİKLOPEDİSİ 


FIKIH VE FETVA 
"FIKIH" Arapça "fe-ku-he" maddesinden gelir. Sözlük anlamı ile "bir şeyi 
iyi kavramak, anlayışlı olmak, bilmek" demektir. Bu açıdan "ilim"den biraz 
farklıdır. "Ilim" nasıl olursa olsun bilmek, "fıkıh" ise, işin esprisini 
kavramak, inceden inceye bilmek, demektir. "Fıkıh" sonradan şeriat 
ilimlerini (Kitap ve Sünneti) bilmeye ad olmuştur. Daha sonra da hüküm 
isteyen furü mes'elelerine ve onları bilmeye denmiştir. Rasülullah (sav) 
döneminde "fıkıh", bugünkü tahsisi (spesifik) anlamında değildi. Meselâ o: 
"Allah kime hâyir dilerse onu dinde fakih kılar", "Insanlar madenler 
gibidirler. Cahiliyette seçkin olanları, fıkhettikleri takdirde Islâm'da da 
seçkin olanlardır." Ibn Abbas için: "Allah'ım, onu dinde "fakih" kıl ve ona 
Kur'ân'ın te'vilini öğret" buyururlarken "fıkhı", hep bu genel anlamda, yani 
iyice anlama ve kavrama anlamında kullanmıştır. Fıkıh, tabiin dönemine 
kadar bu anlamda kullanılmış olacak ki, Imam-i Azam onu: "Kişinin lehine 
ve aleyhine olan şeyleri bilmesidir" diye tarif etmiş ve itikad esaslarından 
bahseden eserine "el-Fıkhu'l-Ekber" yani, iyi anlaşılması gereken en önemli 
mes'eleler adını vermiştir. Daha sonra, ilimlerin çok detaylı ihtisas dallarına 
ayrılmasıyla da fıkıh, "şeri ve ameli mes'eleleri bilmektir" diye 
tanımlanmıştır. 
Her ne olursa olsun, fıkıhla ilgisi olmayan bir müslüman düşünülemez. İşte 
bu mulahaza ile bizler "fıkıh" penceresini biraz aralayacak ve onun 
genellikle tahsisi anlamıyla, günübirlik mes'elelerimize çare arayacağız. 
Şimdilik yapacağımız sadece nakil anlamında fıkıhtır. Yani bizler şu anda, 
fıkıhla meşgul olduğumuz için mecazi manâda fakihiz. Halimize, şu ana 
kadar aldığımız yola, yapılması gerekenlere göre yaptıklarımıza 
baktığımızda hakiki anlamda fakih, yani müctehid olamayacağımızdan 
korkuyoruz. Ama Allah'ın lütfünu, bize: "Ya Rab, bizi muttakilere imam 
kıl" diye dua öğretmesini ve O'nun sonsuz hazinesini düşündükçe yani 
olana değil, oldurana baktıkça da bunun zor olmadığını görüyoruz ve 
istiyoruz. 
Işin diğer yönüne gelince: 
"Fetvaya en cüretkâr olanınız ateşe de en cüretkâr olanınızdır" hadis-i 
şerifini biliyoruz. Bu cüretkârlığı göze alamayız. Onun için yazacaklarımız 
terim anlamıyla "fetva" olmayacaktır. Çünkü gerçek anlamı ile "fetva" 


AN 


"müfü"nin işidir. Müfü ise müctehid olmalıdır. Biz şimdilik müctehid 
olmadığımıza göre yapacağımız işe de "fetva" vermek değil, fıkıhtan 
verilmiş fetvalardan aktarmalarla güncel meselelerimize çareler teklif etmek 
olacaktır. e Şimdilik müctehid değiliz, dememiz iddiali olarak 
karşılanmamalıdır. Çünkü biz bunu söylerken kendimizi değil, işaret 
ettiğimiz gibi verecek olanı düşünerek söylüyoruz. O'nun vergisine sınır 
getirme hakkına sahip değiliz. 

Alim programı yaklaşık üzerinde iki yıl çalışılarak elde edilmiş bir 
programdır. İnsanların kavram kargaşası içerisinde boğulduğu günümüzde 
böyle kapsamlı İslam Fıkhı Ansiklopedisi niteliğindeki bu programa 
gerçekten büyük ihtiyaç vardı.Elhamdülillah bunu geçekleştirdik. 

İnsanlar artık Fıkıh la alakalı sorularını en kısa kestirme yoldan Alim 

Programından o öğrenebileceklerdir. Bunun yanında çok değerli 
hocalarımıza halktan gelen bazı önemli sorular da programa alınmış ve 
misal teşkil edilsin diye bazı Fıkhi terimler soru sorularak öğretilmeye 
çalışılmıştır. Ayrıca bazı güncel meselelerede (önceden fetvası verilmeyip 
sonradan çıkan ) ve müslümanların bocaladığı, Helal midir ? Haram mıdır ? 
şüphesini taşıdığı terimlerde bu programda etraflıca ehil hocaefendilerden 
öğrenilerek aktarılmıştır. 

Kısacası hem dünya hem Ahiret için gönderilen dinimizin Ameli, İtikadi, 
Ahlaki ve Siyasi yönündeki görüşlerini Ehli Sünnet Ve Cemeat 
çerçevesinde bu programda bulabileceksiniz. Çalışma bizden Tevfik Allah 
(C.C)tandır. 
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BİLMEYEREK KÜFRÜ GEREKTİREN BİR SÖZ SÖYLERSE 
KAFİR OLUR MU? 


Bilmeyerek küfrü gerektiren bir söz söyleyen kimsenin kafir olup 
olmayacağı hususunda ihtilaf vardır. Buhara ve Semerkand ulemasına göre 
cehalet mazeret sayılmaz. Bilmeyerek de olsa kelime-i küfür söylemek 
küfürdür. Bazı ulemaya göre, küfrü gerektiren sözün muhtevasına 
inanmayan kimse böyle bir kelime söylerse kafir olmaz. Özellikle avam 
tabaka hangi kelimenin küfre vesile olduğunu,hangisinin olmadığını 
bilmedikleri için, onları tekfir etmemek daha uygundur. Yoksa, 
müslümanların çoğunu tekfir etmemiz lazımdır. İbn Nüceym: "Küfründe 
ihtilaf bulunan bir kimseyi tekfir etmemeğe yemin ettim" diyor (Nuhbetul- 
Leali şarh Bedül emalı). 


BORÇ 


Geri verilmek üzere alınan para veya eşya; bir veya birkaç kişiye yahut 
bir kuruma karşı yerine getirilmesi gereken yükümlülük, ödünç. 
Borç yahut fıkhi terim olarak "deyn" genellikle borçlunun ödemeyi teahhüt 
ettiği nakit veya borçlunun zimmetinde bulunan misli eşya; yani ölçü, tartı 
vb. yollarla benzeri ile ödenebilen eşya karşılığında kullanılan bir terimdir. 
Borcun zimmetinden maksat da şahsın borcu yüklenme kabıliyetidir. 
Insanların birbirleriyle yardımlaşma yollarından biri de borç alıp vermedir. 
Borç alıp verme işlemi Islâm'da nakit para gibi sayılabilen; buğday, arpa, 
pirinç gibi ölçülebilen; yahut altın, gümüş ve et gibi tartılabilen; ya da 
yumurta ve ceviz gibi büyüklükleri birbirlerine yakın olan mallarda 
geçerlidir. Fakat hayan vs. gibi her birinin kendine göre ayrı ayrı değer ve 
özelliği bulunan mallarda borçlanmanın olup olmayacağı hususu ise Islâm 
hukukçuları arasında ihtilaflı bir konudur. Böyle bir borçlanmanın caiz 
olmadığı kanaatinde olan Hanefi hukukçuları; "alınan borç harcanır, sonra 
benzeri ödenir. Canlı bir koyun borç alındığında tamamen aynı özelliklere 
sahip bir koyun bulunmayabilir. Onun için bu gibi borçlanmalarda 
taraflardan biri mağdur olabilir" demektedirler. Borç alınan para para ile; 
buğday buğday ile ödenir. Fazla bir şey verilmez, istenirse faiz olur. 
Borç verme Islâm'da sevaptır. Dinimiz bunu teşvik etmiştir. Hatta bazı 
durumlarda sadaka vermekten de sevaptır. Cenâb-ı Hakk şöyle buyurur: 
"Eger Allah'a içten gelen istekle ödünç verirseniz, Allah onu sizin için kat 
kat artırır ve sizi bağışlar. " (et-Teğâbun, 64/17). Peygamber Efendimiz 
(s.a.s.) de bir sadakaya on misli sevap verileceğini, borç vermeye ise 
onsekizmisli sevap verileceğini bildirmiştir (et-Tergib ve't-Terhib, II, 40). 
Bir kimse borç verdiği para vs.'nin bir kısmını veya tamamını bağışlayabilir. 
Borçlusu güç durumda ise ona kolaylık gösterilmesine, hatta mümkün ise 
alacağını bağışlamasını teşvik etmiştir. Kur'an-ı Kerim'de: 
"Borçlu darda ise eli genişleyinceye kadar ona mühlet verin. Bilmiş olsanız 
borcu bağışlamanız sizin için daha hayırlıdır" (el-Bakara, 2/280) buyrulur. 
Yani şayet borçlulardan herhangi bir kimse zor durumda kalmış ise "darda 
ise, eli genişleyinceye kadar mühlet veriniz. " Böyle bir durumda verilecek 
olan hüküm, onun borcunu rahatlıkla ödeyebileceği zamana kadar imkân 
tanımaktır. 
" Eğer bilirseniz sadaka olarak bağışlamanız sizin için daha hayırlıdır. " 


Borçlunuz olan kimse borcunu ödeyemeyecek kadar zor durumda olursa 
ona mallarınızı veya bir kısmını sadaka olarak bağışlamanız kıyamet 
gününde sizin için daha hayırlıdır. Burada "eğer bilirseniz" şartının 
getirilmesi teorik olarak bilmeden kasıt, beraberinde amelin de söz konusu 
olduğu bir bilgidir. Buna göre takdiri mana şöyle olur: "Şayet sizler bunun 
Allah katında olduğunu bilerek gereğince amel edecek olursanız, ona 
sadaka olarak bağışlamanız için daha hayırlıdır." 

Tebarâni'nin Ebu Umâme (r.a.)'den nakline göre Rasülullah (s.a.s.) şöyle 
buyurdu: "Kendi gölgesinden başka hiçbir gölgenin bulunmayacağı bir 
günde Allah'ın kendisini gölgelendirmesini arzu eden bir kimse, zor 
durumda kalmış olana kolaylık sağlasın veya onun borcunu indirsin." Bu 
manada pek çok hadis vardır. (Ibn Kesir, Tefsiru'l-Kur'anı'I-Azım, Istanbul 
1984, 1, 491). 

Buhâri Ebu Hüreyre'den şöyle rivayet etmektedir: Hz. Peygamber (s.a.s.) 
şöyle buyurdu: "Insanlara borç veren bir tüccar vardı. Zor durumda kalmış 
birisini görünce çocuklarına, onun borcunu affedin, belki Allah bizi bağışlar 
derdi. Nihayet Allah da onu bağışladı. " (Ibn Kesir, aynı yer). 

Imam Ahmed'in rivayetine göre Ibn Ömer şöyle dedi: Rasülullah (s.a.s.) 
şöyle buyurdu: "Duasının kabul olunmasını, kederlerinin açılmasını isteyen, 
borcunu ödeyemeyen, zorda kalmış kimseyi bu durumdan kurtarsın." 
(Ahmed b. Hanbel, TI, 23) 

Taberâni Ibn Abbas'dan şöyle dediğini rivayet etmektedir: Rasülullah 
(s.a.s.) şöyle buyurdu: "Borcunu ödemekte zorluk çeken birisine kolaylıkla 
ödeyeceği zamana kadar mühlet veren bir kimseye, Allah da günahı 
sebebiyle tövbe edinceye kadar mühlet verir. " Ibn Abbâs'ın rivayet edip 
Imam Ahmed'in kaydetmiş olduğu hadise göre Rasülullah (s.a.s.) şöyle 
buyurmuştur: "Borcunu ödemekte zorluk çeken birisine mühlet veren veya 
borcunun bir kısmını bağışlayan kimseyi yüce Allah Cehennem ateşinden 
korur" (Buhâri, Buyü' 17; Müslim, Zühd 74; Tirmizi, Buyü' 67; Ibn Mace, 
Sadakat 14; Ahmed b. Hanbel I, 327,11, 359). 

Imam Ahmed Bureyde'den rivayetle: "Peygamber (s.a.s.)'in şöyle 
buyurduğunu dinledim: "Borcunu ödemekte zorluk çeken birisine mühlet 
veren bir kimse her gün için onun gibi bir sadaka vermiş gibi olur." Bureyde 
devamla dedi ki: Sonra da onun şöyle buyurduğunu dinledim: "Borcunu 
ödemekte zorluk çeken birisine mühlet veren bir kimseye, mühlet verdiği 
her gün için iki katısadaka yazılır. " Bunun üzerine ben; 

"-Ey Allah'ın Rasülü, seni, borcunu ödemekte zorluk çeken birisine mühlet 


verene her gün için onun gibi sadaka vardır, derken dinledim; sonra da yine 
seni, borcunu ödemekte zorluk çeken birisine mühlet veren kişiye her gün 
için iki kat sadaka verilmiş gibi olur buyurduğunu işittim" Hz. Peygamber 
şu cevabı verdi: 

"Borcun vadesi gelmeden önce verdiği her bir mühlet için onun gibi bir 
sadaka vardır. Borcun vadesi geldiğinde ona mühlet verecek olursa iki 
katısadaka vermiş gibi olur." (Ahmed b. Hanbel, IV, 442-443, V, 300, 308) 
Borçlunun alacaklıdan biraz indirim yapmasını istemesi caizdir. 
Mâlikilerden bazıları bunu mekruh görmüşlerdir; zira bunda bir minnete 
katlanma vardır. Kurtubi: "Ihtimal kerahati mutlak söyleyenlerin maksatları 
bunun hilâf-ı evlâ olduğunu anlatmaktır." demiştir. Ayni, Imam A'zam'ın 
görüşünün de böyle olması gerektiğini söylemiştir. Nevevi indirim 
istemekte beis olmadığını söyledikten sonra: "Lâkin zarüret yokken ısrar 
derecesine, nefsi tahkire veya ezâya vardırmamak şarttır." diyor. 

Rasülullah (s.a.s.) borçlu olarak ölenin cenazesini kılmazdı. (Bir gün) bir 
cenaze getirildi. 

Rasülullah (s.a.s.): 

"- Onun borcu var mı?" diye sordu. 
Evet iki dinar borcu var, dediler. 
buyurdu. 

Bunun üzerine, Ensâr'dan olan Ebü Katâde; 

O iki dinarı ben yükleniyorum, Ya Rasülullah, dedi. Hz. Peygamber de 
adamın namazını kıldı. 

Allah (c.c.), Rasülüne fetihler müyesser buyurunca, efendimiz: 

"Ben her mümine kendi nefsinden daha evlâyım. Her kim borç bırakırsa 
(borçlu ölürse) onu ödemek bana aittir. Kim de mal bırakırsa varislerine 
aittir." buyurdu. (Buhâri, Ferâiz 15; Müslim, Ferâiz, 16; Ebü Davüd, Buyü, 
9: Tirmizi, Cenâiz, 69; Ibn Mâce, Mukaddime,11; Sadakat 13; Nesâi, 
Cenâiz, 67; Iydeyn, 22). 

Rasülullah (s.a.s.) bir kâfileden, yanında parası olmadığı halde bir dana 
satın aldı. Danaya kâr verildi. Rasülullah da satı. Kân, 
Abdülmuttaliboğullarının muhtaç kadınlarına dağıttı ve: "Bundan sonra 
yanımda para olmadan hiçbir şey satın almayacağım" buyurdu (Ahmed b. 
Hanbel, 1, 235, 323). 

Diğer bir husus da borcun gereksiz ve mazeretsiz olarak geciktirilmesidir. 
Bu konuda Hz. Peygamber şöyle buyurmuşlardır: 

"Zenginin borcunu geciktirmesi zulümdür. Biriniz (alacağı) bir zengine 
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- Arkadaşınızın namazını kılınız, 


havale edilirse kabul etsin (Buhâri, Havale 1-2; Istikraz, 12; Müslim, 
Müsâkât, 33; Ebü Davüd, Buyü', 10; Nesâi, Buyü, 100, 101; Tirmizi, Buyü", 
68; Ibn Mâce, Sadaka, 8; Mâlik, Buyü', 84; Dârimi, Buyü', 48; Ahmed b. 
Hanbel II, 71, 245, 254, 260). 

Burada matl (geciktirme): bir kimsenin borcunu vermeyi geciktirmesi, 
alacaklıyı oyalaması, savsaklaması karşılığında kullanılmıştır. Kurtübi bu 
kelimenin, "ödemesi gereken borcu, imkânı varken ödememek" manasına 
olduğunu söyler. 

Hadis-i şerif'te, önce borcunu ödeme imkânına sahip olduğu halde, borcu 
ödemeyip geciktirmenin zulüm olduğu belirtilmektedir. 

Bazı âlimler ise bu cümlenin "zengine olan borcu geciktirmek zulümdür." 
manasına geldiğini söylerler. Bu durumda hadisi "Zengine olan borcu 
ödemeyip geciktirmek zulüm olduğuna göre, fakire olanı geciktirmek 
öncelikle zulümdür" şeklinde anlamak gerekir. Ancak, yukarıda da işaret 
edildiği gibi, âlimlerin büyük çoğunluğu önceki manayı benimsemiş ve 
hadis "Zenginin borcunu geciktirmesi zulümdür" şeklinde anlamışlardır. 
Rasülullah (s.a.s.) genç bir deve borç almıştı. Kendisine, sadaka develeri 
geldi. Bana, (alacaklı) adama genç devesini ödememi emretti. Ben 
efendimize: "Develer arasında altı yaşınıdoldurmuş güzel bir deveden 
başkasını bulamadım" dedim. Bunun üzerine Peygamber Efendimiz: 
"-Adama onu ver, şüphesiz insanların en hayırlısı borcunu en iyi ödeyendir. 
" buyurdu (Müslim, Musâkât, 118, 128; Tirmizi, Buyü', 73; Nesâi, Buyü", 
64; Ibn Mâce, Ticaret, 62; Dârimi, Buyü', 31; Mâlik, Buyü', 89; Ahmed b. 
Hanbel, VI, 375, 390). 

Nevevi ise "Zekât mallarını başkasına teberru olarak vermek caiz 
olmadığına göre, nasıl olmuş da Hz. Peygamber aldığı borcu, zekât 
develerinden fazlasıyla ödemiştir" şeklindeki muhtemel bir itiraza cevap 
verirken şöyle der: Hz. Peygamber (s.a.s.), genç deveyi kendisi için ödünç 
almıştı; sonra zekât develerinden birisini satın aldı ve borcunu ödedi. Ebü 
Hureyre'nin rivayetindeki, "Onun için bir deve satın alıp alacaklıya 
verdiler" şeklindeki ifade de buna delâlet eder." 

Görüldüğü gibi Nevevi, Hz. Peygamber'in genç deveyi kendisi için satın 
aldığı görüşündedir. 

Hz. Peygamber'in deveyi kendisi için borç alıp bunu ihtiyaç sahiplerine 
vermiş olması da mümkündür. 

Hadis'in zâhiri, hayvanı borç alıp vermenin caiz olduğuna delâlet 
etmektedir. Evzai, Leys, Imam Malık, Imam Şafii ve Ahmed b. Hanbel bu 


görüştedirler. 

Hanefilere göre, yukarıda ifade edildiği gibi sadece para ve misli olan 
mallar borç verilebilir. 

Misli mal; piyasada benzeri bulunan, telef edildiğinde değeri değil, misli ile 
tazmin olunan mallardır. Bunlar, mekil (ölçekle alınıp satılan mallar) 
mevzün (tartı ile alınıp satılan mallar) ve ceviz, yumurta gibi büyüklükleri 
biribirlerine çok yakın olan aded-i mütekarıb mallardır. 

Hanefiler bu sayılanların dışındaki mallarda borç alıp vermeyi kabul 
etmezler. Çünkü bu adaletli bir ödemeye imkân vermez. Hayvan da, borç 
olarak verilmesi caiz olmayan mallardandır. 

Nevevi bu hadislerin Hanefiler aleyhine delil olduğunu, delil olmadan nesh 
davasının kabul edilemeyeceğini söyler. 

Hanefi âlimleri Hz. Peygamber'in hayvan ödünç aldığına delâlet eden 
hadislerin mensuh* olduğunu ve nesh* davasının delilsiz olmadığını 
söylerler. Tahavi, Meâni'l-Âsâr adındaki eserinde, hayvanı borç vermenin 
caiz olmadığına işaret eden bazı hadisler rivayet eder. 

Ibn Abbas (r.a.) şöyle der: "Hz. Peygamber (s.a.s.) veresiye olarak hayvan 
mukabılinde satmayı nehyetti." (Şerhu Meâni'l-Âsâr, IV, 60). 

Câbir (r.a.) şöyle demiştir: 

"Rasülullah (s.a.s.) -peşin olarak iki hayvanı bir hayvan karşılığında 
satmakta bir beis görmez, fakat veresiye olarak satışım kerih görürdü 
(Şerhu Meâni'l-Âsâr, IV, 60). 

Tahavi; bu hadislerin hayvanı hayvan mukabılinde veresiye olarak satmayı 
caiz gören hadisleri neshettiğini: hayvanı ödünç almanın da aynı hükümde 
olduğunu söyler. Tahavi daha sonra, karşı görüş sahipleri tarafından ileri 
sürülen bazı itirazlara işaret ederek, bunları cevaplandırır. 

Hadis-i Şerif'in delâlet ettiği diğer bir anlam da şudur: 

Borç alan kişi, borcunu aldığından daha üstün bir şekilde ödeyebilir. Çünkü 
Hz. Peygamber borç olarak genç bir deve almış ve bunu yedi yaşına girmiş 
iyi bir deve ile ödemiştir. 

"Bekr" denilen genç deve, yedi yaşına giren deveye nisbetle daha az 
değerlidir. Üstelik bu iyi bir davranıştır, müstehaptır. Üstünlük borcun 
miktarı yönünden olabileceği gibi; kalitesi yönünden de olabilir. Meselâ bin 
TL. borç alan bir kimse,borcunu binyüz TL. olarak verebilir. Yine ikinci 
kalite buğday borç alan, borcunu öderken birinci kaliteden ödeyebilir. 
Ancak bunun borç verme esnasında şart koşulmamış olması gerekir. Ama 
borç alınırken borcu daha fazlasıyla veya daha iyisiyle ödeme, ya da 


borçlunun alacaklıya fayda temin edecek başka bir şeyi yapması şart 
koşulursa bu caiz değildir; faizdir. Peygamber Efendimiz bir hadisinde 
"Menfaat sağlayan her türlü borç faizdir." buyurmuştur (Suyuti, el-Camiu's- 
Sağlır, TI, 94). 

Imam Malık'e göre şart koşulmamış bile olsa, borcu miktar olarak fazlasıyla 
ödemek caiz değildir. Hadisteki 

"insanların en hayırlısı, borcunu en iyi şekilde ödeyendir" cümlesi Imam 
Malık'e karşı delil olarak ileri sürmüştür. 

Borcun Yazılması: Kur'an'daki her hüküm ayetindeki açıklık gibi borçlanma 
konusunda da öylesine pratik bir hüküm ortaya konmuştur ki, bu hükme 
uyanlar hiç bir zaman öteki hükümleri kabul edenler gibi perişan olmazlar. 
Çünkü Kur'an, müminler için rahmet ve şifadır. Onun şifa oluşu ona teslim 
olanlar tarafından görülmüş ve yaşanmaktadır. Hakikatte onu kabul eden ve 
fakat hükmüne teslim olmayan için Kur'an, ne rahmet, ne de şifadır. Bugün 
alışverişlerini Kur'an'a göre yapmıyanlar, ekonomik bir takım prensiplerden 
medet ummaktadırlar. Oysa Allah Teâlâ'nın emri dikkate alınmış olsa ve bu 
emirle yaşanmış olunsa bütün iç ve dış borçlanmalar kendiliğinden ve 
Allah'ın yardımıyla bir rahmet olarak karşımıza çıkar. 

Kur'an'da toplum içinde yerleştirilmek istenen prensip, malın yok olmaması 
ve muayyen bir zaman için alınan borçlar hususunda borcun miktarının 
yazılmasıdır. Bunu yazmak isteğe bağlı olarak değil, ayet-i kerime ile farz 
kılınmış bir husustur. Ayet de hiç bir yoruma tabi tutulmayacak kadar 
açıktır. 

"Ey iman edenler, muayyen bir zaman vaadıyle borçlandığınızda onu yazın. 
Aranızda bir kâtip de doğrulukla yazsın. Yazan Allah'ın kendisine öğrettiği 
gibi yazmaktan çekinmesin. Yazsın. Hak kendi üzerinde olan da yazdırsın. 
Şayet, borçlu, sefih, küçük ve kendisi yazdıramıyacak durumda ise, velisi 
dosdoğru yazdırsın. Erkeklerden iki de şahit yapın. Eğer iki erkek 
bulunmazsa Şahitlerden razı olacağınız bir erkek, biri unuttuğunda diğeri 
ona hatırlatacak iki kadın olabilir. Şahitler çağırıldıklarında çekinmesinler. 
Borç, küçük veya büyük olsun onu müddeti ile beraber yazmaktan 
üşenmeyin. Bu Allah yanında adalete daha uygun, şahitlik için daha sağlam, 
şüpheye düşmemenize de daha yakındır... " (el-Bakara, 2/282). 

Süfyan es-Sevri... "Ey iman edenler, muayyen bir vade ile borçlandığınız 
zaman onu yazın. " ayet-i kerimesi hakkında Ibn Abbâs'tan şu sözü 
nakleder: "Bu ayet-i kerime belli bir vade ile yapılan selef (vâdeli satış) 
hakkında nazıl olmuştur." 


Katâde Ibn Abbâs'tan rivayet ediyor ki, O: "Ben şehadet ederim ki belli bir 
vade taşıyan selef (vâdeli satış)'ı Allah Teâlâ helâl kılmış ve buna izin 
vermiştir" deyip, sonra da: " Ey iman edenler, muayyen bir vade ile 
borçlandığınız zaman, onu yazın." ayet-i kerimesini okumuştur. 

Süfyan Ibn Uyeyne tarikıyla Ibn Abbâs'tan rivâyet edildiğine göre o şöyle 
demiştir: 

Rasülullah (s.a.s.) Medine'ye geldiğinde Medineliler bir, iki ve üç senenin 
meyvesinden selef (vâdeli satış) yapıyorlardı. (Parayı peşin alarak bir, iki ve 
üç senenin mahsulünü satıyorlardı). Rasülullah (s.a.s.) şöyle buyurdular: 
"Kim selef yaparsa belli bir ölçü, belli bir ağırlık ve belli bir vade ile selef 
yapsın." (Buhâri, Selem, 7). 

Ibn Cüreyc der ki: Kim borçlanırsa yazsın, kim alış-veriş yaparsa şahit 
tutsun. 

Katâde der ki: "Bize anlatıldığına göre, Ebu Süleyman el-Mar'aşi Kâ'b'ın 
arkadaşlarından birisiydi. Bir gün arkadaşlarına şöyle sordu: "Rabbına dua 
ettiğinde duasına icabet edilmeyen mazlümu biliyor musunuz?" ona "Bu 
nasıl olur?" diye sorduklarında: 

"Bir adam belli bir vade ile satış yapar, şahit tutmaz ve yazmaz, malının 
zamanı gelince sahibi bunu inkâr eder, o da Rabbına dua eder, ama duasına 
icabet edilmez. Çünkü o, Rabbına isyan etmiştir." dedi. 

"Aranızda bir kâtip de doğrulukla (hak üzere) yazsın. Yazarken kimseye 
ihanet etmesin. Ne eksik ne fazla; tarafların ittifak ettiği şeyi yazsın. Yazan 
Allah'ın kendisine (bilmediği şeyleri) öğrettiği gibi (herhangi bir zarüret 
olmasa da insanlar kendisinden bir Şey yazmasını istedikleri vakit) 
yazmaktan çekinmesin ve yazsın." lIlâhi hükmü ile bu hususta görev 
yapacakların tavır ve görevleri de belirleniyor. 

Allah'u Teâlâ buyuruyor: "Hak kendi üzerinde olan (borçlu da zimmetinde 
olan borcu yazdırsın. Rabbi olan Allah'dan korksun da ondan bir şey 
(gizleyip) eksiltmesin. Şayet borçlu beyinsiz sefih, küçük (ya da deli) veya 
(konuşamama ya da yanlıştan doğruyu ayınamıyacak derecede cahil olması 
sebebiyle) kendisi söyleyip yazdıramayacak durumdaysa, velisi dosdoğru 
yazdırsın." 

Allah Teâlâ'nın: "Erkeklerinizden iki de şahit yapın." buyruğu, yazıyla 
birlikte daha sağlam olması için şahit tutmayı emretmektedir. "Eğer iki 
erkek bulunmazsa... bir erkek... iki kadın olabilir." Bu durum ancak 
mallarda ve kendisiyle malın kastolunduğu şeylerde (akidlerde) olabilir. 
Islâm'ın insanlığa getirdiği güzel mesajlardan biri müsamaha ve 


sevimliliktir. Islâm, tamahkârlık, bencillik, egoistlik ve cimrilik sahrasında, 
insanoğlunun sığınabileceği yegane gölgeliktir. Bu din hem borçlanan, hem 
de borç veren için ve gölgesine sığınan bütün topluluklar için bir rahmet ve 
şefkat kucağıdır. 

Çağdaş cahiliyyenin bencil duygularıyla yetişmiş olan kimselere bu 
kelimeler bir mana ifade etmez. Bilhassa faizle beslenmiş kapıtalistlerin 
dünyasında bu güzel duyguların hiç yeri yoktur. 


BORÇLARDA ENFLASYON 


Verilen borcun üzerinden bir yıl gibi bir zaman geçmekle enflasyonun 
sebep olduğu değer farkını almak câiz midir? 
Imam Ebü Yusuf'a göre, câizdir, diğerlerine göre câiz değildir. Günümüzde 
olduğu gibi enflasyonun her yıl, hattâ hergün paranın reel değerini büyük 
ölçüde aşındırdığını hesaba katarsak, selim vicdanlar, bu konuda Ebü 
Yusuf'un görüşüne katılır. Bazı âlimler de Hanefi mezhebine göre fetvanın 
bununla verileceğini söylerler. (bk. Nezih Kemal, "Tegayyuru'n-nuküd" 
(mk.) 69) Bunu belirlemede en sihhatli ölçü ise altındır. Ancak en iyisi, 
meselenin çözümünü sona bırakmadan, borç verirken altın olarak verip yine 
altın olarak alacağını söylemektir. Bu, herkese göre câizdir. Ancak son 
zamanlarda altın dahi enflasyona yenilir olmuştur. Buna göre değeri başka 
yollarla hesaplanmalıdır. 
2. Taksitli Satışlar 
Taksitle eşya alımın faiz olduğunu, bu yüzden de câiz olmadığını 
söylüyorlar, doğru mudur? 
Taksitle eşya almanın fâiz olduğunu söyleyen yoktur. Fâiz; taksitli 
satışlardaki vâde farkında söz konusu olabilir. Yalnız her vade farkının fâiz 
olmadığı da bilinmelidir. Buna göre vâdeli satışlardaki muhtemel durumları 
şöylece maddeleyebiliriz: 
1- Fiyat farkı olmadan, ödeme süresi belli taksitle satış; Herkese göre 
câizdir. 
2- Peşin, meselâ bin liraya satılırken, müşteriye peşin mi, vadeli mi 
Istiyorsun diye sorduktan sonra, vadeli istediğini öğrenince, bin ikiyüz lira 
diyerek yapılan ve ödeme süresi bilinen vadeli satış: Herkese göre câizdir. 
3- Peşin, meselâ bin lira, altı ay vadeli bin ikiyüz lira deyip, sözleşme 
sırasında birinde karara varılan vadeli satış: Çoğunluğa göre câizdir. 
4- Peşin bin lira, vadeli bin ikiyüzlira, deyip, hangisine karar verildiği 
belirtilmeden kabul edilen vadeli satış: Herkese göre haramdır. 
5- Geciktigin her ay için, yüzde, meselâ beş ödersin, şeklinde, süresi ve 
dolayısıyla fiyatın tamamı bilinmeyen vadeli satış: Herkese göre haramdır. 


BORCU DÖVİZE ÇEVİRME: 


Altı ay sonra alacağım bir milyon TL.yi şu anda dövize, meselâ dolara 
çevirebilir miyiz? 
Bu sorunun cevabını anlayabilmemiz için şu bilgileri tazelememiz 
gerekir:1. Paranın para ile veresiye satışı caiz değildir. 2. Sırf Allah için bir 
yardım olsun, bir iş görülsün diye başkasına verilen para (ve misli olan 
diğer eşya) karz'dır ve karzda, Hanefilere göre, bağlayıcı bir zaman tayini 
caiz değildir. Zaten karzı faizden ayıran özellik de budur. Yoksa ben bin lira 
borç versem ve buna, altı ay sonra diye bir ödeme süresi belirlesek bu, 
verdiğim para ile alacağım paranın veresiye satışı olmuş olur ki, bu faizdir. 
Ancak bağlayıcı olmamak üzere bir süre belirlemede de mahzur yoktur. 3. 
Veresiye satışlarda zimmete geçen borca ise deyn denir ve bundaki süre 
bağlayıcıdır. Türkçede karz'a da, deyn'e de borç tabir edilir. Oysa aralarında 
zikrettiğimiz gibi bir fark vardır. 4. Bir borcun, verecekliden başkasına 
satılması, ya da bu borç karşılığında verecekliden başkasından bir mal (ya 
da hizmet) satın alınması caiz değildir(bk. Bilmen, V1/96). 5. Alacaklının, 
bir kısım alacağını, bağışlamayı kabul etmesi farklı meblağların satışı değil, 
hakkının bir kısmından vazgeçmesi demek olduğundan bu caizdir, faiz 
değildir. Buna göre meselâ, bin lira (karz) alacağı olan, su anda altı yüz lira 
ver kalanını istemiyorum diyebilir. Günü gelmiş bin lira (deyn) alacağı olan 
da aynı şeyi yapabilir, ayrıca misli ile ileri ve belli bir tarihe erteleyebilir. 
Çünkü bu satış değil, hakkından vazgeçmelidir. 6. Günü gelmiş bin lira 
(deyn) alacağını daha sonra ödemek üzere, meselâ marka çeviremez. Çünkü 
bu farklı paraların veresiye satışıdır ve faiz olur. (Buna göre, Allah'u a'lem, 
bin liralık karz alacağını, hemen kabzetmese bile, başka bir paraya 
çevirebilmelidir. Çünkü karzda süre olmadığından bu, farklı paraların 
veresiye satışı olmuş olmaz.) Ileri bir zamandaki bin lira (deyn) alacağını, 
şu anda meselâ altı yüz liraya ya da o miktar mark'a değiştiremez. Çünkü bu 
paranın para ile mübadelesindeki zaman farkı, ya da farklı paraların 
veresiye satışı olur ki, ikisi de faizdir. Beşinci madde ile bunu birbirine 
karıştırmamak gerekir. Orada sözkonusu olan alacak karz'dır. Burada ise 
deyn'den sözedilmektedir. 
Bütün bunlara göre altı ay sonra alacağınız bir milyon TL. karzın dışındaki 
bir borç ise onu su anda dövize çevirip,borcu döviz olarak sürdüremezsiniz. 
Çünkü bu farklı paraların veresiye satışı demektir ki, bu faizdir. Ancak günü 


geldiğinde onu, üzerinde anlaşacağınız herhangi bir dövizle tahsil 
edebilirsiniz. Ama işin başında, alırken meselâ mark olarak alırım 
diyemezsiniz. Yok eğer bu alacağınız deyn değil de karz ise ve bağlayıcı 
olmasa dahi, bir süre söylenmemişse, onu (Allah'u a'lem) şu anda herhangi 
bir dövize çevirmeniz ve vereceklinin artık o döviz üzerinden borçlu 
olması, caiz olmalıdır (Konu için zikredilen kaynaktan başka ayrıca bk. 
Mavsili, E.1-Ihtiyâr, NI1/8-9 (Ist. )). 


BOŞADIĞI EŞİNE DÖNMEK 


Bir hanımı, boşanmak istemediği halde, eşi boşarsa ve koca tekrar eşine 
dönmek isterse bu, dinen câiz olur mu? 
Islâm fıkhına göre eşler birbirlerine üç bağ ile bağlıdırlar. Koca, karı- 
kocalık ilişkisi içinde yaşadığı eşiyle bu bağların üçünü birden koparırsa 
normal şartlarda artık ona dönemez: Birini ya da ikisini koparırsa bakılır: 
eğer "ric'i" talâkla (yani talâk ve boşama sözü ederek) boşamışsa, iddet 
süresi içerisinde, kadın istemese dahi, istediği zaman dönebilir. "Bâin" 
talâkla (yani ayrılık ifade eden sözlerle) boşamışsa, ya da "ric'1" talâkla 
boşayıp ta, kadının iddeti dolmuşsa, artık kadın kâbul etmedikçe, koca 
kendi istediğinde ve yeni bir nikâh yapmadan dönemez. Sizin boşanmanızın 


ne tür bir boşanma olduğunu bilmeden size özel bir şey söyleyemeyeceğiz. 


BOŞAMA (TALAK) 


Islâm'da boşama hakkının erkeğin elinde olması, erkeğin, kadın istediği 
anda boşayabilmesi demek olacağı, bu yüzden boşanma olaylarının 
çoğalmasıyla kadınların gadre ugrayacağı iddia edilerek, Islâm'daki 
"talak-boşama" müessesesi tenkit edilir. 

Konunun Islâmi yönüne değinmeden, diyalektik açıklamasını vermeye 
çalışalım: 

Önemli olan boşama yetkisini kadına ya da erkeğe vermek mi, yoksa 
boşanma olaylarını olabildiğince azaltarak, bundan doğacak maddi ve 
manevi zararların maksimum düzeyde önüne geçmek mi? Elbette ikincisi 
denilecektir. Öyleyse Islâmi olan ve olmayan toplumlar arasında, boşanma 
olayları konusunda karşılaştırnmalı bir istatistik yapıp, bunun hangisinde 
daha zararlı boyutlara vardığına bakmak, daha gerçekçi bir yol olmaz mi? 
Biz hemen şuracıkta, İslam'ın bu öğretisini haksızlık gören batı ülkelerinin 
en gelişmişi olan Amerika'da, seksenli yıllardaki boşanma oranını 
söyleyiverelim, yüzde kırk sekiz. Ve hemen ekleyiverelim: Günümüzde 
olduğu gibi, tarih boyunca İslam'ın hayattan olabildiğince uzaklaştırıldığı 
dönemlerde bile, Islâm toplumlannda bu oran, bunun yarısına dahi 
çıkmamıştır. Öyleyse niçin sistemlerin sonuçlarına değil de, prensiplerine 
bakılıyor?, 

Şimdi islâm'a dönelim: Erkeğin daha önce sözünü ettiğimiz konumundan ve 
tüm mali sorumlulukların onun omuzlarında olduğundan ötürü Islâm'da 
boşama yetkisi ona verilmiştir. Erkek yerine kadına verilmesi gerektiğini 
söyleyen zaten olmadığına göre, tek ihtimal, bu hakkı ikisinin beraberce 
kullanmaları ihtimalı kalıyor. O takdirde: 

1- Kadın güçlü olan duygusal davranışların etkisiyle boşanma olayını daha 
çok gündeme getirecek ve ailenin huzurunu bozacaktır. 

2- Iki taraftan da gelebileceği için boşanma isteği en az (çünkü kadın daha 
duygusaldır) iki katına çıkacak veya karşı tarafın da bunu kabul etmesiyle 
boşanma olayları da yine en az iki kat daha artacak, (Nitekim Amerika'daki 
istatistikler bunu gösteriyor) ya da kabul etmemesiyle düşmanlık, sürtüşme 
ve geçimsizlik daha da çoğalacaktır. 

3- Böyleec ya, evleri kendilerine zindan haline getirilen eşler başka 
ilişkilerle hayat sürdürmeye devam edecekler ve artık birbirlerinin, 
sevecekleri eşle huzur dolu bir yuva kurmalarına engel olacaklar, ya da bir 


taraf boşanmada aşırı istekli olan diğer tarafın bu arzusunu istismar edip, 
ondan ancak çok büyük meblâglar alarak boşanmayı kabul edecek ve 
diğerini zarara sokacaktır. 

4- Bu arada boşanmak isteyen eşlerin ömürleri mahkeme kapılarında 
geçecek ve herkesin huzurunda birbirinin kirli çamaşırlarını ortaya dökerek, 
ondan sonraki hayatlarını da lekeleyecek ve karartacaklardır. 

Halbuki Islâmi boşama tarzı, özellikle aile hayatının da Islâmi olduğu bir 
toplumda, hem işleyişi, hem de sonuçları açısından son derece fitri ve 
makul görünmektedir: 

(1) Bir defa boşama, helâl olmakla beraber, "Allah katında helâlların en 
çirkinidir" (Ebü Dâvüd, talak 3; ibn Mâce, talak 1 .) ve en son başvurulacak 
bir çâredir. "Allah sık sık eş değiştiren çeşnici erkeklere ve çeşnici kadınlara 
lânet eder." (el-Hindi, Kenzu'l-Ummâl 1X/661; Suyüti, e!-Câmi'us-sağir H. 
No. 3288 (Taberâni'den)) Yani boşama, büyük ölçüde dini engelle karşı 
karşıyadır. 

(2) Sünnetin öğrettiği boşama biçimi hiçbir sistemde bulunmayan 
birleştirici ve yapıcı özellikler taşır: 

a) Kadın erkeği âdetli halinde boşayamayacak, âdeti bittikten sonra hiç 
cinsel ilişkide bulunmadığı temizlik süresinde boşayacaktır. Böylece cinsel 
ilişkiye acıktığı bir anda onu gözden çıkaramayacak ve boşaması 
zorlaşacaktır. 

b) Islâm'da kadınla erkek birbirine üç bağla bağlı bulunduklarından, birinci 
boşamada kadının erkekle bütün ilişkileri kesilmeyecek, kadın "iddet" 
dönemine girecektir. Böylece erkek yalnızlığın tadını birazcık tadacak, 
karısını arzulayacak ve boşadığı andaki duygularından sıyrılmış olarak 
düşünme imkânı bulacak ve köklü bir sebep yoksa, yeni bir nikâha bile 
gerek kalmadan karısına dönecektir. Aynı imkân ikinci boşamasında da 
tanınacak, üçüncü defa boşaması ise böyle önemli bir kurumu hafife alma 
anlamı taşıyacağından, artık o kadına dönmesine izin verilmeyecek ve 
erkek bir bakıma cezalandırılmış olacaktır. 

(3) Boşamada sünnete uymaz ve yasaklanan bid'at türü bir boşama ile 
karısıyla kendi arasındaki bütün bağları bir anda koparırsa, bu boşama da 
geçerlidir. Ancak erkek bir suç işlemiştir ve cezasını görmelidir. Bir defa 
yaptığı iş bir günahtır ve manevi sorumluluğu vardır. Karısına artık istese 
de dönemeyecektir. Onun "iddeti" süresince her türlü nafakasını sağlayacak 
ve mali bir cezaya çarptırılacaktır. Ve görüldüğü gibi, bu sistemde gadre 
ugrayan kadın değil, aslında erkektir. Bu yüzden, işin manevi sorumluluğu 


bir tarafa, bu riskleri göze alamayınca erkek kolay kolay boşama yoluna 
gidemeyecektir. Bu, işin işleyiş biçimine değil, sonucuna bakmakla kolayca 
anlaşılabilir. 

Diğer yönden boşanmak için ciddi sebepler varsa, kadın-erkek bir sürü 
engelle karşılaşmadan, mahkemelere düşüp, milletin huzurunda birbirlerini 
rezil etmeden kolayca ayrılabilecekler ve özledikleri yuvayı kurmak için 
şanslarını yeniden deneyebileceklerdir. 

Boşama uygulaması bu söylediğimiz biçimde olmaz ve kadının hakları 
çiğnenirse, mahkemeleri yanında bulacak ve "haklı, hakkını alıncaya kadar 
güçlü" olacaktır. 


BOŞAMA YETKİSİNİ KARIYA VERMEK 


Islâmda boşanma hakkı erkeğe verilmiştir. Kadın ancak mahkeme kararı 
ile boşanma isteyebilir ve meşru sebepler varsa boşanır. 
Ancak erkek kendi iradesi ile kendisinin olan boşama hakkına karısına 
verebilir ve buna da Islâm hukukunda "tefvizu't-talâk" adı verilir. Koca 
talakı karısına nikâh esnasında "tefviz" edebileceği gibi sonradan da 
edebilir ve bu bir "tevkil—vekil kılma" değil, "temlik-mülküne verme, ona 
mülk kılma" olur. Çünkü vekil başkası adına çalışan kimsedir. Kendisini 
boşama yetkisi alan kadın ise, kendisi adına iş göreceğinden vekil olamaz, 
nikâhına doğrudan sahip olur. Bu durumda: 
1. Kadın nikâh esnasında "boşama yetkisine bana vermen şartı ile seninle 
evlenmeyi kabul ederim" der, koca da kabul ederse koca bu hakkını artık 
geri alamaz, kadın istediği zaman kendisini boşar ve bu bir "bâin" talâk 
olur. , 
2. Nikâhtan sonra herhangi bir zaman koca karısına: Kendini boşama 
konusunda muhayyersin, ya da bu konuda yetki senin elindedir, veya 
dilersen boşanabilirsin, demesi ve karının da o mecliste bunu kabul etmesi 
halinde durum yine aynıdır. Cumhur (fıkıhçılar çoğunluğu) karının, kabul 
ettiğini bildirmeksizin o meclisten kalktıktan sonra artık kabul hakkının 
kalmayacağını söylerler. Çünkü bu bir "temlik" tir ve gerçekleşebilmesi için 
o mecliste kabul görmesi gerekir. Ancak bunu söyledikten sonra koca da 
bundan cayamaz. Çünkü bunda yemin, yani talâkı, karının boşamasına 
bağlama, ta'lik anlamı vardır. (Merginâni, Hidâye 1/244) Ancak Ibn 
Hümâm, bu ifadelerle boşama yetkisi kendisine verilen kadının, bunu o 
mecliste de, o meclisin dışında da (yani sonradan da) kabul yetkisi vardır, 
der: Çünkü Rasülullah Aişe validemize, böyle bir durum söz konusu 
olduğunda: "Annene babana sormadan acele karar verme" (Ibn Hümam, 
Fethu'I-Kadir N/410) diye buyurmuşlardır. Kocanın: "Istediğin zaman 
kendini boşayabilirsin" gibi bir ifade kullanması halinde karı, kendisini 
istediği zaman boşayabilir. (Merginâni,.) 


BOŞAMADA PİŞMANLIK 


Evli bir çift mahkeme kararı ile ayrılıyorlar. Sonra kadın pişman olup 
tekrar kocasına dönmek istiyor, bu mümkün müdür? 
Isâmda boşama yetkisi erkeğe aittir. Boşamanın mahkemede olması da şart 
değildir. Karı-koca birbirlerine üç bağla bağlıdırlar. Haram ve çirkin bir 
davranış olmakla beraber, erkek bu bağların üçünü birden koparmışsa artık 
karısına istediği anda dönemeyecektir. Sözünü ettiğiniz olayda, henüz 
mahkemeye gidilmemişken, ya da mahkemede erkek karısını üç "talak"la 
boşamışsa, karısının ya da kendisinin pişman olması artık fayda vermez ve 
birbirlerinden kesinkes ayrılmış olurlar. Eğer koca karısının, bütün bağlarını 
koparmayı kastederek üç talakla boşanmamışsa tekrar birbirlerine 
dönebilirler. Boşama şekli "ric'" (cayılabilir) ise nikâh yapmalarına bile 
gerek yoktur. 


BOŞANMA İLGİLİ BAZI ÖNEMLİ MESELELER 


Koca, başka bir beldede adresli olan karısına gönderdiği mektup v.s. ile 
de kadını boşayabilir. 
Saralı koca, sarası esnasında hanımına "Boş ol" dese kadın boş olmaz. 
Dayak veya şiddetli hastalıktan dolayı aklı zail olan kocanınboşaması 
geçerli değildir. 
Koca bir kere "Şart olsun" deyip üç boşama kasdetse bir boşama meydana 
gelir. 
Koca. "Boş ol" dedikten sonra sesli ve ilave ederek "Inşaallah" dese 
boşanma olmaz. 
Koca karısına, "Beş talak (boşama ile boş ol) dese kadın üç talakla boş olur. 
Koca karısına "Anasını filân ettiğim" dese boş olmaz. 
Koca, karısının kız kardeşi ile cinsel ilişkide bulunsa karısı boş olmaz. 
Koca karısına "Bre kahpe" dese boş olmaz. 
Koca kızdığı anda, karısını boşadığını bilip kaç aded boşadığını bilmese bir 
boşama meydana gelmiş olur. 
"Başına gün doğsun" demek, "Karım boş olsun" manasında örf bulunan 
yerdeki koca, karısına "Başına gün doğsun" dese karısı boş olur. 
Koca, karısına "Birden üçe kadar boş ol" dese iki boşama gerçekleşmiş olur. 
Delinin boşaması geçerli olmaz. 
Koca karısına "Eğer istersen benden üç boşama ile boş ol" deyip kadın 
susup ağlayacak olsa, boş olmaz. 
Diliyle söylemediği müddetçe, işaretle boşama ve boşama adedi 
gerçekleşmiş olmaz. 
Uyuyanın uykuda ki boşaması geçersizdir. 
Koca karısına "Sen bana yaramaszin" dese kadın boş olmaz. 
Koca "Falan işi işlemessem, şart olsun" der, fakat zam'an tayin etmezse 
hayatının son anına kadar boşama gerçekleşemez. 
Koca izin vermeden bir diğer şahsın, kocanın karısını boşaması geçersizdir. 
Karı kocasına "Ben seni istemiyorum, beni boşa" der, koca da "Var benden 
falan ol" deyip boşamaya niyet ederse karısı boş olur. 
Koca "Evime girmeni yasaklamasam" diye şart etse, birinci defa yasaklayıp 
daha sonra yasaklamasa kadın boş olmaz. 
Koca karısına "Istediğin yere gidersen, benim karım değilsin" deyip, kadın 
da istediği yere gitse boş olmaz. 


Koca karısına "Ben seni bugün babamın evine götürmeye şartliyim, gel 
gidelim" der fakat kadın gitmeyip o gün götürmek mümkün olmasa, koca 
bu sözüyle boşama şartını kasdetmiş ise karısı boş olur. 

Başkasından nesebi belli olan karısı için "Kızımdır" dese boşanma meydana 
gelmez. 

Koca karısına "Seninle kırk güne kadar geçinelim kırk günden sonra 
ayrılalım sonra da kız kardeşim ol" demekle "kız kardeş gibi haram ol" 
manasını kasdederse karısı boş olur. 

Karısına "Bugün seni üç boşama ile boşamassam. üç boşama (talak) ile boş 
ol" deyip o gün "Bana şu kadar para vermek üzere seni üç boşama ile 
boşadım" dese fakat kadın kabul etmese,boş olmaz. 

Koca karısına. "Şimdiden sonra anam ol" deyip haram olmak anlamını 
kasdederse kadın bain boşama ile boş olur. . 

Bazan kendine gelen deli aklı başında iken hanımını boşasa kadın boş olur. 
Koca "Odadan dışarı çıkarsan, şart olsun dese, emir olmaksızın başka 
birisini arkasına alırdısan çıkarırsa boşama gerçekleşmiş olmaz. 

Koca karısına "Kız kardeşiin ol" deyip boşamayı kasdetmese kadın boş 
olmaz. 

Boşama konuşulurken, kızarak kayınpederine "Kızını istemem, kime isterse 
gitsin" dese, boşamaya niyet etmediği müddetçe kadın bain boşama ile boş 
olmaz. 

Koca karısına "Var, yikil git" deyip, boşamaya niyet etmese boş olmaz. 
Karısına "seni iple bağlamadım, boşsun" der, fakat maksadı boşama 
olmazsa sözüyle tasdik olunur. 

Kadın kocasına "riikah ve nafakamdan vaz geçtim, beni boşa" der koca da 
"çünkü sen beni istemezsin ben de senden vaz geçtim" dese kadın bain 
boşama ile boş olur. 

Koca karısını nafakasız bırakıp başka bir beldeye gitmek istediği zaman, 
kadın nafakası için kocasından kefil isteyebilir. 

Koca karısıyla beraber yemek yememeğe şart edip bir sofrada ayrı bir 
sahandan yemek yese boşama gerçekleşmiş olmaz. 

Koca arkadaşına hitaben "Eğer falan işi işlersem her ne dersen öyle olsun" 
der ve o işi isleyip boşamayla alâkalı söz söylemeseler boşama olmaz. 

Koca karısını haksız yere dövmeyeceğine şart edip kadın kocasına "Haram 
yiyici" ve benzeri bir söz sarfeder, kocası da onu döverse boşanma meydana 
gelmez. 

Karısına "Seni istemem" dese -boşamaya niyet etmemişse- kadın boş 


olmaz. 

Koca "Iznim olmadan oturduğumuz evden disan çıkarsan" diye karısına şart 
kosup, kadın da bir defa izniyle birisine gidip daha sonraları izinsiz olarak 
gittiği kişiye gidecek olsa boşanma meydana gelir. 

Peşin mehri ödenmiş kadını koca evine getirse fakat kadın cinsel ilişkiyi 
kocaya yasaklasa kadın nasize olmaz. 

"Bana kadın lâzim değil" demekle boşama olmaz. 

"Filân yerde olduğum müddetçe, filanca ile sohbet edersem, şart olsun" 
deyip, o kişiyle başka bir yerde sohbet edecek olursa boşanma olmaz. 
Kayınpederine "Sen ve kızınla bir alâkam yoktur" deyip boşamaya niyet 
etmemişse boşanma meydana gelmez. 

Fakir olan karı ve kocanınnafakaları zengin ogulları üzerinedir. 

Koca karısına "Aramızda nikâh yoktur" der, boşamaya da niyet ederse 
kadın boş olur. 

Koca karısına "Bana namahrem oldun ve bana haramsın" dese hanımı bain 
olarak boş olmaz. 

Kocaya "karın var mi?" denilip "yoktur" dese boşanma meydana gelmez. 
Kadın kocasına "ben sana karı olmam" der koca da "öyle ise karım yoktur" 
dese boşanma olmaz. 

Koca, "Şart" lafi "Boşama" anlamında örf olan yerde, şarta bağladığı 
boşama gerçekleşecek olsa rici boşama gerçekleşir. 

Boşanma konuşulurken. koca "karımdan vazgeçtiin" dese kadın bain olarak 
boş olur. Boşanmaya niyet olunmamissa boşama gerçekleşmez. 

Boşanma iki şarta bağımlı kilinip, biri meydana gelir, diğeri gelmezse 
boşanma meydana gelmez. 

Koca karısına "Sana bu ayda falan şeyi hibe etmezsem.." diye şart edip o 
ayda vadettiği şeyi hibe eder fakat karısı kabul etmese boşanma 
gerçekleşmez. 

Koca karısına "Sen bana haramsın" deyip boşamayı kasdetmese boşanma 
meydana gelir. 

Koca, alacaklıya borcunu vermemeye şart edip, başkasına emretmekle 
borcunu verecek olsa boşanma meydana gelir. 

Cinsel ilişkide bulunulan kadın bain boşama iddet süresi tamamlanamadan 
önce birisiyle evlenecek olsa nikâh akdi sahih olmaz. 

Koca "Her kim filân işi işlerse karısı boş olsun" deyip kendisi o işi islese 
boşanma gerçekleşir. 

Karısına "Iznim olmadan filân işi işlersen şart olsun" der, kadın da izinsiz o 


işi işlerse boş olur. 

Kocanıntenasül uzvu kısa olup, kadının tenasül uzvunun içine 
girdiremediğinden dolayı kadın kocasından ayrılmak için girişimde 
bulunamaz. 

Kocaya "karıni boşadın mi?" denildiğinde" "boşadım" diye haber verse 
kadın boş olur. 

Boşama konuşulurken karısına "Iraden elinde olsun" der, kadın da orada 
kendini boşarsa bain olarak boş olur. 

Koca kadını nikâhlarken boşama yetkisi kadının elinde olmak üzere 
nikahlayacak olursa kadın kendisini boşayabilir. 

Koca "karımı yakın zamanda boşamassam" diye şart etse, bir sene geçip 
boşamayacak olursa boşanma gerçekleşir. 

Kadın "Her ne zaman istersem boşanma yetkisi benim elimde olacak" 
şartıyla evlenecek olursa boşanma konusundaki ilk teklif (veya yetki) 
kadının hakkı olup diledigi anda kocasından boşanabilir. 

Koca "Evime girersem karım boş olsun" dedikten sonra birkaç kişi bunu 
tutup zorla evine çekerek içeri sokacak olsalar, karısı boş olmaz. Bu 
durumda koca evinden çıkıp bilâhare kendi isteğiyle eve girse yaptığı şarta 
binaen karısı boş olur. 

Koca "Bugünden sonra şu evde oturursam şart olsun" deyip kendisi çıksa 
fakat çoluk-çocuğunu ve eşyalarını o evde bıraksa boşanma meydana gelir. 
Onları da çıkarır başka evde sakin olursa hanımı boş olmaz. 

Kocaya "Filan işi işlersen, karın boş olsun mu?" denildiğinde, susup o işi 
islese karısı boş olmaz. 

Koca "Karımı bir defa boşa" diye vekil tayin ettiği kimse üç defa boşasa - 
Imam-ı Azam'la (r.a) göre- boşama olmaz. 

Koca "Filân işi işlersem şart olsun" dedikten. sonra o işi işlerse maksadı da 
boşama ise, boşanma meydana gelir. 

"Falan işi işlersem helâlim haram olsun" diyen koca, o işi isleyecek olursa 
kadın bain olarak boş olur. 

Erkek yabancı bir kadına "Eğer seninle evlenirsem boş ol" dese, evlendiği 
zaman boş olur. 

Bekâr erkek "Eğer filan işi işlersem. her helâl bana haram olsun" der ve 
evlendikten sonra o işi isleyecek olsa karısı boş olmaz. 

Erkek, "Şu kadını nikâhla" diyene cevab olarak "nikahlamam, ne zaman 
nikâhlarsam benden üç boşama ile boş olsun" der ve bilâhere nikahlayacak 
olursa üç boşama gerçekleşir 


Içkiden sarhoş olmuş kişinin karısını boşaması ve boşama adedi geçerlidir. 
(Ancak içki kendisine zorla içirilip hanımını boşamışsa bu boşama 
geçersizdir. Esrar v.s. ile sarhoş olanlar için de hüküm aynıdır) 

Içkiden sarhoş olan koca cinsel ilişki lâfziyle hanımına sövecek olsa 
boşanma olmaz. 

Koca karısına "Eğer filân kişinin evine varırsam, helâlim haram olsun" 
deyip, varacak olursa hanımı bain boşanma ile boş olur. 

Koca karısı için "Izinsiz filancanın evine varırsa boş olsun" deyip sonra 
arkadan izin haber gönderir, haber ulaştığı zaman kadın eve varmışsa boş 
olmaz. 

"Boş ol" lafziyle ric'ı boşanma meydana gelir. 

Koca boşamayı bir işi işlemeye bağladıktan sonra herhangi bir sebebden 
dolayı nikâhı yok olup, bilâhere başka bir kadını nikâhlayıp o işi isleyecek 
olursa boşanma meydana gelmez. 

Koca karısına "sen benim üzerime annem ve kız kardeşim gibi haramsın" 
der ve boşanmaya niyet ederse bain boşama meydana gelir. 

Koca bir başka adama "Seni evime korsam" diye şart edip. Kocanın izni 
yok iken adam eve girecek olsa boşanma meydana gelmez. 

Koca bir işi yaptığı halde "Eğer o işi isledimse..." diye şart etse boşanma 
meydana gelir. 

Koca karısını dövüp, sorulduğunda "Eşyamı kaybetti. onun için dövdüm. 
Eğer onun için değilse şart olsun" der, kadın da kaybetmediğine dair yemin 
ederse, boşanma meydana gelmez. 

Hayız gören hamile olmayan, boşanmış kadın üç hayız görmeden 
başkasıyla evlenemez. 

Bekâr erkek bir işi işlememeye -bekârken- şart edip evlenince O işi 
isleyecek olsa boşanma meydana gelmez. 

Mektup göndermekle cinsel ilişkide bulunmuş olduğu hanımını boşayacak 
olsa ric'ı boşanma meydana gelir. 

Koca karısını nikâhladıktan sonra "Eğer onu nikâhladımsa onu boşamak 
üzerime olsun" dese, kadın boş olur. 

Rici boşama ile kocasından boşanmış olan kadın, boşayan kocasına 
şehvetle dokunur veya onu öpecek olursa kocasına dönmüş olur. 

Kocanın boşamayı bağlı kıldığı şart gerçekleşince, boşanma meydana gelir. 
Kocası ölmüş hamile kadının iddeti doğumla nihayete erer. (Iddet: Bir 
kadının, kocasının ayrılması veya ölmesinden sonra belli bir müddet 
başkası ile evlenemeyip bekledigi süredir.) 


Koca "Falan eşyayı satmaz isem" diye şart edip, sattıktan sonra yine satın 
alacak olursa boşanma meydana gelmez. 

Müslüman olan kimseden (dinden çıkmayı gerektiren) küfür kelimesi sadır 
olmakla hanımı -mahkemeleşmeksizin- bain olarak boşanır.(Fetevây-i 
Netice) 

Koca "Bu köyde oturursam, şart olsun dese. çoluk çocuğu çıkıp bir diğer 
köye yerleşdikten sonra bazı işleri için daha önceki köye gelse, hanımı boş 
olmaz. 

Koca karısının memesini, annesinin memesine benzetse keffâret-i zihar 
lâzım gelmez. (Başını da benzetse durum aynıdır, gerekmez) (Keffaret-i 
Zihar: Karısının tamamını veya onun yarısı gibi yaygın bir uzvunu 
kendisine ebediyen nikâhı haram olan bir kadının tamamına veya bakması 
haram olan bir uzvuna benzeten kimseye gerekli olan keffaret demektir.) 
Koca karısına "Üzerine evlenirsem alacağım boş olsun" demiş olsa aldığı 
hanım boş olur. 

Bir kaç -dinden çıkmayı gerektirecek- küfür kelimesinin meydana 
gelmesiyle nikâh yenilenecek olsa nikâh adedi tamamlanmış olmaz. 
Erkeğin tenasül uzvunun ve husye(haya)'lerinin kesik olduğunu bilmeden 
evlenen kadın bilâhere duruma vakıf olsa nikâhı feshettirebilir. 

Koca karısına "Sen öldükten sonra eğer evlenirsem anam avradım olsun" 
der, kadın ölür, kocada evlenecek olursa boşanma meydana gelmez. 

Koca bir diğer adama. "Evime girersen. şart olsun" der, evi başkasına 
sattıktan sonra adam o eve girecek olursa boşanma meydana gelmez. 

Koca karısına "Zaman tayin etmeksizin seni boşamaz isem şart olsun" derse 
boşanmadan ümit kesildiği an boşanma meydana gelir. 

Başkasının karısını nikâhlamak veya onunla evlenmek caiz değildir. 

Cinsel ilişkiden ve halvetten önce boşanan kadının iddet beklemesi 
gerekmez. 

Ric'i boşamada iddet bitiminden sonra nikâh olunmadan izdivaç muamelesi 
olmaz. 

Kocasından (dinden çıkaran) küfür kelimesi sadır olmakla bain olarak 
boşanan kadına, imanı tazelemesinden sonra yeniden nikâh için baskı 
yapılamaz. 

Kendinden küfür kelimesinin sadır olmasıyla bain olarak boşanan kadına 
iman tazelemesinden sonra yeniden nikâh için baskı yapılır. 

Kocaya "Filan işi işlersen hanımın üç boşama ile boş olsun mu?" 
dediklerinde "Boş olsun" deyip, o işi islese hanımı üç boşama ile boş olur. 


Kadın zengin kocası varken oğlundan nafaka talebinde bulunamaz. 

Fakir kadının nafakası beraberce kızının zengin oğlu ile kızının zengin 
kızları üzerinedir. 

Vefat eden kocanın karısı. kocasının terekesinden nafaka alamaz. 

Karısını ve küçük çocuklarını nafakasız bırakıp kaybolan kocanınBabası, 
oğluna müracaat etmek üzere bu kadına ve çocuklara nafaka vermeye 
zorlanır. 

Kocası olmayan fakir kadının nafakası zengin baba ile zengin oğul ve 
kızları üzerine gerekli olur. 

Kocanın boşamış olduğu kadından olan kızı on yaşına girince kadın 
kocasına "AT sen terbiye et" diyebilir. 

Baskı ile olan boşama geçerlidir. 


BİR KAÇ SENE EVVEL BİR KADINLA EVLENDİM. ONDAN 
MEMNUNUM. ANCAK ANNEM VE BABAM ONDAN MEMNUN 
DEĞİLLER VE ONU BOŞAMAMI İSTİYORLAR. DEDİKLERİNİ 
YERİNE GETİRMEDİĞİM TAKDİRDE ALLAH İNDİNDE MES'UL 
MUYUM? 


Boşama kapısı ihtiyaca binaen açılmıştır. Gerek olmadan boşamaya 
başvurmak mekruhtur. Peygamber (sav): "Allah indinde helal olan şeylerin 
en sevimsizi boşamadır", başka bir hadiste: "Gerek olmadan kocasından 
boşanma talebinde bulunan kadına cennet kokusu haramdır" 
buyurmuşlardır (Buhari-Müslim). 

Alimlerin kaydettiğine göre boşanmayı gerektiren hallerden biri de Anneye 
Babaya itaat etmektir. İbn Ömer (ra) şöyle diyor:"Sevdiğim bir eşim vardı 
,yalnız babam ondan hoşlanmazdı. Ve onu boşamamı istedi.Onun istediğini 
yerine getirmediğim için Peygamber (S.A.V) ,e durumu anlattı,bunun 
üzerine Peygamber (S.A.V):Ey Abdullah karını boşa" dedi. 

Yalnız anne ve babanın boşama talepleri bir sebebe dayalı olmalıdır. Hatta 
hanbeli Mezhebinin görüşüne göre,adil de olsa kadını boşamak hususunda 
anne ve babaya itaat etmek gerekmez.(el Fıkhül islami c.75.358) 


BOŞANMANIN ÜÇ TALAKLA OLMASI 


Boşama için üç talak şart mıdır? Bir erkek kagıda, "üçten dokuza kadar 
benden boşsun" yazdığında karısını boşamış olur mu? Bu hüküm Islam'a 
göre boşanmayı bilmeyen erkekler için geçerli midir? Yani kendisi 
yazdığının ne manaya geldiğini bilmiyorsa ve birileri böyle yazmasını 
söylediği için yazmışsa yine karısını boşamış olur mu?... 

Boşama için üç talak şart değildir. Nikâhlı olan karı-koca birbirlerine üç 
itibâri bağla bağlıdırlar. Sünnet olan boşama, erkeğin bu bağları belli 
şartlarla ve tek tek koparmasıdır. Tâ ki, düşünmeye ve başka ihtimallere 
fırsat bırakılmış olsun. Ancak erkek bu üç bağı birden koparırsa, çirkin bir 
bid'at olmakla beraber bu da gerçekleşir. 

Yazı ile boşanmaya gelince bu; ya tam bir vesika gibi başlıklı, imzalı olur, 
ya da alelâde bir yere yazılmakla olur. Bu alelâde yazılan, eğer havaya, suya 
ve benzeri şeylere yazılır ve yazıldığı yerde okunmaz durumda olursa; 
boşamak niyeti olsa da olmasa da karısını boşamış olmaz.Yine alelâde 
olmak üzere, rastgele bir duvara, bir kitabın ya da defterin kenarına, sıradan 
bir kâgıda okunacak şekilde boşadığını yazarsa, boşama niyeti olması 
halinde karısı boş olur, boşama niyeti olmaması halinde ise boş olmaz. Ama 
başta söylediğimiz gibi, bir evrak niteliğinde isimli, imzalı, mühürlü vs. bir 
kâğıda karısını boşadıgını yazarsa, niyeti olsun olmasın, karısını boşamış 
olur. (bk. Fetâvâ-yi Hindiye 1/378-79) Buralardan da anlaşılıyor ki, erkeğe, 
kendisinin ne olduğunu bilmediği bazı cümleler yazdırılsa, bunlar da 
boşamayı ifade eden cümle olsa karısı boş olmaz; çünkü yazdığı kağıt bir 
tutanak değildir ve böyle bir niyeti yoktur. Ancak bu, "diyâneten", yani 
Allah indinde böyledir. Ama faraza, bir Islâm mahkemesi olsa ve bunu 
mahkemeye ispat etseler, mahkeme niyeti bilemeyeceğinden boşanmalarına 
karar verir. 


BÜLBÜL VE KANARYA GİBİ KUŞLARA KARŞI HEVESİM 
VARDIR. ONLAR İÇİN KAFES ALIP BESLİYORUM. BU 
HUSUSTA DİNİ BİR SAKINCA VAR MIDIR? 


Bülbül ve kanarya gibi kuşlarla oynayıp onlarla vakit geçirmek doğru 

değildir. İnsan Allah'ın halifesi olduğundan kendisine düşen büyük vazifeler 
vardır. Lüzumsuz şeylerle uğraşmamak lazımdır. Bununla beraber böyle 
kuşları evde bulundurup kafeste hapsetmek haram değildir. Haram 
olduğuna dair hiç bir şey varid olmamıştır. 
Onları kafeste tutmak haramdır, denilmez. Çünkü hayvan için ahır ne ise 
kuş için kafes öyledir. Yani hayvanları ahırda hapsetmek caiz olduğu gibi 
kuşları da kafeste hapsetmek caizdir. Peygamber (sav)'imiz hizmetinde 
bulunan Enes bin Malık'in annesinin evine arasıra giderdi. Küçük çoğunun 
bir kuşu vardı. Peygamber (sav) kuşu ne yaptı diye latife edip çocuğa 
soradı. Şayet kuşu hapsetmek caiz olmasaydı, Peygamber (sav) mutlaka onu 
yasakalayacaktı (el-Fetava al-Kübra). 


BÜLÜĞ, BÜLÜĞA ERME 


Yetişmek, ulaşmak, ulaştırmak, kararlaştırılan bir iş, yer ve zamanın 
nihayetine ermek. İnsan hayatının devrelerinden olan çocukluk çağının sona 
erip, olgunluk (erginlik) çağının başladığı nokta. Yaş ile ilgili olarak bülüğ 
çağına erme ifadesi Kur'an'da bir çok yerde geçmektedir. 

İnsanın dünya hayatı merhalelerinden bahseden bir ayette Allah Teâlâ şöyle 
buyurur "..Dilediğimizi belirtilmiş bir süreye kadar rahimlerde tutuyoruz, 
sonra Sizi bir bebek olarak çıkarıyoruz. Sonra gücünüze ermeniz için (sizi 
büyütüyoruz). içinizden kimi (çocukken) öldürülüyor, kimi de ömrün en 
kötü çağına (ihtiyarlığa) itiliyor ki bilirken birşey bilmez hale gelsin..." (el- 
Hâc, 22/5). 

Ayette bildirildiği gibi, insan tabii ecelin daha evvel gelmemesi halinde 
çocukluk, olgunluk ve ihtiyarlık çağlarını geçirir. Yine Kur'an, henüz 
ergenlik çağına gelmemiş çocukların soyunma ve yatma vakti olan üç 
vakitte yatak odalarına izinsiz girmemelerini (en-Nür, 24/58), bildirerek 
çocukluk (oçağından bahseder. (Bülüğ çağı için bk. Kur'an, 
6/152,12/22,18/82, 28/14, 37/102, 40/67, 46/15) 

İnsanın bir emir veya yasakla sorumlu tutulabilmesi için, öncelikle akıllı ve 
çocukluk devresinden kurtulup bâliğ olması şarttır. İslâm'da "ef'âl-i 
mükellefin*, sorumluluk durumunda olan kimselerin yapmaları veya 
yapmamaları gereken bir takım emir ve yasaklar vardır. Bunlar; farz, vacip, 
sünnet, müstehab helâl, mübah, mekruh, haramdır. Müslümanlar da 
bunlardan bir kısmını yapmakla,bir kısmını da yapmamakla yükümlüdürler. 
Bu yükümlülükler, büluğ çağı dediğimiz yaşa gelince başlar. Bu nedenle 
İslâm'ın bülüğ çağı ile çok yakından ilgisi vardır. Bülüğ çağının başlangıcı, 
kızlarda dokuz: erkek çocuklarda oniki yaşın bitimidir. Son sınırı ise soğuk 
iklimlerde veya anormal hallerde erkeklerde onsekiz; kızlarda da onyedi 
yaştır. Artık erkek onsekiz, kız da onyedi yaşına gelince bülüğa ermiş 
sayılırlar. Ancak kız veya erkek, bülüğa erme sınırının son yaşlarına 
gelmeden, uykuda veya uyanıkken ihtilam olurlar, menileri gelir veya kadın 
ve erkek evlenmeleri halinde biri hamile kalmaya, diğeri de hamile 
bırakmaya müsait duruma gelirlerse, artık bülüğa ermiş sayılırlar. (Mecelle, 
mad. 985) Yukarıda saydığımız bülüğa erme sıfatları genellikle kızlarda 
dokuz, erkeklerde oniki yaşlarında meydana gelir. İklimin sıcak olduğu 
bölgelerde yetişme daha erken olacağından, bu özellikler daha erken 


yaşlarda da görülebilir. Bu özelliklerin görüldüğü andan itibaren de İslâmi 
sorumluluklar başlar. Bu yaşa gelmeyenlere İslâmi sorumluluk 
yüklenmemiştir. (Tecrid-i Sarih, I, 80). İmam Ebu Yusuf ve İmam 
Muhammed'e göre, gerek erkek, ve gerek kızlar için bülüğ, yaşının son sınırı 
onbeş yaştır. (Mecelle, mad. 987) Hanefi mezhebinde fetva da buna göre 
verilmiştir. Şafii ve Hanbeli mezhebinde bülüğ, yaşının son sınırı onbeş, 
Mâliki mezhebinde onsekiz yaş olarak belirlenmiştir. 

Bazı insanlarda erkek ve kadın tenasül uzuvları aynı nisbette vardır. Bunlara 
"hünsa-i müşkil" denir. Bunlarda bülüğ yaşının son sınırı onbeş yaştır. 
Bülüğ, yaşının son sınırına gelmeden evvel kız ve erkekte meydana gelen 
ihtilam olma, meni gelme ve hayız olma halleri, bülüğa ermenin 
alâmetleridir. Bülüğ çağına eren kız ve erkek gusül, abdest, namaz, oruç, 
mali imkânlar müsait ise hac* ve zekât*, erkekler için cuma* ve bayram 
namazları* gibi vecibeleri, kendi malında tasarruf hakkı ve diğer dini 
sorumlulukları yerine getirmek zorundadırlar. Bu yaşa gelen çocuklar, 
ebeveynlerinin ve büyük kardeşlerinin soyunma odalarına giremezler, ayn 
cinsten kardeşler bir yatakta yatamazlar, ayrı cinsten nikâhlanmaları yasak 
olmayan kimselerle yalnız başlarına kalamazlar. Hz. Peygamber (s.a.s.): 
"Çocuklarınız yedi yaşına gelince onlara namazı emrediniz; on yaşına 
geldikleri halde kılmazlarsa -incitmeyecek şekilde- dövünüz." (Ebü Davüd, 
Salât; 26) buyurmuştur. Bülüğ yaşının başlangıcına geldiği halde henüz 
bâliğ olmayan şahsa hakikaten veya hükmen bâliğ oluncaya kadar erkek ise 
"mürahik* ", kız ise "mürahika" denir. (Mecelle, mad. 986). 


BURÇ VE FAL 


Burç, gökyüzündeki özel yıldız kümelerinin herbirine verilen addır ve 
bilinen oniki burç vardır. Bunların, astronomik konumları itibariyle, meselâ 
Güneş gibi Dünya ile çeşitli etkileşimleri olabilir. Ancak gelecekle ve 
gaypla ilgili bilgilerin onlardan alınması mümkün değildir. Çünkü "gaybı 
sadece Allah (c.c.) bilir" (157 En'âm (5) 59) Fal ise, Kur'ân-ı Kerim'in 
ifadesiyle "şeytanın işlerinden bir pisliktir" (158 Mâide (5) 90) Bu yolla da 
gaybi bilgiler elde edilemez. Dikkat edilirse "Burç" ve "Yıldız Falı" gibi 
şeytanlıklarla insanları meşgul eden gazete ve dergiler, aslında "gayb"a hiç 
inanmayan insanların elindedir. Öyleyse inananlar, onların bu hurâfelere 
niçin bu kadar önem verdikleri konusunu iyi düşünmelidirler. Görülecektir 
ki, bu şeytanlıkların iki önemli hedefi vardır: Umudundan başka birşeyi 
olmayan fukaranın o umudunu bile sömürüp kasalarını şişirmek, inanmayı 
asılsıza çıkararak inançları sarsmak. 


BÜYÜ, BÜYÜCÜLÜK 


Buna Arapça'da "sihir" adı da verilir. Bir insanı istenilen şeyi yapmağa 
sevk eden gizli kuvvet, tabiata aykırı haller vücuda getiren etkiler. Bunları 
yapanlara "büyücü" denilir. Büyüyü şöyle tarif etmek mümkündür. 
Herhangi bir çıkar uğruna başkasına zarar vermeye yönelik meşru olmayan 
yollarla bir takım gizli kuvvetleri yönlendirerek yapılan ve gerçeğe 
uymayan Oo gözbağcılık, düzenbazlık, Oyunculuk şeklindeki işler. 
Gözbağcılık, düzenbazlık gibi oyunlarla insanları aldatan kişiye büyücü, bu 
kişilerin yaptığı işe büyü, bu işin meslek haline getirilmesine de büyücülük 
denir. Büyücülük, İslâm'dan önce Araplar'da, Rumlar'da, Hintliler'de, 
Mısırlılar'da yaygın idi. Özellikle Hz. Musa zamanında büyücülük itibarlı 
bir meslek idi. Hz. Süleyman zamanında da yaygındı. Büyünün kendine 
göre özellikleri ve çeşitleri vardır. 

Kara büyü: Asıl sihir bu olup bazı kimseler, perilerin ve özellikle 
şeytanların müdahalesiyle, tabiatüstü bir takım fiiller yapabilecekleri 
iddiasındadırlar. 

Mecaz yoluyla büyü: Anlaşılamaz, akıldan hariç şey demektir. 

Beyaz yahut (tabii) büyü: Zahiren acaip, fakat aslında tabii sebeplerle 
meydana gelmiş bir takım fiiller yapmak sanatıdır. Hokkabaz kuleleri gibi. 
İslâm toplumlarında sihir: Müslümanlardan bazıları büyüde Yahudilerden, 
Suriyeliler'den,  İranlılar'dan, Keldâniler'den ve Yunanlılardan ders 
almışlardır. Tütsü, tılsım, muska, cadılık, fala bakmak vs. hep oralardan 
gelmiştir. Müslümanlar cinlere inandıkları için bu inanç sihre inanmaya da 
yolaçabiliyordu. Rasülullah (s.a.s.) "isabet-i ayn"a, yılan sokması ve 
genellikle hastalıklara karşı rukyayı yani duayı caiz görmüştür. Fakat büyü 
ile Hz. Peygamber'in (s.a.s.) duası arasında hiçbir ilişki yoktur. Bir takım fal 
kitapları vardır ki kelime ve harflerin suretiyle geleceği bilmeye çalışırlar. 
Büyü ve büyücülük İslâm'da yasaklanmıştır. Kur'an-ı Kerim'de büyücülerin 
iflah olmayacağı (Tâhâ, 20/69) belirtilmiştir. Kâfirler, kendilerini haklı 
çıkarabilmek, Allah'ın elçilerini yalanlamak için onları büyücülükle, büyü 
yapmakla suçlamışlardır. Büyücülükle suçlananlar arasında Hz. İsa (es-Sâf, 
61/6); Hz. Musa (ez-Zuhruf, 43/49); (ez-Zâriyat, 51/39), Hz. Süleyman (el- 
Bakara, 2/102), Hz. Muhammed (el-Hicr, 15/6) zikredilmektedir. Başka bir 
ayette, inanmayan kişilerin bütün peygamberleri büyücülükle suçladıkları 
görülmektedir (ez-Zâriyat, 51/52). Hz. Peygamber (s.a.s.) bir hadisinde yedi 


şeyden sakınınız" buyururken ikinci sırada "sihir yapmayı" zikretmiştir. 
(Buhâri, liasâya 23; Müslim, İman,144). Başka bir hadiste büyü yapan 
kişinin küfre girdiğini belirtmiştir. Muhabbet için efsun yapmanın, ipliğe 
okumanın, büyü yapmanın şirk olduğunu da belirtmiştir (Nesâi, Tahrim 19). 
Büyüye inanan kişinin Cennet'e giremeyeceği de (Ahmed İbn Hanbel, II, 
83; IV, 399) belirtilmiştir. 

Başka bir hadiste de büyücüye, müneccime, gaibden haber veren kimseye 


inanan kişinin Kur'an'ı inkâr etmiş olduğu belirtilmektedir. (Ebü Davüd, 
Tıp, 21). 


BÜYÜK GÜNÂHLAR (KEBÂİR) 


Allah'ın emirlerine aykırı davranış, kötü amel, isyan, karşı gelme, suç, 
kabahatlerin büyükleri. İslâm literatüründe bu tür fiillerin bir kısmı büyük 
günah, bir kısmı da küçük günah olarak adlandırılır. Bu tabirin geçtiği 
ayetlerde şöyle denilmektedir: "Eğer size yasaklanan büyük günahlardan 
kaçınırsanız, sizin küçük günahlarınızı örteriz ve sizi ağırlanacağınız bir 
yere sokarız. " (en-Nisâ, 4/31) 

"Büyük günahlardan ve çirkin işlerden kaçınırlar, kızdıkları zaman onlar, 
affederler." (€ş-Şurâ, 42/37) 

"O (muhsin olajnlar ki günahın büyüklerinden ve çirkin işlerden kaçınırlar, 
yalnız bazı küçük kusurlar işleyebilirler... " (en-Necm, 53/32). 

Aynı ifadenin geçtiği Hadislerden bir kısmında ise Hz. Peygamber (s.a.s.) 
şöyle buyurmuştur: 

Abdullah b. Mes'ud anlatıyor: Rasülullah'a "Allah indinde en büyük günah 
nedir?" dedim. "Seni yaratan Allah'a Şirk koşmandır." buyurdu. 

"Bu gerçekten pek büyük, bundan sonra nedir?" dedim. "Seninle beraber 
yemek yemesinden, tüketici olmasından korkarak evlâdını öldürmendir. " 
dedi. "Ondan sonra nedir?" dedim. "Ondan sonra komşunun hanımı ile zina 
etmendir" buyurdu. 

Yine Abdullah b. Mesud'dan değişik bir senetle aynı hadis rivayet 
edildikten sonra şu ayetin nazil olduğu ilâve edilmiştir. 

"Allah'ın (halis) kulları o kimselerdir ki, Allah'tan başka ilâha dua etmezler; 
Allah'ın haram kıldığı nefsi öldürmezler; meğer ki hakla ola. Zina da 
etmezler. Her kim de bunları yaparsa ağır cezaya çarptırılır. " (el-Furkan, 
25/68). 

Abdurrahman b. Ebü Bekr, babasından, şöyle dediğini rivayet 
ediyor:Rasülullah (s.a.s.)'ın yanında idik. Üç defa şöyle buyurdu: "Size 
büyük günahların en büyüğünü haber vereyim mi? Allah'a Şirk koşmak, 
anaya babaya itaatsizlik etmek ve yalancı Şahitliği yapmak... " (Buhari, 
Edeb 6; İman, 16) 

Başka bir hadiste, büyük günahlar, "el-Mubikât: helâk edici" kelimesiyle 
ifadelendirilerek şöyle buyurulmuştur: "Yedi helâk edici Şeyden kaçının." 
Bunlar nedir yâ Rasülallah diye sorulunca: "Allah'a şirk koşmak; sihir 
yapmak; Allah'ın haram kıldığı halde bir kimseyi haksız yere öldürmek; 
yetim malı yemek; faiz yemek; düşmana hücum anında harpten kaçmak: 


namuslu, kendi halinde mümin kadınlara zina iftirası atmaktır" buyurdular. 
Diğer bir hadiste ise: "Büyük günahlar dokuzdur: Allah'a şirk koşmak; 
haksız yere adam öldürmek; temiz bir kadına kötülük isnat etmek; zina 
yapmak; düşmana hücum esnasında firar etmek; sihirbazlık; yetim malı 
yemek; müslüman ana babaya asi olmak; emredilenleri yapmamak ve 
yasakları yapmak süretiyle aileye karşı doğruluğu terketmektir. " Diğer 
Hadislerde yukardaki maddelere faiz yemek, hırsızlık ve şarap içmek de 
ilâve edilmiştir. (Buhâri, Vasâya 23; Müslim, İman 141-146; Ebü Davüd, 
Vasâya 10) 

Kebâir kelimesiyle ifade edilmediği halde, yukardaki Hadislerde bildirilen 
fiillerin dışında bir çok suçlar daha vardır ki, onlar İslâm âlimlerince, ayet 
ve hadisler doğrultusunda, büyük günah kabul edilmiştir: Bilerek ve kasten 
İslâm'ın şartlarını terketmek; içki içmek; kumar oynamak; hırsızlık yapmak; 
adaletten ayrılmak gibi. İslâm âlimlerinden bir kısmı genel hatlarıyla 
"büyük günah"ları şöyle tarif etmişlerdir: 

İbn Abbâs'a göre: "Allah'ın yasak ettiği her şey büyük günahtır. Ayrıca 
büyük ve küçük günah arasındaki fark şudur: Allah'ın Cehennem, gazap, 
lânet, veya azap gibi ifadelerle sona erdirdiği her günah büyüktür. Diğerleri 
küçüktür." Hasan Basri de buna yakın bir ifade kullanmıştır. 

Ebü Amr İbn Salâh'a göre: "Büyük ismi verilecek şekilde büyük olan ve 
mutlak surette büyüklükle vasıflanan her günah büyüktür." Buna göre 
büyük günahların bazı alâmetleri vardır. 

"Şer'i cezayı icab ettirmek; Cehennem azabıyla tehdit olunmak; yapana 
fasık denilmek; lâ'net olunmak." 

Cumhür-ı ulemaya göre; günahlar büyük ve küçük olmak üzere ikiye ayrılır. 
Beş vakit namaz, Ramazan orucu, hac, umre, abdest gibi hayırlı amellerin 
kendilerine keffaret olabileceği günahlar "küçük günah"; bu tür ibadetlerin 
keffâret olamadığı günahlar ise "büyük günah"lardır. Mesela: "İki umre, 
aralarında yapılan günahlara keffarettir. (Ahmed İbn Hanbel, Il, 461). 
"Kabul edilmiş bir hac, o yıl ki hatalara keffarettir. " (Ahmed İbn Hanbel, 
Il, 348), "Şehidden akan ilk damla kan, onun bütün günahları için 
keffarettir." (Ahmed İbn Hanbel, IV, 300), "Allah, cuma'yı kılanın iki cuma 
arasındaki günahlarını örter." (Ahmed İbn Hanbel, V, 181). Hadislerde, 
başka ibadetlerin kendilerine keffaret olduğu bildirilen cinsten günahlar 
küçük günahtır. Ancak herhangi bir ibadetin, kendisi hakkında keffaret 
kabul edilmediği günahlar ise büyük günahlardır. Meselâ: hiç bir ibadet 
adam öldürmeye, zina yapmaya, içki içmeye ve benzeri günahlara keffaret 


olarak kabul edilmez; bunlara ancak Şeriat'ın, haklarında takdir ettiği 
cezalar tatbik edilir. 

Hz. Ömer'le İbn Abbas (ra.) "İstiğfarla büyük günah, ısrarla da küçük 
günah kalmaz" demişlerdir. Yani (Şeriat'in verdiği cezalar tatbik edildikten 
sonra) istiğfarla büyük günahlar affedilir. Fakat küçük günahlar ısrarla 
işlenmeye devam edilirse, onlar da büyük günah olur. Bu ifadelere göre 
büyük günahlara sayısal açıdan sınır koymak mümkün olmaz. 

Büyük günahların başında gelen ve en büyük günah olarak kabul edilen 
"şirk"in küfür olduğu muhakkaktır. Diğer günahların, onu işleyen mümin 
bir kulu imandan çıkarıp çıkarmayacağı hususunda İslâm Kelâm âlimleri 
ihtilaf etmişlerdir. 

Özetle, Şerfat'ın hakkında tehdit edici bir nass (korkutucu bir delil) tahsis 
ettiği veya büyük günah olarak bildirdiği bir günahı işleyen hakkında Ehi-i 
Sünnet mezhebinin görüşü şudur: Büyük günah mümini imandan çıkarmaz 
ve onu küfre sokmaz. Ancak böyle bir mümin asi sayılır. Ameller imandan 
bir cüz (parça) değildir. Ancak işlenen günahı helâl saymak, onu hafife ve 
alaya almak, kesinlikle küfürdür. 

Mu'tezile mezhebinin görüşü: Büyük günah işleyen ne mümin, ne de 
kâfirdir. O fasıktır ve iki menzil arasındaki bir menzildedir. Bu mezhep, 
imanı kalbin tasdiki, dilin ikrarı ve amellerin yapılması şeklinde tarif 
ettikleri için; büyük günah işleyenleri mümin kabül etmemişlerdir. Ancak 
kâfir de kabul etmemişlerdir. Çünkü, Peygamber (s.a.s.) asrında ve takip 
eden dönemlerin hiçbirinde büyük günah işleyenlere, dinden çıkanlara 
verilen ölüm cezası verilmemiştir. Eğer kâfir olsalardı, imandan sonra küfre 
gitmenin cezası olarak öldürülmeleri gerekirdi. Bu yapılmamıştır, onun için 
bunlar iman ile küfür arasındadırlar. Bunlara "fâsık" denir. 

Haricilere göre; büyük ve küçük günah işleyen kimse kâfir olur. İslâm'ın, 
yapılmasını emrettiği ameller imanın bir parçasıdır. Yani amel imandan bir 
cüz'dür. 

Hasan el-Basri'ye göre; büyük günah işleyen kimse "münafık"tır. Kalben 
inanmadığı halde dıştan inanmış gibi görünenlere münafık denildiği halde 
Hasan Basri nifâkı; imanı gizleyip büyük günahı işlemek suretiyle küfrü 
açığa çıkarmak, şeklinde kabul etmiştir. 

Haricilerden bir fırka olan el-Ezârika'nın görüşü: Büyük günah işleyen 
kimse "müşrik"tir. Çünkü böyle kimse hem Allah için, hem de Allah'tan 
başkası için amel etmektedir. Yaptığı büyük günah ile Allah'tan başkasını 
(nefsini veyahut şeytanı) ona ortak koşmuştur. 


Yukarda belirlenen bütün görüşler, sahiplerince bir takım delillere 
dayandırılmıştır. Biz bunlardan sadece Ehi-i Sünnet'in deliline bakacağız. 
Diğerleri için akaid kitaplarında geniş malümat verilmiştir; oraya 
bakılabilir. 

1. Delil: İman, kalp ile tasdiktir. Mümin'in imandan çıkması için kalbindeki 
tasdikin değişmesi gerekir. Hangi beşeri zaaflardan kaynaklanırsa 
kaynaklansın, işlenen büyük günahlar, tasdiki değiştirecek mahiyette 
olmadığı sürece işleyenini imandan çıkarmaz. Kalpteki tasdiki değiştirme 
ise ancak yapılan günahı helâl sayarak veya o hükmü alaya alarak meydana 
gelir. Şer'i hükümlerle alay etmedikçe, hafife almadıkça ve helâlleri haram, 
haramları da helâl kabul etmedikçe; kalpteki tasdik değişmemiş olur. O 
değişmedikçe de kâfir olunmaz. 

"Allah, kendisine şirk koşulmasını affetmez. Bunun dışındaki (günahları) 
dilediğine affeder. " (en-Nisa, 4/116) ayeti, ancak şirkin affedilmeyeceğini, 
diğer günahların ise -eğer Allah dilerse- affedebileceğini ifade etmektedir. 
Eğer büyük günahlar da küfür kabul edilseydi, ayetin ikinci bölümünde "ma 
düne zâlik — bunun dışındakiler.." ifadesinin kullanılmasına gerek kalmazdı. 
2. Delil: "Asi" denilen büyük günah sahiplerinin gerçekte mümin 
olduklarını belirten bir çok ayet vardır: 

"Ey iman edenler, şarap, kumar, dikili taşlar, şans okları, şeytan işi 
pisliklerdir. " (el-Mâide, 5/90) 

"Eğer müminlerden iki zümre birbirleriyle savaşırlarsa.. " (el-Hucurât, 49/9) 
"Ey iman edenler, yürekten, hâlis (samimi) bir tevbe ile tövbe ederek 
Allah'a dönün. " (et-Tahrim, 66/8) 

"Ey iman edenler, öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. " (el- 
Bakara, 2/178) Ayetlerde görüldüğü gibi büyük günah işleyenlere "Ey 
inananlar" diye hitap edilmiştir. 

3. Delili Mümin bir kimse öldüğü zaman cenaze namazı kılınır ve 
müslüman kabristanına defnedilir. Asr-ı saadetten bugüne kadar büyük 
günah işlemiş ve tövbe etmemiş olsa bile (gizli halleri Allah'a ait olmak 
üzere), ölen her müslüman için, günahkâr veya günahsız ayrımı 
yapılmaksızın cenaze namazı kılınmış ve müslüman kabristanına 
defnedilmiştir. Peygamber'in tatbikatı böyle olmuştur ve İslâm âlimleri bu 
konuda icmâ* etmişlerdir. 

"Kendisine emanet edilemeyen kimsenin imanı yoktur. "Zina eden kimse, 
mümin iken zina etmez, mümin iken hırsızlık yapmaz, mümin iken içki 
içmez... " (Buhâri, Mezalim 30; Müslim, İman 100,104; Ebü Davüd, 


Sünnet, 15; Tirmizi İman, 11). Şeklinde varid olan hadisler, büyük günah 
işleyenlerin kâfir olduklarına delil değil; ancak imanlarının kâmil 
olmadığına delildir. Kâmil bir iman, büyük günahların işlenmesine engeldir. 
Hepsi bu kadar olmamakla birlikte aşağıda sıralayacağımız suçlar, İslâm'da 
büyük günahlar olarak kabul edilmiş ve bunlardan bir kısmına İslâm 
hukukuna göre bazı cezalar takdir edilmiştir: 

" Allah'a şirk koşmak, içki içmek, kumar oynamak " (el-Bakara, 2/219); 
haram aylarda harbetmek (el-Bakara, 2/217); bakmakla yükümlü olduğu 
yetimin malını kendi malına katarak O'nun rızası olmaksızın yemek (en- 
Nisa, 4/2; İsra, 17/34); fakirlik korkusuyla kendi çocuğunu öldürmek (İsra, 
17/31); insanlar arasında fitne çıkarmak (el Bakara 2/217); faiz yemek (el- 
Bakara, 2/275); Allah'tan başkasına ibadet etmek (İsra,17/23); ana-babaya 
isyan etmek (İsra,17/23), akrabaya miras hakkını vermemek (en-Nisa, 4/7, 
13; İsra, 17/26); malı gereksiz yere israf etmek (İsra, 17/27); zina yapmak 
(İsra 17/32; en-Nisa, 4/15-16); haksız yere adam öldürmek (İsra, 17/33); 
ölçü ve tartıyı tam yapmamak (İsra, 17/35); kibirlenmek (İsra, 17/37); iffetli 
kadına zina isnat etmek (en-Nisa, 4/23); tesettüre riayet etmemek (en-Nur, 
24/31 ); yalan yere yemin; Peygamber'e (s.a.s.) yalan hadis uydurmak 
(Peygamber'e yalan yere hadis uydurmak, büyük günah olmanın ötesinde, 
küfür sayılabilir. Çünkü şerfat'ın temel kaynaklarından ikincisi "sünnettir". 
Sünnete yalan isnat etmek; bazı konularda İslâm'ı temelinden yıkabilir); 
insanları diliyle çekiştirmek; kaş göz hareketleriyle alay etmek (Hümeze, 
104/1 ). 


BÜYÜK GÜNAHLARDAN BAZILARI 


" Allah'a şirk koşmak, içki içmek, kumar oynamak " (el-Bakara, 2/219); 
haram aylarda harbetmek (el-Bakara, 2/217); bakmakla yükümlü olduğu 
yetimin malınıkendi malına katarak O'nun rızası olmaksızın yemek (en- 
Nisa, 4/2; Isra, 17/34); fakirlik korkusuyla kendi çocuğunu öldürmek (Isra, 
17/31); insanlar arasında fitne çıkarmak (el Bakara 2/217); faiz yemek (el- 
Bakara, 2/275); Allah'tan başkasına ibadet etmek (Isra,17/23); ana-babaya 
isyan etmek (Isra,17/23), akrabaya miras hakkını vermemek (en-Nisa, 4/7, 
13; Isra, 17/26); malı gereksiz yere israf etmek (Isra, 17/27); zina yapmak 
(Isra 17/32; en-Nisa, 4/15-16); haksız yere adam öldürmek (Isra, 17/33); 
ölçü ve tartıyı tam yapmamak (Isra, 17/35); kibirlenmek (Isra, 17/37); iffetli 
kadına zina isnat etmek (en-Nisa, 4/23); tesettüre riayet etmemek (en-Nur, 
24/31 ); yalan yere yemin; Peygamber'e (s.a.s.) yalan hadis uydurmak 
(Peygamber'e yalan yere hadis uydurmak, büyük günah olmanın ötesinde, 
küfür sayılabilir. Çünkü şerfat'ın temel kaynaklarından ikincisi "sünnettir". 
Sünnete yalan isnat etmek; bazı konularda Islâm'ı temelinden yıkabılir); 
insanları diliyle çekiştirmek; kaş göz hareketleriyle alay etmek (Hümeze, 
104/1). 


ÇALGI ÇALMA'NIN HÜKMÜ 


Kur'ân-ı Kerim'de çalgı çalmayla ilgili ne lehte ne de aleyhte açık bir 
hüküm yoktur. Ancak müctehidler bu mevzuda, Kur'ân'ın bazı âyetleriyle 
peygamber (s.a.s.)'den rivayet edilen bir takım hadislere dayanarak 
ictihadda bulunmuşlar; neticede farklı farklı hükümler çıkarmışlardır. Ne 
var ki müctehidlerin vardıkları sonuçları bize ulaştıran ve halen elde mevcut 
kaynaklarda yer alan rivayetler arasında da çelişkiler vardır. Meselâ, bir 
rivayette çalgı çalmanın haram olduğunu ifade eden bir müctehidin diğer 
bir rivayette bunun aksini savunduğunu görebiliyoruz. 

Müziğin ve çalgı çalmanın haram olduğunu söyleyenlerle, buna itiraz 
ederek aksini savunanların ileri sürdükleri deliller incelenecek olursa, her 
iki tarafın da sundukları delillerin kendi iddialarını ispatlayacak açıklıkta 
olmadığı görülecektir. Meselâ: 

"İnsanlar arasında bilgisizce Allah yolundan sapıtmak ve sonra da onunla 
alay etmek için boş sözleri satın alanlar vardır. İşte alçaltıcı azap onlar 
içindir." (Lokman, 31/6) âyeti; çengiler, şarkıcılar ve şarkı-türkü söyleme 
hakkında nazil olmuştur, (el-Vâhidi, "Esbâbü'n-Nüzül ", Mısır 1968, 197- 
198; İbnü'l-Cevzi, "Telbisü İblis", 257) diyen müzik aleyhtarlarına karşılık, 
aksini savunanlar, bu âyetin, Kureyşliler'i, Kur'ân'ı dinlemekten alıkoymak 
için İran'dan satın aldığı masalları onlara anlatan Nadr b. Hârise hakkında 
nazil olduğunu iddia etmektedirler (el- Vâhidi, a.g.e., 197). Gerçekten de söz 
konusu âyet Mekki olup, henüz şarap içmenin ve domuz eti yemenin dahi 
yasaklanmamış olduğu bir dönemde indiği düşünülürse bunun çalgı 
âletlerini yahut musikiyi yasaklamak için geldiği söylenemez. 

Musiki aleyhinde delil olarak gösterilen âyetlerin (en-Necm, 53/59, 60, 61; 
İsrâ, 17/64; el-Enfâl, 8/35; Kasas, 28/55; ve Furkan, 25/72) de aynı şekilde 
konu ile doğrudan alakaları yoktur. 

Musikiyi ve çalgı âletlerinin çalınmasını caiz görenlerin delil olarak 
gösterdikleri (er-Rüm, 30/15; ez-Zümer, 39/18, Fâtır, 35/1; Lokman, 31/19 
ve A'râf, 7/32) âyetleri de kezâ, iddialarını ispatlayabilecek özellikte 
değildir. 

Bu konudaki hadislere gelince; her iki tarafın iddiaları doğrultusunda pek 
çok hadis vardır. Ancak bu hadislerin de bir kısmı ya hadis âlimlerince 
tenkid edilmiş veya muhâlif görüşte olanlar tarafından değişik şekillerde 
yorumlanmışlardır. 


Nafi' şöyle anlatır: Bir gün Abdullah b. Ömer beni terkisine aldı. Yolda 
giderken bir çobanın çaldığı kaval sesini işitti. Bu sesi işitir işitmez 
parmaklarıyla kulaklarını tıkadı ve yoldan uzaklaştı. Bir müddet gittikten 
sonra bana "Kaval sesi hâlâ geliyor mu?" diye sordu. "Hayır" demem 
üzerine parmaklarını kulaklarından ayırdı. "Bir kere de Rasülullah (s.a.s.) 
ile birlikte bulunuyordum. Böyle bir ses işitmişler ve aynen benim yaptığım 
gibi yapmışlardı." dedi. (Ebu Davud Edeb, 52). 

Hadisi, Sünen'inde rivayet eden Ebu Davud, bunun münker (güvenilir bir 
râviye muhalif olarak rivayet edilen hadis) olduğunu söylemiştir. (Ebu 
Davud, aynı yer) Kaldı ki sahih kabul edilse bile kaval çalmanın veya onu 
dinlemenin haram oluşuna delil teşkil etmez. Öyle olsa, Rasülullah (s.a.s.) 
kulaklarını tıkama yerine çobanı ikaz eder, onu bu işten men ederdi. İbn 
Ömer'e de dinleme izni vermezdi. (Bu konudaki diğer hadisler ve tenkidleri 
için bk: İbnü'l-Cevzi, a.g.e. 261 dipnotlar; eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, VI, 
96-106; Süleyman Uludağ, "İslâm Açısından Musiki ve Semâ", İstanbul 
1976) 

Müziğin ve çalgı çalmanın caiz olduğu görüşünde olanlar delil olarak 
şunları ileri sürerler: 

"Nikahı def çalarak ilan ediniz. " (İbn Mâce, Nikah, 20) 

"Nikahı ilân ediniz, mescidlerde kıyınız ve nikahta def çalınız. " (Tirmizi, 
Nikah). 

"Nebi (s.a.s.) gizli yapılan ve def çalınarak: "Size geldik, size geldik. Bizi 
selâmlayın sizi selamlayalım." türküsü söylenmeyen nikahlardan hiç 
hoşlanmazlardı." (eş-Şevkâni, "Neylü'l-Evtâr", VI, 189). 

Hz. Âişe'den: "Bir kere Rasülullah (s.a.s.) yanıma gelmişti. Yanımda, Buas 
günü ile ilgili şiirleri def çalarak terennüm eden iki câriye bulunuyordu. 
Rasülullah (s.a.s.) yatağına yatıp yüzünü öbür tarafa çevirdi, sonra Hz. Ebu 
Bekir içeri girdi. "Bu ne hal! Rasülullah'ın huzurunda şeytan mizmarı 
(şeytan düdüğü sesi) ne gezer?" diye beni azarladı. Bunun üzerine 
Rasülullah ona dönüp: "Bırak onları, her milletin bir bayramı var bu da 
bizim bayramımızdır. " buyurdu. Babam başka şeyle meşgul olunca 
cariyelere işaret ettim dışarı çıktılar." (Buhâri, İdeyn) Hadisleri İbnü'l- 
Cevzi, "Telbisü İblis" adlı eserinde genel olarak şu şekilde tenkid 
etmektedir; 

"Hz. Âişe hadisinde, câriyeler teğanni etmemiştir. Belki Buas günü ile ilgili 
şiir terennüm etmişlerdir. Bunun şarkı söylemek ile arasında çok fark vardır. 
Kaldı ki günümüzde yapılan teğanni. kızdan kadından, yanaktan, boydan- 


bostan ve nefsi şehevi arzularla coşturan ğına türüdür. Ensâr'ın mâsumane 
şiirleriyle kıyas edilemez" (İbnü'l-Cevşi, a.g.e., 265) 


ÇALGI ÇALMA 


Herhangi bir müzik aleti ile ritimli ses çıkarma. 
Kur'ân-ı Kerim'de çalgı çalmayla ilgili ne lehte ne de aleyhte açık bir 
hüküm yoktur. Ancak müctehidler bu mevzuda, Kur'ân'ın bazı âyetleriyle 
peygamber (s.a.s.)'den rivayet edilen bir takım hadislere dayanarak 
ictihadda bulunmuşlar; neticede farklı farklı hükümler çıkarmışlardır. Ne 
var ki müctehidlerin vardıkları sonuçları bize ulaştıran ve halen elde mevcut 
kaynaklarda yer alan rivayetler arasında da çelişkiler vardır. Meselâ, bir 
rivayette çalgı çalmanın haram olduğunu ifade eden bir müctehidin diğer 
bir rivayette bunun aksini savunduğunu görebiliyoruz. 
Müziğin ve çalgı çalmanın haram olduğunu söyleyenlerle, buna itiraz 
ederek aksini savunanların ileri sürdükleri deliller incelenecek olursa, her 
iki tarafın da sundukları delillerin kendi iddialarını ispatlayacak açıklıkta 
olmadığı görülecektir. Meselâ: 
"Insanlar arasında bilgisizce Allah yolundan sapıtmak ve sonra da onunla 
alay etmek için boş sözleri satın alanlar vardır. Işte alçaltıcı azap onlar 
içindir." (Lokman, 31/6) âyeti; çengiler, şarkıcılar ve şarkı-türkü söyleme 
hakkında nazıl olmuştur, (el-Vâhidi, "Esbâbü'n-Nüzül ", Mısır 1968, 197- 
198; Ibnü'l-Cevzi, "Telbisü Iblis", 257) diyen müzik aleyhtarlarına karşılık, 
aksini savunanlar, bu âyetin, Kureyşliler'i, Kur'ân'ı dinlemekten alıkoymak 
için Iran'dan satın aldığı masalları onlara anlatan Nadr b. Hârise hakkında 
nazıl olduğunu iddia etmektedirler (el- Vâhidi, a.g.e., 197). Gerçekten de söz 
konusu âyet Mekki olup, henüz şarap içmenin ve domuz eti yemenin dahi 
yasaklanmamış olduğu bir dönemde indiği düşünülürse bunun çalgı 
âletlerini yahut musıkıyi yasaklamak için geldiği söylenemez. 
Musiki aleyhinde delil olarak gösterilen âyetlerin (en-Necm, 53/59, 60, 61; 
Isrâ, 17/64; el-Enfâl, 8/35; Kasas, 28/55; ve Furkan, 25/72) de aynı şekilde 
konu ile doğrudan alakaları yoktur. 
Musıkıyi ve çalgı âletlerinin çalınmasını caiz görenlerin delil olarak 
gösterdikleri (er-Rüm, 30/15; ez-Zümer, 39/18, Fâtır, 35/1; Lokman, 31/19 
ve A'râf, 7/32) âyetleri de kezâ, iddialarını ispatlayabilecek özellikte 
değildir. 
Bu konudaki hadislere gelince; her iki tarafın iddiaları doğrultusunda pek 
çok hadis vardır. Ancak bu hadislerin de bir kısmı ya hadis âlimlerince 
tenkid edilmiş veya muhâlif görüşte olanlar tarafından değişik şekillerde 


yorumlanmışlardır. 

Nafi' şöyle anlatır: Bir gün Abdullah b. Ömer beni terkişine aldı. Yolda 
giderken bir çobanın çaldığı kaval sesini işitti. Bu sesi işitir işitmez 
parmaklarıyla kulaklarını tıkadı ve yoldan uzaklaştı. Bir müddet gittikten 
sonra bana "Kaval sesi hâlâ geliyor mu?" diye sordu. "Hayır" demem 
üzerine parmaklarını kulaklarından ayırdı. "Bir kere de Rasülullah (s.a.s.) 
ile birlikte bulunuyordum. Böyle bir ses işitmişler ve aynen benim yaptığım 
gibi yapmışlardı." dedi. (Ebu Davud Edeb, 52). 

Hadisi, Sünen'inde rivayet eden Ebu Davud, bunun münker (güvenilir bir 
râviye muhalif olarak rivayet edilen hadis) olduğunu söylemiştir. (Ebu 
Davud, aynı yer) Kaldı ki sahih kabul edilse bile kaval çalmanın veya onu 
dinlemenin haram oluşuna delil teşkil etmez. Öyle olsa, Rasülullah (s.a.s.) 
kulaklarını tıkama yerine çobanı ikaz eder, onu bu işten men ederdi. Ibn 
Ömer'e de dinleme izni vermezdi. (Bu konudaki diğer hadisler ve tenkidleri 
için bk: Ibnü'l-Cevzi, a.g.e. 261 dipnotlar; eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, VT, 
96-106; Süleyman Uludağ, "Islâm Açısından Musiki ve Semâ", Istanbul 
1976) 

Müziğin ve çalgı çalmanın caiz olduğu görüşünde olanlar delil olarak 
şunları ileri sürerler: 

"Nikahı def çalarak ilan ediniz. " (Ibn Mâce, Nikah, 20) 

"Nikahı ilân ediniz, mescidlerde kıyınız ve nikahta def çalınız. " (Tirmizi, 
Nikah). 

"Nebi (s.a.s.) gizli yapılan ve def çalınarak: "Size geldik, size geldik. Bizi 
selâmlayın sizi selamlayalım." türküsü söylenmeyen nikahlardan hiç 
hoşlanmazlardı." (eş-Şevkâni, "Neylü'l-Evtâr", VI, 189). 

Hz. Âişe'den: "Bir kere Rasülullah (s.a.s.) yanıma gelmişti. Yanımda, Buas 
günü ile ilgili şiirleri def çalarak terennüm eden iki câriye bulunuyordu. 
Rasülullah (s.a.s.) yatağına yatıp yüzünü öbür tarafa çevirdi, sonra Hz. Ebu 
Bekir içeri girdi. "Bu ne hal! Rasülullah'ın huzurunda şeytan mizmarı 
(şeytan düdüğü sesi) ne gezer?" diye beni azarladı. Bunun üzerine 
Rasülullah ona dönüp: "Bırak onları, her milletin bir bayramı var bu da 
bizim bayramımızdır. " buyurdu. Babam başka şeyle meşgul olunca 
cariyelere işaret ettim dışarı çıktılar." (Buhâri, Ideyn) Hadisleri Ibnü'l- 
Cevzi, "Telbisü lIblis" adlı eserinde genel olarak şu şekilde tenkid 
etmektedir; 

"Hz. Âişe hadisinde, câriyeler teğanni etmemiştir. Belki Buas günü ile ilgili 
şiir terennüm etmişlerdir. Bunun şarkı söylemek ile arasında çok fark vardır. 


Kaldı ki günümüzde yapılan teğanni. kızdan kadından, yanaktan, boydan- 
bostan ve nefsi şehevi arzularla coşturan ğına türüdür. Ensâr'ın mâsumane 
şiirleriyle kıyas edilemez" (Ibnü'l-Cevşi, a.g.e., 265) 

Mezhep imamlarının ve fıkıh âlimlerinin bu konudaki görüşleri: 

Imâm-ı A'zam Ebu Hanife'ye göre eğlenmek için çalınan tüm çalgılar 
haramdır. (el-Merginâni, el-Hidâye, IV, 80) 

el-Hidâye sahibi, Hanefi mezhebinin görüşlerini şöyle açıklar: 

Düğün yemeğine davet edilen kimse düğüne gittiği zaman orada oyun ve 
çalgının bulunduğunu görse oturup yemeğini yemesinde bir sakınca yoktur. 
Ebu Hanife der ki: "Bir kere böyle bir şeye mübtelâ olmuştum, fakat 
sabrettim." Yani davet mahalli olan düğün yerinden ayrılmadım. Oyun ve 
çalgı bulunan yeri terketmemekten ibaret olan bu hüküm, davete icabet 
etmenin sünnet oluşundandır. Hadiste: "Davete icabet etmeyen Ebur'l- 
Kasım'a asi olmuştur. " buyurulmuştur. O halde düğünde çalgı ve oyun gibi 
bidatler vardır diye sünnet olan davete icabet terkedilemez. Bu, başkaları 
için örnek olma durumunda olmayan kimseler hakkında söz konusudur. 
Başkalarına örnek olanlar bu gibi şeyleri önleme gücüne sahip değillerse 
orada oturmaz çekip giderler. Çünkü gitmemelerinde dine kötülük etme ve 
müslümanlara günah kapısını açma gibi mahzurlar vardır. Imâm-ı A'zam'ın 
bahis konusu hareketinin, örnek olma durumuna gelmeden önceki 
dönemine ait olduğu nakledilir. 

Çalgı ve oyun, düğün yapılan evin yemek yenen kısmında ise, örnek 
olmayan insanların bile orada oturmaları caiz değildir. Çünkü Kur'ân'da: 
"Sana Kur'ân nazıl olduktan sonra zâlim insan gruplarıyla oturma." (el- 
En'âm, 6/68) buyrulur. 

Bu hüküm, çalgı ve oyunun olup olmadığını bilmeden düğüne gidenler için 
söz konusudur. Gitmeden evvel bunu bilenler düğüne gidemezler. (el- 
Merginâni, a.g.e., IV, 80) 

Imâm Mâlik'in meazıf (genellikle telli çalgılar) ve üd gibi çalgı aletlerini 
mübah gördüğünü Keffâl ve Reyyâni naklederler. (Şevkâni, a.g.e., VI, 
105) 

Medine uleması, çalgı aleti ile bile olsa, müsikinin caiz olduğunu 
söylemişler, Şafiilerle Zâhiriler de bu hususta onlara uymuşlardır. (Şevkâni, 
a.g.e., aynı yer) 

Ibnü'l Cevzi, Imam Mâlik'in: "Medinelilere hangi müsiki türü hakkında 
ruhsat veriyorsun?" diye sorulduğunda "Hiçbir türüne müsaade etmiyorum 
bunu içimizden fâsık olanlar yapıyor" diye cevap verdiği nakleder. (ibnü'- 


Cevzi, a.g.e., 256) 

Hanbeliler; üd, davul ve saz gibi çalgı âletlerini caiz görmezler; bu tür 
aletlerin çalındığı düğüne gitmenin doğru olmadığına inanırlar. Fakat 
mücerred musıkıyi, yani güzel sesle terennümü mübah görürler. (el-Fıkhu 
ala mezâhibi'l-erbaa, Il, 44) 

Ibn Hazm, müsiki'ye dair bağımsız bir eser yazmış ve müsikiyi yasaklayan 
tüm hadisleri tenkid ederek bunlardan hiçbirinin sahih olmadığını ileri 
sürmüştür. Bu mezhebe göre müsikinin her çeşidi helâldir. (Süleyman 
Uludağ, Islâm Açısından Müsiki ve Semâ, Istanbul 1976, 187) 

Imam Gazâli, semâın (müzik dinleme) mübah olduğunu zikreder ve sesleri; 
canlılardan çıkan seslerle, cansızlardan çıkan sesler diye iki kısma ayırır; 
bunları dinlemenin caiz olduğunu söyler. Ancak içki ile çalınması mütâd 
olan çalgıların haram olduğunu ifade eder. (Gazali, Ihya, Kahire 1967, I, 
343-348). 


ÇALINTI MALI SATIN ALMA 


Alım satımı kanunen yasaklanmış olan eski ve değerli halıların 
camilerden çalınıp satıldığı oluyor. Cami malı olduğu üzerindeki 
işaretlerden belli olan bu halıları alıp satmak caiz midir? Bazan da cami 
görevlileri camiin masraflarını karşılamak için satıyorlar. Bunun hükmü 
diğerinden farklı mıdır? 

Sattığı malın haram ve gayr-i meşru yoldan elde edilmiş bir mal olduğu 
bilinen birisinin bu malını satın almak caiz değildir. Çünkü bu gasbetme, 
çalma, haksız kazanç elde etme fiillerini teşvik ve bunları yapana yardım 
anlamı taşır. Rasulüllah Efendimiz (sav): "Çalıntı bir malı, çalıntı olduğunu 
bilerek satın alan onun günahına ve ayıbına ortak olmuş olur"(Beyhaki, es- 
Sünenü'1-Kübra, V/336; Hakim; el-Müstedrek, N/35 (Hakim hadisin sahih 
olduğunu söyler, Zehebi, iki ravisinin zayıf olduğunu söyleyerek buna itiraz 
eder); Suyuti, el-Câmius-Sağir (Feyzu'1-Kadir ile), VI1/64; kenzu'1-Umâl, 
IV/13 (9258); Münavi aynı hadisi, "ve onu yerse" kaydı ile Taberani'den de 
nakleder) buyurmuşlardır. Hele bu çalıntı camiden olmuş olursa günah kat 
kat daha artar. Çünkü bu sanki bütün bir ümmetin hakkına tecavüz sayılır. 
Bunda zaman aşımı da söz konusu değildir. Çünkü zamanın geçmesi haramı 
helal kılmaz. Ancak nereden alındığını bilmediğimiz malların kaynağını 
tahkik etmek zorunda değiliz. Ne var ki, büyük şehirlerde ve özellikle de 
Istanbul'da apartmanlardan ayakkabı çalınması yaygın bir musibet halini 
aldığı günümüzde, Topkapı ve iskele önleri gibi kalabalık merkezlerde çok 
ucuza satılan müsta'mel ayakkabıların bu yolla elde edildikleri kuvvetle 
muhtemel olduğundan bu gibilerden kaçınmak da takva gereğidir. 

Cami görevlilerine gelince: Camilerde mevcut halı vb. demirbaşlar 
genellikle vakfedilmiş mallar olduğundan, mütevelliye benzeyen cami 
görevlilerinin onları satması, ancak onların veriliş gayelerini yerine 
getiremez hale gelmiş olmaları ve yerlerine daha az değerde olmayan yine 
bir demirbaş alınmasıyla mümkün olabilir. Çünkü vakfın esprisi devamlı 
olmasıdır. Ama camiye verilenler camiin her türlü ihtiyacı karşılanmak 
üzere verilmişse onlar bilirkişilerin değer tesbitinden sonra satılabilir ve 
alınabilirler. Bunun benzeri konular fetva kitaplarımızda ele alınmış ve 
hükmü bağlanmıştır.Zehira'da şöyle denir: Insan, başkasının malını satan 
birisinden bilmeden bir elbise satın alsa öğrendikten sonra onu giymesi 
haram olur. Bezzâziyye'de: Birisi kamunun malını satan bir idareciden 


haram bir mal satın alsa, idarecinin o malı başka şeylerle karıştırmamış 
olması halinde ahirette hem bu idareci, hem de ondan bu malı alan hesaba 
çekilir, karıştırmış ise sadece idareci mesul olur, denmektedir.(Fetavây-i 
Bezzazıyye, V/236 (Hindiyye kenarında); Ayrıca bk. En-Nemenkâni, el- 
Fethu'r-Rahmani, N6113-114; Hindiyye'de de benzer ifadeler vardır bk. 
N1/402; el-Mecmhu, 1X/377) 


ÇALIŞAN KADINLAR ÖRTÜNMEKLE CÂRİYE İLE BİR 
TUTULAMAZ MI? 


Çalışan kadınlar örtünmekle câriye ile bir tutulamaz mı?Cariyenin 
açılmasına dört mezhepte de müsaade ediliyor. Bu bir nassa mı 
dayandırılıyor, yoksa sahâbi sözüne mi? Bir zarurete dayandırılıyorsa, aynı 
zaruret bugün için geçerli değil midir? (Çalışanlar kadınlar vb. için). 
Câriyelerin avretlerinin erkeğin avreti gibi sayılmasının delilleri sunlardır: 
a) El-Ahzâb, 59. "... Mü'minlerin kadınlarına da söyle, cilbâblarını 
üzerlerine sarkıtsınlar..." ayet-i kerimesi. Allah Teâlâ bu ayet-i kerime ile, 
hür kadınların câriyelerden ayrılması için cilbâb edinmelerini emretmiştir. 
(Serahsi,el-Mebsür, X/151.) Nüzül sebebi de bunu gerektirir. Binaenaleyh, 
câriyeler bu hükme dahil değildirler. (Alüsi, Rühu'Il-me'âni, XX1/89. ) 

b) Hz. Ömer başını örten bir câriye gördüğünde, ona sopasıyla vurarak, 
"Başörtüsünü at! A kokmuş!" demesi. (Serahsi, age. X, 151.) Bazı 
rivayetlerde "Hür kadınlara benzemek mi istiyorsun?" ilâvesi de vardır. 

c) Enes, "Ömer in câriyeleri misafirlere, başları açık, bedenleri oynak halde 
hizmet ederlerdi" (Aynı kaynak.) demesi. 

Bu deliller her ne kadar câriyenin avretini tayinde mukni değilse de, bu 
sahabi uygulamasına ihtilâf bilinmemekte ve mesele böylece hükmi bir 
icma halini almaktadır. Ibn Hazm, Ibn Kayyim el-Cevziyye ve Ebü Hayyân 
gibi âlimlerin daha sonraki ihtilâfları icmâ'i bozar nitelikte değildir. 

Ancak Hanbeli el-Makdisi, "Biriniz câriyesini kölesine, ya da ücretle 
çalıştırdığı adamına nikâhlarsa, artık onun avretine bakmasın. Çünkü, onun 
göbekle diz kapağı arası avrettir." mealindeki Darekutni hadisini, cariyenin 
avretine nas kabul eder ve bu hadiste avretinden sözedilenin, câriye 
olduğunu söyler. (Bahâuddin el-Makdisi, age. s. 66.) Aynı hadis, el- 
Mugni'de de sözkonusu edilmiştir.(Ibn Kudâme, el-Mugni, 1/578.) 

Bu konuya câriyenin ev dışında çalışma zorunlulugundan dolayı açılma 
Zaruretinin bulunmasıda delil olarak gösterilmişse de bu Hidâye sahibinin 
âdeti olduğu üzere, menkul delillere ma'kulle de destek arama (Bk. Ahmed 
Molla Ciyün, Nüru'!-Envar, N/136.) kabilinden olsa gerektir. Illetin zarüret 
olduğunu kabul etsek bile bu, câriye için olan zarüret şeklinde 
kayıtlanmalıdır. Tıpkı namazın kasrına sebep olan meşakkatin, mutlak 
meşakkat değil de, seferdeki meşekkat olduğu gibi. 

Binaenaleyh, zarüreti ortak illet kabul edip, kıyas yoluyla, bugünün çalışan 


kadınlarını da onlar gibi saymamız imkânsızdır. Bu imkânsızlığın bir sebebi 
daha vardır: 

Bilindiği gibi kıyasın şartlarından birisi, fer'in, aslın benzeri olmasıdır. (Bk. 
el-Münavi, Feyzu'l-Kadir, IV/37; Ibn Hacer el-Heytemi, el-Fetâvâ'l-kübra, 
170; Ali el-Kâri, el-Esrâru'l-merfü'a, s. 233, el-Mesnü'a, s. 88; Muhammed 
Tâhir b. Ali el-Hindi, Tezkiratü'l-mevzü'ât, s.155-56. ) Bu konuda bu şart 
mevcut değildir. Zira câriyenin birçok hususlarda hür kadının yarı hakkına 
sahip olduğu başka naslarla sabittir.Kıyasın bir başka şartı da, fer'in 
hakkında nas bulunmamasıdır. (Ahmed b. Hamza er-Ramli, el-Fetâvâ 
(Heytemi ile) 117, 28.) Halbuki, hür kadınların herhangi bir zaman ve 
mekânla kayıtlı olmaksızın kapanmalarına âmir bir sürü nas vardır. 
Binaenaleyh, böyle bir kıyasın ma'a'1-fârik olacağı açıktır. 


CAMİDE KONUŞUP SOHBET ETMEK CAİZ MİDİR? 


Camide yapılan konuşma din ile ilgili ise ibadet olduğundan makbuldür. 
Fakat dünyevi olup da bir kimsenin gıybet ve dedikodusu yapılmıyorsa 
mübahtır. Giybet ise haramdır: Hülasa camide yapılan konuşmnın helali 
helal, haramı haramdır. 


CAMİDE YATMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dininde caminin büyük bir yeri vardır. Zikir, fikir ve ibadet yeri 
olduğu gibi Allah'ın münacatına mazhar olmak için ayrılmış mukaddes bir 
yerdir. Bu itibarla zaruret olmazsa camide yemek yemek ve yatmak uygun 
değildir. Ancak yabancıların camide yatmalarında beis yoktur. Bunun için 
eskiden olduğu gibi bugün de hacılar Mescid-i Haram ile Mescid-i 
Nebevi'de istirahat edip yatarlar ve kimse de onlara mani olmaz. 

Bazı 'ulema camide yatmakta beis yoktur, yabancı (misafir) yatabildiği gibi 
yerli de yatabilir, diyor. Mesela İbn Hacer şöyle diyor: 

"Camide yatmakta beis yoktur, çünkü Suffa ehli daima camide oturup 
kalkarlardı” Selef-i salihinin bir kısmı camide yatmak herkes için 
mekruhtur, diyor. 


CAMİİ'DE CENAZE NAMAZINI KILMAK CAİZ MİDİR? 


Şafii mezhebine göre camii'de cenaze namazını kılmak sünnettir. 
Çünkü, Beyza isminde bir sahabiye'niin bir günde iki oğlu vefat etmişti. Ve 
Peygamber (sav) onların cenaze namazını camiide kıldırdı. Hanefi 
mezhebine göre ise mekruhtur. Ancak yağmur gibi bir mazeret veya namaz 
kılanların ayakkabıları müteneccis olursa camii'de cenaze namazını 
kılmakta beis yoktur. Çünkü cenaze namazıyla diğer namazlar arasında hiç 
fark yoktur. Sair namazlar temiz olmayan ayakkabıyla kılınmadığı gibi 
cenaze namazı da kılınmaz. Maalesef buna dikkat eden ve bunu düşünen 
yoktur. İbn Abidin bu hususta şöyle diyor: Birçok yerde cenaze, camiin 
dışında bırakılıp namazı kılınır. Dışarısı kirli olduğu ve namaz kılanların 
ayakkabıları da temiz olmadığı için cenaze namazı fesada gider. Bunun için 
böyle hallerde camiide cenaze namazını kılmakta beis yoktur. 


CAMİİ, MEDRESE VE DERNEK GİBİ TOPLUMA HİZMET EDEN 
MÜESSESELERE ZEKAT VEYA FİTRE VERİLİR Mİ? 


Dört mezhebe göre zekat ve fitre, ancak Kur'an-ı Kerim'de zikri geçen 
sekiz sınıfın mevcutlarına verilir ve temlik edilir. Başka yere vermek caiz 
değildir. Kur'an'da zikri geçen sınıflar şunlardır: fakir, miskin, zekat 
memuru, mü'ellefe-i kulub, hürriyete kavuşmak için efendisiyle mükatebe 
akdını yapmış köle, borçlu, mücahid ve yolda kalmış kimselerdir. Bu 
zamanda zekat memuru, mü'ellefe-i kulub ve mükateb olmadığı için beş 
sınıfa inmiştir. Cami, medrese, okul ve dernek gibi müesseseler bunlardan 
olmadıklarına göre onlara zekat ve fitre vermek caiz değildir. 


CAMİİ ALTIN SUYU İLE SÜSLEYİP, NAKIŞLI TAŞLARLA İNŞA 
ETMEK CAİZ MİDİR? 


Camii altın suyu gibi şeylerle süsleyip nakışlı taşlarla inşa etmek doğru 
değildir. Cami'leri yapmaktan gaye Allah'a kulluk etmektir. Gururlanmak ve 
kibirlenmek değildir. Cemaata huzur verecek kadar geniş, yüksek ve 
havadar olması kafidir. Fazla israfa kaçmak, mihrab ve kubbesini akıl ve 
hayale gelmeyecek nakışlarla nakışlayıp süslemek ve milletten toplanan 
parayı lüzumsuz yere harcamanın bir manası yoktur ve bu paralara yazık 
olur. Zira bu milletin binbir ihtiyacı vardır. Bunların en önemlisi Kur'an 
Kursu binasıdır. Her caminin yanında mutlaka birer Kur'an kursu ve bir 
öğretmenin bulunması gerekir. Kur'ansız ve terbiyeden mahrum bir nesil 
yetişiyor. Buna ahemmiyet verip üzerinde duran da yoktur. Nakış ve süse 
verilecek paranın buraya aktarılması lazımdır. Nakış ve süs işi, hıristiyan ve 
yahudilerden gelmedir. Peygamber (sav): 

"Camileri çok yükseltmekle emrolunmadım. Siz —zaman gelecek- yahudi ve 
hıristiyanlar gibi camilerinizi süsleyeceksiniz”. 

Başka bir hadiste de şöyle buyuruyor: "Halkın camileri yükseltip 
süslemekle böbürlenmeleri kıyamet alametlerindendir”. 


CAMİLERDEKİ BİD'ATLAR 


Mahallemizdeki camide namaz bittikten sonra cemaat teker teker 
ellerini bağırlarına koyuyor ve imamı adeta selâmlayıp öyle ayrılıyorlar. 
Imam da buna aynıyla mukabale ediyor. Bu hareket doğru mudur? Değilse, 
böyle doğru olmayan cami içi hareketler nelerdir? 

Yerleşen her bid'at karşılığında bir sünnet gider. Bu gerçeği hiç unutmamak 
gerekir. "Her bid'at da dalâlettir." "Resülullah'ın getirdiği dinde bulunmadığı 
halde, dindenmiş gibi yapılan her davranış merduttur", yapanın yüzüne 
çarpılır. Maalesef, camilerimizde, mescidlerimize çeşitli (o bid'atler 
işlenmektedir ve muhtemelen çoğu iyi niyetle yapılan bu bid'atlar, 
sünnetlerin oralardan çıkarılmasından başka da bir şeye yaramazlar. 
Bunlardan bazılarını saymaya çalışalım. 

1. Dediğiniz gibi, namazdan sonra, Imam henüz mihrapta iken, eli göğüse 
getirmek suretiyle selâmlama faslı. Bu, bid'atliğinin yanında başka dinlerde 
ibadet olan bazı haraketleri de akla getiriyor. Ayrıca yapmayanlar, Imam 
efendiye dargınlığı var, zannedilecek diye sıkıntıya düşüyorlar. Bu davranış 
namaz sonrası serbestliği ortadan kaldırarak, ibadete bir merasim havası 
veriyor. 

2. "Kâmetten" önce "Ihlas suresi" ya da daha başka şeyler okumak. Camide 
Kur'an okumak ve dinlemek elbette güzel bir davranıştır ve bu sadece 
camiye de has değildir. Ama sünnetle farz arasında, sanki namazın ya da 
müezzinliğin gereklerindenmiş gibi okunması bid'attır. Bu tür okuyuşlar 
zaten kliseleşmis hale geldikleri için kimse onları, şuuruna vararak Kur'an 
gibi dinlememektedir. Bazı yerlerde buna başka ayetler veya başka sureler 
de eklenir. Bunların bid'at olduğunun en açık delili; bunlara alışılan 
camilerde bir defa terkedilecek olsalar, hemen tepki görmeleriyle 
müezzinliğin eksik olduğu sanılmasıdır. 

3. Farzdan sonra müezzinlerin -Istanbul'un bazı büyük camilerinde olduğu 
gibi- koro halinde tesbihleri okumaları, "âmin, âmin, âmin" diye 
bağırmaları, mesnun ve me'sür olmayan bir takım nakaratlar söylemeleri, 
Hatta "Ayetel-Kürsi" ve herkesin kendi başına yapması gereken tesbihati 
yüksek sesle ve bağırarak okumaları, böylece cemaati bunları okumaktan 
mahrum etmeleri ve onları kendi gürültülü seslerini dinlemek zorunda 
bırakmaları. 4. Namazlardan sonra, namazın bir tetimmesi olarak, herkesin 
herkesle musafaha etmesi. Musafaha aslında sevgi doğurucu bir sünnet 


olmakla beraber, namazlardan sonra, namazın bir parçası ve bütünleyicisi 
gibi icra edilmesi, ibadete bir katma anlamı taşıdığından bid'at olmuş olur.5. 
Cumanın iç ezanından önce çeşitli salatü selamlar ve temennalar okumak.6. 
Erzurum ve havalisinde olduğu gibi, ezanlardan sonra "salâ" okumak. 
(Bunun bid'at haline geldiğinin güzel bir delili, bir hatıramdır: 70'li yılllarda 
Erzurum'da talebe iken, bir gün müezzin bulunmadığı için, muhterem 
Hocam Mehmet Tavlas'ın imamlık yaptığı Gez Camiinde bir ezan okumuş 
ve beceremem endişesiyle "sala"'yı terketmiştim. Namazın hemen peşinden 
ve caminin içinden cematten biri tarafından "Sen bu dini bozmak mı 
isüyorsun!?" diye ciddi bir hücüma uğradım. Milletin araya girmesiyle 
tartaklanmaktan kurtuldum.) Bunlar camilerimizde işlenen bid'atların ilk 
aklımıza gelenleridir. Başka münasebetle, başkalarından da söz edeceğiz. 
Ancak şunu da bilmek gerekir ki, Kâtip Çelebi'nin de israrla anlatmaya 
çalıştığı gibi, avam bunlara farzdan daha çok değer verirler ve 
kaldırılmalarına asla müsaade etmezler. Bu yüzden adeta "dinde devrim" 
gibi gelecek tarzda bunların üzerine sertçe gitmeli, şuurlu imam ve 
müezzinlerin bunları yavaş yavaş, tedricen kaldırmaları gerekir. Bir 
büyüğümüzün dediği gibi, "Bunlar folklor müslümanlığı çıkıncaya kadar 
olmayan, ondan sonra ortaya çıkan adetlerdir." Ve ibadetlerin adeta 
dönüşmüşlüğünü gösterirler. Bu konularla ilgili olarak şu kaideyi akılda 
tutmak yararlı olur: "Eşyada aslolan ibahadır, ibadetlerde aslolan ise 
men'dir. Çünkü ibadet koyma yetkisi sadece şarı'e has bir keyfiyettir. 


CAMİERİN ESKİMİŞ HALILARINI KULLANMAK 


Bir hayırsever, camimizi tek tip hali ile donattı. Eski halilalar da fazlalık 

olmuş oldu. Bu halıları imamların, müezzinlerin kullanması, ya da talebe 
evlerine verilmesi veya satılması caiz olur mu? 
Camilere bağışlanan halı, kilim, avize ve benzeri şeyler, ihtiyaç duyulmaz 
ve kendilerinden yararlanılmaz hale gelince; Imam Muhammed'e göre 
sahiplerin ya da sahiplerinin varislerine iade edilir. Imam Ebu Yusufa göre 
başka bir mescide nakledilir. (Bk. Ekmeleddin el-Baberti, el-Inaye; Ibn 
Hümam, Fethu'Il-Kadir V1/236. ) Halı, kilim, avize vb. gibi gereçlerde Imam 
Muhammed'in, yıkılan mescidin bizzat kendisi enkazı konusunda da Imam 
Ebu Yusuf'un görüşüyle fetva verilir. (Vehbe ez-Zuhayli, el-Fıkhu'l-Islami 
VN/220; Fetava-yi Hiniye N/458.) Buna göre sözü edilen eski halıların 
sahipleri obiliniyorsa onlara, ölmüşlerse varislerine o verilmelidirler. 
Bilinmiyorlarsa onların hayrına müslüman talebe evlerine verilebilir. Ancak 
sahipleri bilinmesi halinde dahi onlardan izin alınarak da buralara 
verilebilir. Camiin mütevellisi bulunupta onların izni olmadan bunları Imam 
ya da müezzinlerin kendi evlerinde kullanmaları uygun olmaz. (Fetavay-i 
Hindiye N/462 ) Çünkü bu suistimallere yol açabilir. 


CANLI VE CANSIZ BİR MAHLUKTAN İSTİĞASE EDİP MEDED 
UMMAK VEYA ONU VESİLE KILMAK, CAİZ Mİ, DEĞİL Mİ? 
CAİZ DEĞİLSE ŞİRK SAYILIR MI? 


İstiğase ayrı, vesile ayrı bir şeydir. İstiğase yardım istemek anlamını 
ifade eder. Vesile ise gayeye vasıta olan şeydir. 
Güneş ve ay gibi hizmeti çok da olsa, Ka'be ve Hacerü'l-esved gibi 
mukaddes de olsa cansız veya zevilukul olmayan bir mahluktan istiğase 
etmek caiz değildir. 
Zevilukul olan kimseden istiğase etmek meselesine gelince, bakılır, 
kendisinden istiğase edilen kimse salih ve mü'min değilse, ister gaib olsun 
kendisinden istiğase etmek caiz değildir. Fakat salih bir kul olursa, 
huzurunda veya kabri başında olursa, şefaat dilemek maksadıyla ondan 
istiğase etmek caizdir. 
Çünkü ölü olan kimse her ne kadar berzah alemine intikal etmiş ise de 
kendisine has bir hayatı vardır. Peygamberimiz (sav) şöyle buyurmuştur: 
"Peygamberler kabirlerinde hayattadırlar.” Yine Bedir savaşında ölmüş 
müşrikler hakkında da şöyle buyurdular: "Siz bunlardan fazla işitmezsiniz; 
ancak cevap veremezler." 
Cumhur-u Ulemaya göre hazır olmayan bir kuldan, salih de olsa istiğsade 
etmenin caiz olduğuna dair ayet ve hadis varid olmadığı gibi seleften de bir 
şey sabit olmamıştır. Hazır olmayan kimse salih de olsa gaybı bilmediğine 
göre, istiğsade edenin durumunu nasıl bilip şefaat edecektir? Avam tabaka 
bu hususu bilmediği için, hüsnü zandan dolayı ifrata kaçıyor. Salahın 
ölçüsünü bilmediğinden salih olmayanı salih olarak telakki ettiği gibi , 
dünyanın en uzak köşesinde de olsa inandığı kimseden istiğase edip 
yardımını istiyor. 
Ehli tasavvufa göre makam sahibi olan bir veli ister ölü ister uzakta olsun 
ondan istiğase edilir. O yardım etme yetkisine sahiptir. Özellikle ehli 
tasarrufun yardımı dünyada olduğu gibi dünyadan göç ettikten sonra da 
varfır, devam eder. 
Vesile ise, demin dediğimiz gibi, gayeye yetişmek için vasıta olarak 
kullanıları şeydir. Bunların çeşitleri vardır: 
1- Cenab-ı Allah'ın isimlerini vesile kılıp tevessül etmek: İbni Mace, Hz. 
Aişe'den şunu rivayet etmiştir: Hz Peygamber bir duasında şöyle 
buyurdular: "Allah'ım, temiz, hoş ve mübarek ismin hakkı için senden 


istiyorum.” 

2- Kendisiyle tevessül edilen zatın duasını vesile kılıp istemek. 

3- Büyük ve salih kimsenin zatını vesile kılmak suretiyle tevessül etmek: 
Mesela, Allah'ım şu dileğim yerine gelmesi için Peygamberi veya 
Ebubekir'i vesile vesile kılıyorum demek gibi, Hz. Ömer (ra) yağmur 
duasında Hz. Abbas'ı (Peygamberimizin amcası) vesile kılarak şöyle dua 
etti: "Allah'ım, biz Peygamber'in amcasını sana vesile kılıyoruz, bunun için 
bize yağmur yağdır” (Buhari). 

4- İşlenen salih amelleri vesile kılarak tevessül etme: mesela, Allah'ım, 
senin için eda ettiğim şu hacc veya şu ibadet sana vesile kılıyorum; şu 
musibetten veya şu beladan beni kurtar demek gibi. 

Yukarıda saydığımız vesile çeşitleri İslam'da mevcuttur. Bunu İnkar etmek 
mümkün değildir. Vesile edinilen kimsenin vesile edenden üstün olması 
gerekmez. Hz. Peygamber (sav) Umre'ye gitmek için izin isteyen Hz. 
Ömer'e:”kardeşim bizi duadan unutma” dedi. Hem de Veysel-Karanı'nin 
kendisine dua etmesi için Hz. Ömer'e emir verdi. Yalnız peygamberi veya 
herhangi bir zatı bağımsız olarak tasavvur edip istiğase etmek, küfre kadar 
götürebilir. Buna dikkat etmek lazımdır. 


ÇARŞAF 


Müslüman kadınların tesettür maksadıyla giydikleri kolsuz, bol ve geniş 
üst örtünün adı. Buna "car" da denilirdi. Eskiden müslüman kadınlar ferâce 
giyerlerken, Hicaz ve diğer Ortadoğu bölgelerine giden ailelerin Arap 
kadınlarının giydikleri "torba", "dolma" diye adlandırılan çarşafları 
Tanzimat'tan sonra İstanbul'a getirmeleri bu örtünün İstanbul'da ve taşrada 
da yaygınlaşmasına neden olmuştur. Eskiden Suriye'de, hristiyan ve yahudi 
kadınları; Rumeli'nin bazı yerlerinde de hristiyan kadınları sokağa 
çıkarlarken çarşaf giyerlerdi. 

Çarşaf, Farsça çarşeb'den bozmadır. Çarşeb'in aslı da gece örtüsü anlamına 
gelen çarşeb'dir. Yatak ve yorganda kullanılan bez örtünün adı da buradan 
gelir. Çarşaf, ilk kullanıldığı dönemlerde şimdiki yatak çarşafları gibi tek 
bir parçadan ibaretti. Önden kavuşturulup ayaklardan bele kadar bükülerek 
sağdan sola, soldan sağa beldeki kemerin arasına sokulur, arkadan ortanın 
üst kenarı ile peçenin üstüne gelmek üzere baş örtülür, şakaklardan 
iğnelenir, aynı kenarın baştan aşağı sarkan iki ucu üstüste kapanıp içinden 
tutulurdu. İstanbullular ilk zamanlarda siyah kıl peçe yerine yüzlerine dallı 
yemeni örterlerdi. Çarşaflar; ipekli yünlü kumaşlardan yapıldığı gibi 
muhtelif renkleri vardı. Fakat en çok kullanılan renk siyah idi. Kıyafetlerde 
yapılan değişiklik ve inkılâplardan sonra Türkiye'de çarşafın giyilmesi 
yasaklanmış olmasına rağmen, bazı müslüman kadınlar bu tesettür biçimini 
korumuş ve günümüze kadar giyilmesini sağlamışlardır. 

İslâm'da tesettür yani kadının vücudunu örtmesi kesin nass ile sabittir. Bu 
örtü nasıl olursa olsun önemli olan vücut hatlarını göstermeyecek şekilde 
bol dikilmiş kalın bir kumaştan olmasıdır. Abâye, ferâce, harmani vb. bol 
dikimli dış kıyafetler de müslüman kadınların giyebileceği kıyafetlerdir. 
Çarşaf da bu kıyafetlerden biridir. Önemli olan, hür kadınların 
özgürlüklerini simgeleyen ve onları yabancı erkeklerin bakışlarından 
koruyan ve İslâm'ın razı olduğu bol bir kıyafet ile örtünmektir. 


ÇARSAMBANIN UĞURSUZLUĞU DOĞRU MUDUR 


Çarsamba günleri kazan kurulmaz, banyo yapılmaz gibi söylentiler var. 
Bunları aslı var mıdır? 
Bu tür inanışların kaynağı ya bâtıl, ya da bölgesel halk âdet ve 
gelenekleridir. Bizim dinimiz her zaman çalışmayı ve her gerektiğinde 
temizliği emreder. Çarsamba günleri kazan kurulmazdan maksat, bir işe 
başlanmaz demek ise, bizde bunun tam aksi vardır ve Çarsamba günleri 
başlanılan işlerin hayırla bitecegi söylenir, hattâ bu, zayıf da olsa bir hadis-i 
şerife dayandırılır. (162 Hadis için bk. Lüknevi, Fevâid 143) Banyo yapma 
işine gelince, gerekli olduktan sonra en kısa zamanda yapmak gerekir. 
Diyelim ki, Çarsamba sabahı kendisine gusül gereken bir adam banyo 
yapmayıp o günkü namazlarını kazaya mı bırakacaktır? Görüldüğü gibi bu, 
İslam'ın ruhuna hiç uymayan bir davranıştır. 


















































CEBEL-İ NÜR (NUR DAĞI) 


Mekke'de bir dağ. Nür dağı anlamına gelmektedir. Hz. Muhammed 
(s.a.s.)'in evine bir kilometre uzaklıktadır. Hz. Muhammed (s.a.s.)'e ilk 
vahiy Nür dağının tepesinde bulunan Hira mağarasında gelmiştir. Nür dağı, 
kendisini çevreleyen dağlar arasında uzaktan farkedilmekte olup, özel bir 
yapı arzeder. 

Bu tepeye niçin Nür dağı denildiği bilinmiyor. Mekke'den Mina'ya giden 
yolun yakınındadır. Hacılar Mina'da birkaç gün geçirirler. O dönemde tatbik 
edilen bir adete göre, yolunu kaybedenlere yardım için bu dağın tepesinde 
ateş yakılmış olması ve bu nedenle Nür dağı denilmiş olması mümkündür. 
Nitekim o dönemde Müzdelife'de bir tepe üzerinde ateş yakıldığı 
bilinmektedir. Başka tepelerde ve bu arada Cebel-i Nür üzerinde de ateş 
yakılmış olması mümkündür. (M. Hamidullah, İslâm Peygamberi, I, 64-65). 
Cebel-i Nür ve onun üzerinde bulunan Hıra mağarası Hz. Muhammed 
(s.a.s.)'e inen, insanlara ilim ve medeniyet yolunu gösteren ilk vahye 
beşiklik yapmıştır: "Yaratan Rabbinin adıyla oku. O, insanı alâkdan (kan 
pıhtısından) yarattı. Oku, Rabbın en büyük kerem sahibidir. O, (insana) 
kalemle (yazmayı) öğretti. İnsana bilmediğini öğretti." (el-Alâk, 96/1-5) 
ayetleri burada inmiştir. 

Hz. Muhammed (s.a.s.) kendisine peygamberlik gelmeden önce de 
putperestlikten nefret ederdi. Ramazan ayı gelince erzakını alır, Cebel-i 
Nür'daki Hıra mağarasına çekilir, orada günlerce kalarak tefekküre dalardı. 
Bundan büyük bir zevk alır ve manevi teselli bulurdu. Cebel-i Nür üzerinde 
bulunan ve günümüzde de varlığını koruyan Hıra mağarası ancak bir 
insanın ayakta durabileceği kadar yükseklikte ve yatabileceği kadar 
uzunluktadır. 


CEHENNEM 


Derin kuyu, ahirette kâfir ve günahkâr kimselerin azap Cekecekleri ceza 
yeri. Kur'an-ı Kerim'de inanan ve güzel amel işleyen kimselere Cennet* 
vadedildiği gibi (el-Kehf 18/107); kâfir ve günahkâr kimselere de 
Cehennem vâdedilmiştir. Kâfir, münâfık ve müşrikler Cehennem'de ebedi 
kalırlar, orada ölmezler ve azabları hafifletilmez. Tövbe etmeden günahkâr 
olarak ölen ve Allah'ın kendilerini affetmediği mü'minler ise Cehennem'de 
ebedi kalmazlar. Kendilerine günahları kadar azap edilir. Sonra oradan 
kurtulup Cennet'e girerler ve orada ebedi kalırlar. (Alâuddin Âbidin, el- 
Hediyetü'l-Alâiyye, 468). 

Allah Cehennem'i diğer yaratıklardan önce yaratmıştır ve şu anda 
mevcuttur, yok olmayacaktır. Nitekim şu ayet bu durumu gayet açık ifade 
eder: 

"Artık o ateşten sakının ki, onun tutuşturucu odun (kâfir) insanlarla 
taşlardır. O (ateş) kâfirler için hazırlanmıştır. " (el-Bakara, 2/24) "Kâfirler 
için hazırlanan ateşten korkun. " (Âli İmrân, 3/131). 

Enes b. Mâlik'ten rivâyet olunan bir hadiste de Peygamber Efendimiz 
(s.a.s.) şöyle buyurmuşlardır: "Demin Cennet ile Cehennem şu duvarın 
yüzünde bana arz olundu. " (Tecrid-i Sarih Terceme ve Şerhi, TI, 483). 

Ateş, insan cismine çok büyük acı ve ızdırap verdiği için ahirette kâfir ve 
mündfıkların cezası ateşle verilecektir. Böylelikle Cehennem, Allah'nı 
tutuşturulmuş ateşinin ismidir (Râğıb el-İsfahani, el-Müfredat, 102). 

İşte Cehennem'in en açık vasfı ateş olduğu için bazen, Cehennem yerine 
ateş manasına "nâr" kullanılır: "Şüpllesiz ki münâfıklar nâr (Cehenneın)'ın 
en aşağı tabakasındadırlar. " (en-Nisâ, 4/145). 

Kur'an-ı Kerim'de Cehennem'in yedi kapısının olduğu belirtilmektedir. 
"Cehennemin yedi kapısı olup, her kapıdan onların girecekleri ayrılmış bir 
kısım vardır. " (el-Hicr, 15/44). Bu ayet iki şekilde tefsir edilmiştir: 

a- Cehenneme girecekler çok olduğu için; 

b- Cezalandırma azgınlığın çeşit ve derecelerine göre olacağı için 
Cehennem'in yedi kapısı veya tabakası vardır. Bu kapı veya tabakalar 
şunlardır: 

1- Cehennem; yukarıda söz konusu edildiği şekilde Kur'an-ı Kerim'in 
yetmişyedi ayetinde geçmektedir. 

2- Lâzâ (alevli ateş): "Hayrı' (Allah onu azabdan kurtarmaz) Çünkü o 


Cehenneın alevli bir ateştir" (el-Meâric, 70/15). 

3- Sair (pılgın ateş): "O şeytanlara (ahirette) çılgın ateş azabı hazırladık. " 
(el-Mülk, 67/5). Ayrıca on beş ayette daha bu isimle geçmektedir. (22/4; 
31/21; 34/12 vs.) 

4- Sakar (kırmızı ateş): "Hem ey Rasülüm bilir misin, nedir o sakar 
(Cehennem). " (el-Müddessir, 14/27) 

5- Hâviye (uçurum): "O, kızgın bir ateştir " (el-Kâria, 101/9-11). 

6-Hutame (kalbleri saran ateşli kaygı): "Şüphesiz o, Hutame ye (ateşe) 
atılacaktır." (Hümeze, 104/4). 

7/- Cahim (yanan kızgın ateş): 

"Küfredenler ve ayetlerimizi yalanlayanlara gelince, işte onlar Cahim'in 
yarânıdırlar. " (el-Mâide, 5/10). 

Cehennem'de görülecek azabın miktar, şiddet ve şekillerini ancak Allah ve 
Rasülü'nün bizlere bildirmesiyle ve bildirdikleri kadarıyla bilebiliriz. 
Kur'an-ı Kerim'de belirtildiğine göre; 

a- Cehennem kâfirleri çepeçevre kuşatır: "Cehennem inkâr edenleri 
şüphesiz çepeçevre kuşatacaktır. " (el-Tevbe, 9/49). 

b- Cehennem ateşi sönmez: "Biz sapık kimseleri kıyamet günü yüzü koyun, 
körler, dilsizler ve sağırlar olarak haşrederiz. Varacakları yer Cehennem'dir. 
Onun ateşi ne zaman sönmeye yüz tutsa hemen alevini artırırz. " (İsrâ, 
17/97). 

c- Cehennem dolmak bilmez: "O,gün Cehennem'e: "doldun mu?"deriz. O!" 
Daha var mı?" der. " (Kaf, 50/30). 

d- Kaynarken çıkardığı ses: "Rablerini inkâr eden kimseler için Cehennem 
azabı vardır. Ne kötü bir dönüştür. Oraya atıldıkları zaman onun kaynarken 
çıkardığı uğultuyu işitirler. Nerede ise öfkesinden çatlayacak gibi olur. İçine 
her bir topluluğun atılmasında bekçileri onlara: "size bir uyarıcı gelmemiş 
miydi" diye sorarlar. Onlar evet, doğrusu bize bir uyarırı geldi; fakat biz 
yalanladık ve Allah hiç bir şey indirmemiştir, siz büyük bir sapıklık 
içerisindesiniz, demiştik " derler. " (el-Mülk, 67/6-9). 

e- "Ateş onların yüzlerini yalar, dişleri sırıtıp kalır. " (el-Mü'minün, 23/104). 
f- "Boyunlarında halkalar ve zincirler olarak kaynar suya sürülür, sonra 
ateşte yakılırlar. " (el-Mü'min, 40/70-72). 

g- İnkâr edenlere ateşten elbiseler kesilmiştir-. Başlarına kaynar su dökülür 
de bununla karınlarındakiler ve derileri eritilir. Demir topuzlar da onlar 
içindir. Orada uğradıkları gamdan ne zaman çıkmak isteseler, her defasında 
oraya geri çevrilirler. Ve kendilerine "yakıcı azabı tadın"denir. (el-Hâcc, 


22/19-22). 

h- Derileri yandıkça azabı tatmaları için yeniden başka derilerle değiştirilir. 
(en-Nisâ, 4/56). 

i- Ölümü isterler fakat azabları devamlıdır, ölmezler. (bk. 43/74-77; 35/36). 

Hz. Peygamber'in ifadesine göre: 

"Cehennem ateşi (miktarca ve sayıca) dünya ateşleri üzerine altmış dokuz 
derece fazla kılınmıştır. Bunlardan her birinin harareti bütün dünya ateşinin 
harareti gibidir. " (Tecrid-i Sârih Tercüme ve Şerhi, IX, 50). 

Kur'an-ı Kerim, Cehennem ehlinin çekeceği azap ve yiyecekleri hakkında 
da bir takım tasvir ve izahlarda bulunur: "(Nasıl) ağırlanmak için bu (nimet) 
mi hayırlı yoksa zakkum ağacı mı? Biz onu zalimler için bir fitne (sınama 
vesilesi veya azap) kıldık. O, Cehennem'in dibinde çıkan bir ağaçtır. 
Tomurcukları şeytanların başları gibidir. Onlar ondan yiyecekler ve 
karınlarını onunla dolduracaklar. Sonra onların, bunun üzerine kaynar su 
karıştırılmış bir içkileri vardır. (Yedikleri zakkum, boğazlarını yakar) Yanan 
boğazlarını dindirmek için içecek bir şey ararlar. Ama kaynar su katılmış 
kusuntu ve irinden başka içecek bulamazlar." (Sâffat, 37/62/67). "O 
ayetlerimizi inkâr edenleri yakında bir ateşe sokacağız, (öyle ki) derileri 
piştikçe azabı tatsınlar diye onlara başka deriler vereceğiz! Şüphesiz Allah 
daima üstün ve hikmet sahibidir." (en-Nisâ, 4/56). 

Cezalar, işlenen suçlar cinsinden olacaktır. Dilleriyle suç işleyenlerin 
cezaları dillerine; elleriyle günah işleyenlerin cezaları ellerine vs. tatbik 
edilecektir. 

Cehennem'in yakacağı hakkında da Kur'an'da bilgi verilmekte ve şöyle 
denilmektedir: "Ey inananlar, kendinizi ve ailenizi bir ateşten koruyun ki, 
onun yakıtı insanlar ve taşlardır. " (et-Tahrim, 66/6). 

Kur'an'da Cennet ehli ile Cehennem ehli arasında konuşmalar yapılacağı da 
belirtilerek bu konuşmalardan nakiller yapılmaktadır: "O gün münâfık 
erkekler ve münâfık kadınlar (sür'atle Cennet'e girmekte olan) müminlere 
derler ki: "(Ne olur) bize bakın da sizin nurunuzdan alalım." Onlara: 
"Arkanıza dönün de nur arayın!" denilir (Kendileriyle alay eden bu ses, 
onlara diyor ki: Arkada kalan dünyaya dönün nur orada aranır. Nurun 
kaynağı, dünyada yapılan işlerdir. Böyle denilir ve müminlerle 
münafıkların) aralarına kapılı bir sur çekilir ki, onun içinde rahmet vardır. 
Dış yönünde de azap. (Münafıklar), onlara seslenirler: "Biz de sizinle 
beraber değil miydik" Müminler derler ki: "Evet ama, siz kendi canlarınıza 
kötülük ettiniz. (İnananların başlarına felaket gelmesini) gözlediniz. Şüphe 


ettiniz, kuruntular sizi aldattı. Allah'ın emri (olan ölüm) gelinceye kadar 
(böyle hareket ettiniz). O çok aldatıcı (şeytan) sizi Allah hakkında aldattı. " 
(el-Hadid, 57/13-14). Başka bir yerde de şöyle anlatılır: 

"Cennet halkı, ateş halkına seslendi: Rabbimiz'in bize vadettiğini biz gerçek 
bulduk. Siz de Rabbiniz'in size vadettiğini gerçek buldunuz mu? (Onlar da): 
Evet dediler ve aralarında bir ünleyici: Allah'ın lâneti zalimlerin üzerine 
olsun! diye ünledi." (el-Â 'raf, 7/44-45). 

İnsanın eğitimi ve iyi davranışlara yönlendirilmesi açısından Cennet ve 
Cehennem inancının dünya hayatına etkileri açıktır. Kişi, gizli ve açık 
yaptığı her şeyin karşılığını, bulacağını ve Cehennem'deki cezânın dehşetini 
hatırladığında, elbette hareketlerine çeki düzen verme ihtiyacını duyacaktır. 


CEHENNEMDEN AYRI OLARAK KABİRDE EZİYET GÖRMEK 
DİYE BİRŞEY VAR MIDIR? 


Insanın kabirde birtakım sorulara muhatap olacağı ve. durumuna göre 
azap ve sıkıntı görecegi gerçektir. Buna işareten birçok âyet-i kerime ve 
bunu anlatan birçok hadis-i şerif vardır. (Örnek olarak bk. Tecrid-i sarih 
IV/496 vd.) Bu konuda müstakil kitaplar da yazılmıştır. (Mesela Kurtubi'nin 
"Tezkire"si, Suyüti'nin "Şerhu's-sudür"u bunların en meşhurlarındandır.) 
Meselâ bir hadis-i serifte; "Kabir, ya Cehennem çukurlarından bir çukurdur, 
ya da Cennet bahçelerinden bir bahçedir. Gözünüzü açın, o her gün üç defa 
seslenir ve şöyle der: Ben böcek yuvasıyım, ben karanlık eviyim, ben 
vahşet yuvasıyım..." (Suyüti, Şerhu's-südur 67-68) Bundan anlaşıldığı ve 
başka hadis-i şeriflerde de dendiği gibi kabir, mü'min için açılacak, 
genişletilecek ve gülistan olacaktır. Özellikle Allah yolunda şehid olanlara 
kabir imtihancıları soru soramayacak ve kişinin yaptığı iyi ameller orada 
"temessül" edip yardımına koşacaktır. Mü'minin gördüğü kabir azâbı 
hatâlarının keffâreti olacak ve mâhşere giderken yükü hafiflemis olarak 
gidecektir. Mü'minlerin bu konunun önemini kavramaları gerekir. Allah 
Rasülü Efendimiz "lezzetleri parça parça eden (ölümü ve kabri) çok anın" 
"Kabirden daha korkunç bir manzara görmedim" buyurur. "Râbita-i 
Mevt"in kökeni budur. Bu kişinin kendine gelmesinin ve kendini 
yenilemesinin yollarından biridir. 


CEMÂATLE NAMAZ 


Cemâat namazı; bir araya gelen müslümanların bir imama uyarak 
topluca kıldıkları namaza denilir. 
"Dinin direği" olarak tanımlanan ve İslâm'ın beş şartından birisi olan beş 
vakit namazın, İslâm'ın cemâate verdiği önemden dolayı, toplu olarak edâ 
edilmesi gerekmektedir. 
Cemâatla namaz kılmak Kitap, Sünnet ve İcmâ ile sabittir. Cenâb-i Hak 
Peygamberimiz'e hitaben şöyle buyurur: "Sen müminler arasında bulunup 
onlara namaz kıldıracağın zaman onlardan bir kısmı seninle beraber olsun." 
(en-Nisâ, 4/102). Hz. Peygamber (s.a.s.) de cemâatle namazın faziletini 
şöyle açıklamıştır. "Cemâatle kılınan namaz, bir insanın tek başına kıldığı 
namazdan yirmi yedi derece daha faziletlidir. " (Buhâri, Ezan 30; Salât 87; 
Müslim, Mesâcid 245; Ebü Davud, Salât 48; Tirmizi, Salât 47). Başka bir 
rivayette bu fazilet yirmibeş derece olarak ifade edilmiştir. (İbn Mâce, 
Mesâcid, 16). Ayrıca Rasülullah (s.a.s.) şöyle buyurur: 
"Bir kimse güzelce abdest alır, sırf namaz için câmiye giderse, camiye 
varıncaya kadar atmış olduğu her adıma mukabıl bir derece yükselir ve bir 
günahı silinir." (Ebü Davud,'Salât,8). 
Cemâatın teşekkül etmesi için en az iki kişi gereklidir. Bu da imamla 
birlikte bir kişinin daha bulunmasıyla olur. Peygamber (s.a.s.)'in "İki ve 
daha yukarısı cemâattır. " (Buhâri, Ezan 35) sözünden bunu anlıyoruz. 
Cemâatın gerçekleşmesi için bu iki kişiden birinin imam olması, diğerinin 
de buna uyması gerekir. İmama uyan şahıs ister erkek, ister kadın, isterse 
âkil çocuk olsun farketmez. Çünkü Peygamber (s.a.s.) iki kişiyi "cemâat" 
diye adlandırmıştır. Deli ve âkil olmayan çocuk cemâat olarak kabul 
edilmez. Zira bu ikisi namaz kılmakla yükümlü değildirler ve adetâ yok 
hükmündedirler. (el-Kâsâni, Bedâiu's-Sanayi, Beyrut 1394/1974, 1, 156). 
Beş vakit farz namaz ile teravih ve küsüf namazları gibi sünnetler cemâatle 
kılınabileceği gibi münferid olarak da kılınabilir. Ancak cuma namazı ile 
bayram namazlarının cemâatle kılınması şarttır. Zira bu iki namazın 
sıhhatinin şartlarından biri de cemâattır. 
Bayram namazları için imamla birlikte bir kişinin daha bulunması yeterlidir. 
Cuma namazı için ise bu sayı -imam hariç- ikiden az olamaz. 
Kadınların kendi aralarında cemâatle namaz kılmaları caiz olmakla birlikte 
mekruhtur. Bu durumda imam olan kadın ön safın ortasında yer alır. (el- 


Merginâni, a.g.e., 1, 56). 

Genç kadınların, erkeklerle kılınan cemâat namazına gitmeleri de (fitneye 
sebep olduğu takdirde) mekruhtur. Ancak ihtiyar kadınlar için bir sakınca 
yoktur. (el-Merginâni, a.g.e., |, 57). 

Cemâatle namaz kılan sadece iki erkek ise, imam kendisine uyan kişiyi sağ 
tarafında durdurur. İki kişiye imam olduğu takdirde onların önüne geçer. 
İmamdan başka bir erkek ve bir kadın bulunursa erkek imamın sağında, 
kadın imamın arkasında biraz geride durur. İki erkek ve bir kadın bulunursa, 
erkekler imamın arkasında saf olur, kadın da bu iki erkeğin arkasında durur. 
Erkeklerin bir kadına veya çocuğa uymaları, arkalarında namaz kılmaları 
caiz değildir. (Merginâni, 1, 56). 

Safların sık ve düzgün olması, omuzların birbirine bitiştirilmesi, 
Peygamberimiz (s.a.s.)'in üzerinde önemle durduğu bir husustur. Bunun için 
imamın namaza başlamadan önce safları kontrol etmesi gerekir. 

İmam olan kimsenin normal olarak orta bir sürede namazı kıldırması 
gerekir. Uzatarak cemâatı bıktırması veya kısaltarak acele etmesi uygun 
değildir. Ancak belli bir cemâatin, namazlarının uzatılmasını istemeleri 
halinde namazın uzatılmasında bir beis yoktur. 

Cemâat namazında kadınlarla küçük çocuklar bulunursa, sırasıyla en önde 
erkekler, sonra kadınlar, en arkada da çocuklar dizilir. Erkek imama uyan 
kadının, aralarında bir perde vs. olmadan imamın yanında durması erkeğin 
namazını bozar. (el-Merginâni, a.g.e., 1, 57). 

Rasülullah (s.a.s.) cemâat namazının faziletini çeşitli vesilelerle dile 
getirmiş, kendisinden bu konuda bir çok hadis işitilmiştir. Bunlardan 
bazıları: 

"Adamın cemâatle kıldığı namaz, evinde veya çarşısında kıldığı namazdan 
yirmi küsür derece fazladır." (İbn Mâce, Mesacid, 16). 

"Adamın cemâatle kıldığı namaz, kendi başına kıldığı namazdan yirmiyedi 
derece üstündür. " (Buhâri, Ezân 29; Müslim, Mesâcid, 249; el-Muvatta, 
Cemâa, 1; İbn Mâce, Mesâcid, 16). 

"Eğer halk yatsı ve sabah namazlarındaki fazileti bilselerdi, emekleyerek 
dahi olsa cemâate gelirlerdi. " (İbn Mâce, Mesâcid, 18) 

"Kim yatsıyı cemâatle kılarsa, gecenin yarısını ibadetle geçirmiş gibi olur. 
Kim hem yatsı hem de sabahı cemâatle kılarsa, bir geceyi ibadetle geçirmiş 
gibi olur" (Ebü Davüd, es-Salâ, 45). 

Peygamber (s.a.s.), bir taraftan cemâatle namaza teşvik ederken, diğer 
yandan cemâati terkedenleri şöyle yermektedir: 


"Vallahi içimden öyle arzu ediyorum ki, namaza durulmasını emredeyim de 
ikâme edilsin, sonra bir adama emredeyim halka namaz kıldırsın. Bu 
emirden sonra beraberinde odun demetleri olan bir kaç' adamı, cemâate 
gelmeyen gurüha götürüp de üzerlerine evlerini cayır cayır yakayım. " (el- 
Muvattâ', Cemâa 3; İbn Mâce, Mesâcid, 17). 

"Vallahi bazı kavimler cemâatleri terketmekten vaz geçecekler ya da Allah 
onların kalblerini mühürleyecektir. Sonra da muhakkak gafillerden 
olacaklardır. " (İbn Mâce, Mesâcid, 17). 

Peygamber Efendimiz (s.a.s.) zamanından günümüze kadar namaz bu üstün 
faziletinden dolayı cemâatle edâ edilmiş, bu maksat için inşa edilen camiler 
de, ifâ ettikleri daha bir çok fonksiyonlarıyla birlikte sosyal birer kurum 
haline gelmişlerdir. Cemâatle namaz, Hanefi mezhebine göre sünnet-i 
müekke'de; Şâfii mezhebine göre, farz-ı kifâye -sünnet-i müekke'de-; 
Mâliki mezhebine göre, sünnet-i müekke'de-farz-ı kifâye: Hanbeli mezhebi 
ve Dâvud ez-Zahiri'ye göre ise; farz-ı ayın'dır. (Tecrid-i Sarih Tercümesi, Il, 
604). 

Cemâata katılmak için; başkalarıyla namaz kılmağa gücü yetmek, çıplak 
olmamak ve mükim olmak şartları aranmaktadır. Bir kimse evinde hanım ve 
çocuklarına imamlık yaparsa, cemâatın faziletini elde edebilir ve sevap 
kazanabilir. Fakat camide cemâtla kılmak daha çok sevabı gerektirir. 
Cemâat,herhangi bir yerde alenen edâ edilmediği takdirde, evlerde ve 
dükkânlarda Oilân edilmeden kılınan namaz gibi,halkı cemâat 
sorumluluğundan kurtaramaz. Cemâatla namaz kılmayan bir yöre halkını 
önce ezân ile cemâat olmaya dâvet etmek gerekir. İslâm'ın hakim olduğu 
toplumda müslümanlar eğer bu davetle cemâate gelmezlerse, onları cemâate 
katılmaya zorlamak için şiddete başvurmak gerekir. Cemâati çok olan 
câmide cemâatle namaz kılmak daha efdâldir. Ancak imamı ehl-i bid'attan 
olursa, yani onun küfrünü değil, fıskını gerektiren bir hal bulunursa o 
zaman cemâati az olan câmiye gitmek daha iyidir. Cemâatla namaz kılmak 
için camiye gitmeye engel olan bazı mazeretler vardır ki bunlara fıkıhta: 
"Cemdâate gitmemeyi mübah kılan özürler" denilir. Bu mazeretler şunlardır: 

-Yürüyemiyecek kadar hasta olmak, felçli olmak, ihtiyar olmak, kör olmak, 
kolu, ayağı kesik olmak. 

Bunların dışında herkesin kendi durumuna göre meşrü sayılan önemli 
mazeretleri de cemâata gitmemeyi mübah kılabilir. Evde hastasının başında 
bulunması gereken kişi v.s. gibi. Cemâatle namazda kendisine uyulan 
kimseye imam”; vazifesine imamet* ; cemâatin imama uymasına iktida*; 


imama uyanlara muktedi*; muktedilerin meydana getirdiği düzgün sıraya 
da saf* denir. Cemâat saf halinde namaz kılarken hareketlerini imamdan 
sonra yapmak zorundadır. Meselâ rüküa varışta, rüküdan kalkışta, secdeye 
varışta vb. imamı takip eder. İmamdan başka bir kişi bile olsa cemâatla 
namaz kılınabilir. 

Şüphesiz cemâat namazı, ferdi olarak kılınan namazlardan sevap 
bakımından daha üstündür. Müslümanları bir araya getirmesi, onlara 
dayanışma ruhu aşılaması, faziletlerinden bazılarıdır. Bu faziletleri 
maddeler halinde şu şekilde sıralamak mümkündür. 

1-Vaktin evvelinde namaza gitmek, 2- İslâm şiârını açığa vurmak, 3- İbadet 
üzerinde toplanarak yardımlaşmakla şeytanı çileden çıkarmak, 

4- İbadete karşı gevşekliği olanın canlanması, 

5- Mündfıklık vasfından ve süizandan selâmette bulunmak, 

6- Komşular arasında kaynaşma düzeninin kurulması, 

7- Namaz vakitlerinde semt sakinlerinin buluşmaları, 

8- Müslümanlar arasında bulunması gerekli olan birlik ve beraberliğin 
örnek bir misâlini vermek ve pekiştirmek. (İbn Mâce Terceme ve Şerhi, II, 
632). 


CENÂZE 


Gömülmemiş ve gömülmeye hazırlanmış insan ölüsü. Ölüyü gömmek 
için yapılan tören ve işlemlerdir. İslâm bu tören ve işlemler ile ilgili olarak 
bazı emir ve nehiyler getirmiştir. Genellikle bunlar sünnet ile sabit olan ve 
Hz. Peygamber (s.a.s.) tarafından bizzat uygulanan ve bize kadar intikal 
eden hususlardır. Ölüm döşeğinde can çekişme durumunda olan kimseyi - 
kendine zorluk olmazsa- yüzü Kıbleye karşı gelmek üzere sağ tarafa 
çevirmek sünnettir. Başını biraz yükselterek sırtı üstüne yatırmak da caizdir. 
Hasta can çekişiyorken ve gerçekten mümin birisi ise ona yardımcı olmak, 
yakınları için bir gereklilik ve ayrıca da sevaptır. Onun için yanında 
"kelime-i şehadet" getirmek ve söylemesine yardımcı olmak sünnettir. 
Çünkü Rasülullah (s.a.s.) şöyle buyurmuşlardır: 

"-Ölülerinize, Lâ ilâhe illallah "ı telkin ediniz. Zira ölüm halinde onu 
söyleyen (bir mümin)'i bu kelime Cehennem'den kurtarır. " "Son sözü Lâ 
ilâhe illallah olan kimse Cennet'e girer. " (Müslim, Cenâiz, 1-2; Ebü Davud, 
Cenâiz, 16) 

Hastanın yanında şehadet getirilir ki o da hatırlayıp şehadet getirsin. Yoksa 
ısrar ile sen de yap denilmez. Zira o anda zor bir durumdadır. Ona zorluk 
çıkarmamalıdır. Bir defa da söylese yeter. Bu telkini, hastayı sevenlerden 
biri yapmalıdır. Maksat hastada isteksizlik uyandırmamaktır. 

Hasta vefat edince ağzı kapatılır. Bir bez ile çenesi başından bağlanır. 
Gözleri yumulur. Eller yanlarına getirilir. Bunu yaparken şu dua okunabilir: 
"Bismillâhi ve alâ milleti rasülillâh. Allahümme yessir aleyhi emrahu ve 
sehhil aleyhi mâ ba'dehü ve es'id bi likaike vec'al mâ harace ileyhi hayran 
mimâ harace anhu." 

Manası: "Allah'ın ismiyle ve Rasülullah'ın milleti (dini) üzerinde olsun. 
Allah'ım, onun işini kolaylaştır, bundan sonrasını ona kolay eyle, onu seni 
görmekle mutlu eyle. Dünyadan kendisi için çıkanı, kendisinin çıktığı 
şeylerden hayırlı eyle." 

Sonra ölünün üstüne bir örtü çekilir. Öldükten sonra yıkanıncaya kadar 
yanında Kur'an okumak mekruhtur. Öldüğü iyice anlaşılınca hemen yıkanır. 


CENAZE DEFNEDİLDİKTEN SONRA TELKİN OKUNUR. BUNUN 
ASLI VAR MIDIR? 


Cenaze defnedildikten sonra okunan telkin hakkında ihtilaf vardır. Şafii 

mezhebine göre sünnettir. Ravza Kitabı şöyle diyor: "Telkin ile ilgili hadis-i 
şerif, her nekadar zayıf ise de, bazı sahih hadislere takviye edilmiştir. 
Birinci asırdan günümüze kadar müslümanlar tarafından okunmuş ve 
okunmaktadır". 
Hanefi ulemasının birçokları, telkini dile getirmemişlerdir. 'Tenvir al-Ebsar 
gibi kitaplar, okunmasın diyorlar. Bir kısmı da okunmasında beis yoktur 
demişlerdir. Hanbeli mezhebinin büyük ulemasından İbn Kuddam, Ahmed 
b. Hanbel'den telkin hakkında bir şeyin varid olduğunu görmediğim gibi, 
diğer müctehidlerin de bir şey söylediklerine rastlamadım diyor. Yalnız 
Esrem'in bu hususta bir rivayeti vardır. 


CENAZE İÇİN ÇELENK GÖDERİLİR. İSLAM'DA BUNUN YERİ 
VAR MIDIR? 


Asr-ı saadette ve İslam'ın hakim olduğu zaman ve yerlerde müslümanlar 
hiç bir surette çelenk gibi leylere yer vermemişlerdir, o bidattır. Hıristiyan 
Avrupa onu İslam diyarına sokmuştur. Çelenk için İslam'ın emri ne ise onu 
yapmamız daha uygundur. Çelenk gibi şeyler ölü ve vatana hizmet etmez, 
fayda vermezler. Ölünün kabrinin yapılışına ve çelenge verilen para, fakir 
ve müstahaklara verilse daha iyidir. Gerçekten ölüyü seven kimse bunu 
yapmalıdır. Kısa bir zaman sonra solup heder olarak çiçeklere para vermek, 
müslüman olan kimsenin işi değildir. 


CENAZE NAMAZI 


Gusledilmiş, yıkanmış, temizlenmiş, musalla taşına konulmuş 
müslüman bir ölü için müslümanların, abdestli ve Kıble tarafına yönelerek 
kıldıkları bir namaz ve ölü için yapılan bir duadır. Cenaze namazı farz-ı 
kifâyedir. Yani bir beldede bir kısım müslümanların bu namazı kılmalarıyla, 
diğerlerinin üzerinden yükümlülük kalkar. Cenaze namazı hiç kılınmazsa, o 
beldedeki bütün müslümanlar sorumlu ve günahkâr olur. 

Cenaze namazının şartı niyettir. Bu niyette, ölünün erkek veya kadın, küçük 
erkek veya kız çocuğu olduğu belirtilir. İmam olan kimse; Allah Teâlâ'nın 
rızası için hazır olan cenaze namazını kılmaya ve o cenaze için dua etmeye 
niyet ederek, namaza başlar. Ayrıca imamlığa niyet etmesi gerekmez. 
Cemaatten her biri de Allah rızası için o cenaze namazını kılmaya ve onun 
için duaya ve imama uymaya niyet eder. Ölü, erkek ise: "şu hazır erkek 
için", kadın ise; "şu hazır kadın için" diye niyet edilir. Çocuklar için de bu 
şekilde niyet edilir. Cemaatten biri, cenazenin erkek mi, kadın mı olduğunu 
bilmezse, "üzerine imamın namaz kılacağı ölüye, imam ile beraber namaz 
kılmaya ve dua etmeye" niyet eder. 

Cenaze namazının rüknü tekbirler ve kıyâm'dır. Bu namazda rukü ve 
secdeler bulunmadığı gibi Kur'an okumak ve teşehhüd de yoktur. Şartları 
altıdır: Ölünün müslüman olması, kendisinin ve konulduğu yerin temiz 
olması, cemaatin önünde bulunması, vücut azalarının çoğunun veya başıyla 
beraber yarısının mevcut olması, arz üzerine konulmuş olması, namaz 
kılacak kimsenin özürsüz olarak bir şeye binmiş veya oturmuş olmaması. 
Cenaze namazında cemaat şart değildir. Yalnız bir müslüman erkek yahut 
bir müslüman kadının kılması ile farz yerine getirilmiş olur. Cenaze 
namazının sünnetleri dörttür. 

1-İmam cenazenin göğsü hizasına durur. Bu namazda erkek, kadın, büyük 
ve küçük arasında fark yoktur 

2-Birinci tekbirden sonra "sübhâneke allâhümme" duasının "ve celle 
senâüke" kısmı ile birlikte okunması lâzımdır. Dua kasdıyla fatiha 
okunması da caizdir. İbn Abbâs cenaze namazında Fâtiha okumuş ve 
"bunun sünnet olduğunu" bildirmiştir. (Buhâri, Cenâiz, Kıraetu Fâtihati'l- 
Kitab). İmam Şâfii'ye göre Fâtiha okumak farzdır. 

3- İkinci tekbirden sonra, Peygamber (s.a.s.)'e salât getirmek: "Allâhümme 
salli alâ Muhammedin ve alâ âli Muhammed, Kemâ salleyte alâ İbrâhime 


ve alâ âli İbrâhime inneke hamidun mecid." Sonra "bârik" duâsı okunur. 

4- Üçüncü tekbirden sonra ölüye, kendi nefsine ve müslümanlara dua 
etmek. Duânın ahirete ait olmasından başka bir şart yoktur. Fakat Hz. 
Peygamber'den nakledilen duâları yapmak daha güzeldir. Bu duâ da şudur: 
"Allâhumma'ğfirli hayyina ve meyyitinâ veşâhidinâ ve gâibinâ ve zekerinâ 
ve unsânâ ve sağirinâ ve kebirinâ. Allâhumme men ahyeytehü minnâ fe 
ahyihi ale'lislâm ve men tevef feytehü minnâ feteveffehü ale'l-imân ve 
hussa hâza'l-meyyite birravhi ve'râhati ve'f-mağfireti o ve'r-rıdvân. 
Allâhümme in kâne muhsinen fezid fi ihsânihi ve in kâne musien fetecâvez 
anhu ve lakkıhi'l-emne ve'l-büşrâ ve'lkerâmete ve'z-zülfâ bi rahmetike yâ 
erhame'r-râhimin." 

Manası: "Allah'ım, dirimizi, ölümüzü, burada olanımızı, olmayanımızı, 
erkeğimizi, kadınımızı, küçüğümüzü, büyüğümüzü bağışla. Allah'ım, 
bizden yaşattığını İslâm üzerine yaşat; öldürdüğünü iman üzerine öldür. Bu 
ölüye de sevinç, rahat, mağfiret ve rıza ihsan eyle. Allah'ım, eğer (bu 
kimse) iyi idiyse iyiliğini artır, eğer kötü idiyse kötülüklerinden geç. Onu 
güven, müjde, ikram ve rahmetine yaklaştır. Ey merhametlilerin en 
merhametlisi." 

Eğer cenaze kadınsa, "ve hussa dan sonraki zamirler müennes okunur." 
Hâzihi'l-meyite... in kânet muhsineten fe-zid fr-ihsânihâ ve in kânet 
musieten fe-tecâvez an seyyiaâtihâ ve lakkihâ'l-emne..." gibi. 

Duâyı bilmeyen kimse, sadece "Allâhümmağfirli ve lehü ve li'lmü'minine 
ve'l-mü'minât (Allâhım, beni, onu ve bütün inananları bağışla" der. Akıl 
hastası ve küçük çocuklar için istiğfar edilmez. Çünkü onların günahı 
yoktur. Onlara Feteveffehü ale'l-imân "dan sonra şu duâ ilâve edilir. 
"Allâhümme'c'alhu lenâ feratan ve'c'alhulenâ ecran ve zuhran ve'c'alhu lenâ 
şdafian müşeffean" Manası: "Allah'ım, onu bize ecir; mükâfat, ahiretimiz 
için yararlı kıl, onu bize âhirette sözü geçen bir şefaatçı eyle." 

Bu duâlardan sonra imam dördüncü tekbiri alır, sonra önce sağ tarafa, sonra 
da Sol tarafa sesli olarak, cemaat ise gizlice selâm vererek namaza son 
vermiş olurlar. Bu vacip olan selâm ile ölüye, cemaate ve imama selâm 
verilmesine niyet edilir. Cenaze namazının başına yetişmeyen kimse hemen 
iftitah tekbirini alıp imama uyar ve diğer tekbirleri imamla beraber almaya 
devam eder. İmam selâm verdikten sonra geçirdiği tekbirleri birbiri ardınca 
kaza eder, bu tekbirler esnasında herhangi bir dua okunmaz. Birkaç cenaze 
varsa hepsine ayrı ayrı namaz kılma daha iyidir. En erken getirilenin namazı 
önce kılınır. Hepsi birlikte gelmiş ise halk nazarında daha faziletli olanın ki 


önce kılınır. Hepsine bir tek namaz kılmak da yeterli olur. Bu takdirde 
cenazeler, geniş bir sıra halinde dizilir ve imam bunlardan birisinin göğsü 
karşısında durarak namaz kıldırır. Yahut cenazeler tek sıra hâlinde kıbleye 
doğru uzunlamasına da konulabilir. 

Namaz kılmak mekruh olan üç vakitte, yani; güneş doğarken, tam 
tepedeyken ve batarken cenaze namazı kılınmaz. Ancak, bu vakitlerde 
kılınmışsa kazası da gerekmez. Kabristanda ve cami içinde cenaze namazı 
kılınmaz, ancak; imam ve cemaatin bir kısmı cami dışında, bir kısmı da 
cami içinde olarak kılmalarında bir mahzur yoktur. Namazı bozan şeyler 
cenaze namazını da bozar. 

Sağ doğup ölen çocuğun adı konulur, yıkanıp kefenlenir ve namazı kılınır. 
Ölü doğan çocuğun adı konulur, yıkanıp bir bezle sarılır ve cenaze namazı 
kılınmadan defnedilir. Ölen gebe kadının karnındaki çocuk hareket ederse, 
kadının karnı yarılarak çocuk alınır. Kasden ve zulmen ana veya babasını 
öldürenlerin, öldürülmüş eşkıya ve yol kesicilerin namazları kılınmaz. 
Cenazede cemaat şartı olmamakla birlikte, cemaat sayısı ne kadar çok 
olursa, sevap da çoğalır. Hz. Âişe, Rasülullah (s.a.s.)ın şöyle dediğini 
nakletmiştir: "Bir cenazenin namazını yüz müslüman kılarak hepsi ona 
şefaat dilerse, kendilerine o kimse hakkında şefaate izin verilir. " (Müslim 
Cenâiz, 58). 

İbn Abbas (r.a.), Rasülullah'ın şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: "Bir 
müslüman öldüğü zaman, cenazesini, Allah'a hiç bir şeyi ortak koşmayan 
kırk kişi tutup kaparsa, Allah kendilerine o kimse hakkında şefaate izin 
verir. " (Müslim, Cenâiz, 59). 

Namaz kılınıncaya kadar cenazede hazır olan kimseye bir kırat, 
gömülünceye kadar hazır bulunana da iki kırat sevap vardır. " İki kırat 
nedir?" diye sorulunca, Hz. Peygamber (s.a.s.) "İki büyük dağ gibi" diye 
cevap verir, yani iki büyük dağ kadar sevap verilir. (Müslim, Cenâiz, 52). 
"Cenaze defninde acele ediniz. Eğer bu ölü iyi bir kişi ise, bu bir iyiliktir. 
Onu (bir an evvel kabirdeki) hayır ve sevabına ulaştırmış olursunuz. Eğer 
bu cenaze iyi bir kişi değilse, bu da bir ferdir. Bir an evvel omuzlarınızdan 
atmış olursunuz. " (Buhâri, Cenâiz, 52). 

"Ey mü'minler! Siz ölüyü teşyi ediyorsunuz. Onun önünde, arkasında 
sağında, solunda yürüyünüz. " 

Yukarıda naklettiğimiz Hadislerden de anlaşılacağı gibi, cenazeyi 
bekletmeden en kısa zamanda toprağa vermek gerekir. Ölü hakkında iyi ve 
kötü şahitliği Cenâb-ı Allah kabul eder. Bu münasebetle ölüleri hayırla 


anmak sünnettir. Bir müslümanın cenazesinde bulunmak herkese farz-ı ayın 
değilse de; mümkün mertebe çok sayıda cemaatin bulunması ölü için 
rahmet ve bağışlanma vesilesidir. Ayrıca cenazeye katılan müslümana da 
çok büyük bir sevap vardır. 

Ebü Hüreyre'den rivayet edildiğine göre, "Peygamber (s.a.s.), Necâşi'nin 
vefat haberini öldüğü gün vermiş, ashabını namazgâha çıkartarak saf 
bağlatmış ve dört defa tekbir almıştır." (Buhâri, Müslim), 

Burada Necaşi, Habeş imparatoru Ashama olup, Hicret'in dokuzuncu 
yılında vefat etmiş ve Allah Rasülü Medine-i Münevvere'de onun için 
ashabıyla, gıyabıda cenaze namazı kılmıştır. Bu uygulama, zaruret 
sebebiyle vukü bulmuştur. Hanefi ve Mâlikilere göre gâibin cenaze 
namazını kılmak mutlak olarak caiz değildir. 

Hanefilere ve bazı fâkihlere göre ölüm haberini hısım ve akrabaya, eşe 
dosta bildirmek caizdir. Günümüzde bu duyuru, müezzinlerin "salâh" 
okuyuşları ile yapılmaktadır. 


CENAZE (NAMAZI KILDIRILIRKEN İMAM CEMAATE 
DÖNEREK "MEVTÂYI NASIL BİLİRSİNİZ?" GİBİ SUALLER 
SORUYOR. BUNUN DİNDE BİR YERI VAR MIDIR? 


Müslümanların kendi ölüleri hakkında kin ya da sevgiden doğmayan 
şahitliklerini Allah hesaba katar. Bu yüzden Allah Rasülü Efendimiz: 
"Ölülerinizin iyi yönlerini anın." (305 Tirmizi, cenâiz 34) "Hangi 
Müslümana dört kişi, hattâ üç kişi, hattâ iki kişi iyi şahitlikte bulunursa, 
Allah onu cennete koyar." (306 Tirmizi, cenâiz 63) "Siz Allah'ın yerdeki 
şahitlerisiniz; kime iyi şahitlikte bulunsanız, ona cennet hak olur, kime de 
kötü şahitlikte bulunursanız, ona da cehennem hak olur." (Müslim, cenâiz 
20; Benzer hadisler ve kaynakları için bk. el-Hindi XV/679 ) ... 
buyurmuştur. Ancak bu Hadislerde sözü edilen şahitlik, günümüzde cenaze 
kıldırırken, "mevtâyı nasıl bilirsiniz?" diye sorularak yapılan şahitlik denilir. 
O tür bir şahitlik, Allah Rasülü Efendimiz (s.a.v.) tarafından uygulanmadığı 
gibi, ashabı ve onları "ihsan" ile izleyenler tarafından da uygulanmamıştır. 
Dolayısı ile bu, onun yoluna zıt bir bid'attır. (es-Subki, el-Menhel VNI/253) 
Çünkü bu tür tezkiyelerde, "Iyi biliriz" demekten başka bir cevap yoktur. 
Ölenin fasık olması halinde, birçok insan yalancı şahitliğe 
sevkedilmektedir. Ancak; kâfir üzerine namaz kılmak haram olduğu için, 
imam: "mü'min midir, kâfir midir" anlamında, "Nasıl bilirsiniz?" diye 
sorarsa bu câiz olabilir, fakat bugün bu soruyla kastedilen şey bu değildir, 
dolayısıyla gereksiz bir bid'at işlenmektedir. 


CENAZE NAMAZI VE TELKİNİNE ÜCRET 


Cenaze namazı kıldıran ve telkin okuyanın buna ücret alması câiz 
midir? 
Cenaze namazını, toplumun yönetimi üzerinde bulunduran mahalli idare 
âmirleri, yöneticiler kıldırır. Çünkü cenazeyi uğurlama, toplumun bir 
görevidir. Yönetici, bu görevi toplum adına uygulamaya en lâyık kişidir. 
Sonra cenaze velisinden daha yetkili birisi olması halinde mahalle imamı, 
sonra da cenazenin yakınlık sırasına göre velileri gelir. Islâmda cenaze 
yıkayıcılığı ve cenaze imamlığı diye bir meslek yoktur. Cenaze üzerine 
namaz kılmak, cenazeyi yıkamak, defnetmek bütün Müslümanlar için bir 
farz-ı kifâyedir. Bu işleri kendisinden başka yapacak kimse yoksa, kişinin 
bunlar için ücret istemesi câiz değildir. Şart koşulmaksızın verilmesinde 
sakınca yoktur ama, onun almaması daha güzeldir. Telkine ise bugün birçok 
yöremizde uygulandığı şekliyle bid'at denmektedir: Bid'at'a ücret vermek ya 
da almak ise zaten câiz değildir. Cenazeyi taşımak ve kabir kazmak için 
ücret vermek ise câizdir. (61 Bk. Bilmen, Ilmihal 248-260 (md. 532-604) ) 


CENAZE VE NAMAZI 


Allah'tan başka her varlığın bir yoklugu, her canlının bir ölümü olduğu 
unutulmamalıdır. Hiç kimse ne zaman öleceğini bilemediğinden, her an 
ölebileceğini de hesaba katmalıdır. Çünkü zamanımızda ilaçlar ve tedavi 
yöntemleri kadar, ölüm sebepleri de arttı ama ölüm yine aynı ölüm ve ona 
çare bulunamadı. 

Insanlar ölümü hiç düşünmezlerse, dünyadan başka bir varlıkları olmamış 
ve bütün güçlerini ona harcamış olurlar. Hiç ölmeyecekmiş gibi süsler- 
püsler, mobilyalar, çeyizler, köşkler, saraylar hazırlarlar, yaratılışlarındaki 
ebedilik duygusunu onlarla doyuma ulaştırmaya çalışırlar. Bunu için 
ihtirasa kapılırlar, dünyayı bütünüyle yeseler doymazlar. Başka yemek 
isteyenler çıkarsa onları imha etmenin yollarını ararlar, nükleer ve kimyasal 
silahlara trilyonlar harcarlar, yoksul ve biçareleri muzır varlıklar olarak 
görürler, tek kelime ile "canavarlaşırlar." 

Bu yüzden Peygamberimiz, "Lezzetleri paramparça eden ölümü hatırlayın!" 
(Tirmizi, kiyâme 26, zühd 4; Nesâi, cenâiz3; Ibn Mâce, Zühd 31; Müsned 
N/293.) buyurmuştur. Abidlerin "râbita-i mevt" disiplinleri buradan gelir. 
Ölüm haline gelen bir hasta, sağ yanı üzerine ya da sırtüstü olarak kıbleye 
döndürülürse güzel olur. Yanında bulunan dost ve yakınları, son anda 
imanla gitmesine yardımcı olmak için, Allah'tan başka ilâh olmadığına, 
Muhammed'in Allah'ın kulu ve elçisi olduğuna kendi aralarında tanıklık 
ederler, yani "Kelime-i Şehâdet"i söylerler. Ona, söylemesi için emir ve 
ısrar etmezler. 

Ölürse, çenesi bağlanır ve gözleri yumdurulur. Bunu yapan, Allah'tan onun 
işlerinin ve hesabının kolay olmasını diler. Yıkanıncaya kadar ölüye Kur'ân 
okunmaz. 

Ölünün yıkanması "kifayı" bir farzdır. Yani birinin yapmasıyla, diğerleri 
sorumluluktan kurtulur. Hiç kimse yapmazsa, yakınlık derecesine göre 
herkes sorumlu olur. 

Ölen insanın hemen soyulması. yıkanırken soyulmasından daha iyidir. 
Kadınların cenaze yıkamasını öğrenmeleri ve bunu Allah rızası için 
yapmaları çok güzel bir davranıştır. Inanan bir insanın son anında, pis bir 
leş gibi görülmesi, bu işi sırf para için yapan ehliyetsiz ellere 
terkedilmesi,onun insanlık onurunu zedeler. 

Cenaze, yıkanmak üzere biraz yüksekçe bir (teneşir) üzerine yatırılır. 


Cenaze kadın olduğunda, sadece kadına gösteremeyeceği avreti örtülür. 
Çünkü yıkayan da kadındır. 

Etrafı, üç, beş, yedi... kere güzel bir buhur ile kokulandırılır. 

Ağzına, burnuna su verilmeden tam bir abdest aldırılır ve canlı vücudun 
hoşuna gidecek ölçüde sıcak su ile yıkamaya başlanır. Önce başı 
sabunlanarak yıkanır, sonra soluna yatırılarak sağı, sonra da sağına 
yatırılarak solu yıkanır. Kamı hafifçe sıvazlanır, bir şey çıkarsa su ile 
giderilir, yeniden abdest aldırılmaz. Bu yıkama üçlenirse güzel olur, ama 
şart olan, her tarafı ıslanacak şekilde bir defa yıkamaktır. Bedeni bir havlu 
ile kurulanır. 

"Hanüt gibi güzel bir koku ile saçı ve kefeni kokulandırılır ve kefenlenir. 
Saçı taranmaz, tırnakları ve kılları kesilmez. 

Erkeklerin kefeninin üç parçadan, kadınların kefeninin de beş parçadan 
olması sünnettir. 

Kadınlan kefenlemek için kullanılan beş parça bez: 

Gömlek. 

Peştemal(izar), 

Başörtüsü, 

Bürünülen üstlük (lifâfe), 

Göğüs örtüsünden ibarettir. izar, başörtü ve üstlükle de yetinilebilir. 

Yıkama bittikten sonra kefenler temiz maddeli güzel kokularla üç, beş, 
yedi... gibi tek sayılar kadar kokulandırılır. Gömlegi giydirilir, saçları iki 
örgü yapılarak, gömleğinin üzerinden göğsü üstüne konulur. Gömleğin 
üstüne başörtüsü çekilir, onun üzerine peştemal(izar)'in sağ parçası solu 
üzerine gelecek şekilde sarılır. Onun da üzerinden aynı şekilde üstlük (lifâf) 
sarılır ve onun üzerine de göğüs örtüsü sarılıp, çözülme ihtimalı varsa 
dügümlenir ve ebedi istirahatgâhına ugurlanır. 

Kefen yeni olabileceği gibi yıkanmış da olabilir. 

Kadın olsun erkek olsun, Islâmı savunmak için düşmanla savaşırken savaş 
alanında öldürülen, müslüman olduğu ve Allah'ın dinini, yani şeriatını 
savunduğu için işkence edilirken ölen ya da öldürülen, "Dünya ve Âhiret 
şehidi" adını alır. Üzerindeki elbiseler çıkarılmaz ve yıkanmaz, tertemiz 
olan kanı, üzerinde olarak gömülür. Kul hakkıdahil, bütün günahları 
bağışlanmış olarak en üst dereceden cennete girer. 


CENAZE'NİN YIKANMASI 


Cenazenin yıkanmasından gömülmesine kadar, yapılan işlemlere 
"teçhiz" (hazırlamak) denir. İslâm'da, ölen kimsenin en kısa zamanda 
yıkanması, kefenlenmesi ve cenaze namazının kılınarak toprağa verilmesi 
gerekir. Bu konuda acele davranmak müstehabtır. Ölü şöyle yıkanır: 
Yıkanacak ölü teneşir veya yüksekçe bir yere sırt üstü konur ve diziyle 
göbek arası bir örtü ile örtülür. Teneşir, ölülerin yıkanması için yapılmış, 
sedire benzer yüksekçe bir tahta masadır: Erkek ölüleri erkekler, kadın 
ölüleri de kadınlar yıkar. Ölüyü yıkayan kişiye birisi su dökerek yardımcı 
olur. Ölüyü yıkamak, ona gusül abdesti aldırmaktır. Boy abdesti* almasını 
bilen herkes ölüyü yıkayabilir; ölü yıkamanın gerektirdiği ayrı bir bilgi ve 
dua yoktur. 

Yıkayacak kişi eline bir bez sardıktan sonra, ölünün avret yerini yıkayıp 
temizler. Bundan sonra ölüye bir abdest aldırır. Abdest aldırırken ağzına, 
burnuna su vermez, parmaklarıyla mesheder. Yüzünü, kollarını yıkar, başını 
mesheder ve ayaklarını yıkar. 

Bundan sonra ölünün üzerine su dökülür, başı ile bedeni sabunlu su ile 
temizce yıkanır, sonra Sol tarafına çevrilerek sağ tarafı yıkanır. Bundan 
sonra Sağ tarafına çevrilerek,sol tarafı iyice yıkanır. Her âzâyı yıkarken üç 
defadan az yıkamamak sünnettir. Suyun zor ulaşacağı organlar yıkanırken 
ovularak yıkanmalıdır. Bundan sonra yıkayan kimse cenazeyi oturtur gibi 
kaldırıp, kendisine doğru yaslayarak karnını ovalar; altından bir şey çıkarsa, 
sadece orasını yıkayıp temizler, tekrar abdest aldırmaz ve yeniden bütün 
vücudu yıkamaz. Böylece yıkama işlemi biten bir ölü havlu veya benzeri 
şeylerle kurulanır ve kefenlenir. Sonra başına, yüzüne ve sakalına güzel 
kokular sürülür, secde yerlerine kâfür dökülür. Yıkanırken ölünün saç ve 
tırmakları kesilmez. Ölünün kapalı bir yerde yıkanması daha iyidir. Ölüyü, 
kendisine en yakın bir kimse veya ahlâki iyi olan ve cenaze yıkamasını iyi 
bilen birinin yıkaması gerekir. Kadın kocasını yıkayabilir. Fakat, yıkayacak 
hiçbir kadın bulunmamak gibi bir mecburiyet olmadıkça erkek, ölmüş 
karısını yıkayamaz. 

Şişmiş olup dağılmak üzere bulunan ve dokunulması mümkün olmayan bir 
ölünün üzerine sadece su dökülmesi yeterlidir. Yıkayan, cenazeyi yıkamaya 
niyet ederek besmele çeker. Yıkama bitince: "Gufrâneke yâ Rahmân" yani, 
"Ey merhametli Allah'ım bağışlamanı dilerim" der. 


Müslüman ölünün vücudunun bir parçası bulunması halinde, onu yıkamak 
konusunda âlimler arasında görüş ayrılıkları vardır. İmam Şâfii, Ahmed b. 
Hanbel ve İbn Hazm, "yıkanır kefenlenir ve üzerine namaz kılınır" 
demişlerdir. İmam Şâfii: "Bir kuş, Cemel vakasında Mekke'ye bir el getirip 
attı. Parmağındaki yüzüğünden Mekkeliler onu tanıdılar. Bu eti yıkayarak 
namaz kıldılar. Olay sahabenin huzurunda olmuştur" demektedir. Ahmed 
İbn Hanbel der ki: 

"Ebü Eyyüb, vücudun bir ayağı varken, Ömer ise bir kemiği varken 
üzerlerine namaz kılmışlardır." İbn Hazm: "Müslüman ölüsünden bulunan 
her şey üzerine namaz kılınır; şehit değilse yıkanır, kefenlenir." demiştir. 
Bulunan parça üzerine namaz kılmaya niyet edilir. Namaz ise hepsine, yani 
ceset ve ruhu üzerine kılınır. İmam Ebü Hanife ve İmam Mâlik'e göre; 
"Eğer yarıdan çoğu bulunursa yıkanır ve namazı kılınır; eğer bulunmazsa 
yıkanmaz ve namazı kılınmaz." 


CENAZENİN KEFENLENMESİ 


Ölü, yıkandıktan sonra, kefenin ıslanmaması için kurulanır. 
Kefen üç çeşittir: 1- Erkeğe göre, "kamis", boyun kökünden ayaklara kadar 
olur. Yen ve yakası olmaz. Etrafı uygulanmaz. 2- "İzar" ile "Lifâfe", baştan 
ayağa kadar uzun olur. Lifâfe en üste geleceği ve baş ve ayak uçlarından 
düğümleneceği için izardan daha uzun tutulur. 
Kadında baş örtüsü ile göğüs örtüsü fazla olacağından kadında sünnet olan 
kefen beş kattır. 3-Yeterli sayılan kefendir ki erkeğe göre izar ile lifâfe'den 
ibaret olmak üzere iki kat, kadına göre ise bir de baş örtüsü ile üç kattır. 
Ancak zarurete binaen kadın ve erkek için "setre"; yeterli ne bulunursa ona 
sarılacak şeydir. Nitekim sahabeden bir kısmı zarüretden dolayı sahip 
oldukları elbiseleriyle kefenlenip defnolunmuşlardır. 
Malın azlığı ve varislerin çokluğu söz konusu olunca ikinci kefenleme; mal 
çok varisler az ise birinci tür kefenleme yapmak sünnettir. Kefen-i zarüret 
ise hiçbir malı olmayan için düşünülebilir. Zarüret olmadıkça tek kefene 
sarılmaz. Kefenin beyaz pamuklu bezden olması daha faziletlidir. Yenisi 
veya yıkanmış olmasında fark yoktur. Kefenler, içine ölü sarılmadan önce 
tütsülenir. Ancak beşten fazla tütsülenmez. 
Kadının saçları örgü edilerek göğsü üstünde toplanır. Onun üzerine 
başörtüsü yüzüyle beraber örtülür. 


CENAZENİN TAŞINMASI VE DEFNİ 


Cenazeyi kabre kadar taşımak bir mümine yapılacak en son 
hizmetlerdendir. Bu taşıma aynı zamanda bir ibadettir. Bilhassa namaz 
kılınan yerlerde, mezarlıkla namaz kılınan yerin yakınlığı durumlarında 
cenazeyi vasıta ile taşımak bu ibadeti terk etmek olur. 

Sünnet üzere, cenazeyi tabutun dört tarafından dört kişi tutarak taşır. 
Tabutun dört tarafından onar adım taşımak müstehaptır. Daha çok taşımanın 
sevabı da çoktur. Önce cenaze sağ ön tarafından, sonra sağ arka tarafından 
taşınır. Sonra Sol tarafına geçilerek sol ön ve sol arka tarafından omuzlanır. 
Böylece her tarafından onar adım olmak üzere kırk adım taşınmış olur. 
cenazeyi acele götürmek de müstehaptır. Zira o iyi bir kişi ise kabirde 
karşılaşacağı iyi hâle bir an önce kavuşturulmuş olur. Kötü bir kişi ise bir an 
önce şerrinden ve yükünden kurtulmuş olunur. 

Cenazeyi takip edenler, yolda lüzumsuz lâkırdı etmezler. Yüksek sesle 
konuşmazlar. Hatta yüksek sesle zikretmez ve Kur'an okumazlar. Ölümü ve 
ahireti düşünürler. 

Cenaze kabre konacağında, kabre inen bir kaç kişi cenazeyi alarak yüzü 
kıbleye karşı, başı batıya gelmek üzere sağ yanına yatırırlar. Bu esnada: 
"Bismillahi ve ala milleti Rasülillahi" (Allah'ın adı ile ve Rasülullah'ın 
milleti (dini) üzere derler. Kefenin bürgüsünün baş ve ayak tarafındaki 
bağları çözerler. Kadını kabre mahreminin indirmesi evlâdır. 

Cenazenin arkasına, cesedi toprağın sıkıştırmasından koruyacak taş, tahta 
gibi şeyler dizilir. Sonra kabır, toprakla doldurulup örtülür. Bu arada kabir 
başında Kur'an'dan bazı sürelerin okunması mümkündür. Bu arada salih bir 
kişi kalkıp ölünün baş tarafında ve yüzü hizasında durup ölünün anasının 
adı ve ölünün adı ile üç defa "Yâ filan oğlu -kızı- filân" der ve aşağıdaki 
telkinatı yapar: "Ey filân oğlu -kızı- filân... Dünyada iken Allah'tan başka 
ilâh yoktur, Muhammed Allah'ın elçisidir, Cennet haktır, Cehennem de 
haktır, öldükten sonra dirilmek de haktır. Şüphesiz kıyamet günü gelecektir. 
Allah, kabirde olanları diriltecektir" diye yaptığın şahitliği hatırla. Sen, Rab 
olarak Allah'a din olarak İslâm'a, Rasül olarak Muhammed'e önder olarak 
Kur'an'a, kıble olarak Kâbe'ye, kardeşlerin olarak müminlere razı olmuştun. 
De ki: 

"Allah'tan başka ilâh yoktur, ona dayandım O, ulu arşın sahibidir." Ey 
Allah'ın kulu de ki, "Allah'tan başka ilâh yoktur. De ki, Rabbim Allah'tr, 


dinim İslâm'dır, Rasülüm Muhammed (s.a.s.)'dir. Yâ Rabbi onu yalnız 
bırakma. Sen, mülk verenlerin en hayırlısısın." 

Ölünün evinde yemek vermek, ölü sahibine başsağlığı dilemek, kabirleri 
zaman zaman Ziyaret etmek sünnettir. Başsağlığı dilemek üç gün içinde 
müstehaptır, sonrası sünnete aykırıdır. 


CENNET 


Peygamberlerin davetine uyarak iman edip, dünya ve ahirete ait işleri, 
kulluk vazifelerini elden geldiği kadar güzel bir şekilde yapan temiz ve 
müttaki kişiler için hazırlanmış bir huzur ve saadet yurdudur. Kısaca 
ahiretteki nimetler yurdunun adıdır. Çoğulu Cinân ve Cennât'tır. 

Kur'an-ı Kerim ve hadis-i şeriflerde Cennet, çeşitli şekillerde tasvir 
edilmiştir. Bilhassa Kur'an-ı Kerim'de ağaçları altından ırmaklar akan 
Cennetler şeklinde anlatılmaktadır: 

"Cennet takva sahiplerine, uzak olmayarak yaklaştırılmıştır. İşte size 
va'dolunan, gördüğünüz şu Cennet'tir ki, O, Allah'ın taatına dönen onun 
(hudud ve ahkâmına) riayet eden çok esirgeyici Allah'a bütün samimiyetiyle 
gıyâben saygı gösteren, hakkın taatına yönelmiş bir kalble gelen kimselere 
aittir. " (Kâf, 50/31-33). 

“Tövbe edenler, iyi amel ve harekette bulunanlar öyle değil. Çünkü bunlar 
hiç bir şeyle haksızlığa uğratılmayarak Cennet'e, çok esirgeyici Allah'ın 
kullarına gıyâben va'd buyurduğu Adn Cennet'lerine gireceklerdir. Onun 
vadi şüphesiz yerini bulacaktır. Orada selâmdan başka boş bir söz 
işitmeyeceklerdir. Orada sabah, akşam rızıkları da ayaklarına gelecektir. O, 
öyle Cennet'tir ki biz ona kullarımızdan gerçekten müttaki olanları vâris 
kılacağız. " (Meryem, 18/60-63). 

Cennet, bu dünyada yapılan iyiliklerin ahirette Allah tarafından verilen 
karşılığıdır. Kur'an'da Cenâb-ı Allah şöyle buyurmaktadır: 

"Adn Cennetleri vardır ki altlarından ırmaklar akar. Onlar orada ebedi 
kalıcıdırlar. İşte günahlardan temizlenenlerin mükâfatı." (Tâhâ, 20/76). 
Kur'an'da Cennet'in niteliklerinden bazılarına şu şekilde değinilir: 

1- Altlarından ırmaklar akan, birbiri üzerine bina edilmiş yüksek köşkler 
(ez-Zümer, 39/20), güzel meskenler (et-Tevbe, 9/72) 

2- Türlü ağaç ve meyvalara, akar kaynaklara, görünüş ve kokusu güzel, 
isteyenlerin yanına kadar sarktığından koparılması kolay, türlü bol 
meyvelere sahip (er-Rahmân, 55/58-54) 

3- Gönlün çekeceği her türlü yemek ve etler, türlü kokulu içecekler, temiz 
şaraplar ve çeşit çeşit tükenmez nimetleri içeren bir mekân. 

"Onlara Cennet'te bir meyve, içlerinin çekeceği bir et verdik (vereceğiz)" 
(et-Tür, 52/21). 

"Canların isteyeceği ve gözlerin hoşlanacağı ne varsa, hepsi oradadır. Siz de 


orada devamlı olarak kalacaksınız. İşte bu, sizin çalıştığınız ameller 
sebebiyle mirasçı kılındığınız Cennet'tir. Sizin için orada çok meyveler 
vardır, onlardan yiyeceksiniz." (ez-Zuhruf 43/71-73). 

"Cennet şarabından (dünya Şarabı gibi) mide ızdırabı yoktur" (Saffat, 
37/47). 

4- Cennet'te hayat sonsuzdur, kin yoktur, boş lâf ve günah'a sokacak söz 
işitilmiş. "Biz o Cennetliklerin kalblerindeki kinleri çıkarır atarız. Hepsi 
kardeşler olarak tahtlar üzerinde karşı karşıya otururlar. Orada kendilerine 
hiç bir zahmet dokunmaz ve onlar oradan çıkarılacak da değillerdir" (el- 
Hicr, 15/47-48). 

"Onlar Cennet'te ne bir boş laf işitirler ne de bir hezeyan. Ancak bir söz 
işitirler: Selâm.. (birbirleriyle selâmlaşır dururlar)." (el-Vâkıa, 56/25-26). 

5- Cennet nimetleri insan hayalinin erişemeyeceği güzelliktedir. Cennet'i 
aslında dünya ölçüleriyle tarif etmek mümkün değildir. Bununla beraber 
Cennet'teki eşsiz nimet ve saltanatı anlayabilmemiz için Allah Teâlâ onu 
bize şu şekilde tasvir etmiştir: 

"İşte bu yüzden Allah onları o günün fenâlığından esirger. (Yüzlerine) 
parlaklık, (gönüllerine) sevinç verir. Sabretmelerine karşılık onlara Cennet'i 
ve oradaki ipekleri lütfeder. Orada koltuklara kurulmuş olarak bulunurlar. 
Ne yakıcı sıcak görürler orada, ne de dondurucu soğuk. Ağaçlarının 
gölgeleri üzerlerine sarkar; kolayca koparılabilen meyveleri istifadelerine 
sunulur. Yanlarında gümüş kaplar ve billür kaselerle, gümüşi beyazlıkta 
(billür gibi) şeffâf kupalarla dolaşılır ki (Cennet sakinleri bunlara 
dolduracakları Cennet şarabını Cennet'teki insanların iştahları) ölçüsünde 
tavin ve takdir ederler. Onlara orada bir kâseden içirilir ki karışımında 
zencefil vardır. (Bu şarap) orada bir pınardandır ki adına Selsebil denir. 
Cennettekilerin etrafında öyle ölümsüz genç nedenler dolaşır ki, onları 
gördüğünde kendilerini etrafa saçılıp dağılmış inciler sanırsın. Ne yana 
bakarsan bak, (yığınla) nimet ve ulu bir saltanat görürsün. Üzerlerinde ince 
yeşil ipekli, parlak atlastan elbiseler vardır. Gümüş bilezikler takınmışlardır. 
Rableri onlara tertemiz içecekler içirir. Onlara: "İşte bu sizin işlediklerinizin 
karşılığıdır, çalışmalarınız şükre değer" denir. " (el-İnsan, 76/11-22). 
Cennet'in tasviri konusunda söylenecek son söz şu kudsi hadis*in ifade 
ettiği durumdur: Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: Cenâb-ı Hak 
buyuruyor ki: "Salih kullanım için ben, Cennet'te hiç bir gözün görmediği 
hiç bir kulağın işitmediği ve hiç bir insan gönlünün hatırlamadığı bir takım 
nimetler hazırladım." (et-Tâc, el-Câmiu li"I-Usül, fi ahâdisi'r-Rasul, V, 402). 


Başka bir hadislerinde de, Rasülullah (s.a.s.) Cennet'in gümüş ve âltın 
kerpiçten yapıldığını, harcının misk, taşlarının inci ve yakut olduğunu, 
oraya girenlerin bolluk ve refâh içinde, üzüntüsüz ve kedersiz yaşayacağını 
ebedi kalacaklarını, ölmeyeceklerini, elbiselerinin eskimeyeceğini ve 
gençliklerinin yok olmayacağını ifade eder (et-Tâc, aynı yer). 

Ehl-i Sünnet inancına göre mü'minler Cennet'te Allah'ı görecekler, bu onlar 
için en büyük nimet olacaktır. Buna "Rü'yetullah*" denir. Bu hususta 
Kur'ân-ı Kerim'de: "O gün Rablerine bakan ter-ü tâze (ışık saçan) yüzler 
vardır. " (el-Kryame, 75/22-23) buyrulur. Rasülullah da bir hadislerinde 
şöyle buyurur: "Siz gerçekten tıpkı şu ayı gördüğünüz gibi, Rabbinizi gözle 
(açıkça) göreceksiniz. Onu görmekte haksızlığa uğramıyacak, izdihâma 
düşmeyeceksiniz. " (Buhâri, Mevâkıt 16, 26). Suheyb (r.a.)'ın rivayetine 
göre Peygamber (s.a.s.): "iyi iş ve güzel amel işleyenlere daha güzel karşılık 
ve bir de ziyâde (Allah'ı görmek) vardır. " (Yunus, 10/26), ayetini 
okuduktan sonra şöyle buyurdu: "Cennetlikler Cennet'e girdiği zaman Allah 
(c. c.) şöyle buyuracak: " Size daha da vermemi istediğiniz bir şey var m1?" 
Cennetlikler de Şöyle derler: "Yüzlerimizi ak çıkarmadın mı, bizi Cennet'e 
koymadın mı, bizi Cehennem'den kurtarmadın mı? (o yeter)." Rasülullah 
sözlerine devam buyurarak: "Cenâb-ı Hak perdeyi kaldırır, Cennetliklere 
artık Rablerine bakmaktan daha sevimli gelecek hiç bir şey verilmiş olmaz. 
" (Müslim'in rivayeti, et-Tâc, V, 423). 

Müminlerin Allah'ü Teâlâ'yı Cennet'te görmeleri, herhangi bir yön, yer ve 
şekilden uzak olarak vukü bulacaktır. Bunun keyfiyeti bizce meçhuldür. 
"Allah bilir" deriz. Kur'an ve Sünnet'te bildirildiği için kesinlikle böyle 
inanırız. Ehl-i Sünnet inancına göre, Cennet halen vardır, yaratılmıştır, 
hazırlanmıştır. Nitekim şu ayet bunu açıkça ifade eder: "Rabbinizin 
mağfiretine ve eni göklerle yer kadar olan Cennet'e koşun. O Cennet takva 
sâhipleri için hazırlanmıştır. " (Âli İmrân, 3/133). 

Enes b. Mâlik (r.a.)'den rivayet olunan bir hadiste de Peygamber Efendimiz 
(s.a.s.) şöyle buyurmuşlardır: 

"Demincek Cennet ile Cehennem şu duvarın yüzünde bana arz olundu. 
(Tecrid-i Sarih Terceme ve Şerhi, Il, 483). 

Başka bir hadislerinde şöyle buyururlar: "Cennet bana yaklaştı, (yaklaştı), o 
kadar ki, eğer cür'et edeydim salkımlarından bir tânesini (alıp) size 
getirebilecektim. " (Aynı eser, TI, 713). 

Bu Hadislerden de anlaşılacağı gibi, Cennet yaratılmış olup hâlen 
mevcuttur. 


Lil 


Cennetlikler: Kur'an ve Sünnet'te ifade buyrulduğuna göre, peygamberlerin 
davetine uyup iman eden ve amel-i sâlih işleyen kimseler Cennet'e 
gireceklerdir. Bu kimseler Cennetliktir. Esasen Allah'a ve insanlara karşı 
görevlerini yerine getirmekle insan daha dünyada iken manevi bir huzura 
kavuşur, maddi refah sağlanır ama tam manasıyla huzur ve kardeşlik 
Cennet'te gerçekleşir: o "Takva sahipleri, elbette Cennetlerde ve 
pınarlardadırlar. Girin oraya selâmetle, emin olarak. Biz, O Cennetliklerin 
kalblerindeki kinleri çıkarır atarız. Hepsi kardeşler olarak tahtlar üzerinde 
karşı karşıya otururlar. Orada kendilerine hiç bir zahmet dokunmaz ve onlar 
oradan çıkarılacak da değiller. " (el-Hicr, 15/45-48). 

Kur'an-ı Kerim namazını eksiksiz kılanların, malından bir kısmını 
yoksullara oayıranların, oceza-hüküm gününe inananların, Allah'ın 
gazabından korkanların, ırzlarına sahip olanların, sözlerine ve emânete 
sadık kalanların, doğru şahitlikte bulunanların Cennete gireceklerini 
bildirmektedir. (el-Meâric, 70/23, 24, 25, 26, 27, 29, 33). Ayrıca Cenâb-ı 
Hakk'ın rızasını dileyerek sabredenlere (er-Ra'd, 13/20, 21, 22, 23); 
şükredenlere (el-Ahkâf, 35/15-16) yürekten tövbe edenlere (et-Tahrim, 
66/8); Allah yolunda canını feda eden şehitler (el-Bakara, 2/154) ve Allah'a 
yönelmiş bir kalble idealize olmuş müslümanlara "Allah'ın ölçüsünde 
Allah'a yönelenlere" (Kaf, 50/31-34) içinde ebedi kalınacak Cennet'e 
girecekleri yüce Rabbimiz tarafından müjdelenmiştir. 

Cennetliklerin hallerini dile getiren Kur'an ayetlerinden bazılarında şöyle 
buyrulur: 

"İman edip sâlih amel işleyen kimseleri, Rableri, imanları sebebiyle, 
ağaçları altından ırmaklar akan, nimeti bol Cennetler'e hidâyet buyurur. 
Bunların, Cennet'te duâları: Allah'ım, seni tesbih ve tenzih ederiz. sözüdür 
ve aralarındaki dilekleri de hep selâmdır. Duâlarının sonu ise; "Bütün 
hamdler, âlemlerin Rabbine mahsustur." gerçeğidir" (Yunus, 10/9-10). 

"Kim de O'na bir mümin olarak sâlih ameller işlemiş olduğu halde varırsa, 
işte onlara en yüksek dereceler var. " 

" Adn Cennetleri vardır ki, (ağaçları) altından nehirler akar, orada ebedi 
kalacaklar. İşte böyle Cennetler de ebedi kalış, küfür ve isyandan 
temizlenenlerin mükâfatıdır" (Tâhâ, 20/75-76). 

"İmran b. Husayn (r.a.)'dan rivayete göre Hz. Peygamber (s.a.s.) Cennet 
ehlinin çoğunun fakirler olduğunu ifade buyurmuşlardır (Tecrid-i Sarih 
Tercemesi, IX, 40). Hadis yorumcuları bunu şöyle açıklarlar. Bir çok 
kötülükleri insana mal işletir. Çoğu insan mal yüzünden azar. Onun için 


maldan mahrum fakirler çoğunluğu oluşturduğundan bunların Cennet 
ehlinin çoğunluğunu teşkil etmesi de olağandır. 

Cennet'e ilk giren bir cemâatin yüzleri ayın ondördüncü gecesindeki gibi 
berraktır. Onlardan sonra girenler de en keskin ışık yayan yıldızlar gibidir. 
Hz. Muhammed (s.a.s.)'in ümmetinden yetmiş bin, yahut yediyüz bin kişi 
hesap ve ikap görmeksizin ilk olarak Cennet'e girecektir. (Tecrid-i Sarih 
Tercemesi, IV, 41-43). 

Hadislerden öğrendiğimize göre (Tecrid-i Sarih Tercemesi, Il, 845). 
Cennete en son girecek kimseye, bu dünya kadar, bu dünyanın on misli 
kadar Cennet verilecektir. Çeşitli rivayetlerle sabittir ki, son sözü Kelimei 
Tevhid olan kimsenin mükâfatı Cennet'tir (Tecrid-i Sarih Tercemesi, IV, 
264-275). Bu durumu hadisçiler şöyle yorumlarlar: Lâ ilâhe illallah, 
Cennet'in anahtarıdır, ancak bu anahtarın dişleri vardır, onlarda ilâhi 
emirlere bağlı olmak itaat ve ibadet etmektir. Bir de "Lâ ilâhe illallah" 
demekle, (o birinin (Oo müslümanlığına (o hükmedilmez, ("Muhammedün 
Rasülullah" (Muhammed Allah'ın peygamberidir) sözünü de eklemesi 
gerekir. Hatta İslâm dininden başka bütün dinlerden uzak olması icab eder. 
Bu inançta olan kimse, ehl-i kebâir (büyük günah işleyen) de olsa, günahı 
kadar Cehennem'de ceza gördükten sonra Cennet'e girecektir. Nitekim 
Muaz b. Cebel (r.a.)'ın Hz. Peygamber (s.a.s.)'den rivayet ettiği şu hadis 
meseleyi açıklığa kavuşturur: 

"-Hiç bir kimse yoktur ki, kalben tasdik ederek Allah'dan başka ilâh 
olmadığına ve Muhammed (s.a.s.)'in, Allah'ın kulu ve resülü olduğuna 
Şehadet etsin de, Allah ona Cehennem'i haram etmiş olmasın (herhalde 
harâm eder)" (Tecrid-i Sarih Tercemesi, IV 271). 

Ehl-i Sünnet ve'I-Cemâat inancına göre, "Lâ ilâhe illallah, Muhammedün 
Rasülullah" diyen ve bunun gereğince iman edip salih amel işleyen her 
kimse Allah'ın izniyle mutlaka Cennet'e girecektir. Cennetlikler, hastalık, 
sakatlık, ihtiyarlık, huysuzluk vs. hallerden uzak olarak yaşayacaklardır. 


CENNET NEVİLERİ VE MERTEBELERİ 

1-Cennetü'n-Nâim: "Beni Cennetü'n-Nâim'in varislerinden kıl... " 
(Şuârâ, 26/85) Ayrıca (bk. el-Mâide, 5/65; et-Tevbe, 9/21; Yunus, 10/9). 
2-Cennetü'l-Adn: "Şüphesiz ki, iman edenler ve güzel amel işleyenler yok 
mu, işte onlar mahlükatın en hayırlısıdırlar. Onların mükâfâtı Rableri 
katında And Cennetleridir ki onların altlarından nehirler akar, orada onlar 
ebedi kalıcıdırlar, Allah onlardan razı olmuştur, onlar da ondan razı 
olmuşlardır. Bu Rabb'inden korkanlar içindir. " (Beyyine, 98/8, Ayrıca bk. 
et-Tevbe, 9/72; er-Ra'd, 13/23; en-Nahl, 16/31) 
3-Cennetü'l-Firdevs: "Şüphesiz, iman edip güzel amel işleyenler için 
barınak olarak Firdevs Cennetleri. vardır " (el-Kehf,18/107 ve el-Mü'minun, 
23/11). 
4-Cennetü'l-Me'vâ: "Iman edip güzel amel işleyenlere gelince, onlar için 
Me'vâ Cennetleri vardır. " (Secde, 32/19 ve En-Necm, 53/15). 
5-Dârü's-Selâm: "Halbuki Allah Dârü's-Selâm'a çağırıyor ve O, dilediği 
kimseleri dosdoğru bir yola hidâyet buyurur. " (Yunus, 10/25 ve el-En'âm, 
6/127). 
6-Dârü'l-Huld: "O Rab ki, fazlından bizi durulacak yurda (Cennet'e) 
kondurdu." (Fâtır, 35/35). 
Her ne kadar Ibn Abbâs Cennet'in tabakalarını yedi ile sınırlandırmışsa da, 
ayetlerden anlaşıldığına göre, Cennet'in bir çok tabakası vardır. Burada Ibn 
Abbâs'ın haber verdiği ve ayetlerde adları geçen Cennet tabakaları, 
Cennet'in en yüksek tabakalarıdır. Çünkü bu tabakalarda da bir çok tabaka 
vardır. Nitekim Allah Teâlâ'nın Nâim Cennetleri veya "Firdevs Cennetleri" 
şeklindeki çoğul ifade eden ayetleri buna delildir. Ayrıca Ümmü Hârise 
Hadisinde bu gerçek Hz. Peygamberin dilinden ifade olunmuştur. Ümmü 
Harise Bedir'de şehit olan çocuğu hakkında Hz. Peygamber'den bilgi almak 
üzere gelmiş ve ona Rasülullah bir çok Cennet olduğunu belirterek, 
çocuğunun da "Firdevs-i Â'lâ'da" olduğunu söylemek suretiyle teselli 
etmiştir (Mansur Ali Nâsıf, et-Tâcü' el-Câmi' li'I-Usul, fi Ahadisi'r-Rasül, 
Istanbul (t.y.), V, 4033). 
Nitekim Müslim'in Ebü Sâid el-Hudri'den rivayet ettiği hadiste de, Allah 
yolunda cihat edenlerin, cihatları sebebiyle Cennette yüz derece 
yükselecekleri, her derecenin arasının ise, yer ile gök arasındaki mesâfe 
kadar olduğu, Hz. Peygamber tarafından haber verilmektedir (Müslim, 


Imâre, 116). Hadiste sözü edilen dereceler konusunda ise şu ihtimaller öne 
sürülmüştür. Bu dereceleri zahiriyle anlamak mümkündür. Gerçekten söz 
konusu derecelerin, zahirinden anlaşıldığı üzere, birbirinden daha yüksek 
menziller (tabakalar) olması muhtemeldir. Buna karşılık, yükseklikten 
kasdın, Cennet'teki nimetlerin çokluğu, insanın veya bir başka yaratığın hiç 
aklına bile gelmemiş, gönlünden dahi geçmemiş iyiliklerin büyüklüğü veya 
çokluğu anlamında olması muhtemeldir. Zira Allah Teâlâ'nın mücâhide 
lutfettiği iyilik veya cömertlik türleri birbirinden çok farklıdır, birbirinden 
üstündür. Buna göre, nimetlerin fazilet (üstünlük) konusundaki farklılıkları 
uzaklık açısından yer ile gök arasındaki mesafe gibidir. Fakat el-Kadi Iyad 
(544/1149) birinci görüşü tercih etmiştir (en-Nevevi, Şerhu Müslim, Kahire 
(t.y.), XIII. 28). 

Yine Buhâri'nin bir rivayetinde Hz. Peygamber, Allah yolunda savaşan 
mücahidler için Cennette yüz derece (tabaka) hazırlandığını ve iki 
derecenin arasının yerle gök arası gibi olduğunu haber vermekte ve 
sözlerine devamla "Allah'dan istediğiniz zaman Firdevs'i isteyin... Çünkü 
Firdevs, Cennet'in ortası ve Cennet'in en yükseğidir (...). Firdevs'ten Cennet 
nehirleri doğar" buyurmaktadır. (Buhâri, Cihad 4) 

Ayni, "Firdevs, Cennetin ortasıdır (vasatıdır)." cümlesini, Cennet'in en iyi 
yeri veya üstünü (efdali) olarak yorumlar ve bu görüşüne "Böylece sizi en 
hayırlı bir ümmet kıldık" (el-Bakara, 2/143) ayetinde geçen "vesetan" 
kelimesini delil getirir (el-Ayni, Umdetü'l-Kâri fi Şerhi Sahihi'l-Buhâri, 
Istanbul 1309, VI, 539). Çeşitli rivayetlerde Firdevs Cenneti'nin güzellikleri 
dile getirilmiştir. Diğer taraftan hadiste söz konusu edilen Cennet dereceleri 
arasındaki mesafelerin çeşitli rivayetlere göre "yüz senelik mesafe", "Beş 
yüz senelik mesafe" şeklinde değiştiğine işaret edelim (el-Ayni, aynı yer). 
Bütün bu ayet, hadis ve âlimlerin yorumlarından Cennet'in birçok tabakası 
olduğu anlaşılmaktadır. Bu tabakalardan bazılarının daha yüce ve 
nimetlerinin daha güzel veya daha efdal olması sebebiyle isimleri bize 
bildirilmiştir. Firdevs Cenneti mertebece en yüksek olan Cennet tabakasıdır. 
(Ayrıca bkz. et-Taberi, Tefsir, Mısır 1954, XVI. 37-8) 


CENNET TABAKALARI: 


İbn Abbâs (r.a.)'dan gelen bir rivayette, Cennetin yedi tabakası olduğu 
haber verilmektedir. Bunlar, Firdevs, Adn Cennet'i, Nâim Cennet'i, Daru'l- 
Huld, Me'va Cennet'i, Daru's-Selâm ve İlliyyün'dur. Bu tabakalardan her 
birinde, müminlerin yaptıkları iyi işler karşılığında girecekleri veya 
yükselecekleri derece veya mertebeler vardır (el-Beydâvi, Envâru't-Tenzil, 
Beyrut (t.y.), 1, 119). Bunlar: 
1-Cennetü'n-Nâim: "Beni Cennetü'n-Nâim'in varislerinden kıl... " (Şuârâ, 
26/85) Ayrıca (bk. el-Mâide, 5/65; et-Tevbe, 9/21; Yunus, 10/9). 
2-Cennetü'l-Adn: "Şüphesiz ki, iman edenler ve güzel amel işleyenler yok 
mu, işte onlar mahlükatın en hayırlısıdırlar. Onların mükâfâtı Rableri 
katında And Cennetleridir ki onların altlarından nehirler akar, orada onlar 
ebedi kalıcıdırlar, Allah onlardan razı olmuştur, onlar da ondan razı 
olmuşlardır. Bu Rabb'inden korkanlar içindir. " (Beyyine, 98/8, Ayrıca bk. 
et-Tevbe, 9/72; er-Ra'd, 13/23; en-Nahl, 16/31) 
3-Cennetü'l-Firdevs: "Şüphesiz, iman edip güzel amel işleyenler için 
barınak olarak Firdevs Cennetleri. vardır " (el-Kehf,18/107 ve el-Mü'minun, 
23/11). 
4-Cennetü'l-Me'vâ: "İman edip güzel amel işleyenlere gelince, onlar için 
Me'vâ Cennetleri vardır. " (Secde, 32/19 ve En-Necm, 53/15). 
5-Dârü's-Selâm: "Halbuki Allah Dârü's-Selâm'a çağırıyor ve O, dilediği 
kimseleri dosdoğru bir yola hidâyet buyurur. " (Yunus, 10/25 ve el-En'âm, 
6/127). 
6-Dârü'l-Huld: "O Rab ki, fazlından bizi durulacak yurda (Cennet'e) 
kondurdu." (Fâtır, 35/35). 

Her ne kadar İbn Abbâs Cennet'in tabakalarını yedi ile sınırlandırmışsa da, 
ayetlerden anlaşıldığına göre, Cennet'in bir çok tabakası vardır. Burada İbn 
Abbâs'ın haber verdiği ve ayetlerde adları geçen Cennet tabakaları, 
Cennet'in en yüksek tabakalarıdır. Çünkü bu tabakalarda da bir çok tabaka 
vardır. Nitekim Allah Teâlâ'nın Nâim Cennetleri veya "Firdevs Cennetleri" 
şeklindeki çoğul ifade eden ayetleri buna delildir. Ayrıca Ümmü Hârise 
Hadisinde bu gerçek Hz. Peygamberin dilinden ifade olunmuştur. Ümmü 
Harise Bedir'de şehit olan çocuğu hakkında Hz. Peygamber'den bilgi almak 
üzere gelmiş ve ona Rasülullah bir çok Cennet olduğunu belirterek, 
çocuğunun da "Firdevs-i Â'lâ'da" olduğunu söylemek suretiyle teselli 


etmiştir (Mansur Ali Nâsıf, et-Tâcü' el-Câmi' li"I-Usul, fi Ahadisi'r-Rasül, 
İstanbul (t.y.), V, 4033). 

Nitekim Müslim'in Ebü Sâid el-Hudri'den rivayet ettiği hadiste de, Allah 
yolunda cihat edenlerin, cihatları sebebiyle Cennette yüz derece 
yükselecekleri, her derecenin arasının ise, yer ile gök arasındaki mesâfe 
kadar olduğu, Hz. Peygamber tarafından haber verilmektedir (Müslim, 
İmâre, 116). Hadiste sözü edilen dereceler konusunda ise şu ihtimaller öne 
sürülmüştür. Bu dereceleri zahiriyle anlamak mümkündür. Gerçekten söz 
konusu derecelerin, zahirinden anlaşıldığı üzere, birbirinden daha yüksek 
menziller (tabakalar) olması muhtemeldir. Buna karşılık, yükseklikten 
kasdın, Cennet'teki nimetlerin çokluğu, insanın veya bir başka yaratığın hiç 
aklına bile gelmemiş, gönlünden dahi geçmemiş iyiliklerin büyüklüğü veya 
çokluğu anlamında olması muhtemeldir. Zira Allah Teâlâ'nın mücâhide 
lutfettiği iyilik veya cömertlik türleri birbirinden çok farklıdır, birbirinden 
üstündür. Buna göre, nimetlerin fazilet (üstünlük) konusundaki farklılıkları 
uzaklık açısından yer ile gök arasındaki mesafe gibidir. Fakat el-Kadi Iyad 
(544/1149) birinci görüşü tercih etmiştir (en- Nevevi, Şerhu Müslim, Kahire 
(t.y.), XTM. 28). 

Yine Buhâri'nin bir rivayetinde Hz. Peygamber, Allah yolunda savaşan 
mücahidler için Cennette yüz derece (tabaka) hazırlandığını ve iki 
derecenin arasının yerle gök arası gibi olduğunu haber vermekte ve 
sözlerine devamla "Allah'dan istediğiniz zaman Firdevs'i isteyin... Çünkü 
Firdevs, Cennet'in ortası ve Cennet'in en yükseğidir (...). Firdevs'ten Cennet 
nehirleri doğar" buyurmaktadır. (Buhâri, Cihad 4) 

Ayni, "Firdevs, Cennetin ortasıdır (vasatıdır)." cümlesini, Cennet'in en iyi 
yeri veya üstünü (efdali) olarak yorumlar ve bu görüşüne "Böylece sizi en 
hayırlı bir ümmet kıldık" (el-Bakara, 2/143) ayetinde geçen "vesetan" 
kelimesini delil getirir (el-Ayni, Umdetü'l-Kâri fi Şerhi Sahihi'l-Buhâri, 
İstanbul 1309, VI, 539). Çeşitli rivayetlerde Firdevs Cenneti'nin güzellikleri 
dile getirilmiştir. Diğer taraftan hadiste söz konusu edilen Cennet dereceleri 
arasındaki mesafelerin çeşitli rivayetlere göre "yüz senelik mesafe", "Beş 
yüz senelik mesafe" şeklinde değiştiğine işaret edelim (el-Ayni, aynı yer). 
Bütün bu ayet, hadis ve âlimlerin yorumlarından Cennet'in birçok tabakası 
olduğu anlaşılmaktadır. Bu tabakalardan bazılarının daha yüce ve 
nimetlerinin daha güzel veya daha efdal olması sebebiyle isimleri bize 
bildirilmiştir. Firdevs Cenneti mertebece en yüksek olan Cennet tabakasıdır. 
(Ayrıca bkz. et-Taberi, Tefsir, Mısır 1954, XVI. 37-8) 


CİHÂD 


İslâm'ın yükselmesi, korunması ve yayılması için her türlü çalışmada 
bulunmak, uğraşmak, gayret sarfetmek ve bu yolda sıcak ve soğuk savaşa 
girmektir. Daha açık bir ifade ile Allah (c.c.) tarafından kullarına verilmiş 
olan bedeni, mali ve zihni kuvvetleri Allah yolunda kullanmak, o yolda feda 
etmektir. İnsanın maddi-manevi bütün varlığını Allah yolunda ortaya 
koyarak Hakk'ın düşmanlarını ortadan kaldırmak için savaşması "cihad"dır. 
İslâm'da cihad farzdır. Allah Teâlâ bu konuda şöyle buyuruyor: "Hoşunuza 
gitmese de düşmanla savaşmak üzerinize farz kılındı" (el-Bakara, 2/216). 
"Herhangi bir fitne kalmayıncaya ve din yalnız Allah'ın oluncaya kadar 
onlarla çarpışın " (el-Bakara, 2/193). "Allah'a ve ahiret gününe inanmayan 
kişilerle savaşınız" (et-Tevbe, 9/29); "Sizinle toptan savaştıkları gibi siz de 
müşriklerle savaşınız. " (et-Tevbe, 9/36). Hz. Peygamber (s.a.s.)'de "Cihad 
kıyamete kadar devam edecek bir farzdır" (Ebü Davüd, el-Cihad, 33) 
buyurmuştur. 

Yalnız, bu farz bazı hallerde farz-ı ayın; bazı hallerde ise farz-ı kifayedir. 
Müslümanlar içinden sadece bir grup cihadın gayesini gerçekleştirebiliyor, 
müslümanların yurt, mal, ırz, namus ve haysiyetlerini düşmanlara karşı 
koruyabiliyorsa o taktirde cihad farz-ı kifaye olmuş olur ve diğer 
müslümanların üzerinden sorumluluk kalkar. Şayet fert fert gücü yeten her 
müslümanın düşmana karşı koyma gereği varsa o zaman farz-ı ayın olur; 
herkesin bizzat cihâd etmesi icab eder. 

Cihâdın gayesi, yeryüzünden fitneyi kaldırmak ve hakkı yüceltmektir. 
İslâm'da savaş, intikam, öldürme yağma, baskı ve zulüm yapmak için değil: 
bunları ortadan kaldırmak için yapılır. Müslüman olmayanları zorla İslâm'a 
sokmak yoktur. Cihad'dan maksat, insanları baskılardan kurtarmak, İslâm'ın 
yüce gerçeklerini onlara duyurmak ve kendi rızalarıyla müslüman 
olabilecekleri onamları hazırlamaktır. 

İslâm'ın gayesi toprak ele geçirmek değildir. O yalnız bir bölge ve kıta ile 
yetinmez. İslâm bütün dünyanın saadet ve refahını düşünür. Bütün 
insanlığa, kendisinin beşeri sistemlerden ve diğer dinlerden daha üstün 
âlemşumül bir din olduğunu göstermek ister. Bu yüce maksadı 
gerçekleştirmek için müslümanların bütün güçlerini seferber eder. İşte bu 
bitmeyen cehd ve uğraşmaya, büyük bir enerji ile çalışma işine ve meşrü 
bütün yollara başvurma gayretine cihad denir. Yeryüzünde zorbalar, batılın 


ve fitnenin devamını isteyenler, şirk ve müşrikler ile küfür sistemleri var 
oldukça, onların yeryüzünde yayacakları kötülüklerine karşı bir emniyet 
olan cihad da devam edecektir. Bu bakımdan cihadın İslâm'da önemli bir 
yeri vardır. Hz. Peygamber'e, hangi amelin daha faziletli olduğu 
sorulduğunda, "İman ve Allah yolunda cihad'dır." (Tecrid-i Sarih 
Tercümesi, VII, 445), buyurarak cihadın imandan hemen sonra geldiğine, 
imanın cihadla varlığını sürdüreceğine işaret etmişlerdir. Ayrıca Allah 
yolunda savaşanları, gazilik ve şehitlik rütbesine erenleri öven ve onlar için 
büyük nimetler ve dereceler bulunduğunu haber veren birçok ayet ve hadis 
vardır. 

Müslümanlar savaşı istemezler. Ama savaş vukü bulunca sabır ve metanetle 
savaşırlar. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.): "Düşmanla karşılaşmayı temenni 
etmeyiniz. Fakat düşmanla karşı karşıya gelirseniz sabrediniz, direniniz. " 
(Buhari, Cihad, 112, 156, Müslim, Cihad 19, 20; Ebü Davud, Cihad, 89) 
buyurmuştur. Müslümanlar savaş anında Allah'a güvenir ve Allah'ın 
kendileriyle beraber olduğunu bilirler. Onun şu buyruğunu hiç akıllarından 
çıkarmazlar. "Ey peygamber; sana da sana tâbi olan müminlere de Allah 
yeter. " (el-Enfâl, 8/64) 

İslâmiyet'e göre cihad, bize harp açanlara (el-Bakara, 2/190) verdikleri sözü 
tutmayıp tekrar dinimize saldıranlara (et-Tevbe, 9/12-13), Allah'a ve ahiret 
gününe inanmayarak, Allah ve Peygamberin haram kıldığı şeyleri haram 
kabul etmeyenlere karşı (et-Tevbe, 9/29), yeryüzünde fitneyi söküp atmak 
ve Allah'ın dinini hâkim kılmak (el-Bakara 2/19) gayesi ile meşrü 
kılınmıştır. 

Müslümanlar savaş için düşman memleketine girip bir şehri veya bir kaleyi 
muhasara ettikleri zaman, önce onları İslâm'a davet ederler. Kabul ederlerse 
kendileriyle savaşmazlar. Şayet İslâm'ı kabul etmezlerse İslâm devletine 
cizye vergisi vermesini isterler. Verirlerse mal ve can güvenliğini elde 
ederler. Bunu da kabul etmezlerse geriye savaşmak kalır. 

Bu durumda cihad için şu şartlar gerekir: 

a- Düşman, İslam'a girmeleri için yapılan çağrıyı yahut cizye vermeyi 
reddetmiş olmalıdır.. 

b- Müslümanlarla düşman arasında herhangi bir anlaşma sözkonusu 
olmamaktır. 

c- Müslümanlarda cihad için gerekli askeri güç siyasi otorite bulunmalıdır. 
Bütün bu hususlar bir araya geldiğinde cihadın farziyeti gerçekleşir. O 
zaman düşmanla yapılacak savaşta şehirler yakılabilir, insanlar öldürülebilir 


ve düşmanın savaş gücü her şekilde zayıflatılmaya çalışılır. Yalnız kadın, 
çocuk, kötürüm, yaşlı ve körler öldürülmez. Barış, İslam devleti için uygun 
olduğu zaman yapılabilir. Düşmana hiç bir şekilde silâh vb. savunma 
vasıtası satılamaz. Bir müslüman topluluğu kâfirlere emân verirse, bunlarla, 
yeryüzünde fesat çıkarma ve İslâm'a saldırma durumu hariç, savaşılmaz. 
Cihad, bizzat sıcak bir savaş olacağı gibi normal şartlarda mal, dil ve kalple 
de yapılabilir. Cenâb-ı Hak şöyle buyurur: Müminler Allah ve Rasülüne 
iman ederler, sonra da şüpheye düşmezler. Hak yolunda malları ve canları 
ile cihad ederler. İşte sadakat sahibi kimseler bunlardır" (el-Hucürât, 49/15) 
Hz. Peygamber (s.a.s.) ise: "Müşriklerle mallarınızla, canlarınızla ve 
dillerinizle cihad ediniz" Allah benden evvel hiç bir ümmete bir nebi 
göndermemiştir ki, ümmet içinde kendisine yardımcı olan havârilere, 
yerleştirdiği geleneklere göre hareket eden arkadaşlara ve emirlerine itaat 
eden dostlara sahip olmamış olsun. Sonra bunları bir nesil takip eder. Onlar 
yapmadıklarını söyler, emredilmeyen işleri yaparlar. Bunlarla eli ile fiilen 
mücadele eden mümindir, dili ile mücadele eden mümindir kalbi ile 
mücahede eden mümindir. Bunun dışında kalanların hardal tanesi kadar da 
olsa imanları yoktur" (Müslim, İman 20); "Şüphesiz ki mümin kılıcı ve dili 
ile cihad eder" (İbn Hanbel, VI, 387), buyurmuşlardır. 

İslâmiyet'in ilk devrelerinde müminlere İslâm düşmanlarına karşı yumuşak 
davranmaları, eziyetlerine katlanmaları müdafaa kasdıyla da olsa karşılık 
vermemeleri; sadece öğüt vererek İslâm'a davet yolunu takip etmeleri 
emredilmiştir. Bir ayet-i kerimede, "Siz, şimdilik, Allah onlar hakkındaki 
emrini getirinceye kadar affedin, hoş görün. Şüphesiz ki Allah her şeye 
kâdirdir" (el-Bakara, 2/109) buyurulmuştur. Çünkü o zaman müslümanlar 
sayı ve imkân bakımından son derece zayıftı. Düşmana karşı koyacak 
güçleri yoktu. Müslümanların adedi ve kuvveti biraz daha çoğalınca 
kendilerine ve akidelerine karşı direnenlerle savaşmalarına izin verildi. 
Müslümanlar büsbütün güçlenip düşmanları mağlup edecek seviyeye 
gelince de cihad müsaadesi verildi. " Artık saldırıya uğrayan müminlere 
zulme uğratıldıkları için cihad etme izni verildi... " (el-Hacc, 22/39). Bu izin 
Medine döneminde olmuştur. 

Ayrıca Allah Teâlâ'nın " Allah uğrunda gereği gibi cihad edin" (el-Hacc, 
22/79), o buyruğuyla, müslümanların nasıl davranması o gerektiği 
belirlenmiştir. " Müminler ancak Allah'a ve Peygamberine iman eden, sonra 
şüpheye düşmeyen; Allah uğrunda mallarıyla, canlarıyla cihad edenlerdir. 
İşte onlar doğru olanlardır. " (el Hucurât, 49/15) ayetinden de cihadın mal 


ve canla yapılacağını öğreniyoruz. Cihad konusundaki diğer ayet ve 
hadisler de göz önüne alındığında, cihadın başlıca şu çeşitlere ayrıldığını 
görürüz: 

1- Nefs'e Karşı Cihad Şüphesiz en güç cihad, insanın nefsiyle ve nefsinin 
arzularına karşı yaptığı cihaddır. Müslüman, gerçek cihadı nefsine karşı 
verir. Nefsine karşı cihadı kazanamayan, düşmanın karşısına çıkmak için 
kendisinde güç ve cesaret bulamaz. Hz. Peygamber Tebük seferinden 
dönüşte ashabına şöyle buyurmuştu: " Küçük cihaddan büyük cihada 
dönüyoruz" (Adüni, Keşfu'l-Hafâ', I, 425). Bu hadisinde Hz. Peygamber, en 
kalabalık bir ordu ile katıldığı Tebük seferini "küçük cihad" olarak 
vasıflandırırken; nefse karşı verilecek mücadeleyi "büyük cihad" olarak 
nitelendirmektedir. " Hakiki mücahid nefsine karşı cihad açan kimsedir" 
(Tirmizi, Cihad, 2) hadisi de aynı manayı ifade etmektedir. 

Aynı meâlde başka hadis-i şerifler de vardır. Bütün bunlar bize, insanın 
nefsi ile, nefsinin boş ve mânâsız, hatta gayr-ı meşrü istekleri ile mücadele 
etmesinin cihad olarak değerlendirildiğini göstermektedir. 

2- İlim İle Cihad 

Gihad'ın başka bir çeşidi de ilim ile yapılan cihaddır. Dünyadaki bütün 
kötülüklerin sebebi cehalettir. Hakk'a ulaşmak isteyen herkesin cehaletten 
kurtulması, ondan uzaklaşması gerekir. 

Bilginin ortaya koyduğu delillerin gönüller üzerinde icra ettiği tesiri silâh 
gücü ile temin etmek mümkün değildir. Onun için şöyle buyurulmuştur: 

"Ey Muhammed! İnsanları Rabbi'nin yoluna, hikmetle, güzel öğütle çağır; 
onlarla en güzel şekilde tartış. Doğrusu Rabbin, kendi yolundan sapanları 
daha iyi bilir. O, doğru yolda olanları da en iyi bilir. " (en-Nahl 16/125). 
Temeli ilim yoluyla tebliğ ve davete dayanan İslâmiyette, bu tebliğ 
faaliyetinin adı "ilim ile cihad"dır. Bu usüle "Kur'an ile cihad" da denilir. En 
güzel mücadele şekli Kur'an'ın mücadele şeklidir. Bunun için Cenâb-ı Hak: 
"Sen kâfirlere uyma, uyanlara karşı Kur'an ile büyük bir cihadla cihad et" 
(el-Furkan, 25/52) buyurmuştur. Ayet-i kerimede Kur'an ile cihadın "büyük 
cihad" olarak belirtilmesi, Kur'an'ın ilim ile cihad konusuna ne kadar önem 
verdiğini göstermektedir. Hak ve hakikatı, en tehlikeli zamanda bile, hiç bir 
şeyden korkmadan ve çekinmeden olduğu gibi söylemek de bir çeşit 
cihaddır. Rasülullah (s.a.s.) bu konuda şöyle buyurmuştur: 

"Zalim bir hükümdar karşısında hak ve adaleti açıkça söylemek, büyük bir 
cihaddır. " (İbn Mâce, Fiten, 4011) 

3- Mal İle Cihad 


Mal ile cihad, Allah Teâla'nın insana ihsan etmiş bulunduğu mal ve servetin 
yine Allah (c.c.) yolunda harcanması demektir. 

Bilindiği gibi dünyada her iş para ile yapılmaktadır. Hakkın korunması ve 
zafere ulaşılması da yine paraya bağlıdır. Bunun için mal ile cihadın önemi 
büyüktür. Müslümanların, İslâm'ın yücelmesi hakkın muzaffer olması için 
her türlü mal, servet ve paralarını bu yolda fedâ etmeleri mal ile cihaddır. 
Hz. Peygamber'in, mal ile cihad hususundaki teşvik edici sözleri ashabı 
kiramı harekete geçirmiş ve kendileri yoksulluk içinde sıkıntılı bir hayat 
geçirirken, mal ile cihad farızasını edâ edebilmek için elde avuçta ne varsa 
getirip Rasülullah'a vermişlerdir. Bu konuda Kur'an-ı Kerim'de de pek çok 
ayeti kerime vardır. Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 

"İman edip hicret eden, Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihad eden, 
(mücâhidlere) yer veren ve yardım edenlerin hepsi birbirinin vekilidir. " (el- 
Enfal, 8/72). 

"..Allah yolunda mallarınızla, canlarınızla savaşın. Bilseniz bu sizin 
hakkınızda ne kadar hayırlıdır. " (et-Tevbe, 9/41). 

"Allah, mallarıyla, canlarıyla mücadele edenleri derece bakımından 
oturanlardan üstün kılmıştır. " (en-Nisâ, 4/95). 

4- Savaşarak Cihad Yapmak 

Cihad, müslümanlara farıdır. Her müslümanın nefsi ile, ilim ve malı ile 
sürekli cihad yapması, böylece dinin korunması, Hakk'ın galip kılınması 
için çalışması gerekir. Bazen "İ'lây-ı kelimetullah" yani Allah adının 
yüceltilmesi dinin korunup yayılması içinde elde silâh düşmanla savaşmak 
icab edebilir. Bu en büyük cihaddır ve müslümanlara farzdır. Hattâ cihad 
denildiği zaman ilk akla gelen husus, düşmanla sıcak savaşa girmektir. 
Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 

"Sizinle savaşanlarla; Allah yolunda siz de savaşın. Fakat haksız yere 
saldırmayın." (el-Bakara, 2/190) 

Bu ilâhi emir Allah yolunda, İslâm uğrunda savaşmanın ve İslâm yurdunu 
düşmana karşı korumanın cihad olduğunu bize ifade etmektedir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de bir hadis-i şeriflerinde; ganimet elde etmek, şan ve 
şöhrete ulaşmak, mevki ve makam elde etmek için yapılan savaşın cihad 
olmadığını, cihadın, Allah (c.c.)'ın adının yüceltilmesi (İ'lây-ı kelimetullah) 
için yapılan savaş olduğunu haber vermiştir. 

Çağımızda bir takım gruplar her ne kadar savaşsız bir dünyanın özlemini 
dile getirmekte ve bunun için açık veya gizli savaş aleyhtarı faaliyetler 
sürdürmekte iseler de, bu hiç bir zaman, binlerce yıldan beri devam eden 


gerçeği değiştirmeyecek ve savaşlar sürüp gidecektir. Cenâb-ı Hak bu 
değişmez gerçeği aşağıdaki ayet-i kerimede bize haber vermiştir: 
"Hoşunuza gitmediği halde, savaş size farz kılındı. Hoşunuza gitmeyen bir 
Şey, hakkınızda hayırlı olabilir. Hoşunuza giden bir şey de, hakkınızda kötü 
olabilir. Bunları Allah bilir, siz bilemezsiniz." (el-Bakara, 2/216). 

"Savaşan, ancak kendi öz canı için savaşmış olur. Allah hiç bir şeye muhtaç 
değildir. " (el-Ankebut, 29/6). 

İslâm dini müslümanlara şerefli bir hayat yaşatmayı hedef edinmiştir. Bu 
sebeple bu dinin emrettiği savaş, savunma savaşı, zâlimlerden mazlumları 
kurtarma savaşı, her yere adalet götürme savaşı ve müslümanların 
haysiyetini koruma savaşıdır. Kur'an-ı Kerim'de: 

"Kendilerine karşı savaş ilân olunduğunda zulme uğrayanlara cihad 
etmeleri için izin verildi. Hak Teâlâ onlara yardıma hakkıyla Kadirdir." (el- 
Hac, 22/39) buyurulup meşrü savunma savaşına izin verilirken her an 
savaşa hazır olmak da emredilmiştir. 

Savaşın önemini ısrarla belirten İslâm dini ve onun yüce kitabı, barışın da 
gereğine işaret etmekte, barış teklifi düşmandan geldiği takdirde taviz 
vermeden teklifin yerine getirilmesini istemektedir: 

" Eğer onlar barış isterlerse sen de onu kabul et. Allah'a güven ve dayan." 
"Her şeyi işiten, herşeyi hakkıyla gören O'dur. Onlar seni aldatmak 
isterlerse, şunu kesin olarak bil ki, Allah sana yeter. Seni,yardımlarıyla ve 
müminlerle destekleyen O'dur." (el-Enfâl, 8/63). 

İslâm, müslümanlara yapılan tecavüzlerin hiç birinin karşılıksız 
bırakılmamasını istemektedir: 

"O halde, size karşı tecavüz edenlere siz de aynıyla mukabele edin. " (el- 
Bakara, 2/194). 

Yeryüzünde fitne kalmayıncaya kadar müslümanların cihada devam 
etmelerini isteyen İslâm, savaş hukukunu da en güzel şekilde tanzim 
etmiştir. Allah Teâlâ'nın: 

" Andlaşma yaptığınızda Allah'ın ahdini (andlaşma hükümlerini) yerine 
getirin." (en-Nahl, 16/91) 

"Haddi aşmayın, Allah haddi aşanları sevmez." (el-Bakara, 2/190) 
buyurması; Peygamber Efendimiz'in cephe gerisinde bulunan kadın, çocuk, 
ihtiyar ve din adamlarının öldürülmemesini, savaşçılara işkence 
edilmemesini çapulculuk yapılmamasını istemesi, İslâm savaş hukukunun 
temel kuralları olmuştur. 

Dinimizin müslümanlara farz kıldığı cihadın fazileti ve bu emri yerine 


getirenlerin Allah katında ulaşacakları yücelikler Kur'an-ı Kerim'de şöyle 
haber verilmektedir: 

"Allah Teâlâ, Cennet'e karşılık müminlerin canlarını ve mallarını satın aldı. 
Onlar Allah yolunda savaşırlar. Savaş meydanında şehit ve gazi olurlar. 
Allah'ın bu öyle bir vâdidir ki, Tevrat'ta da, İncil'de de, Kur'an'da da sabittir. 
Kim Allah'tan daha çok vadini yerine getirir? Yaptığınız bu hayırlı alış 
verişten dolayı sevinin. İşte büyük kurtuluş budur." (et-Tevbe, 9/111) 

"Ey mü'minler! Sizi çetin bir azabdan kurtaracak bir ticaret yolu göstereyim 
mi? O da şudur: Allah'a ve Rasülüne iman eder ve Allah yolunda 
mallarınızla, canlarınızla savaşırsınız. Bir bilseniz bu iş sizin için ne kadar 
hayırlıdır. Bu takdirde Allah sizin günahlarınızı mağfiret eder, altlarından 
ırmaklar akan cennetlere ve Adn Cennetlerindeki hoş konutlara koyar. İşte 
büyük kurtuluş budur." (es-Saf, 6/10-12). Cihadın fazileti hakkında Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de şöyle buyurur: 

"Rasülullah'a: "-hangi iş daha hayırlıdır?" diye soruldu. " Allah'a ve 
Peygamberine iman etmektir. " dedi. 

"-Sonra hangisi faziletlidir, denildi: Allah yolunda cihaddır" cevabım verdi 
sonra "hangisidir?" sorusuna karşı da: "-Makbül olan hac'dır, " buyurdu" 
(Buhâri, İman, 18) 

Abdullah b. Mes'ud şöyle anlatıyor: "Rasülullah'a: -Yâ Rasülallah, Allah 
katında hangi iş daha sevimlidir? diye sordum. -Vaktinde kılınan namazdır, 
dedi. -Sonra hangisidir? dedim. -Anne ve babana iyilik etmendir, buyurdu. 
Sonra hangisidir? sorusuna da: -Allah yolunda cihaddır, cevabını verdi." 
(Buhâri, Cihad, 1) 

Ebü Zerr (r.a.)'den şöyle rivayet edilmiştir: "-Ya Rasülallah, hangi amel 
daha faziletlidir?" dedim. "Allah'a iman etmek ve onun yolunda 
savaşmaktır" buyurdu. (Riyâzü's-Sâlihin, Il, 531). 

Bir adam Peygamberimiz (s.a.s.)'e geldi ve: "-İnsanların hangisi efdaldır?" 
diye sordu. Rasülullah; "-Allah yolunda malı ve canı ile cihad eden mümin 
kişidir" buyurdu (Buhâri, Cihad, 2) 

Elde silâh, din ve İslâm diyarı uğrunda hudut boylarında nöbet beklemenin 
asil bir görev olduğunu ve bunun Allah Teâlâ'yı ziyadesiyle memnun 
ettiğini bildiren Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Hudut ve İslâm diyarının muhafazası için bir gün, bir gece nöbet 
beklemek, bir ay (nafile olarak) gündüz oruç tutup gece namaz kılmaktan 
daha hayırlıdır." (Müslim, İmâre,163; Tirmizi, Cihad 2) 

"İki çeşit gözü, Cehennem ateşi yakmaz: Biri Allah korkusundan ağlayan 


göz; diğeri Allah yolunda nöbet beklerken uyumayan göz. " (Tirmizi, 
Fezâilü'l-Cihad, 12) 

Görüldüğü gibi cihad ilâhi bir emir olup kadın erkek bütün müslümanlara 
farzdır. Bu farzı yerine getirenler Cenâb-ı Hakk'ın hoşnutluğunu kazanacak 
ve ahirette yüce mertebelere ulaşacaklardır. 

Cenâb-ı Hak: 

"Siz de düşmanlara karşı gücünüzün yettiği kadar kuvvet ve (cihad için) 
başlanıp beslenen atlar hazırlayın" (el-Enfâl, 8/60) buyurarak müslümanlara 
her zaman cihad için hazırlıklı olmalarını emretmiştir. 

İşte bütün bu ayet ve hadislerin ışığında cihad, dünya ve dünya malı için 
olmayan, Kelime-i Tevhid'in kabulü ve gönüllere yerleşmesi için gösterilen 
cehd ile bunun neticesinde kazanılan kardeşliğin adıdır. Cihad; insanları, 
kula kul olmaktan kurtarıp Allah'a kul etmeğe davet edişin ve bu uğurda 
çekilen sıkıntıların adıdır. Cihad, insanları, sınıf, zümre, parti ve bütün 
beşeri hegemonyalardan kurtarıp Allah'ın hâkimiyeti altına gönül rızası ile 
davet etmenin adıdır. Kinsiz, kansız ve mutlu bir İslâm toplumu oluşturmak 
için gösterilen ihlaslı hareketin adıdır. Cihad, her ferdin, kendisini 
günahlardan arındırıp Allah'a istiğfar etmesi, Allah'a yönelmesi, Allah'a 
yönelen insanlardan oluşan bir dünya kurması ve bu dünyada kendisi ve 
insanlar için yalnız Allah'ın hâkimiyetini istemesi ve bunun için devamlı 
hareket halinde olmasıdır. Cihad, eskiden yapılan ve pişmanlık duyulan 
bütün yanlış işlerin aksini yapma gücüdür. Cihad, zimmete geçirilen bütün 
hakları geri iade edebilmektir. 

Cihad, terkedilen hukukullahı telâfi etmektir. Cihad, nefis ve bedendeki her 
türlü taklidi terk etmektir. 

Rasülullah (s.a.s.)'ın torunu Hz. Hasan der ki: "Adam Allah uğrunda cihad 
eder. Halbuki bir kılıç vurmamış bulunur. Sonra Allah uğrunda cihadın 
hakkı da; hak ve ihlâsa yakın bulunması, haksızlıktan ve kötü niyetlerden 
gücü yettiği oranda kusur ve ilgisizlikten uzak bulunmasıdır." 

Cihad, insanları baskı ve zorlamadan korumak ve kurtarmaktır. Zorlama ve 
baskı olmayan İslâm'a, insanları davet ederek Allah'ın adını yüceltmektir. 
Cihad, herkesi, mensubu olduğu akideden zorla çıkarmaya çalışmayıp, 
hakkın kabulü ve yayılışına engel olmak isteyen ve gücünün yettiğine baskı 
yapan hak düşmanlarının kovulması ve her türlü engelin kaldırılması ile, 
sağlam kalp ve dosdoğru düşünen bir akıl için belirlenmiş en güzel nizamı, 
yani İslâm'ı hâkim kılmaktır. Cihad, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yaşayıp tebliğ 
ettiği İslâm'a yapışarak Allah yolunda kendini ve. malını feda etmiş, orta 


yolu seçmiş, aşırılıktan sakınmış ilâh olarak Allah'ı ve onun hâkimiyetini 
tanımış, İslâm'ı bütün dinlerin üstünde ve tamamlanmış tek din kabul 
ederek bu dini müdafaa ve yaşanılır kılmak için çalışmak demektir. Bunun 
için İslâm'da mutlak surette, öldürme, intikam, din değiştirmeye zorlama 
yoktur. Düşmanı yenmek, onun kuvvet ve gücünü bertaraf edip, dinde 
serbest olarak Allah'ın hükmüne tabi tutmaktır ki, işte Allah'ın adını 
yüceltmek için yapılan cihad şekillerinden birisi de budur. 

Cihad, ne bir savunma savaşı ne düşmana saldırıda bulunup onu imha etme 
savaşıdır. Kıtal ve kan dökme değildir. Yahut bir üstünlük ve egemenlik 
kurarak insanları boyunduruk altına alma savaşı da değildir. 

İnsanlarla mücadele ve insanlar arası savaş ilişkilerini anlatan pek çok 
kelime varken, İslâm bu kelimeleri cihad kavramı yerine kullanmadı. 
Meselâ, harp, kıtal, ezâ kelimeleri cihad kelimesinin yerini tutmamaktadır. 
İslâm niçin eskiden Araplar'ın kullandığı harp vb. gibi kelimeleri almadı da 
yepyeni bir ifade olan cihad tabirini aldı. Bunun birinci sebebi, harp tabiri 
şahsi menfaatler, polemik oyunlar için ateşi sönmeyen, yangını çağlar boyu 
milletlerin, kabilelerin içinden çıkmayan kıtal anlamında kullanılmıştır. 
Harplerde genellikle, kişisel ve toplumsal kinler hâkim olmuştur. Harplerde 
fikir endişesi, bir akideyi galip kılma çabası göze çarpmaz. 

Cihad Allah İçindir ve Allah Yolundadır 

İslâm'da cihad, hedefsiz, gayesiz bir savaş değildir. İslâm'da cihad yalnız 
Allah yolunda olur. Bu şart, cihaddan ayrılmaz. İslâm'ın kendi hedeflerine 
varmak için niçin harp veya başka bir kelimeyi değil de; "cihad" kelimesini 
seçtiğini belirtirken, cihadın diğer kelimelerden farklı olduğunu ifade ettik. 
Bu farklılığı sağlayan bir hususiyet de "Allah yolunda" ifadesinin ve 
kavramının cihad kelimesinin içinde bulunmasındandır. "Allah yolunda" 
tabiri de İslâm'ın kendi mefküresi için kullandığı terimler sözlüğünden bir 
terimdir. Bu terimi de bir çok kişi yanlış anlamış, halkı İslâm inancına 
boyun eğdirip, İslâm'ı kabul ettirip bunun için zorlamak olduğu düşüncesini 
"Allah yolunda cihad" olarak düşünmüşlerdir. 

Gerçekte, "Allah yolunda" terimi, İslâm kavramları içinde onların 
düşündüğünden çok geniş bir anlam belirtir. "Allah yolunda cihad" 
batılıların anladığı manada kutsal bir savaş değildir. İslâm nazarında, 
toplumun fayda ve mutluluğu için, geçici dünya arzusunda bulunmadan 
yapılan her hareket "Allah yolunda"dır. 

Allah'ın sana verdiği malları geçici dünyalık faydalar umarak sarfedersen 
bu "Allah yolunda" olmak değildir. Ama sırf Allah rızası için, bildiğin 


muhtaçlara yardım edersen şüphesiz ki bu "Allah yolunda" bir iştir. İşte bu 
"Allah yolunda" terimi, yalnız İslâm'a mahsus; maddi menfaat ve 
arzulardan uzak, sırf Allah rızası umulan davranışlar için kullanılır. Bunu 
yapan kimse bilir ki mümin. kardeşlerinin saadeti için yaptığı her iş Allah 
rızası içindir. Müminin geçici dünya hayatında istediği tek husus Allah 
Teâlâ'nın rızasını kazanmaktan başka bir şey değildir. İşte yüce Allah, bu 
anlama işaret etmek için cihadı, "Allah yolunda" kaydıyla sınırlamıştır. 
İslâm'ın istediği de budur. Müslüman topluluk veya fert, batıl ve beşeri 
sistemleri yıkıp, yerine İslâm akidesine dayalı bir sistemi getirirken, 
harcayacakları çabaları ve yapacakları her türlü fedakârlıkları, kişisel 
çıkarlardan, nefsâni arzulardan uzak tutmalıdır. Bütün çırpınmalarının 
karşılığı olarak, hak ölçülerine uygun, adaletli bir sistemi getirmekten başka 
bir şey gözetmemelidirler. Mümin, yaptığı şeylerin karşılığını bu dünyada 
beklemez. Allah'ın kelâmını yüceltmek için, bu bitmeyen mücadelenin, 
dinmeyen savaşın karşılığında; mal, mülk, şan, şeref, rütbe, geçici dünyalık 
elde etme düşüncesi aklından geçmez. 

"İnananlar Allah yolunda savaşırlar, küfredenler ise tâğüt yolunda 
savaşırlar..." (en-Nisâ, 4/76). 

Bütün bunlardan anlaşılıyor ki, Allah, ancak kendi rızası için olan cihadı 
kabul eder. Nefsâni arzulardan, kavmiyetçi kinlerden, kabilecilik 
taassubundan kopan savaşı değil... Yeryüzündeki her canlı, hayatını devam 
ettirmek için çırpınıp durur. Fıtri gayesine ulaşmak için gece gündüz 
demeyip çalışır. fakat müslümanın çırpınış ve çalışması başka gayelere 
yöneliktir. O, yani, İslâm'a inanıp, onun sistemine bağlanan kimse, her 
şeyden önce İslâm inkılâbının gayesi olan Hakkı getirmek için canla başla, 
malla Allah yolunda cihad eder. Bütün gücüyle şer güçleri yıkmak, fitne ve 
fesat tohumlarının yeryüzünde yayılmasına engel olmak için çalışır. "Fitne 
yok olup din ve hâkimiyet yalnız Allah'ın oluncaya kadar" cihad eder. İşte 
İslâmi cihad budur. 


CİHAD ALLAH İÇİNDİR VE ALLAH YOLUNDADIR 


Islâm'da cihad, hedefsiz, gayesiz bir savaş değildir. Islâm'da cihad 
yalnız Allah yolunda olur. Bu şart, cihaddan ayrılmaz. İslam'ın kendi 
hedeflerine varmak için niçin harp veya başka bir kelimeyi değil de; "cihad" 
kelimesini seçtiğini belirtirken, cihadın diğer kelimelerden farklı olduğunu 
ifade ettik. Bu farklılığı sağlayan bir hususiyet de "Allah yolunda" 
ifadesinin ve kavramının cihad kelimesinin içinde bulunmasındandır. "Allah 
yolunda" tabiri de Islâm'ın kendi mefküresi için kullandığı terimler 
sözlüğünden bir terimdir. Bu terimi de bir çok kişi yanlış anlamış, halkı 
Islâm inancına boyun eğdirip, Islâm'ı kabul ettirip bunun için zorlamak 
olduğu düşüncesini "Allah yolunda cihad" olarak düşünmüşlerdir. 

Gerçekte, "Allah yolunda" terimi, Islâm kavramları içinde onların 
düşündüğünden çok geniş bir anlam belirtir. "Allah yolunda cihad" 
batılıların anladığı manada kutsal bir savaş değildir. Islâm nazarında, 
toplumun fayda ve mutluluğu için, geçici dünya arzusunda bulunmadan 
yapılan her hareket "Allah yolunda"dır. 

Allah'ın sana verdiği malları geçici dünyalık faydalar umarak sarfedersen 
bu "Allah yolunda" olmak değildir. Ama sırf Allah rızası için, bildiğin 
muhtaçlara yardım edersen şüphesiz ki bu "Allah yolunda" bir iştir. Işte bu 
"Allah yolunda" terimi, yalnız Islâm'a mahsus; maddi menfaat ve 
arzulardan uzak, sırf Allah rızası umulan davranışlar için kullanılır. Bunu 
yapan kimse bilir ki mümin. kardeşlerinin saadeti için yaptığı her iş Allah 
rızası içindir. Müminin geçici dünya hayatında istediği tek husus Allah 
Teâlâ'nın rızasını kazanmaktan başka bir şey değildir. Işte yüce Allah, bu 
anlama işaret etmek için cihadı, "Allah yolunda" kaydıyla sınırlamıştır. 
İslam'ın istediği de budur. Müslüman topluluk veya fert, batıl ve beşeri 
sistemleri yıkıp, yerine Islâm akidesine dayalı bir sistemi getirirken, 
harcayacakları çabaları ve yapacakları her türlü fedakârlıkları, kişisel 
çıkarlardan, nefsâni arzulardan uzak tutmalıdır. Bütün çırpınmalarının 
karşılığı olarak, hak ölçülerine uygun, adaletli bir sistemi getirmekten başka 
bir şey gözetmemelidirler. Mümin, yaptığı şeylerin karşılığını bu dünyada 
beklemez. Allah'ın kelâmını yüceltmek için, bu bitmeyen mücadelenin, 
dinmeyen savaşın karşılığında; mal, mülk, şan, şeref, rütbe, geçici dünyalık 
elde etme düşüncesi aklından geçmez. 

"Inananlar Allah yolunda savaşırlar, küfredenler ise tâğüt yolunda 


savaşırlar..." (en-Nisâ, 4/76). 

Bütün bunlardan anlaşılıyor ki, Allah, ancak kendi rızası için olan cihadı 
kabul eder. Nefsâni arzulardan, kavmiyetçi kinlerden, kabilecilik 
taassubundan kopan savaşı değil... Yeryüzündeki her canlı, hayatını devam 
ettirmek için çırpınıp durur. Fıtri gayesine ulaşmak için gece gündüz 
demeyip çalışır. fakat müslümanın çırpınış ve çalışması başka gayelere 
yöneliktir. O, yani, Islâm'a inanıp, onun sistemine bağlanan kimse, her 
şeyden önce Islâm inkılâbının gayesi olan Hakkıgetirmek için canla başla, 
malla Allah yolunda cihad eder. Bütün gücüyle şer güçleri yıkmak, fitne ve 
fesat tohumlarının yeryüzünde yayılmasına engel olmak için çalışır. "Fitne 
yok olup din ve hâkimiyet yalnız Allah'ın oluncaya kadar" cihad eder. Işte 
Islâmi cihad budur. 


CİHÂD EMİRİ 


Arapça'da "cihâd" kelimesi; bir amaca ulaşabilmek için, kişinin elinden 
gelen her türlü çabayı sarfetmesi anlamına gelir. "Kutsal savaş" ile eş 
anlamlı değildir. Bundan daha geniş bir anlamı vardır ve her türlü çabayı 
içerir. Savaş, cihadın bir bölümü veya yerine göre bir safhasıdır. Dille, 
kalemle, malla veya bizzat savaşa katılarak Allah yolunda yapılan tüm 
mücadeleler, hatta kişinin; Allah'ın emirlerini yerine getirme hususunda 
kendi nefsiyle mücadelesi, ıstılah olarak cihâd kavramına girer. 

"Emir" ise, bir kavmin veya memleketin başı, reisi, genel vali ve ordu 
komutanı gibi anlamlara gelir. 

Buna göre "cihâd emiri"; cihâdı başlatmak veya yönetmekle görevli kimse 
dernektir. Duruma göre, devlet reisi bu işi yürütebileceği gibi, kendi yerine 
bir başkasını görevlendirmesi de mümkündür. Bu durumda "veliyyü'l-emr- 
(devlet reisi)"nin, savaşta askeri sevk ve idare etmesi için ordunun başına 
tayin ettiği kimseye "cihâd emiri" denir. (Maverdi, el-Ahkâmü's-Sultâniyye, 
37; Ö. N. Bilmen, "Istılahatı Fıkhiyye Kamusu ", II, 341). 

Savaş için tayin edilen kumandanın makamına "İmâre ale'l-Cihâd — Cihâd 
Emirliği" denir. 

Cihâd emirliği iki kısımdır; Biri "imâret-i hâssa (özel anlamda emirlik)"tir 
ki, yalnızca orduyu idareye ve harp işlerini yönetmeye mahsustur. Diğeri, 
"imâret-i âmme (genel emirlik)"tir. Savaşı idare, ganimet mallarını taksim, 
barış sözleşmesi imzalama gibi bütün cihâd işlerini kapsayan emirliktir. 
(Mâverdi, a.g.e.,37;Ö.N.B. a.ge,, III, 341) 

Harbe lüzum görülüp de bir ordu veya bir seriyye gönderileceği zaman 
"veliyyü'l-emr"in ilk yapacağı iş, bunların başlarına bir "emir (komutan)" 
tayin etmektir. Çünkü askeri sevk ve idare etmek, yönetimindekileri 
gözetmek, orduda birlik ve beraberliği sağlamak, gerekli hükümleri 
uygulamak için bir "emir"e ihtiyaç vardır. Zira her hâdisede devlet 
başkanına müracaat edilmesi bir takım zorlukları doğurabilir. (Ö. N. 
Bilmen, a.g.e., III, 361) 

Savaş; cesaret, iyi bir sevk ve idare, ganimetleri taksim hususunda hakkı 
koruma, güvenilir olma, hesap ve yazı bilme gibi hasletlere dayanır. Bu 
yüzden devlet başkanı; bu iki görevi (savaşı yönetme, ganimetleri taksim) 
bir şahsa verebileceği gibi, ayrı ayrı kimselere de verebilir. Bu konuda 
ehliyet ve ihtisas aranır. 


Şayet "veliyyü'l-emr", ganimetlerin taksimini "emir-i harb (savaş emiri)" ile 
"emir-i kısmet (ganimeti paylaştırma emiri)" olmak üzere, tayin edeceği iki 
şahsa verirse, bu hususta bunlardan herhangi biri yalnız başına hareket 
edemez; taksimi birlikte yapmaları icabeder. 

"Cihâd emirliği"ne tayin edilecek zatın; adil, iyi bir yönetici, savaş 
siyasetini bilen, harb usulüne âşinâ, helâl ve haramı tanıyan, şefkat ve 
cesaretle muttasıf tehlikeleri umursamaz bir şekilde atılmaktan sakınan biri 
olması gerekir. Zira bu özellikleri taşımayan bir kimsenin, "emir" tayin 
edilmesiyle umulan faydalar sağlanamaz. 

Harbe kumandan tayin edilen zat, ordu içinde bulunma ihtimali olan 
casusları ve askerin maneviyatını bozacak zararlı davranışlarda 
bulunabilecek şahısları temizlemesi, orduyu teftiş ve kontrol etmekle 
meşgul olması icabeder. 

"Emir"in soy ve fikir bakımından kendi soy ve fikrinde olanlara kendi 
mezhebinde bulunanlara meyletmemesi, soy, fikir ve mezhepte ayrı olanlara 
sırt çevirmemesi: ufak tefek bazı hâdiselere gereğinden fazla önem verip işi 
büyütmek suretiyle ihtilaf ve ayrılıklara yol açmaması gerekir." (Mâverdi, 
a.g.e., 39) 

"Cihâd emiri", devlet başkanının vekilidir. İslâm'da devlet başkanına itaat 
bir görev olduğu gibi; onun vekiline de itaat bir görevdir. Hatta fertler, 
emirin emrettiği veya yasakladığı şeylerin faydalı olup olmadıklarına 
bakmaksızın ona itaat etmeleri gerekir. Çünkü bu şekilde içtihada dayanan 
hususlarda devlet başkanı veya vekiline itaat gereklidir. Meselâ: Emir, 
orduyu teşkil eden su taşıyıcıları, sağ cenah temsilcileri, sol cenah 
temsilcileri vb. gruplara "hiç birinin harp halinde diğerine yardım için 
bulunduğu noktayı terketmemesini" tenbih edecek olursa, bu grupların 
yerlerinden kımıldamamaları gerekir. İsterse bu gruplardan birinin düşman 
tarafından yenilgiye uğratılmasından endişe duyulsun (Ö. N. Bilmen, a.g.e., 
TI, 362) 

"Emir"in emrettiği veya yasakladığı şeylerin Allah'a karşı bir masiyet yahut 
helâk olmayı gerektiren, uygun olmayan bir davranış olduğu herkes 
tarafından kabul edilirse, bu takdirde kendisine itaat gerekmez. Çünkü 
Yaratan'a karşı gelmeyi gerektiren hususlarda, yaratılana itaat edilmesi caiz 
değildir. "Üstün, kanuna aykırı emirlerine uyulmaz" kuralı mâlümdur. Buna 
rağmen böyle masiyeti gerektiren bir emir veya yasaklama durumunda sabır 
ve tahammül gösterilir, isyandan kaçınılır. 

Yukarda anılan durumlar, müslümanların, kendilerinden olan bir yönetici 


(veliyyü'l-emr) tarafından yönetildikleri dönemlere mahsustur. Ülkeleri 
istilaya uğramış, başlarına tâğutlardan biri geçmiş olan müminlerin eli kolu 
bağlı oturmaları kendilerine yakışmaz. Bu durumda da bir cihad emirinin 
başkanlığında cihad etmeleri üzerlerine farzdır. Cihadı terketmeleri Allah'ın 
emirlerine karşı gelmek demektir. Bu cihadın mutlaka silâhla yapılması da 
şart değildir. Zamanı gelinceye kadar; dille, kalemle,malla, ve akla 
gelebilen her türlü vasıta ile yapılabilir. Tâ ki müminler, aralarından 
kendilerine önderlik yapacak birini hazırlayıp, onun etrafında birlik 
olsunlar. Böyle biri görev yüklenince de ona muhalefet etmek, yahut ona 
yardım etmemek cihadı terketmek demektir. Normal zamanlarda devlet 
reisine itaat nasıl farz ise, bu durumda da müminlerin çevresinde 
birleştikleri "lider" yani cihad emirine itaat farzdır. 


CİHADIN CEŞİTLERİ 


1- Nefs'e Karşı Cihad Şüphesiz en güç cihad, insanın nefsiyle ve 
nefsinin arzularına karşı yaptığı cihaddır. Müslüman, gerçek cihadı nefsine 
karşı verir. Nefsine karşı cihadı kazanamayan, düşmanın karşısına çıkmak 
için kendisinde güç ve cesaret bulamaz. Hz. Peygamber Tebük seferinden 
dönüşte ashabına şöyle buyurmuştu: " Küçük cihaddan büyük cihada 
dönüyoruz" (Adüni, Keşfu'l-Hafâ', I, 425). Bu hadisinde Hz. Peygamber, en 
kalabalık bir ordu ile katıldığı Tebük seferini "küçük cihad" olarak 
vasıflandırırken; nefse karşı verilecek mücadeleyi "büyük cihad" olarak 
nitelendirmektedir. " Hakiki mücahid nefsine karşı cihad açan kimsedir" 
(Tirmizi, Cihad, 2) hadisi de aynı manayı ifade etmektedir. 

Aynı meâlde başka hadis-i şerifler de vardır. Bütün bunlar bize, insanın 
nefsi ile, nefsinin boş ve mânâsız, hatta gayr-ı meşrü istekleri ile mücadele 
etmesinin cihad olarak değerlendirildığını göstermektedir. 

2- Tlim Ile Cihad 

Gihad'ın başka bir çeşidi de ilim ile yapılan cihaddır. Dünyadaki bütün 
kötülüklerin sebebi cehalettir. Hakk'a ulaşmak isteyen herkesin cehaletten 
kurtulması, ondan uzaklaşması gerekir. 

Bilginin ortaya koyduğu delillerin gönüller üzerinde icra ettiği tesiri silâh 
gücü ile temin etmek mümkün değildir. Onun için şöyle buyurulmuştur: 

"Ey Muhammed! Insanları Rabbi'nin yoluna, hikmetle, güzel öğütle çağır; 
onlarla en güzel şekilde tartış. Doğrusu Rabbin, kendi yolundan sapanları 
daha iyi bilir. O, doğru yolda olanları da en iyi bilir. " (en-Nahl 16/125). 
Temeli ilim yoluyla tebliğ ve davete dayanan Islâmiyette, bu tebliğ 
faaliyetinin adı "ilim ile cihad"dır. Bu usüle "Kur'an ile cihad" da denilir. En 
güzel mücadele şekli Kur'an'ın mücadele şeklidir. Bunun için Cenâb-ı 
Hak:"Sen kâfirlere uyma, uyanlara karşı Kur'an ile büyük bir cihadla cihad 
et" (el-Furkan, 25/52) buyurmuştur. Ayet-i kerimede Kur'an ile cihadın 
"büyük cihad" olarak belirtilmesi, Kur'an'ın ilim ile cihad konusuna ne 
kadar önem verdiği göstermektedir. Hak ve hakikatı, en tehlikeli zamanda 
bile, hiç bir şeyden korkmadan ve çekinmeden olduğu gibi söylemek de bir 
çeşit cihaddır. Rasülullah (s.a.s.) bu konuda şöyle buyurmuştur: 

"Zalim bir hükümdar karşısında hak ve adaleti açıkça söylemek, büyük bir 
cihaddır. " (Ibn Mâce, Fiten, 4011) 

3- Mal Ile Cihad 


Mal ile cihad, Allah Teâla'nın insana ihsan etmiş bulunduğu mal ve servetin 
yine Allah (c.c.) yolunda harcanması demektir. 

Bilindiği gibi dünyada her iş para ile yapılmaktadır. Hakkın korunması ve 
zafere ulaşılması da yine paraya bağlıdır. Bunun için mal ile cihadın önemi 
büyüktür. Müslümanların, Islâm'ın yücelmesi hakkın muzaffer olması için 
her türlü mal, servet ve paralarını bu yolda fedâ etmeleri mal ile cihaddır. 
Hz. Peygamber'in, mal ile cihad hususundaki teşvik edici sözleri ashabı 
kiramı harekete geçirmiş ve kendileri yoksulluk içinde sıkıntılı bir hayat 
geçirirken, mal ile cihad farızasını edâ edebilmek için elde avuçta ne varsa 
getirip Rasülullah'a vermişlerdir. Bu konuda Kur'an-ı Kerim'de de pek çok 
ayeti kerime vardır. Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 

"Iman edip hicret eden, Allah yolunda mallarıyla, canlarıyla cihad eden, 
(mücâhidlere) yer veren ve yardım edenlerin hepsi birbirinin vekilıdır. " (el- 
Enfal, 8/72). 

"..Allah yolunda mallarınızla, canlarınızla savaşın. Bilseniz bu sizin 
hakkınızda ne kadar hayırlıdır. " (et-Tevbe, 9/41). 

"Allah, mallarıyla, canlarıyla mücadele edenleri derece bakımından 
oturanlardan üstün kılmıştır. " (en-Nisâ, 4/95). 

4- Savaşarak Cihad Yapmak 

Cihad, müslümanlara farzdır. Her müslümanın nefsi ile, ilim ve malı ile 
sürekli cihad yapması, böylece dinin korunması, Hakk'ın galip kılınması 
için çalışması gerekir. Bazen "Ilây-ı kelimetullah" yani Allah adının 
yüceltilmesi dinin korunup yayılması içinde elde silâh düşmanla savaşmak 
icab edebilir. Bu en büyük cihaddır ve müslümanlara farzdır. Hattâ cihad 
denildiği zaman ilk akla gelen husus, düşmanla sıcak savaşa girmektir. 
Cenâb-ı Hak şöyle buyurmuştur: 

"Sizinle savaşanlarla; Allah yolunda siz de savaşın. Fakat haksız yere 
saldırmayın." (el-Bakara, 2/190) 

Bu ilâhi emir Allah yolunda, Islâm uğrunda savaşmanın ve Islâm yurdunu 
düşmana karşı korumanın cihad olduğunu bize ifade etmektedir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de bir hadis-i şeriflerinde; ganimet elde etmek, şan ve 
şöhrete ulaşmak, mevki ve makam elde etmek için yapılan savaşın cihad 
olmadığını, cihadın, Allah (c.c.)'ın adının yüceltilmesi (I'lây-ı kelimetullah) 
için yapılan savaş olduğunu haber vermiştir. 

Çağımızda bir takım gruplar her ne kadar savaşsız bir dünyanın özlemini 
dile getirmekte ve bunun için açık veya gizli savaş aleyhtarı faaliyetler 
sürdürmekte iseler de, bu hiç bir zaman, binlerce yıldan beri devam eden 


gerçeği değiştirmeyecek ve savaşlar sürüp gidecektir. Cenâb-ı Hak bu 
değişmez gerçeği aşağıdaki ayet-i kerimede bize haber vermiştir: 
"Hoşunuza gitmediği halde, savaş size farz kılındı. Hoşunuza gitmeyen bir 
Şey, hakkınızda hayırlı olabilir. Hoşunuza giden bir şey de, hakkınızda kötü 
olabilir. Bunları Allah bilir, siz bilemezsiniz." (el-Bakara, 2/216). 

"Savaşan, ancak kendi öz canı için savaşmış olur. Allah hiç bir şeye muhtaç 
değildir. " (el-Ankebut, 29/6). 

Islâm dini müslümanlara şerefli bir hayat yaşatmayı hedef edinmiştir. Bu 
sebeple bu dinin emrettiği savaş, savunma savaşı, zâlimlerden mazlumları 
kurtarma savaşı, her yere adalet götürme savaşı ve müslümanların 
haysiyetini koruma savaşıdır. Kur'an-ı Kerim'de: 

"Kendilerine karşı savaş ilân olunduğunda zulme uğrayanlara cihad 
etmeleri için izin verildi. Hak Teâlâ onlara yardıma hakkıyla Kadirdir." (el- 
Hac, 22/39) buyurulup meşrü savunma savaşına izin verilirken her an 
savaşa hazır olmak da emredilmiştir. 

Savaşın önemini ısrarla belirten Islâm dini ve onun yüce kitabı, barışın da 
gereğine işaret etmekte, barış teklifi düşmandan geldiği takdirde tavız 
vermeden teklifin yerine getirilmesini istemektedir: 

" Eğer onlar barış isterlerse sen de onu kabul et. Allah'a güven ve dayan." 
"Her şeyi işiten, herşeyi hakkıyla gören O'dur. Onlar seni aldatmak 
isterlerse, şunu kesin olarak bil ki, Allah sana yeter. Seni,yardımlarıyla ve 
müminlerle destekleyen O'dur." (el-Enfâl, 8/63). 

Islâm, müslümanlara yapılan tecavüzlerin hiç birinin karşılıksız 
bırakılmamasını istemektedir: 

"O halde, size karşı tecavüz edenlere siz de aynıyla mukabele edin. " (el- 
Bakara, 2/194). 

Yeryüzünde fitne kalmayıncaya kadar müslümanların cihada devam 
etmelerini isteyen Islâm, savaş hukukunu da en güzel şekilde tanzim 
etmiştir. Allah Teâlâ'nın: 

" Andlaşma yaptığınızda Allah'ın ahdini (andlaşma hükümlerini) yerine 
getirin." (en-Nahl, 16/91) 

"Haddi aşmayın, Allah haddi aşanları sevmez." (el-Bakara, 2/190) 
buyurması; Peygamber Efendimiz'in cephe gerisinde bulunan kadın, çocuk, 
ihüyar ve din adamlarının öldürülmemesini, savaşçılara işkence 
edilmemesini çapulculuk yapılmamasını istemesi, Islâm savaş hukukunun 
temel kuralları olmuştur. 

Dinimizin müslümanlara farz kıldığı cihadın fazileti ve bu emri yerine 


getirenlerin Allah katında ulaşacakları yücelikler Kur'an-ı Kerim'de şöyle 
haber verilmektedir: 

"Allah Teâlâ, Cennet'e karşılık müminlerin canlarını ve mallarını satın aldı. 
Onlar Allah yolunda savaşırlar. Savaş meydanında şehit ve gazı olurlar. 
Allah'ın bu öyle bir vâdidir ki, Tevrat'ta da, Incil'de de, Kur'an'da da sabittir. 
Kim Allah'tan daha çok vadıni yerine getirir? Yaptığınız bu hayırlı alış 
verişten dolayı sevinin. Işte büyük kurtuluş budur." (et-Tevbe, 9/111) 

"Ey mü'minler! Sizi çetin bir azabdan kurtaracak bir ticaret yolu göstereyim 
mi? O da şudur: Allah'a ve Rasülüne iman eder ve Allah yolunda 
mallarınızla, canlarınızla savaşırsınız. Bir bilseniz bu iş sizin için ne kadar 
hayırlıdır. Bu takdirde Allah sizin günahlarınızı mağfiret eder, altlarından 
ırmaklar akan cennetlere ve Adn Cennetlerindeki hoş konutlara koyar. Işte 
büyük kurtuluş budur." (es-Saf, 6/10-12). Cihadın fazileti hakkında Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de şöyle buyurur: 

"Rasülullah'a: "-hangi iş daha hayırlıdır?" diye soruldu. " Allah'a ve 
Peygamberine iman etmektir. " dedi. 

"-Sonra hangisi faziletlidir, denildi: Allah yolunda cihaddır" cevabını verdi 
sonra "hangisidir?" sorusuna karşı da: "-Makbül olan hac'dır, " buyurdu" 
(Buhâri, Iman, 18) 

Abdullah b. Mes'ud şöyle anlatıyor: "Rasülullah'a: -Yâ Rasülallah, Allah 
katında hangi iş daha sevimlidir? diye sordum. -Vaktinde kılınan namazdır, 
dedi. -Sonra hangisidir? dedim. -Anne ve babana iyilik etmendir, buyurdu. 
Sonra hangisidir? sorusuna da: -Allah yolunda cihaddır, cevabını verdi." 
(Buhâri, Cihad, 1) 

Ebü Zerr (r.a.)'den şöyle rivayet edilmiştir: "-Ya Rasülallah, hangi amel 
daha faziletlidir?" dedim. "Allah'a iman etmek ve onun yolunda 
savaşmaktır" buyurdu. (Riyâzü's-Sâlihin, Il, 531). 

Bir adam Peygamberimiz (s.a.s.)'e geldi ve: "-Insanların hangisi efdaldır?" 
diye sordu. Rasülullah; "-Allah yolunda malı ve canı ile cihad eden mümin 
kişidir" buyurdu (Buhâri, Cihad, 2) 

Elde silâh, din ve Islâm diyarı uğrunda hudut boylarında nöbet beklemenin 
asıl bir görev olduğunu ve bunun Allah Teâlâ'yı ziyadeşiyle memnun 
ettiğini bildiren Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 

"Hudut ve Islâm diyarının muhafazası için bir gün, bir gece nöbet 
beklemek, bir ay (nafile olarak) gündüz oruç tutup gece namaz kılmaktan 
daha hayırlıdır." (Müslim, Imâre,163; Tirmizi, Cihad 2) 

"Iki çeşit gözü, Cehennem ateşi yakmaz: Biri Allah korkusundan ağlayan 


göz; diğeri Allah yolunda nöbet beklerken uyumayan göz. " (Tirmizi, 
Fezâilü'l-Cihad, 12) 

Görüldüğü gibi cihad ilâhi bir emir olup kadın erkek bütün müslümanlara 
farzdır. Bu farzı yerine getirenler Cenâb-ı Hakk'ın hoşnutluğunu kazanacak 
ve ahirette yüce mertebelere ulaşacaklardır. 

Cenâb-ı Hak: 

"Siz de düşmanlara karşı gücünüzün yettiği kadar kuvvet ve (cihad için) 
başlanıp beslenen atlar hazırlayın" (el-Enfâl, 8/60) buyurarak müslümanlara 
her zaman cihad için hazırlıklı olmalarını emretmiştir. 

Işte bütün bu ayet ve hadislerin ışığında cihad, dünya ve dünya malı için 
olmayan, Kelime-i Tevhid'in kabulü ve gönüllere yerleşmesi için gösterilen 
cehd ile bunun neticesinde kazanılan kardeşliğin adıdır. Cihad; insanları, 
kula kul olmaktan kurtarıp Allah'a kul etmeğe davet edişin ve bu uğurda 
çekilen sıkıntıların adıdır. Cihad, insanları, sınıf, zümre, parti ve bütün 
beşeri hegemonyalardan kurtarıp Allah'ın hâkimiyeti altına gönül rızası ile 
davet etmenin adıdır. Kinsiz, kansız ve mutlu bir Islâm toplumu oluşturmak 
için gösterilen ihlaslı hareketin adıdır. Cihad, her ferdin, kendisini 
günahlardan arındırıp Allah'a istiğfar etmesi, Allah'a yönelmesi, Allah'a 
yönelen insanlardan oluşan bir dünya kurması ve bu dünyada kendisi ve 
insanlar için yalnız Allah'ın hâkimiyetini istemesi ve bunun için devamlı 
hareket halinde olmasıdır. Cihad, eskiden yapılan ve pişmanlık duyulan 
bütün yanlış işlerin aksini yapma gücüdür. Cihad, zimmete geçirilen bütün 
hakları geri iade edebilmektir. 

Cihad, terkedilen hukukullahı telâfi etmektir. Cihad, nefis ve bedendeki her 
türlü taklıdi terk etmektir. 

Rasülullah (s.a.s.)'ın torunu Hz. Hasan der ki: "Adam Allah uğrunda cihad 
eder. Halbuki bir kılıç vurmamış bulunur. Sonra Allah uğrunda cihadın 
hakkı da; hak ve ihlâsa yakın bulunması, haksızlıktan ve kötü niyetlerden 
gücü yettiği oranda kusur ve ilgisızlıkten uzak bulunmasıdır." 

Cihad, insanları baskı ve zorlamadan korumak ve kurtarmaktır. Zorlama ve 
baskı olmayan Islâm'a, insanları davet ederek Allah'ın adını yüceltmektir. 
Cihad, herkesi, mensubu olduğu akideden zorla çıkarmaya çalışmayıp, 
hakkın kabulü ve yayılışına engel olmak isteyen ve gücünün yettiğine baskı 
yapan hak düşmanlarının kovulması ve her türlü engelin kaldırılması ile, 
sağlam kalp ve dosdoğru düşünen bir akıl için belirlenmiş en güzel nizamı, 
yani Islâm'ı hâkim kılmaktır. Cihad, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in yaşayıp tebliğ 
ettiği Islâm'a yapışarak Allah yolunda kendini ve. malını feda etmiş, orta 


yolu seçmiş, aşırılıktan sakınmış ilâh olarak Allah'ı ve onun hâkimiyetini 
tanımış, Islâm'ı bütün dinlerin üstünde ve tamamlanmış tek din kabul 
ederek bu dini müdafaa ve yaşanılır kılmak için çalışmak demektir. Bunun 
için Islâm'da mutlak surette, öldürme, intikam, din değiştirmeye zorlama 
yoktur. Düşmanı yenmek, onun kuvvet ve gücünü bertaraf edip, dinde 
serbest olarak Allah'ın hükmüne tabi tutmaktır ki, işte Allah'ın adını 
yüceltmek için yapılan cihad şekillerinden birisi de budur. 

Cihad, ne bir savunma savaşı ne düşmana saldırıda bulunup onu imha etme 
savaşıdır. Kıtal ve kan dökme değildir. Yahut bir üstünlük ve egemenlik 
kurarak insanları boyunduruk altına alma savaşı da değildir. 

Insanlarla mücadele ve insanlar arası savaş ilişkilerini anlatan pek çok 
kelime varken, Islâm bu kelimeleri cihad kavramı yerine kullanmadı. 
Meselâ, harp, kıtal, ezâ kelimeleri cihad kelimesinin yerini tutmamaktadır. 
Islâm niçin eskiden Araplar'ın kullandığı harp vb. gibi kelimeleri almadı da 
yepyeni bir ifade olan cihad tabirini aldı. Bunun birinci sebebi, harp tabiri 
şahsi menfaatler, polemik oyunlar için ateşi sönmeyen, yangını çağlar boyu 
milletlerin, kabilelerin içinden çıkmayan kıtal anlamında kullanılmıştır. 
Harplerde genellikle, kişisel ve toplumsal kinler hâkim olmuştur. Harplerde 
fikir endişesi, bir akideyi galip kılma çabası göze çarpmaz. 


CİLBAB" NEDİR? 


Islâmi kadın elbisesi tipi sözkonusu olunca, günümüzde en çok tartışılan 
konulardan biri de, "cilbab" ın ne olduğu konusudur. Biz bu konuyu en 
geniş şekliyle araştırıp anlatmayı deneyecegiz. Ta ki, bu konuda artık 
tartışma olmasın ve müslümanlar bu doğrultuda bir adım daha ilerlesinler. 
Bilindiği gibi Kur'ân-ı Kerim'de erkek elbisesi konusunda detaylı açıklama 
bulunmadığı halde, kadın kiyafeti konusunda detaylı sayılacak emir ve 
yasaklar vardır: Kadınlara zinetlerini ve zinet yerlerini açmamaları, 
başörtülerini yakalarını kapatacak biçimde üzerlerine atmaları, zinetlerini 
duyurmak için ayaklarını yere vurmamaları, "cilbablarını" üzerlerine 
sarkıtmaları ve süslü püslü sokaga çıkmamaları emredilmiştir ki, bunlar işin 
teferruatına kadar belirtilmesi anlamını taşır. Bunlara bir de Resülullah 
Efendimizin açıklamaları eklenirse. kadın kiyafetinin, üzerinde ne kadar 
önemle durulması gerektiğini anlamış oluruz. 

Nür Süresi'ndeki bir âyette Allah (c.c.): "Kadınlar, başörtülerini, yakalarını 
örtecek biçimde başlarına örtsünler" (Nür (24) 31.) emrini vermiştir. Bu 
âyetten daha sonra gelen "Ahzâb" âyeti ile de Allah "...Mü'minler'in 
kadınlarına da söyle, cilbablarını üzerlerine sarkıtsınlar, yaklaştırsınlar." 
(Ahzâb (33) 59.) emrini vermiştir. Işte daha sonra gelen bu "cilbab" âyeti, 
önceki ile aynı şeyi anlatmış olmayacağına göre, birincisinde anlatılan 
başörtüsüne ilâve bir örtü ve elbise emrediyor demektir. İşte Islâm bilginleri 
bu noktadan ve bu âyetin işin başında anlaşılıp uygulanma biçiminden 
hareket ederek, "cilbab" hakkında çeşitli yorum ve tanımlamalar 
getirmişlerdir. Biz önce onları görecek, sonra da bir sonuca varmaya 
çalışacağız. 

Tefsirlere ve klasik Arapça sözcüklere baktığımızda, "cilbab" için şu 
değişik tanımların yapılmış olduğunu görürüz: Kamis (üstlük), kadınların 
başlarını ve göğüslerini örttükleri ridadan küçük, başörtüden büyük elbise; 
milhafe yani çarsaf, milhafeden küçük geniş elbise, kadının normal 
elbiselerini örttüğü üst elbise, vücudu baştan ayağa örten elbise; mikna'a, 
yani peçe, başörtünün üzerinden örtülen rida; peştemalve rida, kadının 
bulüzünün ve başörtüsünün üzerinden büründüğü çarsaf.. (Örnek olarak bk. 
Zâdü'I-mesir VN/422 ve Sabuni N/382. Bu tanımlar "cilbâb" kelimesinin 
pekçok tefsirden çıkarılan tarifinin özetidir. Öyleki, bunların dışında bir 
tanımı yok gibidir.) "Cilbab" için söylenenlerin farklı olanları bunlardan 


ibarettir. 

Görüleceği gibi bu tanımlarda genellikle belirlenen ortak özellik "cilbab"'ın 
giyilenden çok, bürünülen ve normal giysinin üzerine atıverilen bir üstlük 
olduğudur. 

Tefsircilerimiz bize cilbab'ın nasıl giyildiğini ve uygulama biçimini de 
anlatırlar. Meselâ: 

Ibnü'1-Cevzi: Başlarını ve yüzlerini örterler. 

Ebü Hayyan: "cilbablarını idnâ etsinler" ifadesi, bütün bedenin örtülmesini 
anlatır. "Üzerlerine" denmekle de yüzleri kastedilmiştir. Çünkü Cahiliyyet 
Döneminde kadınların açık olan yerleri yüzleri idi. 

Ebu's-Su'üd: Kadın cilbabı başına atar, ve kenarını da göğsüne sarkıtır. Bu 
âyet; kadınlar herhangi bir sebeple çıkarlarsa, yüzlerini ve bedenlerini 
örterler anlamına gelir. 

Süddi de: Bir gözleri hariç, bütün yüzlerini kapatırlar, demiştir. 

Ibn Kudâme: Cilbab (giyilmeyerek) entari üzerinden kuşanılır. 

Ibn Abbas: Kadınlar hür olduklarının bilinmesi için tek gözleri hariç, 
başlarını ve yüzlerini örterler. 

Ibn Şirin: Ubeyde es-Sem'âni'ye cilbabın niteliğini sordum: Bir çarsaf alıp 
kuşandı. Başının tamamını kaşlarına kadar örttü. Sol gözünü açık bırakarak 
yüzünü de örttü: (İşte cilbab böyle kuşanılır demiş oldu.) (bk. Zâdü'I-mesir 
V/250; Ebu's-suüd VU/81; ibn Kudâme, el-Mugni 1/602; Ebü Hayyân, el- 
Bahru'l-muhit V/250; Sabüni, Ravâyi N/283, 381.) 

Elmalılı, âyette geçen: "cilbablarını sarkıtsınlar, yaklaştırsınlar" ifadesini 
anlattıktan sonra şunları ekler: 

"Bu açıklamada da iki şekil vardır: Birisi, kaşlarına kadar başlarını 
örttükten sonra, büküp yüzünü de örtmek ve sadece tek bir gözünü açık 
bırakmak. (Bizler yetiştiğimiz zaman validelerimizin tesettür tarzı bu idi.) 
Ikincisi de, alnının üzerinden sıkıca sardıktan sonra burnunun üzerinden 
dolayıp, gözlerinin ikisi de açık kalsa bile, yüzünün ekserisini ve göğsü 
tamamen örtmüş bulunmakdır. (1310'da Istanbul'a geldiğim zaman, Istanbul 
hanımlarının, bir peçe eklemek ve elde açık bir şemsiye bulunmak şartıyla 
tesettür tarzları da bu idi). (Elmalılı, Hak Dini V/3928.) 

Gilbabda renk önemli midir? Ne örtünme âyetleri, ne de onları açıklayan 
hadisler, kadınların, şu, ya da bu renkte cilbab giymeleri gerektiğini 
söylememişlerdir. Buna göre kadın ister siyahtan, isterse beyazdan cilbab 
edinir. 

Ancak ilk müslüman hanımlar ve özellikle de Resülullah'ın dönemindeki 


sahabi kadınlar cilbabın görev ve esprısını çok iyi kavradıklarından olacak 
ki, genellikle siyah rengi tercih etmişlerdir. Meselâ Ümmü Seleme 
Annemiz: "Cilbab âyeti indigi zaman, Ensâr kadınları siyah giysilere 
büründüklerinden ötürü, başlarında kargalar. varmış gibi çıktılar" (Cessâs, 
Ahkâmü'i-Kur'ân NI/372; Sabüni N/382.) demiştir. 

Şairler de cilbabı hep siyah olarak düşünmüş olacaklar ki, siyah ve koyu 
renkli konuları cilbaba benzetegelmişlerdir. 

Sonra, cilbabın verdiğimiz tariflerinden de anlaşılacağı gibi, cilbabın asıl 
görevi kadının zinetlerini örtmesi ve dışarıda kadının çekiciliğini 
azaltmasıdır; bunu ise koyu renkler daha güzel yaparlar. Buna göre; farz ya 
da vâcip veya sünnet değildir ama, cilbabın koyu renkten olması daha 
güzeldir, denebilir. 

Bundan olacak ki, büyük Tefsirci Alüsi şunları söyler: 

"Sonra bilesiniz ki, bana göre günümüzde ileri düzeyde (müreffeh) hayat 
süren bir çok kadının, evlerinden çıkarken, üst elbise olarak giydikleri 
örtülerde (cilbab olamayacakları gibi), gösterilmesi yasaklanan zinetler 
türündendir. Çünkü bunlar nakışlı desenli ve göz alıcı giysilerdir. Bana göre 
erkeklerin, kadınlarına böylece çıkma izni vermeleri, bundan hoşlanmaları 
ve kadınlarının yabancı erkekler arasında bu şekilde dolaşması, gayret, yani 
övülen kıskanma azlığındandır. Bu, yaygın bir musibet halini almıştır. 
Böyle yaygın musibet haline gelen şeylerden biri de, kadınların, 
kayınbiraderlerinden sakınmamaları, kocalarının da buna aldırmamaları, 
hattâ çoğu zaman da bunu bizzat kandilerinin emretmeleridir... Bütün 
bunlar Allah'ın Resülü'nün müsaade etmediği şeylerdir. Lâhavle ve-lâ 
kuvvete illâ billah..." (Alüsi, XVNI/146.) 

Bütün söylenenleri gözönünde bulundurduğumuzda, sonuç olarak cilbab 
için şunlar söylenebilir: 

1. Cilbab, kadının evinden çıktığında başörtüsünün de üzerinden büründüğü 
bir dış elbisesi ve üstlüktür. 

2. Cilbab'in bütün vücudu örtmesi, genellikle en uygun model olarak 
görülmüştür. En azı, yakaları örtecek kadar büyük bir başörtüsü olmasıdır. 
3. Cilbab'ın asıl fonksiyonu, kadının vücut hatlarını ve süsünü örtmek 
suretiyle, bakanlara iffetli ve namuslu bir kadın olduğunu hatırlatmasıdır. 

4. Cilbab'da renk emredilmiş olmamakla beraber, siyah ya da koyu renkli 
olması daha makbuldur. 

5. Yurdumuzda giyilen kadın giysisi modellerinden cilbabın târifine en 
uygun olanı, çarşaf ve Doğu'daki "ihram"dir. Atkı ve omuzlarla beraber 


belden yukarısını örten geniş başörtüler ve Karadeniz Bölgesinin mendilleri 
de bazı tariflere göre cilbab sayılabilir. 

6. Çünkü cilbab, atılan, sarkıtılan ve bürünülen bir giysi olarak tanımlanmış 
ve uygulanmıştır. 

7. Kara çarsaf iyi bir cilbab olmakla beraber, cilbab sadece kara çarşaftır, 
demek yanlıştır. Koyu renkli ve vücut hatlarını belli etmeyecek kadar geniş 
abaye gibi pardesüler de bele ve göğüslere kadar sarkan koyu bir başörtüsü 
ile birlikte "cilbab" sayılabilir. Cilbabin ilk uygulamalarından anlaşılan 
sekle göre kolsuz ve bürünülen bir elbise olduğu görülürse de böyle olması 
zorunda değildir. 

d) Kadın Elbisesinde Aranan Özellikler 

Islâm bilginleri kadının avreti ve elbisesi ile ilgili olan bütün âyet ve 
hadisleri gözönünde bulundurarak kadın elbisesi için aşağıdaki özelliklerin 
şart olduğunu belirlemişlerdir: 

I. "Cilbab" âyetinde anlatılan biçimde bütün bedeni örten bir elbise 
olmalıdır: Bundan sadece, fitne olmadığı zamanlarda eller ve yüz istisna 
edilebilir. 

2. Ince ve şeffaf olmamalıdır: Çünkü giyinmekten maksat, bedeni 
göstermemektir. Halbuki seffaf bir elbise vücudu gösterir, hattâ bazan daha 
cazip hale getirir. Dolayısı ile bu tür bir elbise giyen bayan "zinet yerlerini 
göstermesinler" emrine uymuş olmaz. Resülullah Efendimiz, ince bir elbise 
ile yanına giren baldızı Esma dan yüzünü çevirmiştir. (Ebü Dâvüd.) Âişe 
annemiz, ince bir başörtüsü ile gördüğü Abdurrahman kızı Hafsâ'nın 
başörtüsünü yırtmış ve ona kalın bir başörtü örtmüştür. (Ibn Sa'd, Tabakât 
V111/71-72; Muvatta' Lebs 6.) O zamanın imkânları ve kalın iplikleriyle 
örülen kumaşlar ince sayılabileceğine göre, günümüzde özellikle ilgi 
çekmek için yapılan şeffaf bezlerin durumu daha iyi anlaşılır. 

3. Dar olup, vücut hatlarını belli etmemelidir: Dar elbise giyen kadını 
Resülullah Efendimiz çıplak saymış ve cehennemlik olduğunu bildirmiştir. 
(el-Câmiu's-sağir 332.) Yine Efendimiz (s.a.s.) bazı "giyen çıplak" 
kadınlardan söz etmiş ve bunların Allah'ın lânetine ugrayacaklarını ve 
Cehenneme gireceklerini bildirmiştir. "Giyen çıplak" terimini Şerahsi:"Ince 
elbiseler giydiklerinden dolayı çıplak gibi olan kadınlardır", diye 
açıklamıştır. (Serahsi, Mebsüt VNI/155.) 

Hz. Ömer Halife iken halka dağıttığı bir çeşit elbisenin, vücut hatlarını belli 
edeceği için kadınlara giydirilmemesini emretmiştir.(Beyhaki N/234-35; 
Serahsi, Mebsüt X/155.) 


Kadının vücut hatlarını dışarı vuran elbiseye bakmak o uzuvlara bakmak 
sayılmıştır. 

Ibn Âbidin; "Kim bir kadını arkadan hayâle dalar ve kemiklerinin şekli 
belirecek derecede elbisesini görürse, Cennetin kokusunu duyamaz" 
hadisini delil tutarak, uzuvların şeklini belli eden elbise, kalın olsa ve cildi 
göstermese bile yasaktır, demiştir. (Ibn Âbidin.) 

4. Kokusunu yabancılar duymamalıdır: Yerinde de gördüğümüz gibi, Allah 
Resülü Efendimiz, kokuyu çok övmek ve tavsiye etmekle beraber, 
başkalarının duyacağışekilde koku sürünüp çıkan kadının zina etmiş gibi 
günah alacağını bildirmiştir. Koku sürünüp camiye giden kadının namazının 
kabul olunmayacağını haber vermiştir. (Ebü Dâvüd, teraccul 7; Tirmizi, 
edep 35; Nesai, zine35; Dârimi, isti'zân 18.) 

5. Erkek elbisesine benzememelidir: Allah Resülü Efendimiz, "erkeğe 
benzeyen kadına ve kadına benzeyen erkeğe Allah lânet etsin" buyurmuş ve 
böyle olanları evlerinize sokmayın, diye emir vermiştir. (Buhâri, Libas 62; 
Ebü Dâvüd, edep 53; Tirmizi, edep 34. ) 

Modem tıp da bu tür görünümlerin dengesizlik olduğunu ve gerek giyim 
kuşamda, gerekse tuvaletinde karşı cinse benzeme eğilimini 
"homoseksüellik"le açıklayarak, "seksüel stimulus bozuklukları" türünden 
değerlendirmesi, bu maddenin anlaşılması için çok ilginçtir. (Ayhan Songar, 
Psıkıyatri, Psikoloji ve Ruh Hastalıkları. ) 

6. Elbisenin kendisi de süslü olmamalıdır: Çünkü kadınların yabancılara 
zinetlerini göstermeleri âyetle yasaklanmıştır. Allah Resülü kendisine biat 
eden kadınlardan, cahiliyye kadınları gibi, zinetlerini göstererek 
çıkmamaları üzere biat almıştır. (Taberi 1/79; Heysemi, Mecma'ur-zevâid 
V1W42.) Kadının yabancıya göstermediği elbisesi istediği kadar süslü 
olabilir. 

7. Gayrı müslimlerin özel elbiselerine benzememelidir: Çünkü Efendimiz: 
"Kim hangi millete benzerse ondandır" (Ebü Dâvüd, libâs 4; Müsned N/50; 
Benzer bir hadis için bk. Tirmizi, isti'zân 7.) buyurmuş ve müslümanları 
devamlı, başkalarından ayrı olmaya çağırmıştır. 

8. Üzerinde Kur'ân-ı Kerim âyetleri işlenmiş olmamalıdır. (bk. Kal'aci, 
Mevsü'atü-fıkh-ı Ibrahim en-Nehai N/590-91. ) 

9. Ayakkabılar dikkat çekilecek derecede ses çıkaracak türden olmamalıdır. 
Allah (c.c.); "... Gizlediklerinin bilinmesi için ayaklarını yere vurmasınlar.." 
(Nür (24) 31.) buyurmuştur. 

Kadın süslü püslü elbiselerini namahremi olmadığı yerde, evinde, kocasının 


yanında giyecektir. 

Islâm sanıldığı gibi kadının süslenmesini ve güzel giyinmesini 
yasaklamamış, tersine izin vermiştir. Hattâ altın ve ipek gibi değerli takı ve 
kumaşları erkeğe yasaklarken kadınlara serbest etmiştir. Çünkü kadınlar 
tabiaten süslenmeye eğilimlidir. 


CİLBÂB 


Müslüman kadını baştan aşağı örten çarşaf, ferâce ve câr gibi dış 
kıyafet. Gerek Medine döneminde gerek daha sonra ki dönemlerde mümin 
kadınların evden dışarıya çıktıkları vakit üstlerine giydikleri bol ve geniş bir 
örtü olup, onları tanınmayacak şekilde örten bir nevi çarşaf demektir. 
Cilbab mümin kadınların Allah'ın tesettür emrine uymak için giydikleri dış 
örtünün Kur'an-ı Kerim'deki adıdır. 

Gilbab, mümin hanımların alâmetidir. Bunu giyen bir hanımın tanınması ve 
hakkında su-i zanna düşülmesi mümkün değildir. Zira cilbablı hanımların 
böyle bol ve geniş bir örtüye bürünerek saygıyı gerektiren bir dış kıyafetle 
tam tesettürlü olarak vakarla dolaşmaları, sokaktaki kadınlara sataşmayı 
huy edinen cahillere çekinme hissi verir. Böyle bir İslâmi dış kıyafet bu gibi 
kimselerin yapacakları edepsizliğe engel olur. (Ayrıca bk. Tesettür). 

Gilbab tabiri Kur'an-ı Kerim'in el-Ahzâb suresinde şöyle ifade buyrulur: 
"Ey Peygamber! hanımlarına, kızlarına ve müminlerin hanımlarına söyle, 
dışarı çıkarken üstlerine cilbablarını alsınlar. Bu, onların tanınmasını ve 
bundan dolayı incitilmemelerini sağlar. Allah, Gafürdur, Rahimdir. " (el- 
Ahzab, 33/59). 


CİMADA İNZAL OLMAMASI 


Bir erkek hanımıyla seviştiği veya öpüştüğü zaman gusül abdesti alması 
gerekir mi? Birleşmede boşalma olmazsa yine yıkanacaklar mı ? 
Sevişmekle ne kastediliyor?Cima mı yoksa çıplak ten teması (mubaseret-i 
galiza) mı? Biz her ikisine göre de açıklamaya çalışalım: Bir erkeğin 
karısıyla sırf oynaşması, öpmesi, tutması; çıplak ten temasında bulunması 
ile hanefi mezhebine göre ne abdestleri kaçar, ne de gusül yapmaları 
gerekir. Ancak bu eylemleri yâparken her hangi birinden mezi (ince kaygan 
sıvı) çıkması halinde çıkanın sadece abdesti bozulur, gusül yapması 
gerekmez. Cinsel organların birbirine değmesi halinde (sadece değmekle) 
Imam-i A'zam ve Ebü Yusuf'a göre her ikisinin de abdesti ve oruçlu iseler 
oruçları bozulur, gusletmeleri yine gerekmez. Sünnette kesilen deriye kadar 
duhul olması halinde ise, boşalma olsun olmasın, her ikisine de gusül 
gerekir. Rasülüllah Efendimiz: "iki sünnet yeri karşılaştığında gusletmek 
gerekir",( Müslim, hayz 22; Benzer hadisler Buhari, Ebü Davüd, Nesdi ve 
ibn Mâce'de de vardır. Ayrıca bk. el-Muharrar 1/134; Hadisin vurüd sebebi 
için bk. ibn Hamza, el-Beyân ve't-ta'rif, 1/57) buyurmuşlardır. Bu hadisin 
bazı rivayetlerinde "boşalma olmasa dahi" ilâvesi de vardır. Hanbeli ve 
Şâfii mezhebinden bazı âlimler "su ancak sudan gerekir", yani yıkanma 
ancak meni akarsa gerekir, anlamındaki bir hadise dayanarak, boşalma 
olmayan ilişkide yıkanmak gerekmez demişler; ancak bunun İslam'ın ilk 
yıllarında bir kolaylık göstermek üzere söylendiği, sonradan öbür hadisle 
neshedildiği o(hükmünün kaldırıldığı) cumhur (âlimler çoğunluğu) 
tarafından söylenmiştir.(Davudoğlu; Sahih-i Müslim Terceme ve Serhi 
N/1101 vd.) 


CİMÂ'NIN EDEPLERİ 


İslâmiyet insan yaratılışına uygun en tabii bir dindir. Bu nedenle 
müminleri evlenmeye teşvik etmiştir. Evlilik sayesinde cinsi arzular tatmin 
edilir, iffet ve namus korunur, neslin devamı mümkün olur. 

İslâm'a göre cimâ'ın da bir takım adâbı vardır. Bunlar; birleşmeden önce 
euzü-besmele çekmek; örtü altında olmak; kıbleye karşı olmamak; aybaşı 
halinde yapmamak, dübürden sakınmak, kadına yumuşak davranmak; o da 
ihtiyacını giderinceye kadar terketmemek; ikinci defa ilişkide bulunacaksa 
eteğini yıkamak; gecenin başlangıcında ilişkide bulunacaksa uyumadan 
önce yıkanmak, hiç değilse abdest alıp öyle uyumak; sevgi ve ilgiyi artırıcı 
hareketlerde bulunmak ve: 

"Allah'ım! Bizden ve bize vereceğin çocuktan şeytanı uzak kıl" diye dua 
etmek. Kim bu duayı okur da çocuğu olursa şeytan onu saptıramaz (Tecrid-i 
Sarih Tercümesi, XI, 303; Mansur Ali Nasıf et-Tâc, II, 3082; Gazâli, İhya", 
Kahire 1967, II, 63-65). 

İslâm cinsi arzuların meşru yoldan giderilmesini ister. Kadına dübürden 
yaklaşmayı yasaklaması Kur'ani nass ile belirlenmiştir. "Allah'ın size 
emrettiği yerden onlara gidin" (el-Bakara, 2/222) buyrulur. Bu bildiğimiz 
tenâsül yoludur. Arka yoldan yaklaşmak doğru değildir. Peygamber 
Efendimiz: "Hanımına arka yoldan yaklaşan kimse lanete uğramıştır." 
buyurur. Başka bir hadislerinde de: 

"Erkeğe veya kadına arka yoldan yaklaşan kimseye Allah, rahmet bakışıyla 
bakmaz" buyururlar (Mişkâtü'l-Mesâbih, II, 184). Böyle davranmak küçük 
livata olarak kabul edilmiştir. 

Adet gören veya lohusalık halinde bulunan kadınlarla cinsi ilişkide 
bulunmak haramdır. Nitekim: "Hayız zamanında kadınlarınızla cinsi 
münasebetten vazgeçin. " (el-Bakara, 2/222) ayeti bunu açıkça ifade 
etmektedir. Cinsi münasebetten sonra gusletmek farzdır. 


CİMRİLİK 


Harcanması gereken malı sarfetmekten kaçınmak, para ve malı çok 
sevdiğinden dolayı, başkasına bir şey vermekten çekinmek. 
Dinimiz, başta zekât olmak üzere bazı mali harcamalarda bulunmamızı 
emretmiştir. Aile bireylerinin bakımı, akrabaların görülüp gözetilmesi de bu 
emirler arasındadır. Çevremizdeki yoksullara imkân ölçüsünde mali yardım 
ise bir insanlık görevidir. Parası ve malı olduğu halde bir insan bu 
görevlerini yapmaz ve malını sarf etmekten çekinirse, cimrilik yapmış 
demektir. 
Cimriliğin başlıca sebebi aşırı mal hırsı ve gelecekte yoksul kalma 
korkusudur. Peygamberimiz: "Çocuk, cimrilik ve korkaklık sebebidir" 
buyurmuştur. Aşırı mal hırsı ve cimriliği yüzünden durmadan mal biriktiren 
ve tükenir endişesi ile hastalıklarında bile harcamayıp, dünyayı kendilerine 
zindan eden cimriler vardır. Halbuki mal Allah'ın nimetidir ve bu nimet 
yerli yerince harcanırsa Allah onu artırır. 
Cimriler, insanlar arasında da, Allah katında da sevimsiz ve aşağılık kişiler 
olarak görülür. Allah Teâlâ: 
"Onlar ki hem kıskanır, cimrilik ederler, hem de herkese cimrilik tavsiye 
ederler ve Allah'ın kendilerine fazlından verdiği Şeyleri saklarlar. Biz de 
böyle nimetleri gizleyen nankörlere hor ve rüsvay edici bir azap hazırladık. 
" (en-Nisâ, 4/37) buyurmuştur. 
Rasül-i Ekrem (s.a.s.) de şöyle buyurmaktadır: 
"Cimrilikten sakınınız. Çünkü cimrilik, sizden önceki milletleri helâk 
etmiştir. " 
"Her sabah gökten iki melek iner. Birisi: -İlâhi İnfak edene karşılığını ver; 
diğeri: -Allah'ım! Cimrilik edene de telef ver (malını yok et), diye dua 
ederler. " (Riyazü's-Salihin, I, 253). 
"...Cimri kişi Allah'a uzak, Cennet'e uzak, insanlara uzak ve Cehennem 
ateşine yakındır" (Tirmizi, Birr, 40). 
Cimriler hakkında söylenen sözler, cimrilerin insanlar arasındaki durumunu, 
çok güzel anlatmaktadır. 
Bişr b. el-Haris, cimriler hakkında şöyle demiştir: "Cimrinin yüzüne 
bakmak, insanın kalbini katılaştırır. Cimrilerle karşılaşmak müminler için 
belâdır" 
Yahya b. Muaz da şöyle demiştir: 


"Kötü kimseler olsalar bile, cömertler için herkesin kalbinde bir sevgi 
vardır. İyi olsalar bile, cimrilere karşı herkesin kalbinde yalnız nefret 
vardır." 

İbnu'I-Mutez'in cimrilik hakkındaki görüşü de şudur: "İnsan malına cimrilik 
ettiği nisbette şerefinden kaybeder." 

Mallarını kendileri için bile harcamaktan çekinen cimriler, Allah Teâlâ'nın 
kendilerine verdiği nimeti harcamamakla sadece kendilerini değil, eş ve 
çocuklarını da sıkıntıya sokarlar. Çevrelerindeki diğer insanlara fenalık 
yapmış olurlar. Çünkü, Allah'ın verdiği bu nimetlerde nafaka veya sadaka 
olarak diğer insanların da hakkı vardır. Bu hakkın sahiplerine verilmemesi 
zulümden başka bir şey değildir. Servet, Cenâb-ı Hakk'ın ihsanıdır. Allah 
(c.c.), serveti dilediğine verir, dilediğinden alır. Mal ve mülkün gerçek 
sahibi O'dur. Cimriler, bu şuura eremeyen insanlardır. 

Müslümanların, cimrilik konusunda, Allah Teâlâ'nın aşağıdaki ihtarını 
unutmamaları gerekir. Cenâb-ı Hak şöyle buyuruyor: 

" Allah'ın verdiklerinden cimrilik edenler, sakın bunun kendileri için hayırlı 
olduğunu sanmasınlar bilakis bu onların kötülüğünedir. Cimrilik yaptıkları 
şey, kıyamet günü boyunlarına dolanacaktır. Göklerin ve yerin mirası 
Allah'ındır. Allah işlediklerinizden haberdardır. " (Âl-i İmrân, 3/180). 

Beşer nefsi zayıftır, muhteristir. Ancak Allah'ın koruduğu kimseler bundan 
müstesnadır. Ancak imanla kendilerini mâmur edenler, bu cimrilik 
cehaletinden temizlenebilir, yeryüzünün zaruretlerinden kurtulabilir, 
menfaata karşı duydukları hırs kaydından vazgeçebilirler. Çünkü iman 
sahipleri, Allah'dan, maldan da üstün birşey umabilirler. Bu umulan şey 
Allah'ın rızasıdır. Mümin kalp; mal ile değil, iman ile mutmain olur; Allah 
yolunda infak etmekle fakir düşeceğinden korkmaz. Kendi hiç bir şey 
değilken Allah onu meydana getirmiş, vücut, göz, kalp, lisan ve sayısız 
nimetler bağışlamış ve mal sahibi yapmıştır. Bunlar Allah'a aittir. Öyle ise 
Allah'a güvenen birisi Allah yolunda ve Allah rızası için malını infak 
etmekten çekinmez. 

Ama kalp gerçek imandan yoksun olunca, infak etmeye veya sadaka 
vermeye teşebbüs ettiği zaman, her defasında, nefsinde bir cimrilik duygusu 
dalgalanmaya başlar, fakir düşeceğinden korkar. Böylece infak etmekten 
vazgeçer. Sonra onun hayatı emniyetsiz ve istikrarsız bir korku ve ihtiras 
Cehennemi haline gelir. 

Allah'a söz verdiği halde ahdine ihanet eden, verdiği söze vefa göstermeyip 
Allah'a karşı yalan söyleyen, hiç bir zaman kalbini münafıklıktan 


kurtaramaz. Ölçülü hareket etmek İslâm nizamının temel esaslarından 
birisidir. Aşırı müsrif davranmak da cimri davranmak kadar dengeyi bozar. 
İslâm, dengenin bozulmamasını öngörür: 

"Elini boynuna bağlayıp cimri kesilme, büsbütün de açıp tutumsuz olma. 
Yoksa pişman olur açıkta kalırsın. " (el-İsrâ, 17/29). 

Ayet-i Celilede cimrilik, ellerini boynuna bağlıyan bir insan gibi tasvir 
ediliyor. İsraf ise, elini son haddine kadar açıp elinde ve avucunda ne varsa 
dağıtmak şeklinde ifade ediliyor. 

Cimri insanın da, müsrif insanın da varacağı netice aynıdır. Cimriliğin de 
israfın da sonu pişmanlık duygusudur. Her şeyin en iyisi orta hallisidir. 

Orta yol, iman ahlâkı ile küfür ahlâkının sınırıdır: Cimrilik cehaletten gelen 
kara bir lekedir. İsraf ise şeytanın işini yapmaktır. Müsrifler şeytanın 
kardeşleri olarak tanıtılmaktadır. 

Cimrilik kelimesinin Kur'an'daki diğer bir karşılığı katur kelimesidir. Bu 
kelime, Türkçe'deki hasis kelimesini karşılamaktadır. Anlamı, eli sıkı, yahut 
çok cimri demektir. Kur'an'da, kişinin elindeki şeyleri çar-çur etmesi demek 
olan israfın zıddı olarak kullanılmıştır. 

"Ve onlar ki harcadıkları zaman, ne israf ederler, ne de cimrilik ederler; 
(harcamaları) bu ikisinin arasında dengeli olur. " (el-Furkan, 25/67). 
Cimrilik konusu, Allah'ın çok kötülediği bir haslettir. İman eden bir kimse 
asla cimri davranıp mal yığmaz. Tamahkâr davranmaz. Nefsinin 
cimriliğinden kendini kurtarır. Cimriliğin ve tamahkârlığın son derecesi 
olarak Kur'an'da bir kelime daha vardır. Bu kelime şih, şuh veya şihh'dir. 
Kelime güçlü bir kötüleme anlamında tamahkârlık ve cimrilik demektir. 

"O halde gücünüz yettiği kadar Allah'dan korkun. (O'nun öğütlerini) 
dinleyin. İtaat edin. Kendi iyiliğinize olarak harcayın. Kim nefsinin 
cimriliğinden (şuhhe nefsihi) korunursa işte onlar, kurtuluşa erenlerdir. " 
(et-Tegabün, 64/16). 

Bu ayete göre, cimrilik, nefsin kendisinde bulunan bir belâdır. Nefsi, bu 
belâdan ancak iman kurtarır. Allah'a ve âhiret gününe inanan insan, infak 
ederek nefsindeki bu cahili lekeyi temizler, bu belâdan kurtulur. Cimrilik 
belâsından kurtulamayan insan İslâmi bir hayata aşina olamaz. İslâmi 
hayata alışkın olmayan cimriler, Allah'ın rahmet hazinelerine sahip olsalar 
bile, biter korkusuyla cimrilik ederler. Halbuki Allah'ın hazineleri bitmez ve 
tüKerimez. 

"De ki, Rabbimin rahmet hazinelerine siz sahip olsaydınız tükenir 
korkusuyla yine de cimrilik ederdiniz. Hakikaten insan çok cimridir. " (el- 


İsrâ, 17/100). 
Bu cümle ile cimriliğin son haddi dile getiriliyor. Allah'ın rahmeti, her şeyi 
kaplamıştır. Onun ne bitmesinden ne de eksilmesinden endişe edilebilir. 


CİN,VE CİNLER 


li 


Cinlerin bir tek ferdine "cinni" denir. "cânn" kelimesi cin ile eşanlamdır. 
Gül ve ifrit cinlerin değişik türleridir. 
İslâm'dan önce Arabistan'da cinler, çölün "satyre" ve "nymphe"leri idi. 
Tabiat hayatının, insanların hükmü altına girmemiş ve düşman kalmış 
tarafını temsil ediyorlardı. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bey'ati esnasında 
cinler önemli ve bilinmeyen ilâhlar arasına girmekte idiler. Mekke Arapları 
cinler ile Allah arasında bir nesep yakınlığı bulunduğunu söylerler (es- 
Saffat, 37/158), onları Allah'ın ortakları mertebesine çıkarırlar (el-En'âm, 
6/128) ve onlardan yardım dilerlerdi. (el-Cumua, 62/6) 
Cinin varlığı Kur'an ve sünnet ile sabittir. Hayat sahibi yaratıklar yalnız şu 
madde dünyasındaki insanlarla, çeşitlerini bilemediğimiz hayvanlardan 
ibaret değildir. Bir de ancak peygamberlerin ve asfiyâ (dinde yüksek 
mertebe sahibi kimseler)'nın gördüğü varlıklar vardır ki, bunlar melekler ile 
cinlerdir. Bunlar çeşitli şekillere girecek vaziyette yaratılmışlardır. Melekler 
Allah'a itaattan asla ayrılmazlar. Göklerde bulunurlar, ancak Allahu 
Teâlâ'nın emriyle yeryüzüne iner, tekrar göklere yükselirler. Cinler ise, 
insanlar gibi yeryüzünde bulunurlar. Müminleri ve kâfirleri vardır. 
Meleklerin ve cinlerin varlığı, Kur'an ve sünnetle sabit olduğundan, bunları 
inkâr etmek, İslâm akidesini zedeler. 
Cinler de insanlar gibi mükellef olup onlara da peygamberler 
gönderilmiştir: "Ey cin ve insan topluluğu; size, içinizden, ayetlerimi 
anlatan ve şu (korkunç haşr) gününüzün geleceğini haber verip sizi 
korkutan peygamberler gelmedi mi?" (el-En'âm, 6/130) 
"Doğrusu biz (cinler) o hidayet rehberi (olan Allah'ın Peygamberini) 
dinlediğimizde hemen O'na inandık. Her kim bu suretle Rabbi'ne iman 
ederse o, ne hakkı eksilmekten, ne de zulme uğramaktan korkmaz. " (el- 
Cinn, 72/13) 
"Şu vakti de hatırla ki, cinlerden bir kısmını Kur'an dinlesinler diye sana 
sevketmiştik. Onlar (Peygamber'in huzurunda) Kur'an dinlemeye hazır 
olunca (birbirlerine): "Susunuz (dinleyiniz)"dediler. Kur'an okunması 
bitirilince de döndüler ve inzâr etmek üzere kavimlerine gittiler. Ey 
kavmimiz. dediler: Biz bir kitap dinledik. Musa'dan sonra indirilmiş. O, 
kendisinden öncekini tasdik ile hakka ve doğru bir yola hidâyet ediyor. Ey 
kavmimiz, Allah'ın davetçisine icabet ve ona iman edin ki, Allah 


günahlarınızdan bir kısmını mağfiret etsin ve sizi elem verici bir azaptan 
korusun; ve her kim Allah'ın davetçisi (Peygamberi)ne icabet eylemezse 
arzda aciz bırakacak değildir. Ve ona ondan başka sahip olacak veliler de 
yoktur. Öyleleri açık bir dalâlet içindedirler" (el-Ahkâf, 46/29-32) 

Hadis râvileri Rasülullah (s.a.s.)'ın, cin'i görüp görmediği konusunda farklı 
görüştedirler. Müslim'de, Abdullah İbn Mes'ud (r.a.)'dan rivayete göre, 
Peygamber Efendimiz cinni'lerin davetine icabet buyurmuş, onları görmüş 
ve irşad etmiştir. Buhâri ve Müslim'in, İbn Abbas'tan rivayetlerine göre ise, 
Hz. Peygamber ashabıyla "Ukaz" panayırına giderken "Nahle"de sabah 
namazını kıldırmış, bir grup cin gelip Kur'an dinlemiş ve müslüman 
olmuştur. Bu durumu Cenâb-ı Hakk, Hz. Peygamber Efendimize Cin 
süresinin ilk ayetlerinde haber vermiştir. (el-Cin, 72/1-3). 

Müfessir İmam Kurtubi, bu iki rivayeti şu şekilde yorumlar: İbn Abbas'ın 
rivayetine göre, Hz. Peygamber o olayda, cinni görmemiş; onların Kur'an 
dinleyip müslüman olduklarını, Cenâb-ı Hakk daha sonra haber vermiştir. 
Fakat bu olayla İbn Mes'ud'un rivayet ettiği olay farklıdır. Nitekim İbn 
Mes'ud (r.a.) şöyle demiştir: "Bir gece Hz. Peygamber (s.a.s.) ile 
beraberdik. Derken aramızdan kayboldu. Vadilerde, dağlarda aradık 
bulamadık. O geceyi hep endişe içinde geçirdik. Nihayet sabah olunca bir 
baktık ki Hira* tarafından geliyor. "Ya Rasülallah dedik, sizi kaybettik. 
Aradık bulamadık. Bu yüzden bütün gecemiz endişe içinde geçti." şöyle 
buyurdu: "Bana cin(ler)den bir davetçi geldi. Onunla beraber gittim. Onlara 
Kur'an okudum" (Kurtubi, el-Cami'li-Ahkâmi'l-Kur'an, Beyrut 1967, XIX, 
2 vd.) 

Cinler gaybı bilemezler. (Sebe, 34/14) Allah'ın peygamberlerine bildirdiği 
şeyleri öğrenemezler: "Şüphe yok ki onlar (meleklerin sözünü) işitmekten 
kat'i surette azledilmişlerdir. " (eş-Şuarâ, 26/212) 

Cinler insanlardan önce yaratılmışlardır, Kur'an-ı Kerim'de çok zehirli bir 
ateşten yaratıldıkları haber verilir: 

"Cânnı da, daha önce çok zehirli ateşten yarattık. " (el-Hicr, 15/27) 

Cinlerin erkek ve dişi olanları vardır. Evlenirler, çoğalırlar, yerler, içerler. 
İhtiyarı, genci vardır. Cinler de mükellef olup insanlar gibi Allah'ın emir ve 
yasaklarına uymak zorundadırlar: "Ben cinleri ve insanları ancak ibadet 
etsinler diye yarattım. " (€z-Zariyat, 51/56). 

Cinlerin yaratılışları6 türlü şekillere girmeye, ağır işler görmeye elverişlidir. 
Nitekim Kur'an'da ifade olunduğuna göre (en-Neml, 27/39), Hz. Süleyman 
Belkıs'ın tahtını Yemen'den getirmek isteyince, bir cin, daha sen 


makamından kalkmadan ben sana onu getiririm, benim herhalde buna 
yetecek gücüm var demiştir. Süleyman (a.s.) Kudüs'te, getirilecek taht 
Yemen'deydi. Onu bir saniyede getirmek büyük bir hız ve güce sahip olmak 
demekti. Süleyman peygamber, cinleri ağır ve güç işlerde çalıştırmıştır. 
"Süleyman (a.s.)'ın önünde, Rabbı'nın izniyle iş gören bazı cinler de vardı. 
İçlerinden kim bizim emrimizden ayrılıp saparsa ona çılgın azabdan 
tattırdık. " (Sebe, 34/12). 

Şeytan da cinlerdendir. Allahu Teâlâ kendisini Hz. Adem (4.s.)'e secde 
etmekle mükellef tutmuş; şeytan ise, kendisinin ateşten, Adem'in topraktan 
yaratıldığını ileri sürerek secde etmemiştir. Bunun üzerine Allahu Teâlâ onu 
rahmetinden kovmuş o da kâfir olmuştur (el-Bakara, 2/24) Şeytanların 
amiri durumundaki şeytana İblis denir. Şeytan, insanları azdırmak için 
çeşitli yollara başvurur. Ondan sakınmak gerekir: 

"Ey Ademoğulları, Şeytana tapmayın. Çünkü o sizi Rabbınız'dan ayıran bir 
düşmandır, diye size emretmedim mi?" (Yasin, 36/60) 

"Şeytan sizin için yaman bir düşmandır. Bu sebeple siz de onu düşman 
edinin. " (el-Fatır, 35/6). 

Hz. Peygamber (s.a.s.) de şöyle buyurmuşlardır: 

"Allah sizden her biri için, bir cinni arkadaş kılmıştır. " Ashab: "Size de mi 
yâ Rasülallah?" diye sorduklarında, Rasülullah: "Bana da ancak Allah ona 
karşı bana yardım etti de, o (cin) müslüman oldu, artık o, bana ancak hayır 
emrediyor. " buyurdu. (et-Tâc, V, 233). 

Bu hadisten anlaşılıyor ki, şeytan insanı saptırır. E |-i Sünnet inancına göre, 
şeytan, insanın vücuduna da, aklına da zarar verir. 

Felsefecilerin çoğu, özellikle İbn Sina ve Farabi cinlerin varlığını kabul 
etmezken; bazıları bunu kabul etmişlerdir. Bunlar cinlere süfli ruhlar adını 
vermektedirler. Bunların ervâh-ı felekiyyeden daha süratli cevap 
verdiklerini fakat onlardan daha zayıf olduklarını iddia etmişlerdir. 

Buna karşılık peygamberlere inanan ve belli şeriatlara sahip olan milletler, 
cinlerin varlığını tereddütsüz kabul etmişler; ancak mahiyetleri hususunda 
farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Kimileri; cinler, havâi, yani rüzgârdan 
yaratılmış, çeşitli şekillere girebilen canlılardır, demişlerdir. Bazıları ise 
bunların, cevher olduklarını; â'râz* ve ecsâm olmadıklarını söylemişlerdir. 
Bu cevherleri de mahiyetleri muhtelif bazı kısımlara ayırmışlardır: Bazıları 
iyi, salih ve hayırseverdirler. Bazıları ise kötü, aşağılık ve 
kötülükseverdirler. Sayılarını ancak Allah bilir. 

Bazı fırkalar da cinlerin cisim olmakla beraber, mahiyetlerinin farklı, 


sıfatlarının bir olduğunu söylemişlerdir. Sıfatları ise uzayda yer 
kaplamaları; uzunluk, genişlik ve derinlik gibi üç boyutlu olmalarıdır. 
Cinler; latif, keşif, ulvi ve süfli kısımlara ayrılırlar. Hevâi cism-i latiflerin, 
mahiyet itibariyle, diğer cisim türlerine benzemesi imkânsız bir olay 
değildir. Binaenaleyh bunların, kendilerine özgü ilimleri vardır, insanların 
yapamayacakları acaip ve zor işleri yapabilir, çeşitli şekillere girebilirler. Bu 
da Cenâbı Allah'ın onlara bu gücü vermesi sayesinde olur. Bazı fırkalar da, 
cisimlerin mahiyet itibariyle birbirine eşit olduğunu, hayat için bünyenin 
şart olmadığını söylemişlerdir. İmam Ebu'l-Hasan el-Eş'ari ile izleyicileri bu 
görüştedirler. 

Mu'tezile ise bu görüşü ve buna paralel olarak cinlerin varlığını kabul 
etmemiştir. Bunlar, hayat için bünyenin şart olduğunu, zor işler yapabilmek 
için bünyenin katı olmasını bir şart olarak ileri sürmüşlerdir. Bu görüş, 
çoğunluk tarafından reddedilmiştir. Çünkü bu görüşte olanlar, harikulâde 
olayları inkâr, varlığı kitap ve sünnet ile sabit olan şeyleri reddetmiş 
oluyorlar. 

Cinler de, İslâm dini açısından iki kısımda incelenirler: Mümin olanlar, 
kâfir olanlar. İnsanlar gibi cinler de, Peygamberimize iman ile 
mükelleftirler. Çünkü Peygamberimiz onlara da gönderilmiştir. Binaenaleyh 
ona iman eden, müminler grubuna dahil olur; müminlerle birlikte Cennet'e 
girer. Ona iman etmeyenler ise şeytanlarla beraber olur; Cehennem'i boylar. 
Cinler islâm dini ile mükellef oldukları için, onların da bundan haberleri 
olması ve İslâm dininin onlara da tebliğ edilmesi lâzımdır. İşte burada 
cinlerle peygamberimizin temas şekli ortaya çıkıyor. 

Cinler henüz peygamberimizin bi'setinden haberdar değillerken göğe çıkar, 
mele-i âlâ'da konuşulan şeyleri kulak hırsızlığı ederek çalarlardı. Buna bir 
çok şey ilâve eder, insanlara aktarırlardı. Peygamberimizin bi'setinden 
cinlerin haberi yoktu. Her zamanki gibi gökten bir şeyler öğrenmeye 
kalkıştılar; fakat yakıcı ateşlerle, şiddetli bekçilerle karşılaştılar. Bundan 
irkilerek sebebini araştırmaya başladılar. Yeryüzüne akın ettiler. İçlerinden 
bir grup, Peygamberimiz'i ashabı ile birlikte Nahle'de namaz kılarken 
buldu. Okuduğu Kur'an'ı dinlediler; güzelliği ve mükemmelliği karşısında 
hayret ettiler. Bunların üç ilâ on veya dokuz nefer oldukları ifade 
edilmektedir. 

Peygamberimiz (s.a.s.) onlara İslâm'ı öğretti (Müslim, 1, 332; Kitabu's- 
Salat, hadis no: 150-153; Ebü Davüd, 1,10, hadis no: 39). Şurasını hemen 
hatırlatmak gerekir ki cinler, bize tamamen aykırı yaratıklardır. Onların 


İslam ile mükellef olmalarının şekli nedir; bunu ancak Allah ve Rasülü 
bilirler. Bize sadece buna inanıp iman etmek gerekir. 


CİN 


Gizlenmek, gizli kalmak, gözle görülmeyen gizli kuvvetler. 
Cinlerin bir tek ferdine "cinni" denir. "cânn" kelimesi cin ile eşanlamdır. 
Gül ve ifrit cinlerin değişik türleridir. 
Islâm'dan önce Arabistan'da cinler, çölün "satyre" ve "nymphe"leri idi. 
Tabiat hayatının, insanların hükmü altına girmemiş ve düşman kalmış 
tarafını temsil ediyorlardı. Fakat Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bey'ati esnasında 
cinler önemli ve bilinmeyen ilâhlar arasına girmekte idiler. Mekke Arapları 
cinler ile Allah arasında bir nesep yakınlığı bulunduğunu söylerler (es- 
Saffat, 37/158), onları Allah'ın ortakları mertebesine çıkarırlar (el-En'âm, 
6/128) ve onlardan yardım dilerlerdi. (el-Cumua, 62/6) 
Ginin varlığı Kur'an ve sünnet ile sabittir. 
Hayat sahibi yaratıklar yalnız şu madde dünyasındaki insanlarla, çeşitlerini 
bilemediğimiz hayvanlardan ibaret değildir. Bir de ancak peygamberlerin ve 
asfiyâ (dinde yüksek mertebe sahibi kimseler)'nın gördüğü varlıklar vardır 
ki, bunlar melekler ile cinlerdir. Bunlar çeşitli şekillere girecek vazıyette 
yaratılmışlardır. Melekler Allah'a itaattan asla ayrılmazlar. Göklerde 
bulunurlar, ancak Allahu Teâlâ'nın emriyle yeryüzüne iner, tekrar göklere 
yükselirler. Cinler ise, insanlar gibi yeryüzünde bulunurlar. Müminleri ve 
kâfirleri vardır. Meleklerin ve cinlerin varlığı, Kur'an ve sünnetle sabit 
olduğundan, bunları inkâr etmek, Islâm akidesini zedeler. 
Cinler de insanlar gibi mükellef olup onlara da peygamberler 
gönderilmiştir: "Ey cin ve insan topluluğu; size, içinizden, ayetlerimi 
anlatan ve şu (korkunç haşr) gününüzün geleceğini haber verip Sizi 
korkutan peygamberler gelmedi mi?" (el-En'âm, 6/130) 
"Doğrusu biz (cinler) o hidayet rehberi (olan Allah'ın Peygamberini) 
dinlediğimizde hemen O'na inandık. Her kim bu suretle Rabbi'ne iman 
ederse o, ne hakkıeksilmekten, ne de zulme uğramaktan korkmaz. " (el- 
Cinn, 72/13) 
"Şu vakti de hatırla ki, cinlerden bir kısmını Kur'an dinlesinler diye sana 
sevketmiştik. Onlar (Peygamber'in huzurunda) Kur'an dinlemeye hazır 
olunca (birbirlerine): "Susunuz (dinleyiniz)"dediler. Kur'an okunması 
bitirilince de döndüler ve inzâr etmek üzere kavimlerine gittiler. Ey 
kavmimiz. dediler: Biz bir kitap dinledik. Musa'dan sonra indirilmiş. O, 
kendisinden öncekini tasdik ile hakka ve doğru bir yola hidâyet ediyor. Ey 


kavmimiz, Allah'ın davetçisine icabet ve ona iman edin ki, Allah 
günahlarınızdan bir kısmını mağfiret etsin ve sizi elem verici bir azaptan 
korusun; ve her kim Allah'ın davetçisi (Peygamberi)ne icabet eylemezse 
arzda acız bırakacak değildir. Ve ona ondan başka sahip olacak veliler de 
yoktur. Öyleleri açık bir dalâlet içindedirler" (el-Ahkâf, 46/29-32) 

Hadis râvileri Rasülullah (s.a.s.)'ın, cin'i görüp görmediği konusunda farklı 
görüştedirler. Müslim'de, Abdullah Ibn Mes'ud (r.a.)'dan rivayete göre, 
Peygamber Efendimiz cinni'lerin davetine icabet buyurmuş, onları görmüş 
ve irşad etmiştir. Buhâri ve Müslim'in, Ibn Abbas'tan rivayetlerine göre ise, 
Hz. Peygamber ashabıyla "Ukaz" panayırına giderken "Nahle"de sabah 
namazını kıldırmış, bir grup cin gelip Kur'an dinlemiş ve müslüman 
olmuştur. Bu durumu Cenâb-ı Hakk, Hz. Peygamber Efendimize Cin 
süresinin ilk ayetlerinde haber vermiştir. (el-Cin, 72/1-3). 

Müfessir Imam Kurtubi, bu iki rivayeti şu şekilde yorumlar: Ibn Abbas'ın 
rivayetine göre, Hz. Peygamber o olayda, cinni görmemiş; onların Kur'an 
dinleyip müslüman olduklarını, Cenâb-ı Hakk daha sonra haber vermiştir. 
Fakat bu olayla Ibn Mes'ud'un rivayet ettiği olay farklıdır. Nitekim Ibn 
Mes'ud (r.a.) şöyle demiştir: "Bir gece Hz. Peygamber (s.a.s.) ile 
beraberdik. Derken aramızdan kayboldu. Vadılerde, dağlarda aradık 
bulamadık. O geceyi hep endişe içinde geçirdik. Nihayet sabah olunca bir 
baktık ki Hira* tarafından geliyor. "Ya Rasülallah dedik, sizi kaybettik. 
Aradık bulamadık. Bu yüzden bütün gecemiz endişe içinde geçti." şöyle 
buyurdu: "Bana cin(ler)den bir davetçi geldi. Onunla beraber gittim. Onlara 
Kur'an okudum" (Kurtubi, el-Cami'li-Ahkâmi'l-Kur'an, Beyrut 1967, XIX, 
2 vd.) 

Cinler gaybı bilemezler. (Sebe, 34/14) Allah'ın peygamberlerine bildirdiği 
şeyleri öğrenemezler: "Şüphe yok ki onlar (meleklerin sözünü) işitmekten 
kat'i surette azledilmişlerdir. " (eş-Şuarâ, 26/212) 

Cinler insanlardan önce yaratılmışlardır, Kur'an-ı Kerim'de çok zehirli bir 
ateşten yaratıldıkları haber verilir: 

"Cânnı da, daha önce çok zehirli ateşten yarattık. " (el-Hicr, 15/27) 

Cinlerin erkek ve dişi olanları vardır. Evlenirler, çoğalırlar, yerler, içerler. 
Ihtiyarı, genci vardır. Cinler de mükellef olup insanlar gibi Allah'ın emir ve 
yasaklarına uymak zorundadırlar: "Ben cinleri ve insanları ancak ibadet 
etsinler diye yarattım. " (ez-Zariyat, 51/56). 

Cinlerin yaratılışları6 türlü şekillere girmeye, ağır işler görmeye elverişlıdır. 
Nitekim Kur'an'da ifade olunduğuna göre (en-Neml, 27/39), Hz. Süleyman 


Belkıs'ın tahtını Yemen'den getirmek isteyince, bir cin, daha sen 
makamından kalkmadan ben sana onu getiririm, benim herhalde buna 
yetecek gücüm var demiştir. Süleyman (a.s.) Kudüs'te, getirilecek taht 
Yemen'deydi. Onu bir saniyede getirmek büyük bir hız ve güce sahip olmak 
demekti. Süleyman peygamber, cinleri ağır ve güç işlerde çalıştırmıştır. 
"Süleyman (a.s.)'ın önünde, Rabbı'nın izniyle iş gören bazı cinler de vardı. 
içlerinden kim bizim emrimizden ayrılıp saparsa ona çılgın azabdan 
tattırdık. " (Sebe, 34/12). 

Şeytan da cinlerdendir. Allahu Teâlâ kendisini Hz. Adem (4.s.)'e secde 
etmekle mükellef tutmuş; şeytan ise, kendisinin ateşten, Adem'in topraktan 
yaratıldığını ileri sürerek secde etmemiştir. Bunun üzerine Allahu Teâlâ onu 
rahmetinden kovmuş o da kâfir olmuştur (el-Bakara, 2/24) Şeytanların 
amiri durumundaki şeytana Iblis denir. Şeytan, insanları azdırmak için 
çeşitli yollara başvurur. Ondan sakınmak gerekir: 

"Ey Ademoğulları, Şeytana tapmayın. Çünkü o sizi Rabbınız'dan ayıran bir 
düşmandır, diye size emretmedim mi?" (Yaşın, 36/60) 

"Şeytan sizin için yaman bir düşmandır. Bu sebeple siz de onu düşman 
edinin. " (el-Fatır, 35/6). 

Hz. Peygamber (s.a.s.) de şöyle buyurmuşlardır: 

"Allah sizden her biri için, bir cinni arkadaş kılmıştır. " Ashab: "Size de mi 
yâ Rasülallah?" diye sorduklarında, Rasülullah: "Bana da ancak Allah ona 
karşı bana yardım etti de, o (cin) müslüman oldu, artık o, bana ancak hayır 
emrediyor. " buyurdu. (et-Tâc, V, 233). 

Bu hadisten anlaşılıyor ki, şeytan insanı saptırır. E |-i Sünnet inancına göre, 
şeytan, insanın vücuduna da, aklına da zarar verir. 

Felsefecilerin çoğu, özellikle Ibn Sina ve Farabi cinlerin varlığını kabul 
etmezken; bazıları bunu kabul etmişlerdir. Bunlar cinlere süfli ruhlar adını 
vermektedirler. Bunların ervâh-ı felekiyyeden daha süratli cevap 
verdiklerini fakat onlardan daha zayıf olduklarını iddia etmişlerdir. 

Buna karşılık peygamberlere inanan ve belli şeriatlara sahip olan milletler, 
cinlerin varlığını tereddütsüz kabul etmişler; ancak mahiyetleri hususunda 
farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Kimileri; cinler, havâi, yani rüzgârdan 
yaratılmış, çeşitli şekillere girebilen canlılardır, demişlerdir. Bazıları ise 
bunların, cevher olduklarını; â'râz* ve ecsâm olmadıklarını söylemişlerdir. 
Bu cevherleri de mahiyetleri muhtelif bazı kısımlara ayırmışlardır: Bazıları 
iyi, salih ve hayırseverdirler. Bazıları ise kötü, aşağılık ve 
kötülükseverdirler. Sayılarını ancak Allah bilir. 


Bazı fırkalar da cinlerin cisim olmakla beraber, mahiyetlerinin farklı, 
sıfatlarının bir olduğunu söylemişlerdir. Sıfatları ise uzayda yer 
kaplamaları; uzunluk, genişlik ve derinlik gibi üç boyutlu olmalarıdır. 
Cinler; latıf, keşif, ulvi ve süfli kısımlara ayrılırlar. Hevâi cism-i latiflerin, 
mahiyet itibariyle, diğer cisim türlerine benzemesi imkânsız bir olay 
değildir. Binaenaleyh bunların, kendilerine özgü ilimleri vardır, insanların 
yapamayacakları acaip ve zor işleri yapabilir, çeşitli şekillere girebilirler. Bu 
da Cenâbı Allah'ın onlara bu gücü vermesi sayesinde olur. Bazı fırkalar da, 
cisimlerin mahiyet itibariyle birbirine eşit olduğunu, hayat için bünyenin 
şart olmadığını söylemişlerdir. Imam Ebu'l-Hasan el-Eş'ari ile izleyicileri bu 
görüştedirler. 

Mu'tezile ise bu görüşü ve buna paralel olarak cinlerin varlığını kabul 
etmemiştir. Bunlar, hayat için bünyenin şart olduğunu, zor işler yapabilmek 
için bünyenin katı olmasını bir şart olarak ileri sürmüşlerdir. Bu görüş, 
çoğunluk tarafından reddedilmiştir. Çünkü bu görüşte olanlar, harikulâde 
olayları inkâr, varlığı kitap ve sünnet ile sabit olan şeyleri reddetmiş 
oluyorlar. 

Cinler de, Islâm dini açısından iki kısımda incelenirler: Mümin olanlar, 
kâfir olanlar. Insanlar gibi cinler de, Peygamberimize iman ile 
mükelleftirler. Çünkü Peygamberimiz onlara da gönderilmiştir. Binaenaleyh 
ona iman eden, müminler grubuna dahil olur; müminlerle birlikte Cennet'e 
girer. Ona iman etmeyenler ise şeytanlarla beraber olur; Cehennem'i boylar. 
Cinler islâm dini ile mükellef oldukları için, onların da bundan haberleri 
olması ve Islâm dininin onlara da tebliğ edilmesi lâzımdır. Işte burada 
cinlerle peygamberimizin temas şekli ortaya çıkıyor. 

Cinler henüz peygamberimizin bi'setinden haberdar değillerken göğe çıkar, 
mele-i âlâ'da konusulan şeyleri kulak hırsızlığı ederek çalarlardı. Buna bir 
çok şey ilâve eder, insanlara aktarırlardı. Peygamberimizin bi'setinden 
cinlerin haberi yoktu. Her zamanki gibi gökten bir şeyler öğrenmeye 
kalkıştılar; fakat yakıcı ateşlerle, şiddetli bekçilerle karşılaştılar. Bundan 
irkilerek sebebini araştırmaya başladılar. Yeryüzüne akın ettiler. Içlerinden 
bir grup, Peygamberimiz'i ashabı ile birlikte Nahle'de namaz kılarken 
buldu. Okuduğu Kur'an'ı dinlediler; güzelliği ve mükemmelliği karşısında 
hayret ettiler. Bunların üç ilâ on veya dokuz nefer oldukları ifade 
edilmektedir. 

Peygamberimiz (s.a.s.) onlara Islâm'ı öğretti (Müslim, 1, 332; Kitabu's- 
Salat, hadis no: 150-153; Ebü Davüd, 1,10, hadis no: 39). Şurasını hemen 


hatırlatmak gerekir ki cinler, bize tamamen aykırı yaratıklardır. Onların 
Islam ile mükellef olmalarının şekli nedir; bunu ancak Allah ve Rasülü 
bilirler. Bize sadece buna inanıp iman etmek gerekir. 


CİN İLE EVLENMEK CAİZ MİDİR? 


Cin insan gibi akıl ve şuur sahibi bir çeşit mahluktur. Yalnız nasıl 
olduğunu bilemeyiz, varlığında şüphe yoktur. Çünkü Kur'an-ı Kerim, te'vil 
götürmeyen açık bir ifade ile onların varlığından, küfür ve imanlarından söz 
ediyor. Bu bir gerçektir, varlıklarını inkar etmek küfürdür. 

Onlarla evlenme meselesine gelince, mümkün mü değil mi pek bilinmez. 
Onlarla evlenmekten söz eden, daha çok avamdır. Şimdiye kadar herhangi 
bir insanın cinlerle evlendiği sabit olmamıştır. Sorulduğu için bu mesele 
dile getirildi, yoksa üzerinde durmaya değmez ve onlarla evlenmek uzak bir 
ihtimal de olsa, fıkıh kitaplarımız onu ihmal etmemişler dile 
getirmemişlerdir; şöyle ki: 

Bir insanın bir hayvan ile, cins ayrılığı olduğu için evlenmesi caiz olmadığı 
gibi cinni ile de evlenmesi caiz değildir (el-Fetava'l-Hadisiyye). 


CİN VE ŞEYTAN 


Göremediğimiz manevi varlıklar sadece melekler değildir. Cinler ve 
şeytanlar da bizim görememize rağmen vardır. 
Cinler Allah'a ibadet, yani kulluk konusunda insanlar gibidirler. Ancak 
onların zamanı ve mekânı da bizimkinden ayrıdır. Meselâ kendi yıllarına 
göre yirmi yaşındaki bir cin bizim zamanımızla bin, hattâ binbeşyüz yıl 
öncesinden beri var olmuş olabilir. Meselâ Peygamberimizle görüşen cinin 
hâlâ yaşadığı söylenir. Yine bizim mekânımız, yani maddemiz onlar için 
boşluk hükmündedir. Onun için onların nüfüz edebilen, yani sizabilen 
ateşten yaratıldıkları bildirilmiştir. (bk. er-Rahmân (55) 15) 
Cinler de evlenir, ürer ve çoğalırlar. 
Bazı kötü ruhlu insanların sihir konusunda cinlerden yararlandıkları 
doğrudur. Ancak bu, sanıldığı ve korkulduğu ölçüde değildir. Inancı güçlü 
insanlara cinlerin zarar veremeyeceği bir gerçektir. Zaten Kur'ân-ı Kerim'de 
sihirle ugraşanlar için: "Allah'ın izni olmadan onlar kimseye zarar 
veremezler" (Bakara (2) 102) denir. Onların, çoğu zaman yalan 
söylediklerini de yine Kur'ân-ı Kerim'den öğreniyoruz. Bu sebeple piyasada 
cinlerle sihir yaptığını veya yapılanları etkisiz hale getirdığını söyleyenlerin 
çoğunun, aslında böyle birşeyle ilgisi yoktur. Cinlerle ilişki kurabilenleri, 
onların en fazla binde biri kadardır. Bunların çoğu da cinler tarafından 
kandırılmakta ve yanlış bilgi vermektedirler. 
Zamanımızda cahil kesim insanları ve özellikle de kadınlar bu tür insanlara 
akın etmekte, onlara milyonlar akıtmakta ve onları bir kâhin sayıp, gaybı 
bilebileceklerine inanmaktadırlar. Halbuki, bunların hepsi büyük günahtır. 
Hattâ bazıları insanı küfre, yani dinden çıkmaya kadar götürür. 
Ancak her nasılsa cinlerin etkileyebildiği bir takım insanlar ve cinleri 
etkileyip onların etkilerini zararsız hale getiren bir takım insanlar da yok 
değildir. Ama bu ikinciler yaptıkları karşılığında para almazlar ve bunun 
istismarını yapmazlar. 
Şeytan da insanları sürekli Allah'a başkaldırmaya çağıran bir kötü ruhânidir. 
En büyük özelliği, inatçılığı yüzünden Allah'ın dediğini yapmamasıdır. 
Cinlerin de şeytanların da varlığını Kur'ân-ı Kerim haber vermektedir. Bu 
yüzden onlara inanmamak da küfrü gerektirir. Çünkü özellikle cinlerden 
sözeden başlı başına bir cin süresi dahi vardır. Artık onların varlığını 
mikrop gibi şeylerle açıklamak yanlış bir yoldur. 


Şeytan, Allah'a rakip olabilecek bir güç değil, insanlardan kimin iyi, kimin 
kötüyü seçeceğinin belli olması için Allah tarafından yaratılıp, eylemlerine 
izin verilen bir varlıktır. Allah isteseydi onu yaratmayabilirdi. Ancak o 
zaman kötülüklerden kaçınmanın önemi kalmazdı. 


CİNSEL İLİŞKİDE HARAMLAR - HELÂLLER : 


Bu konu başlıbaşına bir kitap ve araştırma konusu olduğundan, biz bu 
mevzuda söylenmesi gerekenlerin tümünü söylemeye çalışmayacak, bazı 
tereddütlü ya da önemli noktalara deginmekle yetineceğiz. 

Bu konuda hiç unutulmaması gereken en önemli nokta, insanın yaradılış 
gayesidir. Insan Allah'ın yüceliği karşısında kendi güçsüzlügünü 
kabullenmesi ve her hareketini Allah'a kulluk olarak yapması için yaratılmış 
bir varlıktır. Öyleyse yemesi, giymesi yatması ve kalkması gibi, cinsel 
ilişkisi de ibâdet olarak yapılmalıdır. Haramdan sakınmak, Allah'ın 
nimetinden helâl olarak yararlanmak, yapacağı hayırlı işler için fikrini 
meşgul eden cinsel arzuyu, sağlam düşünebilmek için gidermek, koca 
karının, karı da kocanın hakkını ödemek ve en önemlisi müslüman nesli 
yetiştirmek amacıyla yapılan meşru bir cinsel ilişki ibâdettir ve insana 
aldığı zevkler yanında sevap da kazandırır. "Kişinin zevkini yaşamasında 
hiç sevap olur mu ?" diye soran sahabiye Allah Rasülü Efendimiz; "O suyu 
haram bir yere akıtsaydı, günah olmayacak mı idi? Öyleyse helâlından 
akıtması da sevaptır" buyurmuştur.(Müslim, zekât 52; Ebü Dâvüd, tatavvu' 
12; edep 160; Müsned V/167,168.) 

Öbür yönüyle insan, arzu ve şehvetinin esiri olup, sırf zevki için yaşar hale 
gelmemelidir. Bu, ondaki hayvani güçleri geliştirir, meleki güçleri zayıflatır 
ve insanı alçaltır. Halbuki, bütün zevkler gibi cinsel ilişki zevki de bir gaye 
değildir, bir gaye için yaratılmış insana Allah'ın bir hediyesidir. Insandan, 
neslini sürdürmesini istemiş ve bunu Allah'ın istediği doğrultuda yapması 
halinde kendisine cennet vadedilmiştir. Ise cinsel ilişki zevki gibi peşin bir 
avans da verilmiş ve sanki öbür âlemde alabildiğine tadacağı zevklerden, 
daha dünyada iken ona parmak ucuyla hafifçe tattırılmıştır. Ya da yorucu 
çabalarla yüce bir gayeye ulaşması istenen insana, gönül eglendirme 
türünden çerez takdim edilmiş ve asıl ziyafetin sonda olduğu bildirilmiştir. 
Tıpkı zor birise kosulan çocuklara, işi sonuna kadar götürmeleri için verilen 
oyuncaklar gibi. O çocuğun verilen işi bırakıp bu oyuncakla eglenmesi, 
oyuncağın veriliş amacına ne derece zitsa, insanın cinsel zevklerini gaye 
olarak görüp, sırf onlarla meşgul olması da yaratılış gayesine o derece zittir. 
Şimdi vereceğimiz bilgilerde bu açınin gözönünde bulunduiulması gerekir. 
Tutma ve bakma konusunda karrkoca arasında avret olan bölge yoktur.(Ibn 
>bidin VU367) Hz. Ömer'in oğlunun; "bana göre birbirinin organlarına 


bakmaları daha iyidir, çünkü bu cinsel ilişkinin tadıni artırır," dediği 
nakledilir. Fakat Ayni; "bu sözün, onun sözü olduğu kesin değildir" der. 
Tutma konusunda câiz değildir diyen yoktur. Ebü Yüsuf; "Ebü Hanife'ye 
sordum ki, erkek karısının organını tutsa, kadın da kendisine karşı tahrik 
etmek için kocasının organını ellese, bunda bir sakınca var mıdır2 O da 
bana; hayır, yoktur. Hattâ bu sevaptır ve ecrin büyük olmasını sağlar dedi". 
Hanımı ile ilişkide bulunurken, onu tanıdığı güzel bir kadın diye hayâl edip, 
onunla sevişiyor gibi cima yapmasının haram olmadığını söyleyenler vardır. 
Ancak Ibn Âbidin; bizim kurallarımıza göre bunun helâl olmaması gerekir, 
çünkü bu, suyu şarap olarak düşünüp içmeye benzer. Onun haram olduğu 
açıktır. Öyleyse öbürü de helâl olmamalıdır" der. ( Ibn ilbidin VI/372.) 
Doğru olan da bu olsa gerektir. 

Cinsel ilişkide kullanılan kremler, ya da yağlandırıcıların, domuz yağı gibi 
haram madde içermedikten sonra, helâl olmadığını gösteren bir delil yoktur. 
Ancak bu normal eşlere tavsiye edilmeyecek bir durumdur. Allah bu iş için 
tabi nemlendirici yaratmayı ihmal etmemiştir. 

Cinsel ilişkinin yasaklanan, ya da tavsiye edilen bir şekli yoktur. Ne var ki, 
tabiilik dini olan İslam'ın, bu konuda da tabii olanı tercih edeceği açıktır. 
Üreme organından olmak üzere, karı ile koca hangi tür ilişkiden zevk 
alıyorlarsa onu uygularlar. Ayakta, otururken, yatarken, arkadan, önden, 
altta, üstte; hangisini isterlerse öyle yaparlar. Ancak üzerlerinin örtülü 
olması Islâmi bir edep ve emirdir." Allah ise utanmaya en lâyık olandır" 
(Fetâvây-i Hindiyye'de: "Oda küçük olursa (5-10) zira' yani yaklaşık(3 x 6 
m2) koca böyle bir odada cima maksadıyla karısını soyabilir. Bir kısım 
ulema karı kocanın bir odada tek başlarına soyunmalarında mahzur 
olmadığını söylemişlerdir." (Ibn Âbidin, Kunye'den, V/288). Ama bu, 
elbette cima ederken açık olabilecekleri anlamına gelmez. Hadis için bk. 
Buhâri, ilm 15, edep 68.) 

Karısına dübüründen yaklaşmak çok çirkin bir hareket ve haramdır. Insanın 
tabiatina, şeref ve onuruna aykırıdır. 

Erkeğin, şehvetini uyandırmak ve zevk duymak için, eliyle ya da butlarıyla 
kendi kendini tatmin etmesi helâl görülmemiştir. (Bu konuda Mü'minün 
(23) 7 ve Me'âric (70) 31 âyetleri ve tefsirlerine bakılabilir.) Haramlığını 
bazıları hafif, bazıları da kaba olarak nitelemişlerdir. Ancak erkeğin yanında 
karısı yoksa, ya da evli değilse, kalbi bununla meşgul oluyorsa ve harama 
düşme endişesi varsa, kendisini boşaltmanın, bunu âdet haline getirmemek 
şartıyla câiz olduğunu söyleyenler vardır. Hattâ, ciddi olarak harama düşme 


endişesi varsa ve bu yolla buna engel olunacaksa, bunun vâcip olduğunu 
söyleyenler de vardır. (Geniş bilgi için bk. Mahlüf, Fetâvâ 1/117,118.) 
Ancak Peygamberimizin bu konudaki tavsiyesinin, şehveti oruç tutmakla 
yatıştırmak olduğu unutulmamalıdır. (Söz konusu hadislerinde Rasülüllah 
Efendimiz: "Gençler! Evlilik külfetine hanginizin gücü yetiyorsa evlensin." 
Yapamayan oruç tutmalıdır. Çünkü onun (nefsi dizginleyici) kamçısı vardır" 
Buhâri, savm 10, nikâh 2, 3; Müslim, nikâh 1, 3; Ebü Dâvüd, nikâh 1) Bu 
yolla hem haramdan kurtulacak hem de sevap kazanacaktır. 

Erkeğin eli vb. şeylerle kendini tatmin etmesi caiz olmadığı gibi, kadının da 
bu yolla tatmin araması câiz değildir. Ancak koca, karısının eli ile ya da 
vücudunun diğer yerleri ile tatmin olabileceği gibi, karısını da bu yolla 
tatmin edebilir. (Serahsi, Mebsüt X/159.) 

Hastalık, zayıflık ve güçsüzlük gibi sebeple cinsel ilişkiye dayanamayan ve 
bu yüzden istemeyen kadınla cima etmek haramdır. (Ibn Âbidin, el- 
Uküdü'd-dürriyye 1/26.) 

Evlendiğinde karısıyla ilişkiye güç yetiremeyen erkek bir yıl beklenir. Bir 
yıl boyunca da, bir defa olsun, güç yetiremezse, karısı, istemesi halinde 
ayrılır, erkeği beklemeye zorlanamaz. (Ibn Âbidin, el-Uküdü'd-dürriyye 
30.) 

Mushaf bulunan odada cima etmenin sakıncası yoktur Çünkü 
müslümanlann evlerinde ve odalarında genellikle Mushaf bulunur. Ancak 
Allah'ın kelâmına karşı saygı duyulduğunu göstermek için Mushafin 
örtülmesi gerekir. (Ibn Âbidin, 1/266, el-Hediyyetü'l-Alâiyye 268.) 
Mescidlerin üzerinde cinsel ilişkide bulunmak mekruhtur. Çünkü mescidler 
semâya kadar mesciddirler. (Alâuddin Âbidin, el-Hediyyetü'l-Alâ'iyye 283.) 
Cimaya başlarken "besmele" çekerek,hadiste geçen "Bismillâh, Allahümme 
cennibnâ'ş-Şeytâne ve cennibi'ş-Şeytâne mâ-razektenâ" duasını okuması 
müstehaptır ve cimanın edeplerindendir. (Örnek olarak bk. Buhâri, bed'ul- 
halk 11; Müslim, talak 6, nikâh18) 

Kocası kendisini cimaya çağırdığında, karısının bunu özürsüz olarak 
reddetmesi, câiz değildir. Hattâ âdetli olması da bir özür değildir. Çünkü 
kocası onun, âdetli iken haram olan bölgesi dışında bir yerinden 
yararlanabilir. (Fetâvây-i Hindiyye (yazma) 611/45 Müslim, hayz 16, Nesâi, 
taharet 180; Ibn Mâce, taharet 124) Bu konuda özellikle kadının sözkonusu 
edilmesi, cimada erkeğin, kadından daha sabırsız olduğundandır. Yoksa 
kadının, kocasından cima isteme hakkıyok demek değildir. 

Karıkocanın, zaruret olmadıkça cinsel ilişki biçimlerini başkalarına 


anlatmaları haramdır. Peygamberimiz (s.a.s.) : "Şüphesiz ki, Kıyâmet 
Gününde, Allah'ın katında, emanete hiyanetin en büyüklerinden biri, 
karıkoca beraber düşüp-kalktıktan sonra, kocasının kadının sırrını 
yaymasıdır" buyurmuştur. (Müslim, nikâh 21; Davüdoğlu age VN/327 vd.) 
Emzikli kadınla cimada bulunmak câizdir. (bk. Müslim, nikâh 24; 
Davüdoğlu age VN/342 vd.) Bir kadını görerek şehveti harekete gelen 
kimsenin, derhal karısı ile cima etmesi ve nefsini yatıştırması müstehaptır. 
(bk. Müslim, nikâh, 2; Davüdoğlu age VN/221.) 

Cimada özellikle dikkat edilmesi gereken noktalardan birisi de, temizliğe 
olabildiğince dikkat etmektir. Mümkünse ilişkiden önce eşlerin dış 
organlarını sabunla yıkamaları müslümanca bir davranış olur. Çünkü 
temizlik müslümanlığın ana temellerindendir. Kasıklarda yuvalanıp üreyen 
mikropların, ilişki yoluyla kadının rahmine ulaşıp, çeşitli rahim 
hastalıklarına sebep olabileceği, ya da mevcut hastalıkları artırabileceği hiç 
unutulmamalıdır. Peygamberimizin (s.a.s.) cima edeceklere abdest almayı 
tavsiye etmesi (bk. Ibn Kudâme, el-Mugni VN/26) bundan olsa gerektir. 
Cima gücünü artıracak besinler yemek sakıncalı değildir. Peygamber 
Efendimiz (s.a.s.) kına sürünmeyi tavsiye ederken; çünkü Oo, cildi 
güzelleştirir, oOcima gücünü artırır(Zehebi, et-Tibbu'n-Nebevi 25), 
buyurmuştur. "Tıbbı Nebevi" kitaplarında buna benzer hadisler nakledilir ve 
cima gücünü artıracak gıda rejimi verilir. (agk) 

İlişkinin ne olduğunu bilecek kadar büyük çocukların bulunduğu odada, 
onlar uyurken bile cima etmek câiz değildir. (Nemenkâni, el-Fethu'r- 
Rahmani N/213) 


ÇIPLAK RESİM 


Gazete ve mecmualardaki çıplak kadın resimlerine bakmanın hükmü 
nedir? Isteyerek ya da istemeyerek olması farklı mıdır. Bakan zina etmiş 
gibi olur mu? 

Önce çıplak resimleri sadece kadın resmi diye sınırlamamak lâzım. Çıplak 
resimler kadının olursa günah, erkeğin olursa mahzursuz diye bir şey 
yoktur. Avret sayılan uzvun açılması ve bakılması, kimden olursa olsun 
haramdır ve günahtır. Ancak haramlıkve günah en mahrem noktalara 
yaklaştıkça artar ve ağırlaşır. ( Fetâvây-i Hindiyye V/288; Dürer Hâsiyesi 
Abdülhalim 1/199) Diğer yönden, zaruret yokken avret sayılan yerlerinin 
fotoğrafını çektirip teşhir edilmesine izin vermenin bir haram ve bir günah 
olduğunda şüphe yoktur. Böyle olan resimlere bakmaya gelince, bunun; 
canlısına bakmak kadar ağır günah olmadığı da açıktır. Ancak bunu, 
berikinin hafif olduğunu ânlatmak için değil; aralarında fark bulunduğunu 
anlatmak için söylüyoruz. Zaten yasaklar (haramlar), sebep oldukları 
mefsedet, eğer akılla anlaşılıyorsa, arttıkça büyür, azaldıkça küçülür. Buna 
göre başkasının avretine bakmanın iki mahzurlu yönü vardır: Kalbine daha 
büyük haramları doğuracak kötü duyguların tohumu ekilmesi ve başkasının 
hakkına (kul hakkına) tecavüz edilmesi. Önce çıplak resimlerin sahipleri, 
hattâ (örtünmenin lüzumuna inanmadan) çıplak gezenler, bakılmamasını 
istemedikleri için, bir diğer ifade ile, açtıkları yerlerine bakılmasını kendi 
haklarına bir tecavüz saymadıkları için, böyle durumlarda kul hakkı söz 
konusu değildir. ( Alâüddin Ibn Âbidin, el-Hediyye'I-Aldıyye )Rasülüllah 
Efendimiz (s.a.v.) bakmâyı gözün zinası saymıştır. Çünkü gerçek zinanın ilk 
sebebi bakmaktır. İşte bakışlar gerçek zinaya yaklaştırdıkları, ya da tahrik 
ettikleri ölçüde mahzurlu ve haramdırlar. Bu yüzden Rasüllullah Efendimiz 
tahrikin bulunmayacağı "ilk bakış"ı mahzurlu göstermemiş ve "birinci bakış 
senindir (hakkındır) ama ikinci bakış senin değildir (aleyhinedir)" 

( Ebü Dâvud, nikâh 43; Dârimi, edep 28, rikâk 3; Müsned V/351, 353, 357) 
buyurmuşlardır. Bütün bunlara göre : Avret sayılan yerlerin resim haline 
getirilmiş şekli de, cinsel duyguları uyandırabileceği, ancak bunun canlısı 
kadar olmayacağı açıktır. Bu, konuda hareketli resim, yani film ise, resimle 
canlısı arasında bir yerde olacaktır. Her ne kadar Ibn Âbidin "resim haline 
getirilmiş avret yerlere bakmanın mahzuru konusunda bir şey bulamadım; 
araştırıla" (Ibn Âbidin, Raddü'I-muhtar V1/373) diyorsa da, bu konudaki 


haramlığın sebebini (illetini) akıl kavramaktadır. O da çok uzaklardan ve 
çok az da olsa gerçek zinaya yaklaştırmasıdır. Halbuki, Allah (c.c.) zinaya, 
yapmayı değil, yaklaşmayı bile yasaklamaktadır. (101 Kur'ân-ı Kerim, el- 
Isrâ (17) 32) Bu sebep (illet) çıplak resimlere bakmakta da az da olsa vardır. 
Öyleyse bu da o ölçüde mahzurlu olmalıdır. Filimler ise, değindiğimiz gibi, 
bundan bir derece daha ilerdedir. Ancak resme, filme bakmakla, hattâ 
aynadan ve sudan görmekle "hurmet-i musâhara" oluşmaz. (102 Ibn Âbidin, 
age. VI/372) Bu da canlısına bakmakla diğerleri arasında farkın olduğunu 
gösterir. Istemeyerek bakmak, tasarlamadan ve bir anlık bakmaktır. 


CİZYE 


İslâm devleti bünyesinde yaşayan gayr-i müslim vatandaşların mükellef 
olan erkeklerinden can ve mallarını koruma bedeli olarak yılda bir defa 
alınan vergi. Buna cizye denilmesinin sebebi, zimmi denilen cizye 
yükümlüsünü ölümden koruduğu içindir. Bir islâm beldesinde yaşayan 
gayr-i müslim, İslâm'a girerse cizyeden kurtulur. Kur'an-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: 

"Kendilerine kitap verilenlerden Allah'a ve ahiret gününe inanmayan, 
Allah'ın ve Peygamberinin haram kıldığı şeyleri haram tanımayan, hak 
dinini din olarak kabul etmeyen kimselere, zelil ve hakir olarak kendi 
elleriyle cizye verecekleri zamana kadar savaşınız. " (et-Tevbe, 9/29). 
Cizye, borcunu ödedi demek olan "cezâ deynühu" fiilinden bir çeşit borç 
ödeyişi ifade eden bir isim olup, müahidin ahdi üzerine vereceği vergiye 
ıtlak olunur ki; can, mal ve özgürlüklerinin korunması karşılığında 
ödenmesi gerekir. 

Müşriklere gelince onların cizye ödeyerek şirklerini sürdürmeleri asla 
sözkonusu olamaz. Onlar için ya İslâm ya da kılıç vardır. Burada da 
cizyenin Ehl-i Kitab'a özgü kabul edildiğini ifade eder bir kayıt yoktur. 
Bunun için mesele içtihadi olmuştur. İmamı Âzam Ebu Hanife'ye göre cizye 
mutlaka Ehl-i Kitap'tan ve Arap olmayan müşriklerden alınır; fakat Arap 
müşriklerden alınmaz. Onlara ancak İslâm teklif edilir. Ebu Yusuf'a göre 
kitab'i olsun müşrik olsun Arap'tan alınmaz; fakat Arap olmayan Ehli 
Kitap'tan ve müşriklerden de alınır. İmam Şafii'ye göre ise Arap olsun 
olmasın cizye ehl-i kitaptan alınır. Gerek Arap olan gerek olmayan müşrik 
ve putperestlerden alınmaz. İmam Mâlik ve Evzâi ise bütün gayr-i 
müslimlerden alınır kanaatini belirtmişlerdir. 

İlk zamanlarda cizyenin nasıl uygulandığına dair elimizde delil olabilecek 
bilgi, yalnız Mısır'da câri muamele hakkındaki bilgilerdir. Orada vergi 
ödeyenlere, bir kurşun mühür verilir, mükellef bunu boynuna takardı. Fakat 
sonraları Hişâm b. Abdülmelik Barâe namıyla muntazam makbuz vermek 
yönteminin uygulanmasını istedi. Bu makbuzlardan çoğu günümüze kadar 
gelmiş ise de henüz bunlar üzerinde gerekli araştırma yapılmamıştır. 
Mısır'ın fethinde adam başına iki dinar konduğu rivayet edilir (Elmalılı 
Hamdi Yazır, H.D.K.D TI, 2509). 

İslâm'ı kabul edenlerin çoğalması ile orantılı olarak, cizye, kişi başına vergi 


özelliğini kaybetti. Mısır'da, Selahaddin Eyyübi devrinden itibaren, bu 
verginin yıllık geliri sadece 130.000 dinardan ibaret kaldı (Makrizi, Hitat, I, 
107, 108, 27, 23). 

Cizye İslâm'ın ilk defa ihdas ettiği bir vergi değildir. Cizye eski çağlardan 
beri vardır. Yunanlılar, Milattan önce beşinci yüzyıl sıralarında 
Fenikeliler'in saldırılarından korunmak karşılığında küçük Asya sahillerinde 
yaşayan halklardan cizye almaktaydılar. Romalılar da hâkimiyetleri altına 
aldıkları kavimlerden cizye almışlardır. İranlılar da yine hâkimiyetleri 
altında bulunan reayadan cizye alırlardı. 

Müslümanlar açısından cizye, ilk defa Hz. Peygamber (s.a.s.) tarafından 
konulmuştur. Hz. Muhammed cizye verecek olanlara yaptığı anlaşmalarda, 
durumlarına göre cizyenin miktar ve şeklini belirlemiştir. Hz. Peygamber, 
Necran hristiyanlarıyla yaptığı anlaşmada her yıl Safer ayında iki bin ve 
Recep'te bin takım elbise cizye koymuştur. Her takım elbisenin değeri bir 
rukiye olarak belirlenmişti. Bir rukiye kırk dirhemdi. Cizye böylece bir 
şekil ve muayyen bir miktarda olmaksızın Hz. Ebu Bekir (r.a.)'ın hilâfetinin 
sonuna kadar devam etti. Hz. Ömer (r.a.) hilâfet makamına geçip de İslâm 
fetihleri geniş bir alana yayılınca, cizyenin miktarı belirlendi. Hz. Ömer, 
etrafta bulunan kumandanlara; sakalı, bıyığı gelmiş olanlara cizye tarh 
edilmesine ve bunun her adam başına dört altın veyahut kırk dirhem gümüş 
olarak belirlenmesine dair emirler gönderdi. Bu miktar daha sonraları gayr-ı 
müslimin ekonomik durumuna göre yeniden belirlenmiştir. Cizye, 
Batılılar'ın gözlerine çok batan bir vergi olduğu için, onları memnun etmek 
düşüncesiyle Tanzimat'ın ilânında ilk iş olarak "cizye" vergisi kaldırıldı ve 
bu verginin patrikhaneler eliyle cemaatleri adına toplanmasına karar verildi. 
İslâm hukukunda Cizye iki türlüdür: 

1) Sulh yoluyla konulan cizye: Bunun miktarı, anlaşma esaslarına göre 
uygulanır. Taraflar tek yanlı irade ile cizyenin miktarını değiştiremezler. 
Meselâ; yukarıdaki ifadede de belirtildiği gibi Hz. Peygamber (s.a.s.) 
zamanında Necran halkı ile yıllık binikiyüz takım elbise üzerine anlaşma 
yapılmıştır. 

2) İslâm devleti tarafından doğrudan doğruya konulan cizye: Müslümanlar 
kendi güçleriyle bir düşman ülkesini ele geçirirler ve gayr-i müslim olan 
halkını yurtlarında "tebea" olarak bırakırlarsa, bunlara miktarı İslâm 
devletince belirlenen cizye vergisi konulur. 

Cizye yalnız Ehl-i Kitap denilen yahudiler ile hristiyanlardan ve 
kendilerinde Ehl-i Kitap şüphesi bulunan mecüsilerden kabul edilir. 


Cizyenin bir kimseden tahsil edilebilmesi için bu kimsenin akıllı, hür, 
sağlıklı, erginlik çağına ulaşmış erkek olması şarttır. Bu nedenle akıl 
hastaları, bunaklar, çocuklar, kadınlar, köleler, kör ve topallar, çok yaşlılar, 
yıl içinde altı aydan fazla bir süreyle hasta olanlardan cizye alınmaz. Çünkü 
cizye, şer'an savaşmaya muktedir olan gayr-i müslimlere ait bir 
yükümlülüktür. Yukarıda sayılanların ise savaşmaya gücü olmadığından, 
bunlar cizye ödemekle yükümlü değillerdir. Kilise ve havralarda bulunan 
rahip ve papazlara cizye bağlanıp bağlanamayacağı konusunda görüş 
ayrılığı vardır. 

Cizyenin miktarı, yükümlülerin ekonomik durumları dikkate alınarak 
belirlenir. Geçmiş devirlerde devlet tarafından konulan cizyenin miktarı için 
yükümlüler üç sınıfa ayrılmıştır. Zengin sayılanlardan yıllık kırksekiz; orta 
hallilerden yirmidört; çalışmaya muktedir fakirlerden de oniki dirhem cizye 
alınmıştır. Nisap miktarına mâlik olanlar da zengin sayılmıştır. Bazı 
bilginlere göre ise, zengin, orta halli veya fakir sayılma konusunda ikâmet 
ettiği beldenin örfüne göre karar verilir. Sağlam ve geçerli olan görüş de 
budur. 

Cizye ödeyen mükellefler, İslâm devleti ile sadece inanç ve dini 
merasimlerine için verilmesi için değil; aynı zamanda can ve mallarının 
korunması ve. devlet garantisi altına alındığına dair bir anlaşma yapmış 
olurlar. Bu vergiden ziyade, devletin bu vatandaşlarına yaptığı harcamalara 
onların bir nevi katkılarıdır. 

Hanefilere göre cizye, yıl başından itibaren tahsil edilmeye başlanır. Çünkü 
cizye yükümlüsü, yıl başından itibaren geleceğe doğru saldırıdan korunma 
hakkını elde etmiş olur. Bu yüzden cizye oniki taksit halinde her ay tahsil 
edilir. Bazı İslâm hukukçularına göre ise, cizye, yıl sonunda tahsil edilebilir. 
Devlet bunu daha önce talep edemez. 

Cizye, tahakkuk ettikten sonra şu üç sebepten biriyle düşer: 

a) Mükellefin müslüman olması. Cizye verecek kimse müslüman olursa 
kendisinden cizye kalkar. Zira Hz. Peygamber (s.a.s.): "Müslüman üzerine 
cizye yoktur. " buyurmuştur (Tirmizi, Zekât,11; Ahmed b. Hanbel, I, 223). 
b) Cizye tahsil edilmeden sürenin geçmiş olması. Bu durumda cizye zaman 
aşımına uğramış olur. 

c) Cizye tahsil edilmeden mükellefin ölmesi. Bu halde de cizye düşer: 
Mirasından tahsil edilmez. 


CİZYE NE DEMEKTİR? 


İslam'ın hakimiyyeti altında yaşayan gayr-i müslimlerin mal, namus ve 
canlarını korumak karşılığında devlete verdikleri bir çeşit vergidir. Cizyenin 
meşru'iyyeti Kur'an-ı kerim, sünnet ve icma-ı ümmet ile sabit olmuştur. 
Cenab-ı hak şöyle buyuruyor: "kendilerine kitab verilenlerden Allah'a ve 
ahiret gününede inanmayan, Allah'ın ve Resulünün haram kıldığını haram 
saymayan ve hak dinini din edinmeyen kimselerle küçülerek elleriyle cizye 
verecekleri zamana kadar savaşın" (Tevbe). 

Hazreti Peygamber (sav) de "Hecir" ahalisinden cizye aldı (Buhari). 
Hazret-i Ömer (ra) İran halkından cizye aldı (Tirmizi). 

İslam dini müslümanlardan zekat alınmasını emrettiği gibi müslüman 
olmayanlardan da cizye alınmasını emretti. Çünkü her iki cemaat da İslam 
bayrağı altında yaşıyor. İslam devleti müslümanları himaye ettiği gibi 
zimmileri de himate eder. 


ÇOCUĞA HEDİYE 


Yeni doğum yapan arkadaşımızı; yakınımızı ziyarete gidiyoruz . Şu 

dayısından, bu halasından... diye, nisanda olduğu gibi hediyeler veriliyor, 
bu câiz midir? 
Câizdir ve İslam'ın "yardımlaşma" ve "hediyeleşme" prensiplerine uygun 
güzel bir davranıştır. Ancak hediye alınırken israfa kaçmamalı, kullanılma 
özelliği olanı ve keseye uygun bulunanı almalıdır. Temel niyyet, Rasülullah 
Efendimizin "hediyeleşin..." emrini yerine getirmek olmalıdır; desinler 
olmamalıdır. 


ÇOCUĞU OLMADI DİYE EVLENMEK 


Çocuğu olmayan, ancak birbirlerini seven bir çift düşünün. Bu durumda 
koca çocuk edinmek için tekrar evlenmeli midir? 
Çocuk edinmek evlenmenin gâyelerinden sadece biridir ve Allah'ın elinde 
olan bir durumdur. Şöyle buyurur:"Göklerin ve yerin mülkiyeti Allah'ındır. 
Dilediğini yaratır. Dilediğine bir kız, dilediğine de erkek bağışlar. Ya da 
erkek ve kız olmak üzere ikisini de verir. Dilediğini de kısır yapar. O iyi 
bilir, çok güçlüdür."(K. Sürâ (42) 49-50) Binaenaleyh, normal tedavi 
yollarını uyguladıktan sonra da çocuğu olmayanların anormal yollara 
başvurmamaları, bunda aşırı düşkünlük göstermemeleri ve birbirlerini 
suçlamamaları gerekir. Böyle bir durumda olanların ve hele de birbirlerini 
sevenlerin, özellikle günümüz şartlarında sırf çocuk için tekrar 
evlenmelerini biz genel olarak tavsiye edemiyoruz. Özel durumlar ise kendi 
şartları içerisinde değerlendirilir. Ikinci evliliklerinde çocukların olacağını 
kim garanti edebilir? Hele kız çocuğu olup ta erkek çocuğu olmayanların bu 
yola başvurmaları çok çirkindir ve Kur'ân ifadesi ile câhiliyyet anlayışının 
ürünüdür. Birden çok evlenme meselesi de ayrı bir konudur. 


ÇOCUĞUN ERKEK OLMASI İÇİN ÖZEL ÂYET 


Hamileligin ilk kırk günü içinde, çocuğun erkek doğması için Kur'an-ı 

Kerim'den bir âyet yazılarak üstte taşınıyormuş. Böyle bir âyet var mıdır? 
Hemen bu sözde "cahiliyet" kokusu olduğunu hatırlatarak başlayalım. 
Çünkü bunda İslam'ın kadınla erkeği birer insan olarak (kâbiliyetleri ve 
fonksiyonları itibari ile değil) eşit sayması esasına bir aykırılık var. Böyle 
bir âyet olsa ve herkes de bundan yararlansa, böylece bütün çocuklar erkek 
doğsa, durum ne olur? Dünyanın düzeni bozulmaz ve insan nesli bir asır 
sonra bitmez mi? Oysa Allah Kur'ân'da şöyle buyuruyor: "Göklerin ve yerin 
mülkü Allah'ındır. O dilediğini yaratır. Diledigine kız çocukları verir, 
dilediğine de erkek çocukları verir. Ya da onları erkekli dişili çift verir. 
Dilediğini de kısır yapar. Şüphesiz o Alimdir, Kadir'dir (Herşeyi çok iyi 
bilir, her şeye gücü yeter). "(Süra 42/49, 50) Hep kız çocuğu olanların erkek 
çocuk arzu etmesi, hep erkek çocuğu olanların da kız arzu etmesi normal ve 
tabiidir. Ama erkeğin daha hayırlı olduğuna inanarak erkek istemek normal 
değildir. Çünkü kimin hayırlı olacağını Allah bilir. Allah Rasülü Efendimiz 
de, belki sırf bu cahili düşünceyi yıkmak için: "Kimin üç kızı ya da üç kız 
kardeşi veya iki kızı ya da iki kız kardeşi olur da, onlara iyi bakar ve onlar 
konusunda Allah'tan sakınırsa, Cennet onun hakkıdır." (160 Tirmizi, bir 13) 
buyurmuşlardır. Bir başka rivayette: "Kimin bir kız çocuğu olur da onu 
canlı canlı gömmezse, onu horlamazsa, erkek çocuğunu ona tercih etmezse, 
Allah onu Cennete koyar.(161 Ebü Dâvüd, edep 121; Müsned 1/223) 
Bu düşünceyi Allah, müşriklerin düşüncesi olarak bildirir: "Onlardan birine 
kız çocuğu müjdelendiginde, içi öfkeyle dolar, yüzü kapkara kesilir. Aldığı 
bu müjdeden utanarak halktan gizlenmeye çalışır. ,Onu ar olarak tutayım 
mı, yoksa diri diri toprağa mı gömeyim, diye düşünür. Bakın ne kötü 
yargıda bulunuyorlar." (Nahl 16/57-59) "Onlardan birine, Rahman olan 
Allah'a nisbet ettikleri bir kız evlât müjdelense, içi öfkeyle dolar, yüzü 
kapkara kesilir." (Zuhruf 43/17) 


ÇOCUK İSTEME (İSTİLÂD) 


Bir erkeğin, eşinden çocuk istemesi anlamında kullanılan bir Islâm 
hukuku terimi. 
Islâm toplumunun güçlü olmasına önem veren dinimiz çocuk ve neslin 
çoğalmasını benimsemiş ve bunu teşvik etmiştir. Nitekim Hz. Peygamber 
(s.a.s.): "Çok doğuran sevimli kadınla evlenin, zira ben (kıyamet gününde) 
sayınızın çokluğuyla (diğer) ümmetlere iftihar ederim" (Ahmed b. Hanbel, 
1, 412). buyurmuştur. 
Enes b. Mâlik'in hanımı ümmü Süleym'in Rasülullah (s.a.s.)a "Ya 
Rasülallah! Enes senin hizmetkârındır, onun için Allah'a dua et." demesi 
üzerine Rasülullah (s.a.s.) "Ey Allah'ım, onun malınıve çocuklarını çoğalt 
ve ona verdiklerine bereket koy" şeklinde dua etmiştir. 
Ayrıca çocuk, bir evin neşesi, anne ve babanın teselli kaynağıdır. Çocuğu 
olmayan bir aile, geleceğine umutla bakıp şevkle çalışamaz. Nitekim Hz. 
Zekeriyya (a.s.), neslinin devamı için Allah (c.c.)'a şu duada bulunmuştur: 
"Doğrusu ben, arkamdan iş başına geçecek olanlardan endişe ediyorum. 
Karım da kısırdır. Tarafından bana bir veli (oğul) ver ki, bana varis olsun. 
Rabbim, onu rızana lâyık kıl!" (Meryem 19/5-6) 
Çocuk sahibi olmanın diğer iyi bir yönü de şudur ki: Çocuklara hizmet 
etmek ve onların rızkının peşinde koşmak Islâm nazarında ibadet 
sayılmıştır. Peygamberimiz şu hadis-i şerifleriyle bu durumu çok güzel bir 
şekilde ifade etmektedir: "Bir kimsenin harcadığı en faziletli dinar, 
çoluğuna çocuğuna ve Allah yolunda hayvanına harcadığı dinar, bir de yine 
Allah yolunda arkadaşına sarfettiği dinardır. " (Müslim, Zekât, 38), 
"Muhakkak ki çoluk çocuğuna harcadığın bir şey sadakadır." (Müslim 
Vasiyyet, 8) 
Insan öldükten sonra geride bıraktığı salih çocuklarının iyi amellerinden de 
faydalanır. Peygamberimiz bu hususta şöyle buyurmaktadır: "Dört kişi var 
ki öldükten sonra sevapları (kesilmez) devam eder: Allah yolunda kendini 
vakfetmiş olarak nöbet tutarken ölen kişi; ilim öğreten bir kişi (ilminden 
faydalanıldıkça sevabı devam eder), ölmeyen bir sadaka (hayır) icra eden 
kişi (sadakası devam ettikçe sevabı da devam eder); kendisine dua edecek 
salih bir çocuk bırakan kişi" (Ahmed b. Hanbel, V, 268) 
Çocuk, rızkı ile beraber doğar. 
Müşrikler buna inanmadığı için cahiliyye devrinde bazı Araplar fakirlik 


korkusuyla ve çocuklarını besleyememe endişesiyle çocuklarının olmasını 
istemiyorlar ve doğanları da hemen öldürüyorlardı. Tıpkı asrımızda aynı 
zihniyete sahip insanlar olduğu gibi. Ancak Cenâb-ı Allah herkesin rızkını 
tekeffül ettiğini beyan ederek, onların bu çirkin düşünce ve hareketlerini 
yasaklamış ve bundan dolayı onları şiddetle kınamıştır: "Geçim korkusuyla 
çocuklarınızı öldürmeyin. Biz, onların da sizin de rızkınızı veririz. Onları 
öldürmek gerçekten büyük bir suçtur." (el-Isrâ, 17/31); "Bilgisizlikleri 
yüzünden beyinsizce çocuklarını öldürenler ve Allah'ın kendilerine verdiği 
rızkı, Allah'a iftira ederek (kadınlara) haram kılanlar, muhakkak ki ziyana 
uğramışlardır. Onlar gerçekten sapmışlardır. Ve doğru yolu bulacak da 
değillerdir" (el-En'am, 6/140). 

Çocuk, insanı daha fazla çalışmaya sevkeder. Çocuk sahibi bir kişi, 
çocuklarını en iyi bir şekilde geçindirmek için daha fazla gayret sarfetmeye 
çalışır; dolayısıyle tembellikten de kurtulmuş olur. Bu durum devlet için de 
söz konusudur. 

Islâm'da çocuk sahibi olma ve neslin devamını sağlama, ibadet kabul 
edilmiştir. Bu, önemine binâen ona herhangi bir sebeple zarar verme, rahme 
düşmüş çocuğu düşürme, zâyi etme; doğan bir çocuğu öldürme gibi kabul 
edilmiştir. Özellikle anne karında şekillenmiş, uzuvları belirmiş çocuğun 
düşürülmesi haramdır: Çünkü Rasülullah (s.a.s.) kadınlardan bey'at* 
alırken, onlara: "Çocuklarını her hangi bir şekilde öldürmemeleri" şartını 
koşmuştur. Bu şart çok önemlidir. Çocuk, doğmadan evvel ananın tasarrufu 
altındadır. Ama doğduktan sonra artık ana değil baba çocuğundân 
sorumludur. Öyle ise "çocuklarını herhangi bir sebeple öldürmeme" şartı, 
rahimlerde bulunan ve henüz cenin olan çocukları öldürmeme şartıdır. 

"Ey Peygamber, inanmış kadınlar sana gelip Allah'a hiç bir şeyi ortak 
koşmamaları, hırsızlık oetmemeleri, zina etmemeleri, oçocuklarını 
öldürmemeleri, elleri ile ayakları arasında bir iftira uydurup gelmemeleri, 
iyi bir işte sana karşı gelmemeleri hususunda sana bey'at ederlerse onlardan 
bey'atlarını al ve onlar için Allah'tan mağfiret dile..." (el-Mümtehine, 
60/12). 

Çocuk istemenin faziletli oluşu, onu Islâmi bir terbiye ile yetiştirmeye 
bağlıdır. Aksi takdirde çocuk, gerek anne ve babası ve gerek toptum için 
faydalı olmaktan ziyade zararlı bir unsur olur. Bu nedenle çocuk terbiyesi 
de en az çocuk sahibi olmak kadar önemlidir. Dolayısıyla çocuk terbiyesine 
son derece önem vermek; onu Islâm'ın öngördüğü şekilde ve yaşta ibadete 
alıştırmak, ona dürüstlüğü öğretmek; onunla iyi ve yumuşak muamele edip 


başkalarına karşı davranışlarına dikkat etmek; onu görgü kurallarına, 
cömertliğe ve tutumluluğa alıştırmak, hülâsâ onu İslam'ın ahlâk ve 
prensipleri üzerinde yetiştirmek gerekir. 


ÇOCUKLARIMIZA OYUNCAK BEBEK ALMAMIZIN HÜKMÜ 
NEDİR? 


Çocuklar için yapılan oyuncaklar genellikle câiz görülmüştür.(bk. Ibn 

Âbidin, V/226 (Terc. XI /285 vd.)) Çünkü bunların gayesi çocuğun egitimi 
ve yetiştirilmesidir.(el-Ceziri, N/40) Yani kötü maksatlarla kullanılma 
özellikleri yoktur. Âişe validemizden gelen bir rivâyete göre o (ilk 
zamanlarda) Rasülüllah'ın (s.a.s.) yanında kızlarla oynarmış. Âişe şöyle 
demiş: Arkadaşlarım bana gelir; fakat Rasülüllah'tan (s.a.s.) utanarak 
saklanırlardı. Rasulüllah'da (s.a.s.) onları bana gönderirdi." Aynı hadisin 
başka bir rivâyetinde: "Ben onun evinde kızlarla oynardım, bunlar 
oyuncaklardı." demiştir. 
( Müslim, fedâiüls-sahâbe 81; Ayrıca bk. Buhâri, edep 81) Bu hadis-i şerife 
dayanarak meselâ Kâdi Iyâd, hâram kılınan suretlerden (resim, heykel) 
kızçocuğu oyuncaklarının istisna edildiğini kesin ifade ile söyler ve bunun 
cumhurun (âlimler çoğunluğunun) görüşü olduğunu zikreder. Aynı şekilde 
cumhur oyuncak alım satımının câiz olduğuna da bu hadisi delil 
getirmişlerdir.(Ayni XXN/170; Davudoğlu X/296; Bu iki kaynakta bu 
hadisin neshedildiğine, bu ruhsatın sadece Hz. Aişe ye âit olduğuna ve onun 
oynadığı kızların oyuncak değil, canlı kız çocukları olmasının da muhtemel 
olduğuna dair de görüşler zikredilir. Ancak Buhâride ki rivâyet son 
görüşünün doğru olamayacağın açıkça gösterir.) Gaye eğitim olduktan 
sonra, erkek çocuklarını da bu ruhsattan ayıracak bir delil (Allahu a'lem) 
yoktur. 


COK EVLILIK (TAADDÜD) 


Bir müslüman bu konuda herhalde şöyle düşünür: 
"Taaddüdü-zevcat" erkeğin dörde kadar kadınla evlenmesi anlâmına gelen 
Islâmi bir terimdir. Batılılar buna daha geniş anlamı ile "poligami" derler. 
Dolayısı ile "taaddüd-i zevcât" tamıtamına "poligami" değildir. 
Allah (c.c.) Kur'ân-ı Kerim'de kadınlardan sözeden sürenin başında, 
insanları bir "nefis"ten yarattıgını hatırlattıktan sonra: "Eğer velisi 
olduğunuz mal sahibi yetim kızlarla evlenmekte onlara haksızlık yapmaktan 
korkarsanız, onlarla değil de hoşunuza giden başka kadınlarla ikişer, üçer ve 
dörder evlenebilirsiniz. Eğer aralarında adaletsizlik yapmaktan korkarsanız, 
bir tane almalısınız, ya da sahibi olduğunuz cariye ile yetinmelisiniz. 
Sapmamanız için en uygun olan budur..." (Nisâ (4) 3 ) buyurur. Aynı 
sürenin daha sonraki bir âyet-i kerimesinde de yine adalet emredilerek "Siz 
uğraşsanız da adaleti hakkıyla uygulayamayacaksınız, bari büsbütün birine 
meyledip te öbürünü askıya almayın..." (Nisâ (4) 129) buyurur. Işin 
münakaşasına girmeden önce bu âyetlerden neyin anlaşıldıgını görelim: 
1- Kadını da erkeği de Allah yaratmıştır. Yani her ikisi de Allah'ındır. 
Onlara diledigi gibi hükmetmesine kimsenin müdahale etme hakkı yoktur. 
2- Bir takım adaletsizlikler ve zaruretler sözkonusu olduğunda, insanı 
yaratan Allah, erkeğin dört kadına kadar evlenmesine izin vermiştir. 
3- Birden fazla kadınla evlenmesi halinde, aralarında adaleti 
göstermeyeceğini bilen erkek, bir tane ile yetinecektir. 
4- Insanın kadınları arasında fiili ve kalbi ile denklik yapıp, tam adil olması 
mümkün değildir. 
5- Bu takdirde kalbi birisine meyletse bile, fiili ile aralarını ayırıp birini 
terkedilmiş bırakmayacaktır. 
Imdi; Allah'ın varlığına, gücüne, bilgisine ve adaletli olduğuna kesinkes 
inanan bir insan, ilk bakışta normal değil gibi görülen bu uygulamanın, 
Allah'ın emri olduktan sonra, hiç te anormal bir tarafının olmadığını 
anlayacak ve düşünmeye gerek duymadan bile, bunu olduğu gibi 
kabullenecektir. Çünkü Allah Hakim'dir, yani her yaptığı yerli yerindedir ve 
en uygun olanıdır. Eğer inanmasına rağmen kalbinde hâlâ bir "acaba!" 
dolaşıyorsa, işin başına dönmesi ve Allah'ı yeni baştan tanıması gerekir. 
Çünkü tanımada bir hatâ var demektir. Yani insan Allah'ı eleştirme gücüne 
sahip değildir ki, kendinde böyle bir hak görebilsin. Nasıl davranması 


gerektiğini, O mu yarattığı insana soracaktır, yoksa yarattığı insan mı ona 
soracaktır? Yine insan, Allah'ın her yaptığı işin hikmetini anlayabilecek 
güçte de değildir ki, bunun isabetsiz olduğunu görebilsin. 

Görüldüğü gibi müslüman için problem yoktur. Mesele Allah'ın 
uygulamasıdır, deyince herşey biter. 

Ya insan Allah'a inanmıyorsa, ya da bulanık biçimde inanıyorsa ne 
olacaktır? Ona da, bu meseleden önce Allah tanıtılır. Allah'ı iyi 
tanıyabilirse, onun durumu da aynı olacaktır. 

Konunun bir yönü budur, ama bir de öbür yönü vardır: Müslüman Allah'ın 
hükmüne inanmakla beraber, Hz. Ibrahim Peygamber gibi, kalbinin O'nun 
söylediklerini tırmalanmadan kabul etmesini ve doğruluğuna, gözüyle 
görmüş gibi inanmasını ister. (Hz. Ibrahim'le ilgili kıssa için bk. Kur'ân-ı 
Kerim, Bakara (2) 260.) Işte düşünme gücü sağlam olan ve ön yargılar 
taşımayanlar, aklen de bunun isabetliliğini bulabilirler: 

Bundan önceki başlıkaltında kadınla erkeğin eşit oldukları ve olmadıkları 
yönleri anlatmış ve farklı oluşlarının onlara farklı görevler yükleyeceğini 
söylemiştik. Pozitif elektrik taşıyan kablo bir naylon elbise ile izole edilir, 
çünkü onun tabiat onu gerektirir. "Efendim, elektrik enerjisinin 
oluşmasında artı ve eksi (pozitif ve negatif) elektrikler arasında hiçbir fark 
yoktur, çünkü hiçbiri öbürsüz olamaz. Öyleyse ikisine de eşit davranılsın ve 
ikisi de açık, ya da ikisi de kapalı kablo ile taşınsın." demenin akıllılık 
olmayacağını herkes anlar. Çünkü elektriklerin tabiatı, yani niteliklerindeki 
temel espri bunun, öbür türlü olmasını gerektirir. Demek ki, mesele bir 
tabiilik ve yaratılış, yani "fıtrat" meselisidir. Öyleyse bunu gerektiren fıtratı 
biraz daha açmaya çalışalım: 

1- Doğum istatistikleri genel olarak kadınların erkeklerden fazla olduğunu 
gösterir. (9052'ye 9648, yaklaşık olarak.) Hattâ bu farkın değişik zamanlarda 
daha çok arttığı da görülmüştür. Bunlar bir tarafa genel olarak yüzde üç dört 
fazla olan kadınlar kocasız mı kalsın, yoksa fuhşa mı düşsünler? Bu,.normal 
zamanlara ait bir durumdur. Dünyanın harpsiz yaşadığı çok az görülmüştür. 
Meselâ Istiklâl Harbimiz'de Doğuda Allahüekber Daglarında üç gün 
içerisinde sadece soğuktan yetmişbin gencimiz ölmüştü, bir o kadarı 
Çanakkale'de şehit olmuştu. Hepsi kadar da harbin diğer cephelerinde 
kaybetmiştik. Bunlara düşecek kadınlar, yalnız başlarına hayatın 
zorluklarına mı terkedilmeli idiler, fahişe mi olmalı idiler (çünkü cinsel 
ilişki de fitri bir ihtiyaçtır), yoksa bir başka kadınla beraber bir erkeğin 
himayesine mi girmeli idiler? Aynı şeyi bugün Iran ve Irak'in zavallı 


kadınları için soralım. Her iki taraftan bir milyona yakın evlenme çağındaki 
insanın boşluğunu dolduracak hangi formülü teklif edebilirsiniz? Irak 
arkasından bir o kadar genç erkeğini de Kuveyt'te kaybetti. Demek ki 
zaruretler bazan mahzurlu olan şeyleri de normal kılar. 

2- Kadının, cinsel isteklere cevap verebilme zamanı, erkeğe göre dörtte bir 
oranında azdır. Çünkü kadının her ayının bir haftası âdetle geçer. Buna bir 
de hamile ve lohusalık dönemindeki elverişsizliği eklensin. Şimdi tabii 
durum bu iken, kadınlarda çokça görüldüğü gibi, kadın bir de müzmin bir 
hastalığa yakalanmış ve erkeğin ihtiyacını göremiyor bir durumda ise, 
tersine, erkek de cinsel gücü fazla birisi ise: 

a) Bu hasta kadını boşayıp hepten yalnız ve himayesiz mi bıraksın, 

b) Cinsel ihtiyacını kaldırım yosmasıyla giderip, cabası olarak bir de 
sağlıgını tehlikeye mi atsın? (AIDS günümüz insanına çok şey öğreteceğe 
benziyor), 

c) Yoksa hem hasta hanımına yardımcı olacak, hem de kendi ihtiyacını 
giderecek ikinci bir hanım mı alsın? 

Fıtratın gereği yapılmadığında, doğacak sonuçlar her zaman daha tehlikeli 
ve zararlı olmuştur. Birden çok kadınla evlenmenin yasak edildiği her 
devirde erkekler, başka kadınlarla daha yüksek oranlarda ilişkide 
bulunmaktan geri durmamışlardır. Bir ilim adamımızın deyimiyle, 
"Teaddüdü zevcata engel olunmuş, ama teaddüdü firasa engel 
olunamamıştır." (Musa Kâzim Efendi, Dini, Ictimai, Makaleler, Mustafa 
Sabri Efendi, Mes'eleler.) Yani, eşlerin çok olması önlenmiş ama, yatakların 
çok olması önlenememiştir. Çünkü, bu fıtratın gereğidir. Öyleyse bunun 
meşru mu, gayrı meşru mu yapılması daha iyidir? 

Türkiye için bir örnek vermeye çalışalım.1983 emniyet raporlanna göre. 
(Kaynak Hürriyet Gazetesi) Türkiye'de bilinen 338 bin hayat kadını, iş 
olarak kendini satmayı seçmis ve bu yolda çalışmaktadır. (bk. Cumhuriyet 
7.1.1988 son sayfa).) Her biri günde en az iki iş gördüğünü ve bir erkeğin 
ortalama haftada bir hayat kadın aradığını düşünürsek, bir kadın haftada 
ondört ayrı erkekle yatıyor ve 14x338- 4.732.000 erkek gayri meşru 
ilişkide bulunuyor demektir. Bu ilişkilerden doğan fiziksel ve psikolojik 
hastalıklar, yıkılan yuvalar, emniyetin tesbit edemediği gayrı meşru ilişkiler, 
bu yüzden kendilerini suçlu hisseden erkeklerin yuvalarında sebep 
olacakları (o huzursuzluklar ve benzeri olumsuzluklar da ayrıca 
hesaplanmalıdır. 

3- Kadın huysuz birisi ise ve boşanmak her iki tarafı perişan edecekse, onu 


kapı dışarı atıp, onun da bir başka erkeğin de başını belâya koyma yerine, 
bir başka kadınla evlenip, kıskançlık duygularını harekete getirerek bir 
rekabet ortamı doğurmak ve onu da yola getirmek daha elverişli olamaz mı! 
4-Zamanın ve şartların değişmesine göre işi, çoğunlukla evinin dışında olan 
ve işi gereği uzak memleketlerde bulunan erkek, ihtiyacını gidermek 
zorunda olduğuna göre, orada dostlar mı edinmelidir, yoksa bir nikâhlısı mı 
olmalıdır? Bu konularda erkeklerin, kadınlara göre çok sabırsız oldukları da 
yine "fitri bir olaydır. 

Konunun bir başka yönü daha vardır: Kadın haklarını düşündüklerini iddia 
ederek "taaddüd"e karşı çıkanlar, vücudunu satarak geçinen binlerce, hattâ 
yüzbinlerce kadını insan saymıyorlar mı?.Insanın değerine (keramet) hiç 
önem vermeden, ahlâk ve sağlık kurallarını da çiğneyerek icrayı faaliyet 
eden bu ten tâciri kadınlar, acınmaya muhtaç değil mi? "'Taaddüd" olsaydı 
onların en fazla dörtte biri bir kocanın ikinci karısı olacaklardı ve hergün bir 
sürü kirli, paslı, hastalıklı ve ne idüğü belirsiz erkeklerle değil, istediği 
zaman ve biçimde, psikolojik tatmin de duyarak bir erkekle yatacaklardı. 
Bu ikisi arasındaki farkı görmemek için geri zekâlı ya da kör inatçı olmak 
lâzım. 

Bunlar da konunun üçüncü yönüdür. Konunun bir dördüncü yönü daha 
vardır, o da: gerçekçi olma zorunluluğumuzdur: Islâm, erkeğin birden fazla 
kadınla evlenmesini emretmemiş, tersine bunun zor bir iş olduğunu 
duyurmuştur. Birden fazla kadınla evlenmek isteyen erkek, her ikisine de 
nafaka vermek zorundadır. Çünkü kadın çalışmak zorunda değildir. Ayrı 
istemeleri halinde, her ikisine de müstakil ev almak, ya da tutmak 
zorundadır. Yani birden fazla kadınla evlenmek zevkli bir şarap değil, bir 
derde derman olacak acı bir ilâçtir. Acı olduğu için ilâcı terketmek, akıllılık 
olmasa gerektir. Bu şartlar altında, varsayılacak bir Islâm toplumunda, 
teorik olarak erkeklerin yüzde kaçı birden fazla kadınla evlenebilecektir? 
Matematiksel hesaba dayanarak söylersek, iki kadınla evlenmesi halinde, 
erkeklerin ancak yüzde üçü-dördü birden çok kadınla evlenebilecek, 
bunların bir kısmının da ikiden çok kadın alacağı düşünülürse, o takdirde 
erkeklerin ancak yüzde biri, ya da ikisi ikinci ya da üçüncü bir kadın 
alabilecek, geri kalan yüzde doksan sekizya da doksandokuzu bir kadınla 
yetinmek zorunda kalacaktır. Kadın da zaten istemediği bir evliliğe 
zorlanamayacak, bu sonuca, isterse katlanacaktır. Kadınların sayısının 
erkeklere oranla bu kadar fazla olduğunu daha önce söylemiştik. Demek ki, 
matematiksel gerçekler de fitriliği doğruluyor. 


Gayri meşru hayat yaşayanlar bir yana, bu gün acaba, yasak olmasına 
rağmen, birden çok evlilik yapan erkekler bu oranın altında mıdır? Demek 
ki, "fitri"liğe, avamca ifadesi ile, yasak sökmüyor. 

Nitekim bu fitri gerekliliği, zaman zaman birçok batılı düşünür kavramış ve 
uygulanmasını önermiştir. Kaldı ki, bu sadece Islâm'da olan bir uygulama 
değildir. Tarihin her döneminde, şöyle ya da böyle uygulanmış ve 
uygulanmaktadır. İslam'ın yaptığı, bu sistemi islah etmek, sınırlamak ve bir 
düzen içerisinde meşru kılmaktan ibarettir. 


CÖMERTLİK 


Cömert; Eli açık, ikramcı, kerem sahibi. Cömertlik; Sehâvet, İkram, 
ihsan ve yardım alışkanlığı. 
Cömertlik; insanın, sahip olduğu imkânlardan, muhtaçlara meşrü ölçüler 
dahilinde, ve Allah rızasından başka hiç bir gaye gütmeden, ihsan ve 
yardımda bulunmasını sağlayan üstün bir ahlâk kuralıdır. 
Cömertlik, ruhun bir melekesidir. İnsanları, muhtaç olanlara vermeye, 
ihsanda bulunmaya sevkeder. Bu melekeye sahip olan kişi, ferdi ve ictimai 
alanda lüzumlu olan her şeye yardım eder. Hiç bir kimsenin zorlaması 
olmadan ihsanda bulunmayı can ve gönülden ister. "Rızkı veren Allah'tır." 
(Nemi, 27/64; Zâriyât, 51/58) düşüncesi ile hareket ettiklerinden kalpleri de 
temiz ve zengindir. (Leyl, 92/17-20). Kendi varlıklarıyla, her ne suretle 
olursa olsun başkalarına faydalı olmağa çalışırlar. Allah Teâlâ'nın 
kendilerine fazl ve kereminden verdiğine ve bunlarda da muhtacların hakkı 
olduğuna (Hüd, 11/6) inanırlar. Cömertliği kul hakkının temeli sayarlar. 
Kendi haklarını affederler. Kendi ihtiyaçlarını düşünmeden başkasının 
ihtiyaçlarını gidermeye çalışırlar. Hatta zaruri ihtiyacı olan bir şeyi, başka 
birine vermeyi tercih ederler. 
Cömertlik vasfının elde edilebilmesi için; yardımın gönüllü olarak 
yapılması (Haşr, 59/5; Hadid, 57/11-18; Maide, 5/13); karşılığında hizmet, 
övgü, mükâfaat beklenilmemesi (İnsan, 76/8-10); yardım edileni rencide 
edebilecek davranışlardan kaçınılması (Bakara, 2/263-264); yapılan 
yardımın sahibi katında üstün bir değeri olması (Âli İmrân, 3/92) şarttır. 
Sıralanan şartlar altında, İslam âlimleri cömertliği şöyle derecelendirirler: 
Sehâvet: Malının bir kısmını dağıtarak yapılan cömertlik. Bu, cömertliğin 
asgari derecesi olarak kabul edilir. Zekât vermek gibi. 
Cüd: Malının çoğunu dağıtıp, geriye azını bırakarak yapılan cömertlik. Hz. 
Ebü Bekir'in çoğu zaman cihat için yaptığı yardım gibi. 
İsâr: Kendi için gerekli olan bir şeyi, zarar ve sıkıntılara katlanarak kendisi 
kullanma yerine, başkalarının istifadesine sunmak sureti ile yapılan 
cömertlik. Bunun Asr-ı Saadet'teki misâli; Medineli müslümanların (Ensar), 
Mekkeli Muhacirleri şehirlerine davet edip onları her şeylerine ortak ederek 
Allah Teâlâ'nın takdirini kazanmalarıdır. (bk. Haşr, 59/5) Bir başka örnek de 
Hz. Ebü Bekir'in Hicret esnasında mağarada hayatını tehlikeye atarak 
canını, sevdiği Hz. Peygamber için feda etmesidir. (Tevbe, 9/40) 


Kur'an-ı Kerim'de cömertlik, cihat ile aynı seviyede tutulmakta; Allah'ın 
insanlara verdiği rızıktan diğer kulların da yararlandırılması istenmektedir. 
(Bakara, 2/254). Cömertliğin, kıyamet gününde insanı her türlü sıkıntı, elem 
ve kederden kurtarmaya vesile olacağı bildirilmektedir. (Bakara, 2/222). 
Bazı ayetlerde cömertlik alışverişe benzetilmekte; Allah Teâlâ'ya verilen bir 
borç olarak temsil edilmektedir. (Bakara, 2/244; Maide, 5/13; Hadid, 
57/11). 

Kalpler cömertlik sayesinde temizlenir. (Leyl, 92/17-20). Çünkü, küfür ve 
nifaktan sonra kalbi karartan âmillerden biri de, aşırı mal sevgisi ve servete 
bağlılık arzusudur. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de; "Serveti de düşkünce 
seviyorsunuz. " (Fecr, 89/20) buyurulur. İşte bu sevgi ile insan, "Ben bu 
malı sarfedersem bana bir şey kalmaz" korkusuna düşer ve hemen şeytan 
harekete geçer: "Şeytan sizi fakirlikle korkutur, size cimriliği emreder. " 
(Bakara, 2/268) Oysa ki Allah Teâlâ'nın bildirdiğine göre: 

"Mal ve servet insan için bir imtihandır." (Zümer, 39/49-52) Bu imtihandan 
başarılı çıkmanın yolu da cömertliktir. (Tegabün, 64/15-17). 

İnsanların cömertlikten kaçmasının sebepleri başında: "Benim olan varlığı 
başkalarına niçin vereyim?" duygusu ile, "Başkalarına verirsem,benim 
varlığım azalır ve zaruret zamanında zahmete düşerim" düşüncesi gelir. 
İslam dini ise bu duygu ve düşünceyi kökünden kaldırmıştır. İslâm'a göre 
mal ve servet herhangi bir şahsın inhisarı altında değildir. Mal ve servet 
yalnız Allah Teâlâ'nındır. Her şeyin gerçek Mâlik'i O'dur. (Âli İmrân, 3/179; 
Hadid, 57/10) Kur'an-ı Kerim'de bu durum yirmiyi aşkın ayette 
vurgulanmaktadır. Mülk Allah Teâlâ'nın olduğuna göre, tabii olarak 
sahibinin yolunda sarfedilmesi, inanan için en makül bir hadise olarak 
değerlendirilir.  Mümindeki cömertlik duygusu da bu düşünceden 
kaynaklanır. Hz. Peygamber, şöyle buyurur: 

"Cömert kişi, Allah'a yakın, Cennet'e yakın, insanlara yakın ve Cehennem 
ateşinden uzaktır. Hasis insan, Allah'tan uzak, Cennet'ten uzak ve 
Cehennem ateşine yakındır. Cömert cahil, ibadet eden cimriden Allah'a 
daha sevimlidir" (Tirmizi, Birr, 40) "Gıbta edilecek kişilerden biri de 
cömertlerdir" (Buhâri, Temennâ, 5; Tevhid, 45). Peygamberimiz, insanlara 
dünyada yaşadıkları sürece cömert olmalarını, işi öldükten sonraya 
bırakmamalarını tavsiye eder: "Sadakanın en iyisi bizzat kendisinin 
vereceği sadaKadir. Sadaka sağ iken, malınız elinizde iken, istediğiniz 
kimseye istediğiniz kadar verdiğinizdir. Yoksa can boğaza geldikten sonra 
geç kalmış olursunuz. Sizden sonrakiler istediklerini yapar. " (Buhâri, 


Vesâya, 14). 

Abdullah b. Abbâs, Hz. Peygamber'in cömertliğini şöyle anlatır: "Allah'ın 
Rasülü, insanların en cömerdi ve en iyilik severi idi. Ramazan'da Cebrâil ile 
beraber bulunduğu zamanlarda her şeyini verirdi." Cebrâil, her Ramazan 
gecesi Rasülullah'ın yanına gelir, ona Kur'an öğretirdi. Cebrâil şöyle derdi: 
"Allah'ın Râsulü bereket getiren rüzgârlardan daha cömerttir" (Müslim, 
Fezâil, 12, 2308). 

Câbir b. Abdullah şöyle derdi: 

"Rasülullah (s.a.s.) kendisinden herhangi bir şey istendiğinde, asla, "hayır" 
dememiştir." (Y. Kandehlevi, Hayâtü's-Sahâbe, III, 1181). 

Hz. Ali'den şöyle rivayet edilmiştir: "Rasülullah'dan bir şey istendiği 
zaman, eğer bu isteği yerine getirmek isterse, "peki" derdi. Yapmak 
istemediği zaman da susardı. Hiç bir şey için "hayır" dememiştir" (Y. 
Kandehlevi, aynı yer). 

"Öyle zamanlar yaşadık ki, aramızdan hiç biri, müslüman kardeşinden daha 
çok altın ve gümüşe sahip olmayı düşünmedi..." diyen Abdullah b. Ömer 
(r.a.)'ın sözü, bize, ashabın cömertlik ve isâr konusunda nasıl davrandığını 
göstermektedir. Şu halde, sonradan pişmanlık duymamak için, müslümanın 
cömert davranarak Allah Teâlâ'nın kendisine ihsan ettiği malını sağlığında 
Allah yolunda ve O'nun rızasına uygun bir biçimde harcaması gerekir. 
Cenâb-ı Hak şöyle buyuruyor: "Sizden birinize ölüm (alâmetleri) gelip de: 
"-Ey Rabbim, beni yakın bir zamana kadar geciktirsen de, sadaka versem ve 
salihlerden olsam" demeden önce size, rızık olarak verdiğimiz şeylerden 
(Allah yolunda) harcayın." (Münâfikün, 63/10). 

Gazzali der ki: "Malı olmayan kişide hırs değil kanaat olmalıdır. Malı olan 
kişide ise cimrilik değil cömertlik olmalıdır." 


ÇORAP ÜZERİNE MESH ETMEK CAİZMİ DİR? 


Ayakta sadece Çorap bulunup,Çorabın alt kısmında deri gibi meshe 
elverişli bir şey olmazsa üzerine mesh etmek caiz değildir.Fakat Sahabeden 
Hz. Ali, İbn Mesud ,İbn Ömer,Enes Ammar,Bilal,(R.A)çorap üzerine mesh 
etmenin caiz olduğunu söylüyorlar. Ama çorap sık ve alt tarafı deri olup 
kendisi ile yürümek mümkün olduğu taktirde üzerine Mesh etmek 
hususunda ihtilaf vardır.Şafii Mezhebinde Sahih kavle göre üzerine Mesh 
etmek caizdir.Hanefi Mezhebinde de böyle bir Çorap üzerine mesh 
edilebileceği hususunda ittifak vardır. 


ÇORAP ÜZERİNE MESHETMEK 


Çorap, Arapça "cevreb"in Türkçe söylenişidir. Bu kelime Farsça 
"kevreb" kelimesinin Arapça'ya geçmiş şeklidir. Çoğulu "cevârib"dir. 
Müfredi, "ayak sargısı" anlamına gelir (Ibn Manzür, Lisânü'l-Arab, Beyrut 
1300, 1, 263). Örfte sargı sözcüğü dikişsiz olana tahsis edilmiştir. Çorap, 
dikişli ve örgülü şeylerden olup, mest gibi ayağa giyilir. Acaba çorap, mest 
hükmünde midir? Onun üzerine meshetmek caiz midir? 

Ayağa giyilen ve "mest" denilen veya mest hükmünde bulunan şeyler 
üzerine abdest alınırken mesh edilmesi caizdir. Bu, dinin gösterdiği bir 
kolaylıktır. 

Hanefilere göre ayağa giyilen bir şeyin mest sayılması için şu özellikleri 
taşıması gerekir: 

1) Mestler, bağsız olarak ayakta durabilecek derecede kalın olmalıdır. 

2) Ayağa giyilen bir mestle en az bir fersah, yani üç mil kadar yol yürümek 
mümkün olmalıdır. 

3) Mestler dışarıdan aldığı suyu hemen içine çekerek, ayağa ulaştıracak 
incelikte olmamalıdır. 

4) Ayakları topuklarıyla birlikte her taraftan örtmüş bulunmalıdır. 

Hz. Peygamber'in abdest alırken deriden yapılmış mestler üzerine 
meshettiği sağlam Hadislerde nakledilmiştir. (Buhâri, Vudü, 35, 48, Salât, 
7, Meğâzi, 81; Müslim, Tahâre, 72, 73, 75, 80; Ebü Dâvud, Tahâre, 12, 60, 
61, 63, 66). Şia ve Hâriciler dışında bütün fakihler bu konuda görüş birliği 
içindedirler. Arapça mest, "huffe" karşılığıdır. Huffe de yukarıda şartlarını 
belirttiğimiz "mest"i ifade eder. Ancak bunun dışında Allah Rasülü'nün 
çorap üzerine meshettiği de olmuştur. Muğire (r.a.) şöyle der: "Allah Rasülü 
abdest aldı, iki çorabı ve iki pabucu üzerine meshetti." (Ebü Dâvud Tahâre, 
61; Tirmizi, Tahâre, 74, 75; Ibn Mâce, Tahâre, 88; Ibn Hanbel, IV, 252). 
Islâm bilginleri, abdest alınırken, üzerine deri kaplanmış veya altlarına 
pençe vurulmuş olan çoraplara meshetmenin cevazında görüş birliği 
içindedir. Ancak bu nitelikte olmayan âdi çoraplar üzerine meshetmenin 
hükmü konusunda görüş ayrılığı vardır. Ebü Hanife, Mâliki ve Şafiiler 
bunun caiz olmadığını söylerler. 

Ebü Hanife deri ile kaplanmamış veya altına pençe vurulmamış olan çoraba 
meshi caiz görmez. Çünkü çorap, mest anlamına gelmez. Onunla, altına 
pençe vurulmadıkça uzun yol yürümek mümkün olmaz. Çorap üzerine 


meshe cevaz veren hadis buna hamledilir. Ancak Ebü Hanife'nin ömrünün 
sonuna doğru aksi görüşte olan Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'in 
ictihadına döndüğü nakledilir. O, hastalık günlerinde çorapları üzerine 
meshetmiş ve öğrencilerine şöyle demiştir: "Insanları menetmekte olduğum 
şeyi yaptım". Bu, onun önceki görüşünden döndüğüne delil sayılmıştır. 

Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre çoraplar kalın olur ve altını 
göstermezse, üzerlerine meshetmek caiz olur. Çünkü Nebi (s.a.s.) çorapları 
üzerine meshetmiştir. Çorap kalın olunca, onunla yol yürümek mümkün 
olur. Günümüzdeki kalın, keçeleşmiş yün çoraplar gibi. Buna göre, 
hanefilerde kalın çorapla bir fersahtan fazla yol yürümek mümkün olduğu, 
kendi koncu üzerinde durabildiği ve altını göstermediği, ya da altına hemen 
suyu geçirmediği için meshin cevazına fetvâ verilmiştir. (el-Kâsâni 
Bedâyiu's-Sanâyt, I, 10; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, I, 108 vd.; Ibn Rüşd 
Bidâyetü'l-Müçtehid 1,19; Ibn Kudâme, el-Muğni, 1, 295; Vehbe ez-Zühayli, 
el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletühü, 1, 343, 344, 345; Seyyid Sâbık Fıkhu's- 
Sünne, Kahire 1365, I. 53; Ibn Abidin Tercümesi, Istanbul 1982, I, 428-430; 
Bilmen, Büyük Islâm Ilmihali, Istanbul 1985, s. 82, 83) 


ÇORAPLA NAMAZ 


Fazla dar olmamakla birlikte, vücut hatlarımızı belli eden ve topuktan 
bir karış yukarıda çorapla namaz kılınır mı? 
Namaz için elbisenin şartı, avret olan yerleri örtmekle beraber tenin rengini 
göstermemesidir. Tenin rengini veren bir elbise hiç giyilmemiş 
hükmündedir. Dar olup vücut hatlarını belli eden elbise, avreti örtmediği 
için değil tahrike ve fitneye (haram cinsel duygulara) sebep olacağı için 
haramdır. Buna göre namahrem yanında olmayan bir kadın, dar fakat 
teninin rengini vermeyen çoraplarla namaz kılabilir. Isterse elbisesi dizini 
aşağıya geçmemiş olsun. Ama elbette en güzeli ayağının üzerine kadar inen 
elbise ile namazını kılmasıdır. 


CUM'A NAMAZI 


Cum'a Arapça bir isim olup, "toplanma, bir araya gelme, toplu dostluk" 
anlamlarına gelir. Sözlükte cumua ve cumea şeklinde de okunur. Bir terim 
olarak perşembe günü ile cumartesi arasındaki günün adı olduğu gibi, aynı 
gün öğle vaktinde kılınan iki rekat farz namazın da adıdır. Cum'a gününe, 
müslümanların ibadet için mescidde toplanmaları sebebiyle bu isim 
verilmiştir (Zebidi, Tâcu'l-Arüs, V, 306; Kurtubi, el-Câmi'li Ahkâmi'l- 
Kur'ân, XVIII, 97, 98). 

Hafta günlerine İslâm'dan önce verilen isimler şimdiki isimler olmayıp 
cum'a gününe "yevmu'i-arube" denirdi (Kurtubi, Tefsir, XVII, 99). 
Süheyli'ye göre bu isim süryânice olup "rahmet" manasına gelmektedir. 
Cum'a'dan sonraki günler de "şeyar: cumartesi", "evvel: pazar", "ehven: 
pazartesi", "cebar: salı", "debar: çarşamba", "münes: perşembe" idi. 
Araplar'da günlerin bu eski isimlerinin ne zaman değiştirildiği konusunda 
şu bilgiler vardır; Arübe yerine cum'a adını veren, bir rivayete göre Hz. 
Peygamber'in (s.a.s.) dedelerinden Ka'b İbn Lüeyy'dir. İbn Sirin'den gelen 
bir başka rivayete göre de bu ad cum'a namazı henüz farz kılınmadan evvel 
Medine'de bulunan müslümanlar tarafından verilmiştir. İbn Sirin'in rivayeti 
şöyledir: "Hz. Peygamber (s.a.s.) Medine'ye hicret etmeden ve cum'a ayeti 
nazil olmadan önce Medineliler cum'a namazı kılmışlardı." Ensâr: 
"Yahudilerin bir günü var, her yedi günde biraraya toplanıyorlar, 
hristiyanların da öyle. Bizim de bir toplanma günümüz olsun, o günde 
Allah'ı zikredelim; şükredelim." dediler. Bunun üzerine: "sebt: cumartesi 
günü yahudilerin, ahad: pazar günü hristiyanların, o halde bunu arube: günü 
yapalım." demişlerdi. Bu suretle Es'ad İbn Zürâre'nin yanında toplandılar, 
Es'ad b. Zürâre (ra.) onlara iki rekat namaz kıldırdı ve vaaz etti. 
Toplandıkları ana "cum'a" adını verdiler. O da onlara bir koyun kesti, ondan 
kuşluk ve akşam vakti yediler. Daha sonraları da cum'a ayeti nazil oldu 
(Cum'a Suresi, 62/9) 

İbn Hazm da: "Cum'a ismi, İslâmi olup, İslâm'dan evvelki günlerde 
kullanılmazdı. Câhiliyye devrinde o güne arube denilirdi. İslâm döneminde 
o gün namaz için toplanıldığından "cum'a" ismi verilmiştir." der. İbn 
Huzeyme'nin Selmân-ı Fârisi'den yaptığı bir rivayete göre, bir defa 
Peygamberimiz (s.a.s.) Selmân'a: "Selmân, sen Cum'ayı ne zannediyorsun?" 
diye sorunca o da: "Allah ve Rasülü daha iyi bilir." der. Bunun üzerine 


Efendimiz (s.a.s.) "Senin atan Âdem (a.s.)'in yaratılışı işte o gün oldu, yani 
vücudunun bütün parçaları o gün bir araya getirildi." buyurmuştur. Ebu 
Hüreyre'den rivayet edilen başka bir hadiste de: "Üzerine güneş doğan 
günlerin en hayırlısı Cum'a günüdür: Âdem (a.s.) o gün yaratıldı, o gün 
Cennet'e girdi, yine o gün Cennet'ten çıkarıldı. Bir de kıyamet Cum'a günü 
kopacaktır." buyurulmuştur. (Müslim, Cumua, 5) Diğer bir rivayette de, 
yukardaki sözlere ilâveten şu cümleler yer almıştır: "..O gün tövbesi kabul 
olundu ve o gün vefat etti. Kıyamet de o gün kopacaktır. İns ve Cin'den 
başka hiçbir mahluk yoktur ki, Cum'a günü tan yeri ağardıktan gün 
doğuncaya kadar -kıyamet belki bu gün kopar korkusu ile- kulak 
kabartmasın. Bir de o günün içinde öyle bir saat vardır ki, hiçbir müslüman 
kul tesadüfen o esnada namaz kılıp Allah'tan bir hacetini dilemez ki, onu 
Allah O'na vermesin. " 

İbn Hacer'e göre Cum'a Mekke'de farz olmuştur. Fakat müslümanların 
azlığı ve açıktan namaz kılacak derecede güçlü olmamaları nedeniyle 
Mekke'de Cum'a kılmak mümkün olmamıştır. Ancak şartlar tahakkuk 
etmeden Cum'anın farz kılınması garip görünmektedir. Bu nedenle diğer 
âlimler, Mekke'de Cum'a için sadece izin verilmiş olabileceği 
kanaatindedirler. İbn Abbas'ın şu rivayeti de bu görüşü desteklemektedir: 
"Rasülullah (s.a.s.), hicret etmeden önce Cum'a namazının kılınması için 
izin verilmiştir. Fakat Mekke'de Cum'a kıldırmaya gücü olmadı. Onun için, 
daha önce Medine'deki müslümanlara İslâm'ı öğretmek için gönderilmiş 
olan Mus'ab İbn Umeyr'e mektup yazarak: "Yahudilerin açıktan Zebur 
okudukları güne bak, siz de kadınlarınızı ve oğullarınızı toplayın da zeval 
vaktinden sonra Allah'a iki rekat (namaz) ile takarrub edin." Bu emir 
üzerine Mus'ab, Medine'de ilk Cum'a kıldıran kişi olmuştur. Bu görevi 
Peygamber Medine'ye gelinceye kadar sürdürmüştür." (Suyüti, ed-Dürru'l- 
Mensür, VI, 218, Dâre Kutni'den naklen: İbn Sa'd, Tabakat, II, 118). 
Mus'ab (r.a.)'ın Cum'a namazı kıldırdığı ilk cemaatin sayısı, oniki idi. 

İbn Hacer'in Cum'a namazının Mekke'de farz kılındığı halde, orada 
kılınmayışını sayı azlığına bağlanmasının geçerli olabilmesi ihtimali 
uzaktır. Çünkü Cum'a namazının kılınabilmesi için kırk kişinin varlığı 
gerekecek olsa bile, bu sayıda müslüman o tarihlerde bir araya rahatlıkla 
gelebilirdi. Ancak Cum'a namazının açık kılınması gereği ve Rasülullah ile 
müslümanların o sıralarda gizlenmiş bulunmaları nedeniyle kılamamış 
olmaları düşünülebilir. Kanaatimize göre bu, sıradan bir izin olarak da 
değerlendirilemez. Çünkü Yüce Allah'ın ve Rasülü'nün izinleri bile emir 


gibi uyulması gerekli hükümlerdir. Özellikle bu konu ibadetlerle ilgili 
olursa emir durumu daha güçlüdür. Bu konuda cihada izin veren (el-Hacc, 
22/39) ayetini gözönünde bulundurabiliriz. 

Diğer taraftan Cum'a namazının farziyetini bildiren ayet (Cumâ, 62/9-11) 
bilindiği gibi Medine'de ve Hicret'ten sonraki yıllarda nazil olmuştur. Bu 
durum ise bizlere abdestin farziyeti ile ilgili ayetin nüzulünü 
hatırlatmaktadır. Namaz için abdest almak bilindiği gibi peygamberliğin ilk 
dönemlerinde farz kılındığı halde, ilgili âyet daha sonraları Medine'de nazil 
olmuştur. Demek oluyor ki bazı hükümler teşri edilirken, ilgili olan âyet, 
daha sonra inmiş olabilir. Bu, hükmü pekiştirmek için olabildiği gibi, nüzül 
için gerektirici bir münasebete kadar bekletilmesi ve böylece daha etkileyici 
bir hal alması hikmetine de dayalı olabilir. 

Cum'a'yı ilk kıldıranların Es'ad İbn Zürâre ile Mus'ab İbn Umeyr oldukları 
hakkındaki orivâyetlerin arasını birleştirmek ogerekirse; oMus'ab'ın, 
Medine'nin merkezinde ve Peygamber'in (s.a.s.) emri üzerine Cum'a namazı 
kıldırdığı; Es'ad'ın ise Medine yakınında bir yerde ve Peygamber'in (s.a.s.) 
emri gelmeden kıldırdığı söylenebilir. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in kıldırdığı 
ilk Cum'a namazı, Ranuna' denilen yerde Sâlim İbn Avf mescidindedir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) Medine'ye hicret buyurduğunda ilk olarak Kuba'da Amr 
İbn Avfoğullarına misafir oldu. Orada pazartesi, salı, çarşamba ve perşembe 
günleri kalıp, Kuba Mescidi*nin temelini attı; sonra Cum'a günü Medine'ye 
gitmek için yola çıktı. Benu Sâlim yurduna gelince Cum'a namazı vakti 
girmişti. Orada hutbe okuyup ilk defa Cum'a namazını kıldırdı. Bu, Hz. 
Peygamber'in kıldırdığı ilk Cum'a namazıdır. Cum'a'yı farz kılan âyet 
bundan önce nâzil olmuştur. Medine haricinde ilk Cum'a namazı kılınan yer 
de Bahreyn'de "Cevâsa" da Abdi Kays Mescidi'dir. 

İslâm'da Cum'a gününün dünyanın başlangıcına, sonuna ve âhirete kadar 
uzanan bir yeri ve değeri vardır. Diğer semâvi dinlerde de Cum'a gününe 
dikkat çekilmiş, fakat onlar bunu terkederek başka günlere yönelmişlerdir. 
Ebü Hüreyre'den Allah Rasülü'nün şöyle dediği nakledilmiştir: "Bizler, 
bizden önce kitap verilenlere göre en sonuncusuyuz. Kıyâmette ise en öne 
geçeceğiz. Onlar, Allah'ın kendilerine farz kıldığı bu Cum'a gününde 
ihtilafa düştüler. Allah onu bize gösterdi. Diğer insanlar bu konuda bize 
uyuyorlar. Ertesi gün yahudilerin, daha ertesi gün ise hristiyanlarındır. " 
(Buhâri, Cum'a, 1; Müslim, Cum'a hadis no: 856. Müslim'in lafzı az 
farklıdır). 

Yine Ebü Hüreyre'den şöyle dediği rivâyet edilmiştir: "Rasülullah (s.a.s.)'a 


Cum'a gününe niçin bu adın verildiği sorulduğu zaman şöyle cevap 
vermiştir: "Babanız Âdem'in yaratılışı o günde oldu. Kıyâmet o günde 
kopacak, yeniden dirilme ve insanların hesap için yakalanması o günde 
olacaktır. Cum'a gününün üç saatinin sonunda öyle bir an vardır ki, o anda 
dua edenin duası kabul olunur. " (Ahmed b. Hanbel, İstanbul 1981, TI, 311) 
"Her kim Cum'a günü, cenâbetten gusül eder gibi güzelce gusleder, sonra da 
ilk saatte yola çıkarsa bir deve kurban etmiş gibi olur. İkinci saatte yola 
çıkarsa bir sığır kurban etmiş gibi olur. Üçüncü saatte yola çıkarsa bir koç 
kurban etmiş gibi olur. Dördüncü saatte yola çıkarsa bir tavuk kurban etmiş 
gibi olur. Beşinci saatte yola çıkarsa bir yumurta tasadduk etmiş gibi olur. 
İmam Cum'a namazı için iftitah tekbiri alınca melekler hazır olur, okunan 
Kur'ân-ı dinlerler. " (Müslim, Cumua, 2, hadis no: 850) 

Cum'a namazını terk edenler için de hadis-i şeriflerde şu tehditler varid 
olmuştur: "Birtakım insanlar ya Cum'a namazını terk etmeyi bırakırlar, 
yahutta Allah onların kalplerini mühürler artık gafillerden olurlar. " 
(Müslim, Cumua, 12, hadis no: 865) 

"Her kim önemsemediği için üç Cum'a yı terk ederse, Allah onun kalbini 
mühürler. " (Ebü Davüd, Salât 210) 

"Bir kimse Cum'a günü gusleder, elinden geldiği kadar temizlenir, yağ veya 
koku sürünür, sonra mescide gider bulduğu yere oturur ve namazını kılar, 
hutbeyi dinlerse; geçen Cum'a'dan o Cum'a ya kadar işlemiş olduğu 
günahları affolunur. " (Buhâri, Cumua, 6) 

Cum'a namazının farziyyeti Kitab, Sünnet ve icmâ-i ümmet ile sabittir. 
Cum'a süresinin dokuzuncu âyetinde Cenâb-ı Allah şöyle buyurmuştur: 

"Ey iman edenler, Cum'a günü namaz için çağrıldığınız zaman, Allah'ı 
anmağa koşun; alış-verişi bırakın. Eğer bilirseniz bu sizin için daha 
hayırlıdır. " 

İbn Mâce'de mevcut Hz. Cöâbir (r.a.)'den rivâyet edilen şu hadis, Cum'a'nın 
farziyyetinin sünnetle delilidir: 

"Ey insanlar, ölmeden önce Allah'a tövbe ediniz. (Başka işlerle) meşgul 
olmadan önce de sâlih ameller işlemeye çalışınız. Allah'ı çokça zikretmek 
ve gizli ve açık olarak çokça sadaka vermek suretiyle sizin ile Rabbiniz 
arasındaki bağı güçlendiriniz. (Böyle yaparsanız) hem rızıklanırsınız. hem 
de (Allah tarafından) hatırınız hoş tutulur. Şunu biliniz ki: Yüce Allah şu 
bulunduğum makamda, şu günümde, şu ayımda ve şu yılımda sizlere 
Cum'a'yı farz kılmış bulunuyor. Ve bu kıyâmete kadar böylece devam 
edecek. Benim hayatımda, ya da benden sonra adaletli yahutta zâlim bir 


imamı bulunduğu halde, onu hafife alarak yahut ta inkâr ederek kim 
terkederse; Allah, onun iki yakasını bir araya getirmesin, hiç bir işini 
mübarek kılmasın. Haberiniz olsun, böyle bir kimsenin ne namazı vardır ne 
zekâtı, ne haccı, ne orucu ve ne de iyiliği Tâ ki tövbe edinceye kadar. Artık 
kim tövbe ederse, Allah, onun tövbesini kabul etsin. Şunu da biliniz ki: Hiç 
bir kadın bir erkeğe imam olmasın. (Okuması düzgün olmayan bir bedevi) 
Arap, bir muhacirin önüne geçip imam olmasın. Fâcir bir kimse de, 
kılıcından ya da copundan korktuğu bir zorbanın kendisini zorlaması hali 
dışında da mü'min bir kimseye imam olmasın. " (İbn Mâce, Sünen, İstanbul 
1401, 1, 343, Hadis no: 1081). 

Hz. Peygamber'in Benu Sâlim yurdunda kıldırdığı ilk Cum'a namazında 
cemaatin kırk veya yüz kişi olduğu söylenir. Bu mescide sonradan "Mescid- 
i Cum'a" adı verilmiştir. Cum'a âyetinin Mekke'de nâzil olduğu da ihtimal 
dahilindedir. Peygamber (s.a.s.) Cum'a hutbesi için bir hurma kütüğü 
edinmiş, ensârdan bir kadının aynı zamanda marangoz olan köleşinin ılgın 
ağacından yaptığı üç ayaklı minber, mescide konuncaya kadar onun 
üzerinde Cum'a hutbelerini okumuştur. Yeni minber gelip de Peygamber 
(s.a.s.) hutbe için üzerine çıkınca eski hurma kütüğünden deve iniltisi gibi 
bir ses çıkmış, Peygamber de inerek elini üzerine koyunca susmuştur. Bu 
hâdise Hz. Peygamber'in bir mucizesi olarak "Cizu'n-nahle" adıyla meşhur 
olmuştur. 

Peygamber (s.a.s.) camiye girince, cemaata selam verir; minbere çıkınca, 
onlara döner ve ikinci bir selamdan sonra otururdu. Bu oturuşa "Celsetu'l- 
istiraha" denir. Bilâl ezan okumağa başlar; bitirince, Peygamber (s.a.s.) 
kalkarak hamd ve senâdan sonra, vaaz ve nasihatı muhtevi bir hutbe 
okurdu. Bir müddet oturduktan sonra tekrar kalkıp, ikinci hutbeyi de okur 
ve minberden inerdi. Kamet getirildikten sonra iki rek'at olarak Cum'a 
namazını kıldırırdı. Cum'a namazının ilk rek'atında ekseriyetle Cumu'a 
süresini ve ikinci rek'atta da Münâfıkun süresini yüksek sesle okurdu. 
Cemaat en fazla Cum'a namazında toplandığı için, Cumu'a süresini 
okumakla, onlara cum'a'nın âdâb ve erkânını öğretmiş ve Münâfıkün 
süresini okumakla da, münâfıklardan sakınmaları lüzumunu ihtar etmiş 
oluyordu. Sonraları ilk rek'atta A'lâ ve ikincide de Cöşiye sürelerini 
okuduğu rivâyet edilmiştir. 

Halife Hz. Ebü Bekir ve sonra Hz. Ömer (r.a.) zamanında bu şekilde Cum'a 
namazı kılındı ise de; Halife Hz. Osman (r.a.) zamanında şehrin nüfusunun 
arttığı ve halkın câmiden uzak yerlerde ikâmet ettiği gözönünde tutularak, 


namaz vaktinin geldiğini ilân için mescidin dışında bir ezan okutturulmağa 
başlandı. Bu ezan Zavra'da okunuyordu. Hz. Osman'ın okuttuğu bu ezan 
(dış ezan) diğer memleketlerde de okunmağa başlandı. Kendisinden seksen 
sene sonra Hişam b. Abdu'l-Melik de bu dış ezanın hariçte, mesela 
Medine'nin Zavra'sı gibi şehrin ortasında okunacak yerde, camiin 
minaresinde okunmasını emretti. 

Böylece kitap, sünnet ve icmai ümmet ile sabit olan Cum'a namazı gücü 
yeten ve şartları kendinde bulunan her mükellef müslümana farz-ı ayındır. 
İki rek'at olan Cum'a namazını herhangi bir sebepten kılamamış olanlar, 
öğle namazını dört rek'at olarak kılarlar. Bütün namazlarda şart olan İslâm, 
akıl, büluğ, tahâret şartlarından başka Cum'a namazının farziyet ve edâsının 
şartları vardır. 


BİR ŞEHİRDE BİR KAÇ YERDE CUMA NAMAZI KILINABİLİR 
Mİ? 


Peygamber (sav) ile Hulefa-i Raşidinin zamanında her şehirde 
müte'addid yerlerde değil her şehirde birer yerde cuma namazı kılınıyordu. 
Çünkü müslümanların haftada bir defa da olsa bir araya gelip görüşmeleri 
ve birbiriyle kenetlenmeleri, İslam'ın gayelerinden birisidir. Eskiden şehirler 
küçük ve bütün belde halkının bir araya gelmesi de mümkündü. 

Şehirler gelişip halkın bir araya gelmesi zorlaşınca her şehirde bir kaç cuma 
namazı kılınmağa başlandı ve şimdiye kadar böyle devam etti. Hanefi 
mezhebinde racıh kavle göre ihtiyaç da olmazsa her şehirde ve kasabada 
müte'addit yerlerde cuma namazının kılınmasında beis yoktur. 

Zühr-u ahirin kılınması da söz konusu değildir. Ancak mercuh (zayıf) kavle 
göre bir şehirde birkaç yerde cuma namazı kılınsa zühr-i ahir kılınacaktır. 
Şafii mezhebine göre ise asr-ı saadette ve tabi'in devrinde her köy ve 
şehirde (köy diyoruz çünkü onlara göre köyde de cuma namazının kılınması 
gerekir) birer yerde cuma namazı kılındığı ve İslam'ın en büyük 
gayelerinden biri müslümanları bir araya getirip birleştirmek olduğundan 
Zaruret olmadan cumanın ta'addüdü caiz değildir. Amma Zaruret varsa 
ihtiyaç nisbetine göre birkaç yerde cuma namazını kılmak caizdir. Ve öğle 
namazı da kılınmayacaktır.Mesela: bir köyün, şehrin halkı bir camii'ye 
sığmazsa iki camii'de cuma namazı kılacaklar. Bu da kafi olmazsa üçe 
çıkarılır. Şayet bir şehrin halkı beş camii'ye sığdığı halde altı camii'de cuma 
namazı kılarsa tekbiretü'l-ihramı daha önce getiren hangi camii'nin cemaatı 
ise onların cum'a namazı sahihtir. Diğerlerinin cuma namazı sahih 
olmadığından öğle namazını kılmaya mecburdurlar.Hangisinin tekbiretü'l- 
ihramı daha önce getirdiği belli değilse öğle namazını kılmaya 
mecburdurlar. 


CUMA GÜNÜ CEMAATLE ÖGLE NAMAZI KILMAK 


Herhangi bir sebeple cumaya gidemeyenler ögle namazını cemaatle 
kılamazlar mı? Bu olmazsa kıldığımızı kaza mı etmeliyiz? 
Cuma günü herhangi bir özrü sebebiyle cumaya gidemeyenler, şehirlerde ve 
şehirlerdeki hapishanelerde, gerek cuma namazı kılındıktan sonra, gerek 
önce, öğle namazını cemaatle kılamazlar. Çünkü bunda cuma cemaatini 
bölme anlamı vardır. (Merginâni, el-Hidaye 1/84) 
Zira bazılarına göre cuma, bir şehirde bir yerde sahih olur. Ama tercih 
edilen görüşe göre (ki, Imam Serahsi'nin görüşüdür) bir şehirde birden çok 
yerde de cuma namazı sahih olur. Buna göre de öğle namazının cemaatle 
kılınamamasının izahı şudur: 
Herhangi bir camide kılınan cumayı kaçıran, muhtemeldir ki, öbür 
camilerden birine yetişebilir. Binaenaleyh, öğleyi cemaatle kılmamalıdır. 
Çünkü birisi cumaya gitmemekte mazur olabilir ama, öğleyi cemaatle 
kıldırırsa kendisine uyacak olanları da muhtemelen yetişebilecekleri bir 
cumadan alıkoymuş olur. (Ibn Hümam, Fethu'l-Kadir, N/65 ) 


CUMA KILINIP KILINMAMASINDA SONUÇ 


Cuma meseleşinin sâdece bir noktası üzerinde durduğumuz bu 
araştırmamızda vardığımız sonucu ve tercihimizi şöyle özetleyebiliriz: 
1. Cuma, kılma imkânı bulunulan her yerde mutlaka kılınması gereken 
"şiar" bir ibadettir. 
2. Cuma kılmama fikrini yaymaya çalışanların tutundukları deliller çeliskili 
ve zayıftır. Bu fikri benimseyenler iyi niyetli de olsalar, başlattıkları hareket 
yanlış, tehlikeli, gençleri camiden koparıp kahveye alıştıran ve birlik 
bozucu bir harekettir. 
3. Münferit hadiseler dışında cumanın tarih boyunca kılınmadığı hiç 
olmamıştır. 
4. Resulullah'ın hadisleriyle kendilerine cumanın farz olmadığı bildirilen 
zümreler içerisinde, sultanı bulunmayan diye bir zümre yoktur. 
5. Cuma kılmayanları acı azap ve cezalarla tekdir eden hadisi şerifler 
mutlaktır. 
6. Aksi fikirde olanların tutundukları hadis, hem kendi içinde, hem de bu 
fikirle çelişki halindedir. Senedi dolayısıyla zayıftır. Ayrıca "ibaresi" ile 
cumanın "imamı" yokken kılınmayacağı değil, terkedilmesinin tehlikesini 
anlatmaktadır. 
7. Cumayı emreden âyet "ibaresi" ile cumanın mutlak anlamda kılınmasına 
çağırmakta, söz konusu hadiste ise "işaretiyle" imamdan söz edilmektedir. 
"Ibare" ile "Işaret"'in tearuzunda "ibare"nin dediğine itibar edileceği, bilinen 
önemli bir usül kaidesidir. 
8. Türkiye'den başka hiç bir ülkede böyle bir fikir ortaya atılmamış ve böyle 
bir yönteme başvurulmamıştır. 
9. Bu konuda söyleneceklerin tamamına yakın bir çoğunluğu, onlarca sahih 
nassın karşısındaki zayıf bir nassa dayanan ictihatlar üzerinde, nas gibi 
görülerek yapılmış spekülasyonlardır. 
10. Cumanın özellikleri konusunda müstakil kitap yazan ve cumanın 
özelliğinden sözeden Suyüti, böyle bir özellikten bahsetmemiştir. 
11. Dolayısı ile cumanın farzıyeti, mükelleflerin üzerinden hiçbir zaman 
kalkmaz. Bu konuda sultanı şart koşmayanların görüşü ile amel etmek 
gerekir. Sonra mademki, cuma bir devlet namazıdır, devletin mezhebi 
olmayacağına göre, bu mezhepte israr etmenin anlamı yoktur. 
12. Sözkonusu hadisde "Imâmı olmayan cuma kılmasın" denmiyor. Bu şart 


ifadenin mefhumu muhalifinden çıkarılıyor. Halbuki Hanefiler "mefhum-u 
muhalife" itibar etmemektedir. 

13. Hanefiler bu hükme illet olarak, hep cuma ve bayram namazlarının 
kalabalık olacağını, sultanın bulunmaması halinde münazaa çıkabileceğini 
göstermişlerdir. Illetin bulunmayacağı yerde malülün dahi olmayacağı, 
dolayısı ile münazaa ihtimalinin herhangi bir yolla ortadan kaldırılması 
halinde, sultana da ihtiyaç kalmayacağı açıktır. 


BİR ÇOK DAİRE AMİRİ ME'MURLARIN CUMA NAMAZINA 
GİTMELERİNE MÜSAADE ETMEDİĞİNDEN, HERKESE AÇIK 
OLMAYAN KAPALI BİR YERDE CUMA NAMAZI KILINMAK 
İSTENİYOR, BÖYLE BİR YERDE CUMA NAMAZINI KILMAK 
CAİZ MİDİR? 


Hanefi mezhebiine göre cuma namazının sıhhat şartları yedidir: 
1- Şehir olması, 
2- Varsa Sultan'ın izni, 
3- Vaktin girmesi, 
4- Hutbenin okunması, 
5- Hutbenin namazdan önce okunması, 
6- Cema'atle eda edilmesi, 
7- İzn-i 'amm, yani cuma namazı kılınan yerde herkesin oraya girişinin 
serbest olmasıdır. 
Binaenaleyh Hanefi mezhebinde köylerde, ceza evinde, askeri kışlalarda ve 
girişi serbest olmayan dairelerde cuma namazını kılmak caiz değildir. Şafii 
mezhebinde ise cuma namazının sıhhat şartları altıdır: 
1- Vaktin girmesi, 
2- Şehrin veya köyün hududu dahilinde olması, 
3- Cuma namazı kılınan yerde başka bir cumanın tebiretü'l-İhram'ının ona 
sebkat etmemesi veya birlikte olmaması. 
4- Enazilk rek'atta cuma namazının cema'at halinde kılınması, 
5- Cuma namazının müslüman, baaliğ, 'akıllı, hür, erkek, mukim ve yerli 
olan kırk kişi ile eda edilmesi, 
6- Cuma namazından önce iki hutbenin okunmasıdır. 
Binaenaleyh kırk kişiden az veya kırk kişi olduğu halde hepsi veya bir 
kısmı yerli olmazsa cuma namazı kılınmaz. Fakat köyde, ceza evinde, 
kışlada veya herkes için girişi serbest olmayan yerde yerli kırk kişi olduğu 
takdirde cuma namazı kılınır. 
Cuma namazını teşri' etmenin en büyük hikmetlerinden biri müslümanların 
tanışıp birleşmeleri ve Allah'ın emrini tebliğ etmek olduğuna göre herhangi 
bir mezhebe göre cuma namazı sahih ise kılınmalı sonra da ve ihtiyaten 
öğle namazı i'ade edilmelidir. 


CUM'A NAMAZININ SAHİH OLMASI İÇİN GEREKLİ ŞARTLAR 
(EDASININ ŞARTLARI) 


Kılınan bir Cum'a namazının geçerli olması için aşağıdaki şartların 
bulunması gerekir: 
A) Cum'a Kılınacak Yerin Şehir veya Şehir Hükmünde Olması 
Bu şart, bazı nakillere ve sahabe uygulamalarına dayanır. Hz. Ali'den şöyle 
dediği nakledilmiştir: "Cum'a namazı, teşrik tekbirleri, Ramazan ve Kurban 
Bayramı namazları, yalnız kalabalık şehir veya kasabalarda eda edilir. İbn 
Hazm (6. 456/1063) bu naklin sağlam olduğunu ortaya koymuş, 
Abdurrezzak aynı hadisi Ebü Abdirrahman es-Sülemi aracılığı ile Hz. 
Ali'den rivâyet etmiştir. Hz. Ali'nin sözü İslâm hukukçularınca bu konuda 
yeterli bir delil sayılmıştır.(Abdurrezzak, el-Musannetf, 111,167-168, H. No: 
5175, 5177; İbn Ebi Şeybe bunu Abbad b. el-Avvâm'dan, benzerini Hasan 
el-Basri, İbn Sirin ve İbrahim en-Nehâi'den nakletmiştir; İbnu'l-Hümam, 
a.g.e., 1, 409). 
Bu konuda rivâyet edilen nakillerde geçen "kalabalık şehir" sözü İslâm 
hukukçularınca şöyle tarif edilmiştir: 
Ebü Hanife (6. 150/767)'ye göre valisi, hâkimi, sokak, çarşı ve mahalleleri 
olan yerleşim merkezleri "kalabalık şehir" niteliğindedir. Ebü Yusuf (6. 
182/798), halkı en büyük mescide sığmayacak kadar kalabalık olan yerleri 
şehir sayarken İmam Muhammed (6. 189/805), yöneticilerin şehir olarak 
kabul ettikleri yerleri şehir kabul eder. 
İmam Şâfii (6. 204/819) ve Ahmed İbn Hanbel (6. 241/855) bu konuda 
nüfus sayısı kriterini getirir. Onlara göre, kırk adet akıllı, ergin, hür ve 
mukim erkeğin yaz kış başka beldeye göç etmeksizin oturdukları yerleşim 
merkezleri şehir sayılır ve kendilerine Cum'a namazı farz olur (es-Serahsi, 
a.g.e. Il, 24, 25; el-Kâsâni, 1, 259; el-Cezeri, Kitabü'l-Fıkh ale'I-Mezâhibi"'i- 
Erbaa, Mısır (t.y.) I, 378, 379; Abdurrahman el-Mavsıli, el-İhtiyâr, Kahire 
(t.y.) 1,81). 
İmam Mâlik (ö. 179/795)'e göre, mescidi ve çarşısı olan her yerleşim 
merkezi şehir sayılır. Köy ve şehir kelimeleri eş anlamlıdır. Nüfuz az olsun 
çok olsun hüküm değişmez. Cum'a namazının küçük yerleşim 
merkezlerinde de kılınabileceğini söyleyenlerin dayandığı deliller şunlardır: 
1) Ebü Hüreyre (ö. 58/677), Bahreyn'de görevli iken Hz. Ömer'e Cum'a 
namazının durumunu sormuş, Hz. Ömer kendisine; "Nerede olursanız 


olunuz, Cum'a namazını kılınız" şeklinde cevap vermiştir. 

2) Ömer b. Abdülaziz (ö. 101/720), komutanı Adiy b. Adiy'e yazdığı 
mektupta, (ahalisi) "çadırda yaşamayan herhangi bir köye gelince: orasının 
halkına Cum'a namazı kıldıracak bir görevli tayin et" demiştir. 

3) İmam Mâlik, ashâb-ı kirâmın Mekke ile Medine arasında su başlarında 
Cum'a namazını kıldıklarını nakleder ve o yörelerde herhangi bir şehir 
bulunmadığını belirtir (es-Serahsi, a.g.e., Il, 23, Ahmed Naim, Tecrid-i 
Sarih Terc. ve Şerhi, III, 45, 46). 

4) İbn Abbas, Medine'deki Peygamber mescidinden sonra ilk Cum'a 
namazının Bahreyn'de "Cuvâsâ" denilen bir köy (karye) de kılındığını 
söylemiştir (Buhâri, Cum'a, II, (I. s. 215); Bağavi, a.g.e., IV, 218; İbnü'l- 
Hümâm, a.g.e., 1, 409) 

Cum'a namazının büyük yerleşim merkezlerinde kılınacağı görüşünde olan 
İslâm hukukçuları yukarıdaki delilleri şöyle değerlendirmişlerdir: 

1) Hz. Ömer'in sözü, ashâb-ı kirâm arasında çöllerde ve sahralarda Cum'a 
namazı kılınamayacağı bilindiği için, "hangi şehirde bulunursanız bulunun, 
Cum'a namazı kılın" şeklinde anlaşılmıştır. 

2) Ömer b. Abdülaziz'in sözü, kişisel bir görüş olduğu için delil 
sayılmamıştır. 

3) Kendilerinde Cum'a kılındığı bildirilen "Eyle", Bahr-ı Kulzüm üzerinde 
önemli bir iskele, "Cuvasâ" da Bahreyn'de Abdulkays'a ait bir kaledir. 
Buraları "köy (karye)" olsalar bile, devletçe tayin edilen yöneticileri ve 
zabıta kuvvetleri bulunduğu için şehir hükmünde sayılırlar (Ahmed Naim, 
a.g.e., III, 46). İbn Abbas'ın sözünde, Cüvâsâ için, "köy" denilmesi, o 
devirlerde buranın "şehir" sayılmasına engel değildir. Çünkü onların dilinde 
karye kelimesi şehir anlamında da kullanılıyordu. Kur'ân-ı Kerim'de de bu 
anlamda kullanılmıştır. Bu Kur'ân, iki köyden ulu bir adama indirilmeli 
değil miydi?" (Zuhruf, 43/31). Âyetteki "iki köy (karye)" den maksat 
Mekke ile Tâif'dir. Diğer yandan Mekke şehrine "Ümmü'I-Kura (köylerin 
anası)" adı verilmiştir (Şürâ, 42/7). Mekke'nin şehir olduğunda şüphe 
yoktur. Cuvâsa da bir kale olduğuna göre: hâkimi, yöneticisi ve âlimi vardır. 
Bu yüzden es-Serahsi (6. 490/1097), Cuvâsâ için eş anlamlısı olan "şehir 
(mısr)" kelimesini kullanır (es-Serahsi, a.g.e, II, 23) Abdurrezzak, Hz. 
Ali'nin Basra, Küfe, Medine, Bahreyn, Mısır, Şam, Cezire ve belki 
Yemen'le Yemâme'yi şehir (mısr) kabul ettiğini belirtir (Abdurrezzak, a.g.e., 
TI, 167) 

Ebü Bekir el-Cassâs (6. 370/980), "Eğer Cum'a, köylerde câiz olsaydı, şehir 


hakkında olduğu gibi, insanların ihtiyacı yüzünden, bu da tevatüren 
nakledilirdi" der ve Hasan'dan, Haccac'ın şehirlerde Cum'a'yı terkedip, 
köylerde ikâme ettiğini nakleder. (el-Cassâs, Akhâmu'I-Kur'ân V, 237, 238) 
İbn Ömer (6. 74/693), "Şehire yakın olan yerler, şehir hükmündedir" 
derken, Enes b. Mâlik (6. 91/717), Irak'ta bulunduğu sırada Basra'ya dört 
fersah uzaklıktaki bir yerde ikâmet eder ve Cum'a namazına kimi zaman 
gelirken kimi zaman da gelmezdi. Bu durum onların Cum'a'yı yalnız şehir 
merkezlerinde câiz gördüklerine delâlet eder. (el-Cassâs, aynı yer) 
Uygulama örnekleri: 

a) Allah elçisi hayatta bulunduğu sürece, Cum'a namazı yalnız Medine şehir 
merkezinde kılınmış ve çevrede bulunanlar da namaz için merkeze 
gelmişlerdir. 

Hz. Âişe (6. 57/676)'den, şöyle dediği nakledilmiştir: "Müslümanlar Hz. 
Peygamber devrinde Medine'ye Cum'a namazı için yakın menzil ve 
avalilerden nöbetleşe gelirlerdi" Menzil, Medine çevresindeki bağ-bahçe 
evi de mektir. Avâli ise, Medine civarında, Necid tarafında, Medine'ye 
yaklaşık 2-8 mil uzaklıktaki küçük yerleşim merkezleridir. Ashâb-ı Kirâm 
bu yerlerden nöbetleşe Cum'a namazına geldiklerine göre kendilerine 
Cum'a namazı farz değildi. Aksi halde kendi yörelerinde Cum'a namazını 
cemaatle kılmaları veya hepsinin Medine'ye gelmesi gerekirdi. Diğer 
yandan Allah elçisinin Kubalılar'a, Medine'de Cum'a namazında hazır 
bulunmalarını emrettiği nakledilir. Kuba, o devirde Medine'ye iki mil 
uzaklıktadır. 

b) Hulefâ-i râşidin döneminde bir takım ülkeler fethedilince, Cum'a'lar 
yalnız şehir merkezlerinde kılınmıştır. Bu uygulama, onların "şehir (büyük 
yerleşim merkezi)" olmayı Cum'a'nın sıhhat şartı saydıklarını gösterir. Öğle 
namazı farz olduğu için, onun Cum'a namazı sebebiyle terkedilmesi kesin 
bir nass (âyet-hadis) ile mümkün olabilir. Kesin nass ise, Cum'a'nın şehir 
merkezlerinde kılınması şeklinde gelmiştir. Cum'a İslâmi prensip ve emirin 
en büyüklerindendir. Bu da en iyi, şehirlerde gerçekleşir. (es-Serahsi, a.g.e., 
II, 23; el-Kâsâni, a.g.e., |, 259; İbnü'-Hümâm, a.g.e. Il, 51) 

Kaynaklarda verilen bu bilgiler ışığında konuyu aşağıdaki şekilde 
netleştirmek mümkündür. 

a) Şehir ve kasabalar: 

Valisi, müftüsü, İslâmi hükümleri icra edecek ve hadleri infâz edecek güce 
sahip hâkimi (kadı) ile güvenliği sağlayacak zabıtası bulunan her yerleşim 
merkezi "şehirdir. Sonraki İslâm hukukçularının eserlerinde" yolları, 


köyleri, çarşı ve pazarları bulunma" özelliği üzerinde durulmamıştır. Çünkü 
bir şehir veya kasabada bu özellikler zaten vardır. Böyle bir kasabanın 
gerek mescidinde ve gerekse "musallâ (namazgâh)" denen yerlerinde Cum'a 
namazı kılınabilir. Bunda görüş birliği vardır (İbn Âbidin, a. g.e., 1, 546, 547 
vd.) Bu tarife göre, vilâyet ve kaza merkezleri şehir sayılır. Bunların 
durumu, şehir olduklarında şüphe bulunmayan Mekke ile Medine'nin 
durumuna benzer. 

b) Şehir hükmünde olan yerler: 

En büyük mescidi, Cum'a namazı ile yükümlü olanları almayacak kadar 
kalabalık olan yerleşim merkezleri de "şehir" hükmündedir. Bu, Ebü 
Yüsuf'un şehir tarifine uygundur. Sonraki İslâm hukukçularının çoğu, bu 
görüşü izlemişlerdir. Bu yerler resmi bir görevli bulununca, İmam 
Muhammed'in şehir tarifine de uygun düşer (es-Serahsi, a.g.e., Il, 23, 24; 
el-Kâsâni, a.g.e., 259, 260; el-Mavsıli, a.g.e., |, 81; el-Ceziri, a.g.e., 1, 378, 
379). Bu ölçüye göre, nâhiye merkezleri ile pek çok büyük köyler de şehir 
hükmünde olur. 

B) Devletin İzninin Bulunması 

Cum'a namazının sahih olması için "devlet temsilcisinin izni" problemi de 
İslâm hukukçularınca tartışılmıştır. Bu iznin gerekli olduğunu söyleyenler 
olduğu gibi aksini savunanlar da bulunmuştur. Biz aşağıda her iki görüşü ve 
delillerini vererek, konuyu değerlendirmeye çalışacağız. 

1) Hanefilerin görüşü: 

Hanefi hukukçularına göre, Cum'a namazı için izin gereklidir. Dayandıkları 
delil Câbir b. Abdullah ve İbn Ömer'den nakledilen ve yukarıda da daha 
uzun bir şekilde kaydettiğimiz şu hadistir: "Kim Cum'a namazını ben 
hayatta iken veya benden sonra adaletli ve câir (zâlim) bir imamı (önderi 
varken, onu küçümseyerek veya inkâr ederek terkederse Allah iki yakasını 
bir araya getirmesin ve işini bitirmesin" (İbn Mâce, İkâme, 78) İbn Mâce bu 
hadisin senedinde bulunan Ali b. Zeyd ve Abdullah b. Muhammed el-Adevi 
sebebiyle isnâdı zayıf sayar. Heysemi, hadisin benzerini naklettikten sonra 
şöyle der: Bu hadisi Taberani, el-Evsat'ında nakletmiştir. Oradaki senedde 
Musa b. Atıyye el-Bâhili vardır. O'nun biyografisini bulamadım. Geri kalan 
râviler güvenilir. (Mecmau'z-Zevâid, Il, 169, 170) Bu hadiste, Cum'a'nın 
farzolması için adaletli veya adaletsiz bir yöneticinin bulunması 
öngörülmüştür. Cum'a namazı büyük cemaatle kılınacağı ve hutbede 
topluma hitap edileceği için onun toplum düzeni ile yakından ilgisi vardır. 
Devletten izin alma şartı aranmazsa fitne çıkabılir. Cum'a kıldırmak ve 


hutbe okumak bir şeref vesilesi sayılarak rekabet doğabilir. Bazı kimselerin 
çekişme ve ihtirasları cemaatin namazını engelleyebilir. Camide bulunan 
her grubun namaz kıldırmak istemesi, Cum'a'dan beklenen faydayı yok 
eder. Bir grup kılarak, diğerleri çekilse yine amaca ulaşılmaz. Kısaca 
hikmet ve toplum psikolojisi bakımından da Cum'a'nın İslâm devletinin 
kontrolünde kılınması gereklidir. 

Ancak yöneticiler Cum'a'ya ilgisiz kalır ve önemli bir sebep olmaksızın 
müslümanları namaz kılmaktan alıkoymak isterse, onların bir imamın 
arkasında toplanarak Cum'a namazı kılmaları mümkündür. İmam 
Muhammed, bu konuda şu delili zikreder: Hz. Osman, Medine'de kuşatma 
altında iken, dışarıda bulunan sahabiler Hz. Ali'nin arkasında toplanmış ve 
o da Cum'a namazını kıldırmıştır. (el-Kâsâni, a.g.e., I, 261; el-Fetâva'l- 
Hindiyye, 1,146; İbn Âbidin, a.g.e., |, 540) Bilmen, bunun dâru'I-harpte 
mümkün ve câiz olduğunu belirtir (Bilmen, Ömer Nasuhi, Büyük İslâm 
İlmihali, İstanbul 1985, s. 162) 

Devlet başkanı veya valilerin bizzat Cum'a namazı kıldırmaları gerekli 
midir?. İbnü'l-Münzir şöyle der: "Öteden beri Cum'a namazını, devlet 
başkanı veya onun emriyle kıldıracak bir kimsenin kıldırması şeklinde 
uygulama yapılmıştır. Bunlar bulunmazsa, halk öğle namazı kılar" (Ahmed 
Naim Tecrid-i Sarih Tercümesi, Il, s. 48) 

Burada şunu belirtelim ki, yukarıda kaydettiğimiz hadisten imam ya da 
müslümanların halifesi yoksa, Cum'a namazı kılınamaz, diye bir hüküm 
çıkarmak mümkün değildir. Bu hadisin ilgili bölümlerinin anlattığı, "ister 
adil, isterse de zâlim olsun bir imamın varlığına rağmen" Cum'a terk 
edilecek olursa, belirtilen tehditlerle karşı karşıya kalınacağından ibarettir. 
Çünkü hadis, "imam yoksa Cum'a namazı kılamazsınız" demiyor, olduğu 
halde kılınmazsa, son derece tehlikeli tehditlerde bulunuyor. İmamın 
yokluğu halinde kılınmayacak olursa o takdirde bu hadisten, olsa olsa 
tehditlerin daha hafif olacağı sonucuna varılabilir. O da en müsamahalı bir 
istidlâl olur. 

İçtihada dayalı olarak ileri sürülmüş gerekçelerin dışında, Cum'a namazının 
kılınması için şart kabul edilen ve eda şartları arasında sayılan imamın 
varlığı şartının nakli bir delili yoktur. Ayrıca bu şart, yalnızca Hanefi 
mezhebinde öngörülmüş bir şarttır. Dolayısıyla terki halinde terettüp 
edeceği bildirilen bir takım tehditlere maruz kalmamak için, en azından 
ihtiyaten böyle bir şartı öngörmeyen diğer mezhep imamlarının görüşlerine 
uyularak kılınması gerekir. Diğer taraftan kaynaklarda hadis diye belirtilen: 


"Dört şey vardır ki, veliyyul emirlere aittir: Cihad'tan elde edilen 
ganimetlerin paylaştırılması zekât'ın toplanması, hudut (şer'i cezaların 
tatbiki) ve Cum'a'ları kıldırmak." ifadeleri ise hadis değildir. Fethur'l- 
Kadir'de (II, 412) bunun İmam Hasan el-Basri'ye ait bir söz olduğu 
belirtilmiştir. Son asır alimlerinden Seyyid Sâbık da "Fıkhu's-Sünne" adlı 
esrinde (1, 306) bunun aynı şekilde Hasan'ü'l Basri'ye ait bir söz olduğunu 
kaydetmektedir. O halde böyle bir şartın öngörülmesi için dayanak teşkil 
edebilecek nakli bir detil elde mevcut değildir. Bu konuda ileri sürülen bu 
şartın sebebi, yalnızca karışıklık çıkma ihtimaline dayalı bulunmaktadır. 
Veliyyü'l-Emr yoksa 

Veliyyü'l-Emr ve izn-i sultâni diye belirtilen hususun gerçekleşebilmesi 
için, müslümanların başında en azından zâlim de olsa- bir yöneticinin 
bulunması zorunludur. Başa geçmiş bulunan yöneticinin, İslâm'ı kabul 
etmesi ise onun, müslümanların veliyyü'l-emr'i olarak görülmesinin asgari 
şartıdır. Yani müslümanların İslâmi olmayan yönetimlerin tahakkümü 
altında yaşamaları halinde, haliyle böyle bir şartın varlığından söz etmek 
imkânı olamaz. Bu durum günümüzün müslümanlarına; İslâm'ın öngördüğü 
mânâsıyla bir yöneticiye sahip olmadığımıza göre, kıldığımız Cum'a 
namazının hükmü nedir? Diye başlayan ve onun etrafında dönüp dolaşan 
diğer bir takım soruları daha sordurmaktadır. 

Şunu da belirtelim ki, bu durumu şu anda bir vakıa olarak yaşıyan bizleri, 
İslâm fakihleri de düşünmüş ve böyle bir durum halinde müslümanların ne 
şekilde odavranabileceklerini, daha doğrusu davranması gerektiğini 
belirtmişlerdir. Şimdi bu konuda onların neler söylediklerine kısaca bir göz 
atalım: 

Bu konuda İbn Nüceym der ki: 

"Şayet hiç bir şekilde kadı veya ölmüş olan halifenin (yerine geçmiş) 
halifesi yoksa, âmme de bir kişinin (Cumu'a namazını kıldırmak üzere) öne 
geçirilmesi üzerinde ictimâ edecek olsalar, zaruret dolayısıyla caizdir." (İbn 
Nuceym, el-Bahrü'r-Râik, Il, 155). 

Buradaki: "zaruret dolayısıyla caizdir" ifadesi üzerinde kısaca duralım: 
Anlaşılıyor ki, Cum'a namazı, herhangi bir şartının eksik olması dolayısıyla 
terk edilmesi tavsiye edilen bir durum değildir. Aksine bu gibi durumlarda - 
bu şartların gerçekleşme imkânı bulunmadığından- zaruret hükümleri ile 
amel etmek söz konusudur. İşte halifesiz ve İslâm hükümlerini tatbik eden 
mahkemelerin varolmaması hallerinde de bu zaruretlerle amel etmeyi 
engelleyecek herhangi bir durum yoktur. Çünkü bilindiği gibi kadı (yani 


İslâm hükümlerini tatbik eden hâkim) ile halifenin varlığı, İslâmi 
hükümlerin yürürlükte olmasının en belirgin gerekleri ve dışa yansıyan 
yönleridir. Bunların varolmamaları halinde, İslâmi hükümlerin devlet 
düzeyinde uygulanabilmeleri sözkonusu değildir. Şayet bu durum, Cum'a 
namazını kılmamayı gerektirecek bir hal olsaydı, İbn Nüceym gibi eşsiz 
fıkıh çalışmaları olan bir âlim: "Zaruret dolayısıyla caizdir" gibi bir ifade 
kullanmaz, "Cum'a namazı sâkıt olur" demesi gerekirdi. O zaman da 
konunun gereğinden, İslâmi olmayan yönetimlerin çatısı altında bulunulan 
hallerde söz edilmezdi. 


CUMA NAMAZINDA DEĞİŞİK GÖRÜŞ OLARAK HANEFİ 
İCTİHADI 


a- Genel Kanaat. 
Daha önce de işaret ettiğimiz gibi Hanefiler, genellikle, sultan ya da 
vekilinin bulunmasını, cumanın sihhatinin şartlarından sayarlar ve buna 
delil olarak, adı geçen Ibn Mâce hadisini getirirler. Illet olarak da; cuma 
namazına büyük bir çoğunluğun katılacağından, namazı kıldıranın sulta 
(iktidar) sahibi birisi olmaması halinde, tartışma ve olay çıkma ihtimali 
bulunmasını zikrederler. (Elmalıli V1/4978) Mekke'de farz kılınan cumanın, 
Medine'de eda edilmesini de bunun hikmetlerinden sayarlar. Bunlar 
üzerindeki değerlendirmeyi, bu konudaki Hanefi görüşünü naklettikten 
sonra yapacağız: 
Ebü Ca'fer et-Tahâvi delil zikretmeksizin: "Cumayı sulta sahibi olmayan 
kıldıramaz" der: (Hidâye Sahibi, sultan şartına, fitne korkusunu illet olarak 
göstermiş ve mezkur hadisi zikretmemiştir. (bkz. el-Hidâye 1/83) Allâme 
Ibn Hümâm da takdim ve takaddüm konusunda fitne ve münazaa ihtimalini 
zikrettikten sonra, mütegallibenin de vülatin hükmü ile hükmetmesi 
halinde, sulta gücünün tahakkuk etmesiyle, şartın tamam olacağını ve cuma 
kılmanın câiz olacağını söyler. Hz. Ali'nin, Hz. Osman'ın mahsur kaldığında 
halka namaz kıldırmasının ise, tarafsız bir izahla, sultanı şart koşanlara da 
delil olamayacağını, zira izin olunmuş olabileceğinin de, olamayacağının da 
muhtemel bulunduğunu söyler. (bk. Feihu'l-Kadir 1/6121.) 
"Es-Serahsi, Cumanın sıhhatinin şartlarını sayarken: "... Biri de sultandır. 
Bu yüzden önce geçenin sulta sahibi olmaması halinde, cumaları geçerli 
olmaz." (Muhtasaru't Tahavi, s. 35.) diyor ve delil olarak cemaat arasında 
vukuu muhtemel münazaa ile cumanın fevt olmaması gereğini gösteriyor. 
b- Değişik Düşünenler 
Hanefi mezhebinde genel geçer görüş bu olmakla beraber, son asırlarda 
şartların değişmesiyle, hep cumanın kılınması istikametinde olmak üzere 
fetvalar da değişmiştir. 
Mesela:Mecmu'a-yi Cedide'de: "Bil-cümle vülât ve hükkâmi gayr-i müslim 
olan beldelerde sakın müslimine, cuma ve bayram namazlarını kılmak câiz 
olur mu? E1-cevap, olur" denmektedir. (Serahsi el-Mebsüt N/122, delil için 
bkz. N/120. Ibnü'l Münzir: Sünnet, cumayı kıldıranın sultan olduğu 
konusunda devam edegelmiştir, ya da onun emriyle kılınmıştır. Bu olmazsa 


ögleyi kılarlardı, diyor. Hasan el-Basri: "Dört şey sultana aittir" der ve 
bunlar cümlesinden cumayı da sayar. Habip b. Ebi Sâbit: "Cuma emir ve 
hutbe olmadan olmaz" demiştir, Evzai, Muhammed b. Mesleme, Yahyâ b. 
Ömer el-Mekki'nin görüşleri de budur. (bkz. Ayni V/191; Tahtâvi, s. 
414)"Ahdi, yani mensuru olmayan mütegallibe, eğer raiyye arasında 
ümeranın takip ettiği yolu takip ediyorsa ve vülatin hükmü gibi 
hükmediyorsa, cumayı kılmak câizdir" denmiştir.(Ilaveli Mecmüa-yi cedide 
Matbaa-yi Hayrıyye, 1st.1329 s. 31.) Ancak Tahtâvi'nin ibaresinde geçen 
"ahd", "mensür", "wülâtin Oo hükmü" Oo kavramları (o açıklanmaya 
muhtaçtır:Miftâhu's-Sa'âde, Mecma'ul-Fetâv'â'dan naklen: "Müslümanlara 
kâfir idareciler hakim olsa, Müslümanların cuma ve bayram namazlarını 
kılmaları câizdir ve kadı, Müslümanların rızasıyla kadı olur. Müslümanların 
da Müslüman bir vali aramaları vacip olur." (Tahtâvi s. 414.) Gerçi ,bu 
ifadede de, Müslümanların rızasıyla kadı sayılacak statüsü ve başlangıçta 
kim tarafından tayin edildiği açık değildir, ayrıca genel bir ifadedir. 

Aynı ibareyi Fetâvây-i Kâdihan da zikreder. (Aynı kaynak; el-Fetâvâ'/- 
Hindii:i-e /N5) 


CUM'A NAMAZININ FARZ OLMASININ ŞARTLARI 


Cum'a namazı; namaz, oruç, hac, zekât kelimeleri gibi, fıkıh usulü 
açısından "kapalı anlatım (mücmel)" özelliği olan bir terimdir. Bu yüzden 
onun kılınış şekil ve şartları âyet, hadis ve sahabe açıklamalarına ihtiyaç 
gösterir. Çünkü Allah elçisi "Namazı benim kıldığım gibi kılınız" (Buhâri, 
Ezan, 18; Edeb, 27) buyurmuştur. 

Câbir b. Abdullah'ın naklettiği bir hadiste şartlar şöyle belirlenmişti: 
"Allah'a ve âhiret gününe inananlara Cum'a namazı farzdır. Ancak yolcu, 
köle, çocuk, kadın ve hastalar bundan müstesnadır" (Ebü Dâvud, I, 644, H. 
No: 1067; Dârakutni, II, 3; Bağavi, Şerhu's-Sünne, I, 225) Bu istisnaların 
dışında kalan her müslüman erkek bu namazla yükümlü demektir. Buna 
göre şartlar şöyledir: 

A) Erkek olmak: Cum'a namazı kadınlara farz değildir. Ancak namazı 
cemaatle kılarlarsa bu yeterli olup, öğle namazını kılmaları gerekmez (es- 
Serahsi, Il, 22, 23; İbn Abidin, Reddü'l-Muhtâr, I, 591, 851-852). 

B) Hür olmak: Hürriyetten yoksun bulunan esir ve kölelerle, ceza evindeki 
hükümlülere, Cum'a günü öğle namazını kılmaları yeterlidir. Cum'a namazı 
farz değildir. Ancak anlaşmalı (mükâteb) kölelerle, kısmen azad edilmiş 
kölelere farzdır. Kendisine Cum'a namazı farz olmayan köle esir veya 
mahkumlar her ne süretle olursa olsun, Cum'a'yı kılmış olsalar, sahih olur. 
C) Mukim olmak: Yolcuya Cum'a namazı farz değildir. Çünkü o, yolda ve 
gittiği yerlerde genel olarak güçlüklerle karşılaşır. Eşyasını koyacak yer 
bulamaz veya yol arkadaşlarını kaybedebilir. Bu sebeple ona bazı 
kolaylıklar getirilmiştir. 

D) Hasta olmamak veya bazı özürler bulunmamak: Namaza gidince 
hastalığının artmasından veya uzamasından korkan kimselere Cum'a farz 
olmaz. Yine, hasta bakıcı, aciz ihtiyar, gözü görmeyen, ayaksız, kötürüm ve 
müslümanlar Cum'a'yı kılarken onların güvenliğini sağlamakla görevli olan 
emniyet nöbetçisi gibi özrü bulunanlar, vakit bulunca öğle namazı kılmakla 
yetinirler. Ancak bu kimseler cemaatle Cum'a namazına katılırlarsa yeterli 
olur (es-Serahsi, II, 22, 23; İbnü'l-Humam, Fethu'l-Kadir, I, 417) 

Ayrıca, düşman korkusu, şiddetli yağmur ve çamur, ağır bir hastaya bakma 
gibi özürler de Cum'a namazını kılmamayı mübah kılan özürlerdir. Körün, 
elinden tutup camiye götürecek kimsesi olursa, Cum'a'yı kılması İmam Ebu 
Yusuf ve Muhammed'e göre farz olur. Üzerlerine Cum'a namazı kılması farı 


olmayan müslüman kimseler, Cum'a'yı kılmaya imkan bularak kılsalar, 
vaktin farzını eda etmiş olurlar, artık o günün öğle namazını kılmaları 
gerekmez. Cum'a namazı kılmaları farz olmayan kimseler, bulundukları 
bölgede Cum'a namazı kılınıyor ise, öğle namazını cemaatle değil, yalnız 
başlarına kılarlar. Bulundukları bölgede Cum'a namazı kılınmıyor ise, öğle 
namazlarını cemaatle kılabilirler. 


CUMA VAKTİNDE KADININ ALIŞ VERİŞ YAPMASI 


Cuma günü Cuma ezanı okunurken alış-verişin haram; ya da bazılarına 
göre mekruh olması "Cuma ezanı okunurken alış-verişi bırakın, Allah'ın 
zikrine kosun"(K. Cuma (62) 9) ayetinden kaynaklanmaktadır. Yani burada 
Allah'ın bir emri vardır ve bu emri yerine getirmek vâciptir. Alış-verişi 
bırakmayan, vâcibi terketmiş, yani haram işlemiş olur. Ancak "Cuma'ya 
koşun" umumi emrinden, çocuklar, deliler ve sakatlar gibi kadınlar da 
itifakla istisna (tahsis) edilmiştir. Diğer bir ifade ile, kadınlar cumaya 
gitmek zorunda değillerdir. Haramlığın illeti (sebebi) "kosma" (sa'y) 
vacibinin terkedilmesi olduğuna, (bk. Bedâyi N/270; In Âbidin N/161; 
Zuhayli N/264) bu ise kadınlara vacipolmadığına göre, cuma ezanı 
okunurken alış-veriş yapmakta olan bir kadın, bu fiili ile vâcibi terketmiş 
olmayacağından haram işlemiş olmaz. Çünkü, dediğimiz gibi, o saatte alış- 
veriş yapmanın haramlığının illeti (sebebi) sa'yi (acele etmeyi) terketmiş 
olmaktir. Kadın ise alış-veriş yapmakla böyle bir vacibi terketmiş olmaz. 
Yani burada o illet bulunmaz. Illetin olmadığı yerde ise ma'lül de (ona bağlı 
hüküm de) bulunmaz. Netice olarak Cuma ezanı okunurken kadının alış- 
veriş yapması haram olmaz. 


CÜNÜBKEN YEME İÇME 


Günüp olan insanın yemek yemesi, su içmesi câiz midir? 

Ihtiyatlı görüşe göre kadın için de erkek içinde cünübken yemek, içmek 
mekruhtur. Çünkü kullanılmış suyu içmek mekruhtur. Kullanılmış su abdest 
ve gusül için kullanılan sudur. Böyle bir su, maddi pislik taşımasa bile, 
günahları süpürmekle manevi kir taşır. Ağız yıkanmadan ağıza, alınan su, 
bedenin bir parçasına (yani ağzına) degmis ve bu manevi kiri yüklenmiş 
olur. Yutulmasıyla o kir de yutulur. Ancak cünüp olan kimse, elini ve ağzını 
yikadıktan sonra yiyip içebilir. Âdetli ve lohusanın durumu böyle değildir. 
Onlar yıkanacak zamana gelmedikce, artıkları kullanılmış su gibi olmaz. 
Yiyip içebilirler, artıkları temizdir. ( Halebi (sağir) 41-42; Hindiyye 1/13; 
Kâdihân NI/404 ) Diğer yönden cünüp kimsenin ağzını yıkamadan da 
yemesinde mahzur olmadığını söyleyenler olduğu gibi, ( Kadıhân 1/46) 
yıkasa bile mahzurlu olduğunu söyleyenler de vardır.( Halebi (sağir), agk.; 
Ayrıca bk. es-Subki, el-Menhel N/288; Nemenkâni N/205) En iyisi sıkışık 
olunmadığı zamanlarda yemeyi içmeyi yıkanmadan sonraya bırakmaktır. 


CÜNÜP OLAN KİMSENİN TIRAŞ OLMASI VEYA TIRNAK 
KESMESİ CAİZ MİDİR? 


Cünüp olan kimsenin yıkanmadan tıraş olması ve tırnak kesmesi haram 
olmazsa da iyi değildir. İmam Gazali, ihyaü 'Ulüm ed-Din kitabında şöyle 
diyor: Cünüp olan kimsenin tırnak kesmesi, tıraş olması, etek ve koltuk 
altını temizlemesi, kan aldırması veya vücuttan herhangi bir parça 
kopartması uygun değildir. Çünkü ahirette bütün vücud geri döneceğinden 
yıkanmadan kesilen veya tıraş olunan şey cünüp olarak dönecktir 


CÜNÜP OLAN KİMSEYE YASAK OLAN ŞEYLER NELERDİR? 


Cünüp olan kimseye yasak olan şeyler aşağıya alınmıştır: 
1- Namaz kılmak, 
2- Ka'be'yi tavaf etmek, 
3- Kur'an-ı Kerim'e dokunmak ve onu taşımak. Binaen'aleyh üzerine ayet-i 
kerime yazılı olan ma'deni veya kağıt paraya abdestsiz olarak dokunmak 
veya taşımak caiz değildir. Mesela şimdiki beş yüz lira üzerinde sure-i 
feth'in başı yazılıdır, bunu taşıyabilmek için ya abdestli olmak veya üzerine 
ayet yazılı bulunan paranın taşınmasını caiz gören Şafi'i mezhebini taklid 
4- etmek lazımdır. 
5- Kur'an-ı Kerim'i okumak. 
6- Camide kalmak. 


CÜNÜPKEN KİTAP OKUMAK 


Cünüp bir kimse yiyip içebilir mi, dini kitaplar dışında kitap ve gazete 
okuyabilir mi? Sebep yokken cünüp olarak geceleyebilir mi? 
Cünüpken yeme ve içmenin mekruh olduğunu, ağzını çalkalaması halinde 
ise câiz olduğunu daha önce yazdık. Bu konuda âdetli ve lohusanın cünüp 
gibi olmadığını, onlar için yeme ve içmenin mübah olduğunu da söyledik. 
Âdetli, lohusa ve cünüp olanlar, Kur'ân-ı Kerimi, ona bitişik olmayan bir 
kap, veya bez olmaksızın tutamazlar, onun bir âyet kadarm Kur'ân kastıyla 
okuyamazlar. Bir âyete az parçasm da ihtiyatli olan görüşe. göre Kur'ân 
kastıyla yine okuyamazlar. Duâ anlamındaki âyetleri duâ maksadıyla 
okuyabilirler. Kelime atlayarak ve heceleyerek okumaları ise câizdir. Çünkü 
buna "kıraat" denmez;yasaklanan şey ise kıraattır. Yazılarmınyarısından 
çoğu Kur'ân âyetleri, olan, meselâ tefsir kitaplarm da tutamazlar. Âyetler 
yarısından az olursa, elini âyetlere sürmeden kitabı tutabilir ve âyetler 
dışındaki yazıları okuyabilirler. Tevrat, Incil ve Zebur gibi aslı ilâhi olan 
kitapları okumaları ise mekruhtur. Çünkü onlarda asıllarından birşeyler 
kalmış olabilir. (Bk. Halalebi (sağir) 38 vd.; Daha geniş bilgi için bk. es- 
Subki, age. N/301-304) Âyet içermiyorlarsa, gazete, dergi vs. kitap 
okumaları câizdir. Namaz vaktini geçirmeyecek şekilde, cünüp gecelemek 
de câizdir. 


CÜZ'İ İRÂDE 


İstemek, arzu etmek, tercih etmek, insanın Allah'a itaat veya ona isyan 
etmesi ile ilgili olan sınırlı iradesi. Alternatiflerden birine meyletme 
kabiliyeti bulunanın, iradesi vardır demektir. Yaptığı işlerde insanın böyle 
bir tercih kabiliyeti var mıdır? Varsa, sınırları nelerdir? İslâm düşünürleri bu 
sorulara ne cevap vermişlerdir? 

İslâm düşünürlerini meşgul eden ve hakkında farklı görüşler ileri sürülen en 
önemli konulardan biri de, insanın iradesi konusudur. Mesele, kaderle 
yakından ilgilidir. 

Her şeyin yaratıcısının Allah olduğu, O'nun irade ve maşietinin mutlaka 
olup bunun hilâfına bir şeyin vuku bulmasının mümkün olmadığı, Kur'ân'da 
açık açık ifade edilmektedir. Buna rağmen kul, yaptıklarından dolayı hesaba 
çekilecek; mükâfat ya da ceza görecektir. Kulun sorumluluğunun gerekçe 
ve dayanağı nedir? Kulun davranış hürriyeti var mıdır ki sorumlu 
tutulmaktadır? 

Bu konuda üç temel görüş ileri sürülmüştür. Bu görüşlerden birini, kader 
konusuyla çok meşgul olmaları sebebiyle olacak ki, Kaderiyye diye 
isimlendirilen Mutezile; diğerini Cebriyye; üçüncüsünü de Ehl-i Sünnet 
temsil etmektedir. 

Bu mezhepler, ileri sürülen görüşlerin odak noktalarıdır. Çünkü bu görüşler 
arasında, şuna ya da buna yakın görüşler ileri süren kişi ya da fırkalar 
varolagelmiştir. Biz burada olanlardan sarfı nazar ederek bu üç mezhebin 
temel görüşlerini ve dayandıkları delilleri özet olarak incelemeğe 
çalışacağız. 

Kaderiyye (Mutezile) mezhebinin görüşü 

Kullar, iradelerinde tamamen hür ve bağımsızdır. Zira Mutezileye göre 
irade fiildir. Bunda Allah'ın bir rolü yoktur. Bir bakıma insan, fiillerinin 
yaratıcısıdır; onları işleyip işlememekte tamamen serbesttir. Özellikle kötü 
fiiller açısından bu böyledir. "Allah'ın iradesi kötü fiillere taalluk etmez. O 
sadece iyiyi diler" (Kâdi Abdülcebbâr, Şerhu Usüli'l-Hamse, Kahire 1965, 
431) 

Kaderiyyeyi bu görüşe sevk eden âmil, beş temel prensiplerinden biri olan 
"Allah'ın adaleti" ne bakış açılarıdır. Onlara göre, Allah'ın kullarının 
fiillerinde bir etkisinin olmaması, adaletinin ve kullara zulm etmemesinin 
bir gereğidir. Eğer Allah, kulun kötü bir fiili yapmasında bir katkısı varsa, 


sonra da kulu bu kötü fiilinden dolayı cezalandırıyorsa, bu, O'nun adaletiyle 
bağdaşmaz. O halde kul, tamamen bağımsız olmalı ki, yaptıklarından dolayı 
hesaba çekilebilsin. 

Bu görüşleri için ileri sürdükleri delillerden birkaçı şöyledir: 

"Bu bir öğüttür. Dileyen, Rabbine varan bir yol tutar." (el-Kehf 18/29) ".... 
Eğer (0 süre) içinde dönerlerse Allah bağışlayan, merhamet edendir." (el- 
Bakara, 2/226). "İşte bu ellerinizin yapıp öne sürdüğü işler yüzündendir. 
Yoksa Allah, kullara zulm edici değildir. " (Enfal 8/51). "Bir millet, kendi 
durumlarını değiştirmedikçe Allah onların durumlarını değiştirmez" (Ra'd 
13/11). 

Görüldüğü gibi bu âyetlerde kulların fiilleri kendilerine isnad edilmektedir. 
Hz. Peygamber (s.a.s.) de bir hadiste şöyle buyurmaktadır: "Her doğan 
çocuk İslâm fıtratı üzere doğar. Sonra ana-babası onu ya yahudileştirir, ya 
Mecusileştirir, yahut hristiyanlaştırır... " (Müslim, Kader 25). 

Hatta kaderi mazeret olarak ileri sürenlere karşı Allah, bu mazeretlerinin 
doğru olmadığını, yaptıklarının kendilerine ait olduğunu söylemektedir: 
"(Allah'a) ortak koşanlar: Allah dileseydi ne biz, ne de atalarımız O'ndan 
başka hiç bir şeye tapmazdık ve O'nsuz hiç bir şeyi haram kılmazdık 
dediler. Onlardan öncekiler de böyle yapmıştı. Peygamberlere düşen yalnız 
açıkça tebliğ etmek değil mi" (en-Nahl, 16/35). 

Mütezile içerisinde kaderi inkâr etmekte o kadar aşırı gidenler vardır ki, 
bunlar, insanların ne yapacakları konusunda Allah'ın önceden bir bilgisinin 
bulunduğunu dahi inkâr ederler ve kul, kendi iradesiyle karar verip o fiili 
işledikten sonra ancak Allah'ın o şeyden haberdar olduğunu söylerler. 
Cebriyye mezhebinin görüşü Kaderiyye mezhebine reaksiyon olarak ortaya 
çıkan Cebriyye mezhebine göre, insanın hiçbir irâdi hürriyeti yoktur. Allah 
önceden her şeyi takdir etmiştir. Kul, bu takdir edilmiş şeyleri yapmak 
zorundadır. Yukarıdan gelen su nasıl aşağıya doğru akmağa, yukarıya 
fırlatılan taş nasıl geri dönmeğe mahküm ise, insan da kaderinde yazılı olan 
şeyleri yapmağa mahkümdur. İnsan âdeta önceden programlanmış bir robot 
gibidir. Nasıl programlanmışsa, onu yapar. 

Cebriyye'nin bu görüşlerine dayanak olarak ileri sürdükleri naslardan bir 
kısmı şöyledir: 

"Allah birini şaşırtmak isterse, sen onun için Allah'a karşı hiç bir şey 
yapamazsın. Onlar öyle kimselerdir ki Allah, onların kalblerini temizlemek 
istememiştir." (el-Mâide, 5/41). "Allah kimi doğru yola iletmek isterse onun 
göğsünü İslâm'a açar; kimi de saptırmak isterse onun göğsünü, (o kimse) 


göğe çıkıyormuş gibi dar ve tıkanık yapar." (el-En'am 6/125). Deki: " Size 
bir kötülük istese veya size rahmet dilese sizi Allah'tan kim korur?" (el- 
Ahzâb,.33/17). "Alemlerin Rabbi Allah dilemedikçe siz bir şey 
dileyemezsiniz." (Tekvir 81/29). 

Kulun iradesizliği yanında, sorumluluğunu hangi temele dayandıracağını 
izah etmekten aciz kalan Cebriyye, zamanla bilgin ve düşünürler arasında 
yok olup gitmeğe mahküm oldu. Ancak zaman zaman ümmetin bu 
düşüncenin etkilerinden kurtulduğu söylenemez. 

Ehl-i sünnet mezhebinin görüşlerini incelerken göreceğimiz gibi, bu 
fırkaların her ikisi de nassları tek yönlü almış; karşı tarafın ileri sürdüğü 
delilleri görmezlikten gelmiştir. 

Ayrıca iki fırkanın da Emeviler döneminde ortaya çıkmış olması dikkat 
çekicidir. Belki o dönemde İslâm ümmeti yabancı kültürlerle karşılaşmaya 
başlamış ve bu durum fırkaların ortaya çıkmasında etkenlerden birini teşkil 
etmiştir. Ama hiç şüphe yok ki Râşid Halifelerin adil idaresinden sonra 
İslâm ümmetine hâkim olan zorba Emevi idareşinin de etkisi az değildir. 
Baskı ve zulme dayalı idareler, birbirine zıt olan bu iki görüşün de toplumda 
yayılmasına zemin hazırlar. O günkü toplum içinde bir tarafta kural-kaide 
tanımayan ve işi anarşizme kadar götüren insanlar; diğer tarafta da köşesine 
sinmiş, iradesini yitirmiş, olayların akıntısına kendisini salıvermiş bedbin 
miskinler vardı. Nitekim günümüzde de her zaman bu gibi zorba 
yönetimlerin egemen olduğu toplumlarda bu iki sınıf insanla karşılaşıyoruz. 
Ehl-i sünnetin görüşü Ehl-i sünnetin ilk dönemlerini temsil eden selef 
âlimleri, başlangıçta böyle bir problem üzerinde detaylı bir şekilde 
durmamışlardır. Belki de böyle bir konu üzerinde durma ihtiyacını 
duymamışlardı. Onların mesele üzerinde durmaları, Kaderiyye ve 
Cebriyye'nin görüşlerini reddetmekle başlar. 

Selef, hem Kaderiyye'nin, hem de Cebriyye'nin görüşlerini naslara uygun 
görmemişlerdir. 

Onlar, bu konudaki nassların hepsini bir bütün olarak değerlendirmişlerdir. 
Böylece ileri sürdükleri görüş de, her iki fırka arasında orta yolu takip eden 
bir görüş olmuştur. 

Buna göre Allah'ın iradesi mutlak ve külli bir iradedir. İradeşinin hilâfına 
hiçbir şey meydana gelmez. O'nun saltanatında irade etmediğinin vuku 
bulması, ya unutma ve gafletinden, ya da acizlik ve zaafından kaynaklanır 
ki; haşa Allah hakkında böyle bir şey sözkonusu olamaz. 

Kula irade ve seçme hürriyetini veren, bizzat Allah'ın kendisidir. İnsana iyi 


ya da kötüyü seçme kabıliyetini O vermiştir. O halde insan, iradesini 
kullanırken Allah'ın iradesinin dışına çıkmamaktadır. 

Kul, kendisine verilen irade ile seçimini yapar. Allah Teâlâ, kulların kendi 
fiillerini yapma ve kesb etme hürriyetine sahip olduklarını açıkça ifade 
etmektedir: "Dilediğinizi işleyin, doğrusu O, yaptıklarınızı görendir. " 
(Fussilet 41/41) "Kim yararlı bir iş işlerse kendi lehinedir, kim de kötülük 
işlerse kendi aleyhinedir. Rabbin kullara karşı zalim değildir. " (Fussilet 
41/46). Ama kul bu hürriyeti kullanırken kesin olarak kendisine bu irade 
gücünü verenin Allah olduğunu bilmelidir. O'nun iradesi dahilinde bunları 
yapmaktadır; Allah Teâlâ dilemezse, hiç bir şey yapamaz. 

Kul seçimini yapar ama yaratma Allah'a aittir. "O, herşeyin yaratıcısıdır." 
(el-En'am, 6/102). O halde yapılan iş, yaratma yönüyle yüce Allah'a; 
kesbedilmesi ve işlenmesi yönüyle kula aittir. Bu sebeple de sonucundan 
sorumludur. 

Kul, irade ve isteğinin dışında kalan durumlardan sorumlu tutulmayacaktır. 
"Allah, kimseye gücünün üstünde bir şey yüklemez. Herkesin kazandığı 
iyilik kendi yararına, kötülük de kendi zararınadır. " (el-Bakara, 2/286) 
İrade problemini karmaşık hale getiren hususlardan birisi, aslında meydana 
gelmesi sözkonusu olmayan farazi sorulara cevap vermek isteğinden 
kaynaklanmaktadır. Bunlardan en önemlisi şudur: Allah bir şeyi irade 
buyururken kul aksini irade eder ve bunun zıttını yapmayı arzu ederse ne 
olur? 

Elbette ki böyle bir soruya: "Allah'ın dilediği olur" karşılığı verilecektir. 
Ancak dikkat edilirse bu soruda Allah ve kul, çekişen iki yarışmacı 
konumuna sokulmuştur. Böyle bir şey sözkonusu olamaz ki buna cevap 
aransın. En azından cevap aransa bile meselenin tamamen nazari olduğu 
bilinmelidir. Hâşâ Allah, kuluyla yarışa girmez. Kula irade ve seçme 
yetkisini kendisi vermiştir onu burada özgür bırakmıştır. O halde kul, şu 
veya bu seçimi yaparken Allah'ın iradesi sınırları çerçevesinde bu seçimi 
yapmaktadır. Allah'ın iradesiyle kulun iradesinin karşı karşıya gelmesi diye 
bir durum söz konusu değildir. Bu konuda ileri sürülen bir diğer farazi soru 
da sudur: Kul, daha önce belirlenmiş olan kaderinde yazılı olanın aksine bir 
şeyi yapmak isterse, bunu yapma yetkisi var mıdır? 

Eğer Allah Teâlâ, zamanla kayıtlı olmayan, yani geçmiş ve geleceği bütün 
teferruatiyle bilen bir bilgiye sahip bulunmasaydı, belki böyle bir soru 
sözkonusu olabilirdi. Allah Tebârek ve Teâlâ, kulun bunu mu, yoksa şunu 
mu seçeceğini; niyyetinin nerede ve ne zaman değişeceğini bilir; kaderini 


de bu bilgisiyle tayin eder. Daha açık bir ifadeyle; kul, yaptığı bir şeyi 
kaderinde yazılı olduğu için yapıyor değil; o şeyi yapacağı için Allah 
kaderine onu yazmıştır. Bu sebepledir ki, yaptıkları kötü ameller konusunda 
kaderlerini gerekçe olarak ileri süren müşriklerin bu iddiaları Kur'an'da 
reddedilmektedir: "(Allah'a, ortak koşanlar Allah dileseydi ne biz, ne de 
atalarımız O'ndan başka hiç bir şeye tapmazdık ve O'nsuz hiç bir şeyi haram 
kılmazdık dediler. Onlardan öncekiler de böyle yapmıştı. Peygamberlere 
düşen yalnız açıkça tebliğ etmek değil mi?" (en-Nahl, 16/35) 


DÂBBETÜ'L-ARZ 


Yer hayvanı, kıyametin büyük alametlerinden biri. 
Debb ve debib; hafif yürüme ve debelenme demektir. Hayvanlar ve 
çoğunlukla haşereler için kullanılır. Içkinin bedene yayılması ve bir 
çürüklüğün etrafına sirayeti gibi hareketi gözle görülmeyen şeyler için de 
kullanılır. Dâbbe de debelenen, hareket eden demektir. Şu halde tren, 
otomobil, bisiklet vb. şeylere lügate göre dâbbe denebilirse de ıstılahta daha 
çok hayvanlar için kullanılır. 
"Allah bütün canlıları (her dâbbeyi) sudan yaratmıştır. Kimi karnı üzerinde 
sürünür, kimi iki ayakla, kimi de dört ayakla yürür. Allah dilediğini yaratır. 
Allah şüphesiz her şeye kaadırdir." (en-Nür, 24/45) âyetinden anlaşılacağı 
üzere her hayvana dâbbe denir. 
"Yeryüzünde yaşayan bütün canlıların (her dâbbenin) rızkı ancak Allah'a 
aittir." (Hüd, 11/6) âyetinden de anlaşılan budur. 
"Dâbbetü'l-Arz" da; kıyametin kopmasına yakın, ortaya çıkacağı bildirilen 
ve kıyametin büyük alâmetlerinden olan bir yaratıktır. Nitekim Kur'ân-ı 
Kerim'de: 
"Söylenmiş olan (tehdit edildikleri şey) başlarına geldiği zaman onlara 
yerden bir dâbbe çıkarırız da, insanların âyetlerimize kesin olarak 
inanmadıklarını kendilerine söyler." (en-Neml, 27/82) buyrulmaktadır. 
Bu âyetten anlaşılan, dâbbenin bir hayvan-ı nâtık yâni konuşan bir canlı 
olduğudur (M.H. Yazır, "Hak Dini Kur'ân Dili", V, 3701 vd.). 
Râğıbü'l-Isfahâni, yukardaki âyete dayanarak şöyle demektedir: 
"Dâbbe, tanıdığımız hayvanlara benzemeyen bir hayvandır. Ortaya çıkması 
kıyamete yakın bir dönemde olacaktır. Bir de denildi ki: Bununla, 
cahiliyyede hayvan mertebesinde olan kötü insanlar kasdedilmiştir (Râğıb, 
"Müfredât", debb maddesi.) 
Müfessirler yukardaki âyette (27/82) dayanarak "Dâbbetü'l-Arz"ın kıyamete 
yakın bir zamanda ortaya çıkacağını söylerler. Ibn Ömer'e göre, "dâbbe"nin 
çıkması hadisesi, dünyada iyıliğe emreden ve kötülükten sakındıran hiçbir 
fert kalmadığı zaman vuku bulacaktır. Ibn Merdüye'nin Ebu Said el- 
Hudri'den rivayet ettiği bir hadise göre, aynı şeyi bizzat Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'in kendisinden Ebu Said de duymuştur. Bu da, insanın başkalarını 
iyilik yapmaya teşvik ve kötülükten sakındırma (emr bi'lma'rüf, mehy, ani'l- 
münker) vazifesini terkettiği zaman Allah'ın, kıyametin hemen öncesinde 


son ihtar vazifesini görmek üzere bir "dâbbe" meydana çıkaracağını 
gösterir. Mâmafih onun tek bir hayvan mı, yoksa bütün yeryüzünü istilâ 
edecek bir hayvan türü mü olduğu açık değildir (Mevdüdi, "Tefhim", IV, 
128) 

Akaid kitaplarına, kıyametin alâmetlerinden biri olarak geçmiş olan 
"Dâbbetü'l-Arz" (bk. Pezdevi "Ehl-i Sünnet Akaidi", 352; Nesefi, "Akaid", 
şerh ve haşiyesi Kesteli. 194) hakkında Peygamber (s.a.s.)'den şöyle rivayet 
edilir. 

"Tlk çıkacak kıyamet alameti, güneşin battığı yerden doğması ve kuşluk 
vakti insanların üzerine "dâbbe"nin çıkmasıdır. Bu alametlerden hangisi 
önce belirirse, ötekişi onu kısa zamanda takibedecektir" (Müslim, Fiten, 
118; Ibn Hanbel, "Müsned", II, 201) 

"Üç şey vardır ki bunlar çıktığı zaman, daha önceden iman etmeyen hiçbir 
kimseye (o günkü) imanı fayda vermez: 1-Güneşin batıdan doğması, 2- 
Deccâl ve 3-Dâbbetü'l-Arz (Müslim, Iman, 249; Tirmizi, Tefsir, süre 6) 
"Dâbbe, yanında Hz. Musa (a.s.)'nın asâsı ve Hz. Süleyman (a.s.)'ın mührü 
olduğu halde çıkacaktır. Mü'minin yüzünü asa ile parlatacak, kâfirin 
burnunu da mühürle mühürleyecek. Işte o dönemde yaşayan insanlar 
biraraya gelecekler ve mü'minler, kâfir belli olacaktır" (Ahmed b. Hanbel, 
II, 491; Tirmizi, Tefsir, süre: 27) 

Bu konudaki rivayetler pek çoktur, ancak hiçbiri mütevâtir olmadığından, 
kıyamet gibi tamamen gaybi olan bir meselede delil olamazlar. Bunun için, 
"Dâbbetü'l-Arz"la ilgili teferruâtı bir yana bırakıp, Cenâb-ı Allah'ın bizi 
bununla ilgili olarak Kur'ân-ı Kerim'de bildirdikleriyle yetinmemiz, işin iç 
yüzünü ve mahiyetini O'na havale edip dabbetü'l-arz'ın kıyamete yakın 
zuhur edeceğine iman etmek en doğru yoldur. Bununla birlikte: "Gaybın 
anahtarları O'nun yanındadır. O'ndan başkası onları bilemez... " (el-En'âm, 
6/59). 


DAR-I HARP'TE FAİZ: 


Dâru'I-harp'te faiz olmaz, diyorlar. Türk bankalarından faiz alıp yiyebilir 
miyiz? 
Dâru'1-harpte faizin cereyan edip etmemesiyle Türk bankalarından faiz alıp 
yemek ayrı ayrı şeylerdir. Önce bu hüküm sadece Imam Ebu Hanife ve 
Imam Muhammed'in kabul ettiği ve Imam Ebu Yusuf dahil, Şafii, Malik ve 
Ahmed gibi diğer imamların karşı olduğu bir hükümdür. "Dâru'1-harp'te 
müslümanla harbi arasında faiz olmaz" anlamındaki bir hadise dayandırılır. 
Hadis, "Nasbu'r-râye" sahabi Zeyla'T'nin ve Allâme Ibn Hümâm'in 
tesbitlerine göre "âhad" bir haberdir ve garibtir (sahih değildir).(Zeyla'i, 
Nasbu'r-Râye, IV/44; Ibn Hümâm, Fethu'1-Kadir, VN/39) Imam Şafii böyle 
bir hadisin sabit olmadığını, binaenaleyh, delil olamayacağını söyler. 
Nitekim hadis, meşhur on hadis kitabında bulunmadığı gibi, "dâru'1-harb" 
ifadesi de bunun dışında Hadislerde geçmemektedir. "Dâru'1-harb", 
"Dâru'1-Islâm" gibi terimler sonradan müctehid imamlar döneminde ortaya 
çıkan terimlerdir. Nitekim Ibnü'1-Esir de "en-Nihâye" adlı değerli eserinde 
"dâr" kelimesi ile ilgili böyle bir terimden söz etme-- mektedir. Işin bir yönü 
budur. Diğer bir yönü de bu hükmün usül kaideleriyle çelişmesidir. Çünkü 
"haber-i vahidle ziyade, nesih sayılacağından caiz olmaz." Bu haber de 
haber-i vahiddir. Kabul edilmesi halinde faizi ayırım yapmadan (mutlak 
olarak) yasaklayan naslara ziyade bir hüküm getirmiş olur ki, bu caiz 
değildir. Işin, Allâme Ibn Hümâm'ın da irdelediği (Ibn Hümam, age. 
VN/39) bir üçüncü yönü vardır ki, sorunun cevabı açısından önemli olan da 
budur: Imam Azam ve Imam Muhammed bu hükmü verirken, parayı 
iktisadi bir silâh olarak düşünüp, müslümanın onu kafirin ülkesinde ve onun 
rızasıyla, herhangi bir yolla alabileceğini, böylece onu iktisaden zayıf 
düşüreceğini, müslümanın hiçbir surette faiz veremeyeceğini, yani fazlalığı 
müslümanın alması halinde bunun caiz olabileceğini kastettiklerini, 
arkadaşları olan imamlar açıklamışlardır. Nitekim Imamı Azam kumarı da 
aynı kategoriye sokmuş ve yüzde yüz kazanacağını bilmesi halinde 
müslüman Darü'1-Harpte bir harbi ile kumar oynayabilir, demiş ve 
mes'eleye Rum Süresinin başında işaret edilen ve Hz. Ebu Bekr'in Şirk 
diyarı olan Mekkelilerle girdiği bahsi delil göstermiştir. Çünkü bahsin 
kumardan başka bir anlamı yoktur ama Hz. Ebu Bekr kazanacağını Allah 
Rasülünün haber vermesiyle kesinlikle bilmektedir. Durum böyle olunca 


Imam Azam ve Imam Muhammed'in cumhurun karşısındaki bu görüşlerini 
alsak dahi, günümüzde müslümanın hiçbir yerde onların görüşüne göre de 
banka faizi alıp yiyemeyeceğini rahatlıkla söyleyebiliriz. Çünkü faiz sistemi 
artık değişmiş ve fertlerin yerini müesseseler almıştır. Diyelim ki 
Almanya'da bir müslüman 100 markını bankaya yatırmış ve meselâ yılda: 
9010 faiz almış, sene sonunda da parası 110 mark olmuş olsun. Banka, hali 
hazırdaki sisteme göre bu sayede bu mevduatın (ankes hesabı ayrıldıktan 
sonra) yaklaşık 5 katıkredi verebilecek ve daha yüksek, meselâ 9o 15 faiz 
uygulayacağından 5x15-75 DM. kazanmış olacaktır. Yani müslüman 
Ahmet kendi kazandığı 10 DM karşılığında Alman Hans'a 65 DM. 
Kazandırılmış olacaktır. Görüldüğü gibi buna caiz diyen hiçbir Islâm 
Hukukçusu yoktur. Türkiye için durum daha da değişiktir. Darül-harp 
olduğunu söyleyen görüşten hareket etsek dahi, faiz müessesesi dediğimiz 
gibi bir banka olacaktır ve banka Yahudi Mason'un ve Masonlaşan Türkün 
olsa bile bir taraftan Ahmet Ağa yatırıp, öbür taraftan Mehmet Ağa almış 
olacağından, bir yönüyle müslüman faiz vermiş, öbür yönüyle de 
müslüman, müslümandan faiz almış olacaktır. Bu ise hiç caiz görülemez. 


DÂR-I HARPTE CUMA NAMAZI 


Son yıllarda, kötü niyetlerinden ötürü böyle davrandıklarına inanmak 
istemediğimiz bazı kimseler, "dâr-i harp" olduğu gerekçesiyle, Türkiye'de 
Cuma Namazı kılınamayacağı fikrini yaymakta ve bu fikre taraftar 
toplamakla Islâm adına:bir başarı elde edeceklerini iddia etmekte ya da 
sanmaktadırlar. 

Biz bu çalışmamızda cuma ile ilgili diğer konulara hiç deginmeden, son 
derece tahsisi (spesifik) olarak, sırf bu noktaya temas edecek, bu iddianın 
delilleri üzerinde bazı değerlendirmeler yapıp, önemli bir çeliskiye de temas 
ederek bir sonuca varmaya çalışacağız. 

Türkiye'nin "dâr-ı harp" mi, "dâr-ı Islam"mı olduğu konusu, ayrı bir 
platformun konusudur ama hemen söylenebilecek hükmüyle ihtilâflı bir 
konudur. Fakat biz iddia sahiplerinin kanaatlerini doğru farzedersek, 
meseleye o açıdan bakılması halinde sonucun ne olacağını irdelemeyi 
deneyeceğiz. 

Bu kanaate göre; ülkemiz Islam ahkâmıyla idare edilmediği için, "dâr-ı 
harpt" tir, Allah'ın ahkâmını reddedenler mü'min değildir. Mü'min 
olmayanların, mü'minler üzerinde velâyet hakkı yoktur, yani; "Ulü'1-emr" 
ancak mü'minlerden olur. Cuma namazını ancak "Ulü'1-emr" ya da vekili 
kıldırabilir. Bunun delili Ibn Mâce'de geçen ve "...âdil ya da zalim, imamı 
olduğu halde cumayı terkeden..." in cezaya ugrayacağını haber veren 
hadistir. 

Sözü edilen hadisin meâli Söyledir: "Muhammmed b.Abdillah b. Nümeylr, 
Velid b.Bükeyr'den, o da Ebü Cebbâb (Habbâb)'dan, o da Abdullah b. 
Muhammed el-Adevi'den, o da Ali b. Zerd'den, o da Said b. el- 
Müseyyeb'ten, o da Câbir b. Abdillah'tan, Resülullah (s.a.) hutbe okurken 
bize şöyle dedi: "Ey insanlar, bilmiş olun ki, şu yerimde şu günümde, şu 
ayımda ve bu yıldan itibaren, kıyâmete dek Allah (c.c.) cumayı sizin 
üzerinize farz kılmıştır. Artık kim onu gerek benim hayatımda, gerek 
benden sonra -âdil ya da zalim bir imam varken- hafife alarak ya da inkar 
ederek terkederse, Allah onun iki yakasını bir araya getirmesin, işinde 
bereket kılmasın. Dikkat edin! Onun ne namazı vardır, ne zekâtı vardır, ne 
haccı vardır, ne orucu vardır, ne de bir iyiliği vardır, Tevbe etmedikçe 
bunların hiç biri ondan kabul edilmez..." (Ibn Mâce, el-Ikâme 78,1/343). 
Cumanın Mekke döneminde farz kılındığı halde, orada eda edilmeyip, 


ancak Medine'de kılınması da, hem cumanın bir devlet namazı olduğunu, 
hem de "ÜUlü'l-emr" bulunmadan kılınamayacağını gösterir. Devletçi 
görüşlere sahip olan Hanefiler de bunu kabul etmiş ve uygulâya 
gelmişlerdir. Bu devletçi görüşlere sahip olduklarından ötürüdür ki, Islam 
tarihi boyunca devlet kurabilen görüş hep Hanefi mezhebi olabilmiştir. 
Sütçü Imam'ın cumayı kıldırmayıp, halkı Fransızlara karşı ayaklandırması 
bunun son ömegidir... vs. vs. 

Bunlar, sözünü ettiğimiz iddia,sahiplerinin tutundukları delillerin önemli 
olanlarıdır. Bir paragrafa indirgediğimiz bu özetin elbette bazı cümleleri de 
doğrudur. Ancak biz; işin esasını teskil eden iki temel noktaya: Ilk kılınan 
cuma namazı meselesine ve işaret edilen hadisin; hadisçilerle yapılan 
kritiğine değinerek, ikisinin bir arada düşünülmesiyle, karşı fikirde 
farkedilen bir çeliskiye temas etmek süretiyle meseleye açıklık getirmiş 
olacağız kanaatindeyiz. Hanefilerin tarihi süre boyunca hep aynı fikirde 
olmadıklarını da bir kaç nakille görmeye çalışacağız.Bu konuda daha geniş 
bilgiyi cuma namazı meselesinde daha derin irdeledik cuma namazı 
meselesine bakarak bulabilirsiniz. 


DÂRÜ'L-ISLÂM 


Islâmi hükümlerin tam anlamıyla uygulandığı ve başında halifenin 
bulunduğu devlet; Islâm yurduna Dârü'L-Islâm denir. 
Dâr, lügatte ev, bina, belde, ülke anlamında kullanılır. Istılah olarak "dâr", 
bir idarecinin hâkimiyeti altında bulunan ülke anlamında kullanılmaktadır. 
Ancak Islâm hukukçuları bu ülkenin niteliğini belirlerken en önemli etken 
olarak ülkenin başında bulunan yönetici ile yönetim şeklini göz önünde 
bulundurmuşlardır. 
Bir devletteki yönetim ve egemenlik şekli o ülkenin müslüman bir ülke olup 
olmadığını belirlemektedir. Islâmi açıdan bunu incelerken bu noktadan 
hareket etmek gerekir. 
Kur'ân-ı Kerim'de dâru'l-Islâm ve dâru'l-harp* tabirleri geçmemektedir. 
Hadislerde ise Dâru'l-harp'te hadler uygulanmaz ve Dâru'l harp'te 
müslüman ve harbi arasında faiz yoktur şeklinde geçmektedir. (Ibn 
Kudâme, El Muğni, Riyad 1981, IV, 45-46) Ancak Imam Zeylal bu 
hadislerin garib olduklarını kaydetmektedir. (Zeylai, Nesbür-Raye, III, 343). 
Dikkat edersek burada yalnız dâru'l harp tabiri kullanılmakta olup, "dâru'I- 
Islâm" tabiri ise daha sonraları Islâm hukukçuları tarafından, buna karşıt' bir 
tabir olarak kullanılmıştır. 
Fıkıh kaynaklarında bu konu işlenirken Hz. Peygamber (s.a.s.) döneminde 
Islâm'ın uygulandığı Medine için "dâru'I-Islâm" ve diğer yerler için "dâru'I- 
harp" tabirlerinin kullanılmadığı belirtilmektedir. 
Islâm devletinin sınırları genişleyip daha geniş coğrafyalara yayılarak çok 
değişik devlet ve yönetimlerle karşılaşılınca, ister istemez Islâm devletinin 
durumunu ve hukuki statüsünü ismen diğerlerinden ayırmak icab etti. 
Fâkihler, dâru'l-Islâm'ı tarif ederken; 
1) "Islâm hukukunun açıkça uygulandığı ve müslümanların Islâmi 
hükümleri uygulama imkânını bulabildikleri," 
2) "Müslümanların idare ve hâkimiyetleri altında bulunan," 
3) "Müslümanların devlet başkanının yönetimini sürdürdüğü yerlere dâru'I- 
Islâm; buna mukabıl kâfirlerin devlet başkanlarının emir ve yönetiminin 
yürürlükte olduğu yere ise dâru'l-harp demişlerdir." (Ahmed Özel, Islâm 
Hukukunda Ülke Kavramı, Istanbul 1982, 76) 
Islâm ümmetinin vatanı, Allah'ın mülkü olan yeryüzünün tamamıdır: 
"Göklerin ve yerin mülkü Allah'ındır." Yeryüzünün sahipleri ise Allah'a 


inanan müslümanlardır. 

"Allah sizden, iman edip iyi amel işleyenlere: "Onlardan öncekileri nasıl 
hükümrân kıldıysa, onları da yeryüzünde hükümran kılacak ve kendileri 
için seçip beğendiği dinlerini kendilerine sağlamlaştıracak ve korkularının 
ardından kendilerini (tam) bir güvene erdirecektir." (diye) va'detti." (en-Nur, 
24/55) ve: 

"Andolsun Tevrat'tan sonra Zebur'da da; -Yeryüzüne mutlaka iyi kullarım 
varis olacak (bu yer onların eline geçecek) diye yazmıştık. " (el-Enbiyâ, 
21/105). 

Bu âyetler muvacehesinde Cenâb-ı Hak, yeryüzünün tamamına sahip olma 
hakkını mü'minlere tanımıştır. Ancak bu şekilde yeryüzünün tamamı onlara 
vatan olabilir. Bu hakkıelde etmeyi de Allah, müslümanlara bir görev olarak 
vermiştir: 

"Ey iman edenler, kâfirlerden size yakın bulunanlarla savaşın (onlar) sizde 
(kendilerine karşı) bir sertlik (ve Şiddet) bulsunlar. Biliniz ki, Allah, takva 
sahipleriyle beraberdir." (et-Tevbe, 9/123). 

"Fitneden eser kalmayıncaya ve din tamamen Allah'ın oluncaya kadar (0 
müşriklerle) savaşın, eğer (savaştan ve küfürden) vazgeçerlerse artık 
zalimlerden başkasına düşmanlık yoktur." (el-Bakara, 2/191). 

Yeryüzünün hâkimiyeti yalnız ve yalnız Allah'a mahsustur. 

Hiçbir ferd, hiçbir aile, hiçbir hânedan ve hiçbir meclis veya parti ve 
hâkimiyeti ele geçiremez. Bu hâkimiyet Allah'ın dışında bir otoriteye 
verildiği takdirde mutlaka yeryüzünde fitne başlar. Çünkü yeryüzünün 
hâkimiyetini ele geçiren kişi veya zümre, bu otoriteyi kendi lehlerine ve 
diğer insanların aleyhlerine kullanacaklardır. Böyle bir durumda da fitne ve 
zulüm kaçınılmazdır. Işte yeryüzü hâkimiyeti Allah'a verilmedikçe fitne var 
demektir. Şayet yeryüzünde Allah'ın emirleri uygulanmaya konursa, o 
zaman fitne kalkmış ve din yalnız Allah'ın olmuştur denebilir. İslam'ın 
yeryüzünde uygulanması adaletin ve emniyetin sağlanması demektir. 
Cenâb-ı Allah bu konuda bize bir vaatte bulunmuştur. Bunun için geleceğe 
hep ümitle bakıyor ve bunun tahakkukunu bekliyoruz: 

"O, Rasülünü hidâyetle ve hak dinle gönderdi ki (Allah'ayortak koşanlar 
hoşlanmasa da o (hak di)ni bütün din(ler)in üstüne çıkarşın. " (et-Tevbe, 
9/33). 

Işte bu âyete baktığımızda, İslam'ın ve Allah hâkimiyetinin bütün 
yeryüzünü kuşatacağı ve Islâm şeriatının her tarafta söz sahibi olacağı 
görülmektedir. Işte o zaman yeryüzünün tamamı müslümanların vatanı, 


yani dâru'l-Islâm olacak ve ancak bununla müslümanlar tam bir güven ve 
huzur ortamına kavuşabileceklerdir. 

Bu duruma göre dünya, "dâru'l-islâm ve dâru'l-harp" diye ikiye 
ayrılmaktadır. Dâru'l-Islâm adını alan yerlerin gerçekten dâru'l-Islam 
olabilmesi için orada Islâm hukukunun eksiksiz olarak uygulanması 
gerekmektedir. Burada tek ölçü yönetim şeklıdır. Islam'ın getirdiği vahiy 
nizamının bütün hükümleriyle uygulandığı yer dâru'I-Islam'dır. Buna göre 
dâru'l Islâm'da oturan insanlar ister müslüman olsun ister olmasın neticeyi 
etkilemez. Islam devlet başkanının otoriteşinin geçerli olup da Kur'ân 
hükümlerinin uygulandığı coğrafya üzerinde yaşayan insanlar, müslüman 
değil de kitabi olsalar yine orasıdâru'I-Islâm sayılır. 

Şafiilere göre ise dâru'l-Islâm, müslümanların ikâmet ettikleri yerler ile 
müslümanların fethedip gayr-i müslim olan sakinlerinin cizye vererek 
oturdukları yerlerdir. Ayrıca önceleri müslümanların oturdukları, ancak 
daha sonra kâfirlerin hâkimiyetleri altına giren yerler de dâru'l-Islâm'dır. 
Buna göre, İslam'ın ve müslümanların bir defa ele geçirip bir müddet dahi 
olsa Oo hâkimiyetlerinde (O bulundurdukları Oo yerler Oo dâru'l-Islâm'dır. 
Müslümanların hiç bir zaman hâkimiyetlerine girmemiş yerler ise dâru'l- 
harp'tir. (Ö. N. Bilmen, Hukuk-ı Islamiye Kamusu, II, 369-371). 

Bundan maksat, müslümanların elinden çıkıp kâfir yönetimlerin 
hâkimiyetleri altına alınan ve kâfirler tarafından işgal edilmiş olan yerleri 
tekrar İslam'ın hâkimiyet alanına almaktır. Şafiiler, eskiden müslümanların 
olan ülkelerin yeniden fethedilmesi hususunda, oraların dâru'l-Islâm 
olmaktan çıkmadıklarını ve bunların mutlaka tekrar geri alınmaları 
gerektiğini ifade etmişlerdir. 

Dâru'I-Islâm'da "Hüküm, Allah'dan başkasının değildir. 

" (Yusuf, 12/40), Teşri' hakkıne bir hükümdarın, ne bir âilenin, ne bir 
zümrenin, ne de bir meclisin elindedir. Teşri sadece Allah'ın hakkıdır. Vahy- 
i gayr-i metlüvv olan sünnet de, aynı zamanda bir teşri'dir. Hz. Peygamberin 
uygulamaları da Kur'âni nâsları açıklayan teşri'lerdir. 

Islâm hukukçularının yaptıkları bu tariflere göre bir coğrafyanın siyasi, 
ekonomik, idari ve hukuk nizamı İslâmi esaslara göre düzenlendiği takdirde 
orasıdâru'l-Islâm'dır. Böyle bir yerde yaşama, yürütme ve yargı yetkileri 
müslümanların elinde olmalı ve herşey Allah'ın emrettiği esaslar dahilinde 
yürütülmelidir. Dâru'l-harp ise, İslam'ın ve müslümanların yaşama, yürütme 
ve yargı yetkilerinin asla söz konusu edilmediği yerdir. 

Dâru'I-Islâm'da yaşama: Islâm'a göre kanun koyma yani teşri (yaşama) 


yetkisi, yalnız Allah'ın elinde ve insiyatıfindedir. Teşri hakkıne bir 
hükümdara ne bir aileye, ne bir zümreye ne de bir meclise verilemez. Teşrt, 
sadece Allah'ın hakkıdır. Bu yaşama hakkının Allah'dan alınıp da O'nun 
dışında başka bir otoriteye devredildiği bir ülke dâru'I-Islâm olamaz. Çünkü 
böyle bir yerde insanların yönetimini sağlayan en mühim otorite olan teşri, 
Allah'dan başkası tarafından gaspedilmiştir. Bu sebeple oraşiartık 
müslümanların hâkimiyeti altında değildir. Dolayısıyla orasıdâru'l-Islâm 
olamaz. 

Dâru'l-Islâm'da Icra (Yürütme): Bir devlet veya toprak parçasının 
müslüman bir hükümet tarafından Islâmi esaslara göre yönetilmesi halinde 
burası dâru'i-Islâm olur. Aksi takdirde, bir devlet veya ülke, Islâm'ı, bir din 
ve bir akide olarak kabul etmeyen hükümetler tarafından gayr-i Islâmi 
esaslarla yönetilmesi halinde, orasıdâru'l-Islâm olamaz. 

Dâru'I-Islâm'da Yargı: 

Islâm toplumunda insanlar arasında meydana gelecek anlaşmazlıklarda 
hakem, Allah ve Resülüdür. 

"Bir konuda ihtilâfa düştüğünüz zaman onu Allah'a ve Rasülüne 
döndürünüz (onu hakem yapınız)." (en-Nisâ, 4/59). Ilâhi emir gereği, 
müslüman olsun veya olmasın, Islâm devletinin vatandaşları arasında 
meydana gelen ve yargılamayı gerektiren anlaşmazlıklarda Islâm hukuku 
uygulanır. Vatandaşların gerek birbirleriyle ve gerekse devletle olan 
ilişkilerinde Islâm hukukuna göre yargılandıkları ve yargılamada yalnız ve 
yalnız Islam hukukunun geçerli olduğu yer, dâru'l-Islâm'dır. 

Dâru'l-İslam'ın Dâru'l-Harb'e Dönüşmesi: 

Islâm devletinin ayakta durabilmesi ve gerçek "Islâmi devlet" olma 
özelliğini taşıyabilmesi için, belirli bir toprağının, ona bağlı halkının ve 
siyasi iktidarının olması gerekir. Bu üç özellikten biri olmadığı takdirde 
Islâmi devlet olma özelliğini kaybeder. Belli bir toprağı ve sınırları 
belirlenmiş bir ülkesi olmadıkça Islâm devleti adını alamaz. Devletin, 
Islâm'ın devlet şeklini kabul eden sakınleri olmalı ve sakınlerin siyasi 
otoriteyi tanımaları, devletin de sakınlerini iç ve dış düşmanlarına karşı 
koruma imkânı bulunmalıdır. Islâm hukukuna göre bir ülkenin Islâmi ülke 
olmaktan çıkması, ancak ülke topraklarının bir parçasının düşman işgalıne 
uğraması; Islâm devletinin tümünün veya bir bölgeşinin irtidat etmesi veya 
zımmilerin, bulundukları bölgede isyan edip Islam devletinin otoritesini 
kabul etmemeleriyle olur. (Bilmen, a.g.e., II, 370; Özel, 96-97). 

Bu gibi durumlarda Islam devletinin siyasi iktidarının sona erip yerine 


Allah'ın otoritesini tanımayan kimselerin hakimiyeti ellerine geçirmesi ve 
tağuti hükümlerle hükmetmesiyle ülke, dâru'l-harb'e dönüşür. Küfür 
ahkâmının yürürlükte olması, bunun açık ve yaygın olması müslüman 
kadılarının hiçbir fonksiyon icra etmemeleriyle orası dâru'l-harp olur. Bu 
görüşü ileri süren Imam Ebu Yusuf ve Muhammed'e göre; Islâmi 
hükümlerin uygulandığı bölgeye ihtilâfsızca dâru'l-Islâm dendiğine göre, 
küfür hükümlerinin uygulanıp Islâmi hükümlere son verildiği bölgeye de 
darü'l-harp adı verilmelidir ve bunun dışında bir şarta gerek yoktur. Imam 
Ahmed b. Hanbel ve Imam Mâlik de bu konuda aynı görüştedirler. (Özel, 
a.g.e., 9 vd.) Gerçekten nitelik açısından bu iki ülke arasını ayıranve her 
birine ayrı özellik ve isim veren ölçüler, yönetim ve hükümet şeklıdır. Bir 
ülkenin, Islâmi veya gayr-i Islâmi oluşunun tek delili orada İslam'ın mı 
yoksa küfrün mü otoriteşinin sözkonusu olduğudur. 

Islâm hukukçularının bazıları ise; "ülke, Islâmi hükümlerin uygulanmasıyla 
dâru'l-Islâm olduğuna göre, orada Islâmi ahkâm ve eserlerden bir şeyler 
olduğu müddetçe orasıdâru'I-Islâm'dır. Hattâ müslümanlar dâru'l-Islâm'daki 
siyasi otoritelerini kaybetseler bile Islam ahkâmından bir eser kaldığı 
müddetçe orasıdâru'l-harb'e dönüşmez" kanaatini savunmuşlardır. Ancak 
daha evvel dâru'l-Islâm olup da sonraları isyan veya irtidat etmekle 
Islâm'dan uzaklaşırsa ve bu bölge dâru'l-harb'e bitişik olursa orasıdâru'I- 
Islâm olmaktan çıkıp dâru'l harb olur. 

Ebü Hanife'nin diğer bir görüşüne göre de, bir ülkenin Islâm veya küfür 
ülkesi olması bizzat Islâm veya küfrün kendisinin hakim olmasıyla ilgili 
değildir. Burada, "emniyet" ve "korku" sözkonusudur. Eğer bir yerde 
mutlak anlamıyla müslümanlar güven içinde, kafirler de korku içinde iseler 
orasıdâru'l-Islâm'dır. Ama durum bunun tersine ise, yani müslümanlar inanç 
ve ibadetlerini Allah'ın emrettiği şekilde icra etmekten korkuyorlarsa 
orasıdâru'I-harb'tir. Aynı şekilde, bu emniyet o bölgenin dâru'l harb'e bitişik 
olmasıyla ortadan kalkar ve o bölgede müslüman kimseler yaşasa bile 
orasıdâru'I-harb'tir. 

Şafii fakihlere göre ise, bir ülke müslümanların eline geçer ve orasıkısa bir 
müddet de olsa müslümanların otoritesi altına girerse, oraşiartık ebediyyen 
müslümanlarındır ve sonuna kadar dâru'l-Islâm kalacaktır. Bu ictihâdi 
görüşle Şafiiler, meseleye ayrı bir noktadan bakmaktadırlar. Müslümanların 
olan yerler, düşman tarafından işgal edilse bile, orasının yine dâru'l-Islâm 
olduğu ve buraların tekrar küfür otoritesinden kurtarılmaları gerektiği ileri 
sürülür. Ayrıca kâfir düşman kuvvetlerinin müslümanların mallarını ve 


ülkesini işgal ettiklerinden dolayı aralarında harp ortamı doğmuş demektir. 
Dâru'l-Islâm'ı tekrar geri almak ve düşman istilasından kurtarmak için 
onlarla savaşmak vacipolmuş oluyor. Bu görüş, cihat anlayışını sürekli ve 
zinde tutmaktadır. 

Şafiilerin dışında kalanların görüşleri, müslümanların otoriteşinin olmadığı 
yere dâru'l-Islâm denmeyeceği anlayışını; Şafiilerin görüşü ise, Islâm 
ülkesini istilâ eden küfür kuvvetleriyle savaşmanın bilincini müslümanlara 
kazandırmaktadır. 

Dâru'l-İslam'ın dâru'l-harb'e dönüşmesi ile bu bölge, Islâm devletinin 
otoritesinden çıkmış ve kâfir bir yönetimin altına girmiş demektir. Düşman 
istilasına uğramış bir bölgeyi kurtarmak için yapılacak bir savaşta, normal 
şartlarda Islâm harp hukuku uygulanır. Şayet bu bölge düşman istilasına 
değil de bir iç ayaklanma ile mürtedlerin istilasına uğramışsa; fukaha 
arasında statüsünde ufak tefek değişikliklerin olması sözkonusu edilmişse 
de netice itibariyle orasıdâru'l harb'tir. Çünkü orada Islâm hükümleri değil 
de, küfür hükümleri uygulanmakta ve lIslâmi hükümlere hayat 
hakkıtanınmamaktadır.  Dâru'r-ridde* ile savaşılıp orası tekrar ele 
geçirildiğinde Islâm'a dönenler özgürdürler. Dönmeyenler esir alınamaz, 
hemen öldürülür. Malları yeni fethedilen dâru'l-harb gibi işlem görür; 
Humus'*u, Beytü'l-Mal'*e aktarılıp geri kalanı muhariplere dağıtılır. Daru'r- 
ridde ile asla sulh yapılmaz, savaş yapılır. Ancak daru'I-harb ehli ile sulh 
yapılabilir. (Mâverdi, Ahkâmü's-Sultaniyye, Çev: Ali Şafak, Istanbul 1976, 
63 vd). 


DÂR'ÜL-EMÂN 


Islâm ordusu tarafından fetholunup, içinde ehl-i zimmet ikamet ettirilen 
belde. Dârü'l-Emân Islâm hükümetinin himayet ve hâkimiyeti altında 
bulunacağından dârü'l-Islâm*'a mülhaktır. (Ö. N. Bilmen, Hukük-ı 
Islâmiyye ve Istılahât-ı Fıkhıyye Kamusu TI, 334). 

Dâr*, Arapça bir kelime olup, ev, mesken, yurt ve vatan gibi anlamlara 
gelmektedir. "eman"* sözcüğü de, "emniyet, güven, korkusuzluk, her türlü 
endişeden uzak olma manalarını taşır. Karşıtı "havf" yani korkudur. 
Korkusuz, endişeden uzak, hayatı, malı ve namusu güven altında olan 
kimseye "emin" denilir. Bununla birlikte; güvenilir, hıyanetten uzak ve 
başkasının ona itimat ettiği kimseye de "emin" denir. "Emanet" emân ile 
aynı köktendir. Peygamberlerin sıfatlarından biri olan emanet, her 
bakımdan güvenilir olma özelliğidir. Ayrıca korunmak üzere emin bir 
kimseye bırakılan nesneye de isim olmuştur. Dârü'l-emân, taarruzdan 
korunmuş, her türlü tecâvüzden emin, kişinin kendini güven içinde 
hissettiği mesken ve sığınılacak yerdir. Dârü'l-Islâm'a müsaade ile girmek 
isteyip kendisine izin verilen şahıslara "müste'men" veya "müste'min" denir. 
Izin istemek (emân dilemek) yahut emâna nail olmak manalarına gelen 
"isti'mân" kelimesi de emân ile aynı kökten türemiştir. 

Islâm dini, kendisine müntesib olan fertlerin Rablerine karşı görev ve 
sorumluluklarını tebliğ ettiği gibi, hem birbirlerine karşı hem de gayr-i 
müslimlere karşı nasıl davranmaları gerektiğini belirlemiştir. Işte dârü'l- 
emân, müslümanlarla gayr-i müslimler arasındaki ilişkilerin bir bölümünü 
konu edinen kavramın adıdır. 

Vaktiyle canilerle borçlular, müstehak oldukları cezalardan kurtulmak için 
mabedlere, ilâhların heykellerine mezarlara ve mihraplara sığınırlardı. Buna 
işaretle Montesgieu, "Ulühiyyet, bedbahtların sığınağıdır ve cinayet 
erbabından daha bedbaht kimse yoktur" demektedir. Papazlar da bundan 
istfade etmişlerdir. Bir düşmanın intikamından kurtulmak isteyenler ya 
kiliselerden birine yahut bir piskoposun evine sığınırlardı. Büralara 
sığınanları kimse almazdı. Çünkü aforoz cezasına uğrardı. Kur'ân-ı Kerim, 
Kâbe'yi kastederek; "Orada apaçık âyetler vardır. Ibrahim'in makamı vardır, 
kim oraya girerse emân (güvenlik) içinde olur..." (Âli Imrân, 3/97) 
buyurmakla burayı emin bir belde, her türlü kanın dökülmeşinin haram 
olduğu bir sığınak olarak ilân etmiştir. Bu yüzdendir ki, Kâbe harimine 


sığınan suçlular yakalanıp yargılanmazlar, idam edilmezler, kendi hallerine 
bırakılırlardı. Müslümanlar da, kendi devletlerini kurmadan önce, Mekke 
döneminde hicret ettikleri Habeşistan ve Medine, kendileri için birer emân 
yeri idi. 

Müslümanlarla savaş hâlinde bulunan düşman fertlerinden herhangi biri 
emân istediğinde bu dileği kabül edilirdi. Bu emânla Islâm diyarında 
güvenliği sağlanmış olur, kendisine hiçbir şekilde tecâvüz edilemez, 
düşmanca davranılmazdı. Cenâb-ı Allah; "Şayet müşriklerden biri senden 
himaye isterse, Allah'ın sözünü işitinceye kadar ona emân ver, sonra onu 
güven içinde bulunacağı yere ulaştır. Çünkü onlar cahil bir kavimdir" (et- 
Tevbe, 9/6) buyurmuştur. 

Bir "harbi* "ye, çeşitli işaret ve ifadelerle emân verilebilir. Meselâ bir 
kimseye "sana emân verdim", "size bir zarar yoktur" gibi bir tabirle verilen 
emâna "sarih emân"; yazı ile yani bir emân belgesi göndererek ehl-i harbe 
verilen emâna, "emân bi'l-mukâtebe" denir. Şu da var ki, emân belgesini 
gönderen kimsenin, müslüman, emin ve bunun için gerekli tüm şartları 
taşıdığının bilinmesi gerekir. Bu da, ancak beyyine (delil) ile bilinmedikçe 
gerçekleşmiş olmaz. Müslüman, erkek ve kadın, hür ve köleler emân 
verebilir. Çocuk ve deliler dışında herkes emân verebilir. Hz. Ali (r.a.) 
Rasülullah'ın şöyle dediğini rivayet eder: "Müslümanların zimmeti birdir ve 
onların sosyal mevki yönünden en düşüğü dahi buna yetkilidir. Onlar, 
kendilerinden başkasına karşı elbirliktirler" (Buhâri, Ferâiz, 21; Cizye, 10; 
Müslim, Itk, 20; Ebü Dâvüd, Menâsik, 95). 

Ayrıca Buhâri, Ebü Dâvud ve Tirmizi, Ebü Tâlib kızı Ümm-ü Hâni'den 
onun şöyle dediğini haber verirler; 

"Ey Allah'ın Rasülü, annemin oğlu Ali, emân verdiğim bir adamı Ibn 
Hübeyre'yi öldüreceğini söylüyor." dedim. Peygamber (s.a.s.) "Senin emân 
verdiğine biz de emân verdik yâ Ümm-ü Hâni"dedi (es-Seyyid Sabık, 
Fıkhu's-Sünne, Il, 694-695). 

Öte yandan, ehl-i harpten bir ülkenin halkı, kendilerine Islâm ahkâmı tatbik 
edilmemek şartıyla müslümanlarla andlaşma yaptıkları zaman, bu sulh* ile 
can ve mal emniyetine sahip olurlar ve ayrıca bir emân almadan Dârü'l- 
Islâm'a girebilirler. Bunların ülkesine Islâm hukükunda dârü'l-muvâdiin 
denildiği gibi, darül-emân da denilmektedir. Bu hususta tariflerde ihtilâf 
görülmektedir. Böyle bir yer için, orada meskün gayr-ı müslimlerin Islâm 
devletinin himâyesinde obulundukları manasına Dârü'l-Emân tabiri 
kullanılabilirse de, es-Serahsi ve Imam Şâfii'nin ifadelerinden, kendileriyle 


sulh andlaşması yapılmış olmak suretiyle halkı emân içinde olduğundan 
dolayı dârü'l-emân denildiği anlaşılmaktadır. (Ahmed Özel, Islâm 
Hukukunda Ülke Kavram, 1984, 140-141). (Ayrıca bk. Dârü'l-Islâm, Dârü'l- 
Harp, Dârü'l Ahd, Emân). 


DÂRÜ'L-HARB 


Harp ülkesi, küfür ülkesi, savaş alanı. İslâm'ın siyasi otoritesnin dışında 
kalmış olup, yönetim tarzı ve yürürlükteki hukuku İslâmi olmayan bölgeler. 
Genel olarak İslâm hukukunda kâfir ve İslâm düşmanı yöneticilerin 
hâkimiyet ve yönetimleri altındaki toprakları anlatmada kullanılır. Bu terim, 
Kur'ân-ı Kerim'de zikredilmemekte, ancak hadis-i şeriflerde geçmektedir. 
Hz. Peygamber'in "darü'l harb'te hadler tatbik edilmez" buyurduğu rivayet 
edilmiştir. Bu ibâre Sahihayn'da ve Sünen'lerde geçmemektedir. Hanefiler 
bu hadisi delil kabul ederken, diğer mezhepler delil olarak almamışlardır. 
İleri gelen Hanefi fakihlerden ez-Zeylai de bunun garib hadis olduğunu 
belirtir (Nasbu'r Râye, TI, 343). 

İslâm hukukçuları, ülkeleri, İslâmi hükümlerin uygulanıp uygulanmamasına 
göre tasnif etmişlerdir. Dârü'l harb'te ikamet edenlere genel olarak harbi 
denir. Harbiler, dârü'l-İslâm yönetimi ile bir emân anlaşması yapmadıkları 
müddetçe, kanları ve malları mübah sayılır. Kâfir bir insanın malının ve 
canının masun olabilmesi için müslüman olması veya İslâm devleti ile 
anlaşma yapmış olması gerekir. Bir harbi gizlice ve emân dilemeden darü'l- 
İslâm'a girip de yakalandığında kanı ve malı mübah sayılır. Darü'l harb'te 
müslüman olan bir kimsenin ise hicret etmeden evvel, bulunduğu bölge 
fethedildiğinde, elindeki mallar kendisine kalır, ancak gayr-i menkul malları 
ganimet hükmündedir. (Maverdi, el-Ahkamu's-Sultaniyye, Çev: Ali Şafak, 
İstanbul 1976, 57 vd; W.W.Hunder, İA, Dârü'l-Harb md.). 

Dârü'l-harb'te ikamet edip İslâm ülkesine gelmemiş olan müslümânlar İslâm 
ülkesinde yaşayan bir fert gibi görülürdü. Dârü'l-İslâm'a hicret etmek 
istediğinde engellenmezdi. İmam-ı Azam'a göre sadece müslüman olmakla 
masun sayılmıyor, İslâm devletinin otoritesine girmekle can ve malını 
emniyete alabiliyordu. Bir müslüman, Dârü'l-harb'te işlediği suçlarından 
dolayı cezaya çarptırılamaz. Çünkü İslâm devletinin otoritesi oralarda 
geçerli değildir. Dünyada had cezası verilmemesine rağmen, o suçların 
cezası Allah'a aittir. (AbdulKadir Udeh, İslam Ceza Hukuku ve Beşeri 
Hukuk, çev. A. Nuri, İstanbul 1976, I, 520). Ancak bu hususlarda çeşitli 
ictihadlar vardır. Meselâ İmâm Şâfii'ye göre, "Dârü'l-İslâm'da helâl olan şey 
Dârü'l-harb'te de helâldır; haram olan orda da haramdır. Bir suçun Dârü'- 
harb'te işlenmesi cezayı düşürmez." (es-Serahsi, el-Mebsut, IX, 100; İmâm 
Şâfii, el-Umm, VII, 322). 


İmâm-ı A'zam ise "Dârü'l-harb'te hadler uygulanmaz" hadisine göre amel 
etmiştir. Dârü'l-harb'te bulunan askerlerden biri haddi gerektiren bir suç 
işlese, Ebu Hanife'ye göre oradaki kumandanın haddi uygulama yetkisi 
olamaz, ancak dârü'l-İslâm'a dönülünce devlet başkanı veya kadı'nın 
vereceği hüküm geçerli olur. İmâm Mâlik ve İmâm Şâfii ise haddin hemen 
uygulanabileceğini savunmuşlardır. (İbn Kudame, el-Muğni, IV, 46). 

Bir müslümanın Darü'I-harb'te bulduğu define kendisine aittir. Ancak İslâm 
devleti adına Dârü'l-harb'e girmiş bir heyet veya askeri birlik bir define 
bulacak olursa, bunun humus'u Beytü'I-Mâl'e aittir. (Ömer Nasuhi Bilmen, 
Hukuk-ı İslâmiyye Kamusu, IV, 103). 

İslâmi hükümler kesin nass ile sabit ise bunlar hakkında ihtilaf sözkonusu 
değildir. Cumhur-ı fukahâ'ya göre müslümanların dârü'l-harb'te harbilerle 
veya kendi aralarında faizle alış-veriş yapmaları haramdır. Faiz, kesin nass 
ile haram kılınmıştır. Ebu Hanife ile İmâm Muhammed bu konuda dârü'l- 
harb'te müslüman ile harbi arasında faiz muamelesini caiz görerek 
Cumhur'dan ayrılırlar. Onlara göre, faizi müslümanları almalıdır; ama 
harbiye faiz verilmesi haramdır. (İbn Abidin, Bulak 1272, IV, 188) Bu 
ictihada rağmen, müslümanların takvaya sarılmaları ve bundan kaçınmaları 
evlâdır. Cumhur, "Dârü'l-harb'te müslüman ile harbi arasında faiz yoktur" 
hadisini delil almaz. Onlar, böyle mürsel* ve garib* derecesinde bir hadisle 
amel edilemeyeceğini söylemişlerdir. Harhi'nin malı ancak ganimet yoluyla 
helâl olup, alış-veriş akidleri yolu ile helâl olmaz. (İbn Kudame, IV, 46). 
Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

"Ey iman edenler, mümin kadınlar muhâcir olarak geldikleri zaman onları 
imtihan edin. Allah onların imanını daha iyi bilir. Fakat sizde mümin 
kadınlar olduklarına bilgi edinirseniz onları kâfirlere döndürmeyin. Bunlar 
onlara helâl değildir. Onlar da bunlara helâl olmazlar..." (el-Mümtehine, 
60/10). Bu ayetten nikâh akdinin bozulmasında ülke ayrılığı değil de din 
ayrılığının etkili olduğu anlaşılmaktadır. Hanefilere göre ise, karı veya 
kocadan birisi dârü'l-harb'ten dârü'l-İslâm'a müslüman veya zimmi olarak 
hicret edecek olursa, aralarında nikah ayrılığı sözkonusu olur. 

İslâm'ın önemli bir ibadeti ve vazgeçilmez bir prensibi olan Cuma namazı 
konusunda Hanefi fukahası "Cuma namazı ulu'l-emr'in iznine bağlıdır" der. 
İzin, Cuma'nın edasının şartlarından sayılmıştır. Ulu'l emr'in bulunmaması 
halinde Cuma namazı farz değildir. Dârü'l-harb'te Cuma namazının kılınıp 
kılınmayacağı hususunda diğer mezheplerin görüşü, "Cuma'nın hiçbir 
surette terkedilemeyeceği" doğrultusundadır. Zira bu, Kur'ani bir nass ile 


sabittir. Diğer taraftan hanefiler, ulu'l-emr'in bulunmaması halinde, 
müslümanların, aralarından birini tayin ederek Cuma kılabileceklerini de 
söylerler. (Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, Vİ, 4983 vd.) 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Nefislerine yazık eden kimselere canlarını 
alırken melekler: "-Ne işte idiniz?" dediler. (Bunlar): "-Biz, yeryüzünde aciz 
Düşürülmüştük"diye cevap verdiler. Melekler dediler ki: "-Peki Allah'ın 
arzı geniş değil miydi ki onda göç edip İslâm'ı rahatça yaşayabileceğini; bir 
yere hicret edeydiniz." İşte onların durağı Cehennem'dir, ne kötü bir gidiş 
yeridir. " (en-Nisa, 4/97) Bu ayetten anlaşıldığına göre müslümanın öz 
yurdu, İslâm'ın yaşandığı ve Allah'ın hükümlerinin hâkim olduğu -dârü'l- 
İslâm'dır. Müslüman, dârü'l harb'te küfrün zulmü ve işkenceleri altında 
sıkıntılı bir hayat sürüyor, dininin emirlerini yerine getiremiyor, farzlarını 
ifa edemiyor ve kendisinin veya neslinin küfre girmesi için zorlanıyor ya da 
zorlanmaktan korkuyorsa böyle bir yerden hicret etmesi farzdır: Bu genel 
hükme göre Hanefiler hangi durumda olursa olsun, bir müslümanın mutlaka 
dârü'l-harb'ten dârü'l-İslâm'a hicret, etmesinin farz olduğunu öne sürerken; 
Şâfiiler, müslümanın bulunduğu yerde açıkça dinini yaşayabiliyor ve 
tebliğini yapabiliyorsa orada kalmasının gerektiğini savunmuşlardır. (Said 
Havva, İslâm, I, 309) 

Ancak yeryüzünün muhtelif diyarlarında, küfür ülkelerinde yaşayan 
müslümanların hicret edebilecekleri bir dârü'l-İslâm mevcut değil ise veya 
mevcut olsa bile Halife bunların hicretlerine gerek görmeyip orada 
kalmalarını isterse, artık, bulundukları bölgelerde İslâm'ı hâkim kılmak için 
gerekli çalışmaları yapmak onların önemli bir görevi olacaktır. Çünkü 
müslümanların İslâm devletini kurmaları, toprakları İslâmileştirmeleri, 
zâlim ve kâfir yöneticilerle mücadele etmeleri, yeryüzünde fitne ve zulüm 
kalmayıncaya kadar gayret sarfetmeleri farz-ı ayndır. Bu görüşleri savunan 
İslâm fukahası, Mekke'de kâfirlerin zulmüne uğrayan müslümanların 
gidecekleri bir dârü'l-İslâm'ın olmadığını belirtmektedirler. Necaşi'nin 
ülkesi Habeşistan'a veya Medine'ye yapılan hicrette Hz. Peygamber'in emri 
belirleyici olmuştur. Bu da müslümanların yaşadıkları bir dârü'l harb'ten 
daha rahat bir şekilde İslâm'ı yaşayabilecekleri bir başka dârü'l harb'e hicret 
etmeleri hususunda yol gösterici bir sünnettir. Kur'ân-ı Kerim'deki 
âyetlerden birtakım belirleyici nitelikler tespit etmekle, bir ülkenin nasıl 
dârü'l-harb olabildiğini ortaya koyabiliriz. Ülkenin zalim yöneticileri, 
mustaz'afları baskı ve zulüm altına alır, gayr-i müslimler her fırsatta 
müslümanlara eziyet eder, inançları yüzünden yurtlarından Çıkarılırlar ve 


müslümanların dârü'l-İslâm dışında bir yerde güvenlik içinde bulunmaları 
sözkonusu olmayıp, düzen onlara rahat vermez ise, o zaman hicret etmek 
zorundadırlar. (en-Nisa, 4/75, 91, 92). 

Demek ki İslâm hukukçularının savunduğu gibi, dârü'l-harb'te yaşayan 
müslümanların orada kalıp mücadele etmeleri, orayı dârü'l-İslâm haline 
getirmeye çalışmaları gerekmektedir. Ancak böyle bir durumda kâfir 
yönetimin müslümanlara eziyet ve zulümde bulunacağı, onları şehid 
edeceği ve bunun çok zulümlere neden olacağından hicret yolu daha uygun 
olmuştur. Zaten nasslardan ve tarihi gelişmelerden de bu anlaşılmaktadır. 
Dârü'l-harb terimi, müslümanlarla savaş halinde olan ülkeye denildiğinden; 
harb ülkeleri, Allah'ın otoritesi yerine başka otoriteye bağlanıp bu batıl 
otoritelere itaat ettiklerinden ve her zaman müslümanlara karşı savaş 
durumunda bulunduklarından dolayı bu adı alırlar. İslâm'ın sürekli savaşı 
temel aldığı şeklinde ileri sürülen yanlış kanaatin aksine, onlar eğer barış 
istiyorlarsa müslümanlar bazı şartlara bağlı olarak anlaşma yapabilirler. 
Böyle ülkelere, o zaman, anlaşmalı ülke anlamında darü'l-ahd* denilir ki, 
bu ülkeler harb ülkelerinden ayrı bir hukuka tabi olur. İslâm'da zorlama 
yoktur, ama din yalnız Allah'ın oluncaya kadar cihat vardır. Kâfirler emân 
dilerse, ülkeleri cizye karşılığında dârü'l-İslâm'a dahil edilir ve kendilerine 
hak ve hürriyetleri verilir. İslâm devleti yeryüzünden fitneyi kaldırmak için 
cihadı temel siyaset yaptığı gibi, barış isteyenlere de şartlarına uydukları 
müddetçe asla dokunmaz. 

İmâm Kâsâni, "Dâr'ul İslâm ve küfre izafesinden kasıt, bizzat İslâm veya 
küfrün mahiyeti değildir. Kasıt, emniyet ve korkudur. Eğer emniyet mutlak 
surette müminlere, korku da mutlak surette kâfirlere aitse o belde dârü'- 
İslam'dır. Korku mutlak surette müminlere aitse orası da dârü'l küfür'dür. 
Hükümler, emniyet ve korkuya bağlıdır" demektedir. (İmam Kâsâni, el- 
Bedâiü's-Sanâyi, Beyrut 1974, VII. 131). 

Dârü'l-İslâm'ın dârü'l-harb'e dönüşmesi meselesi, ilk müctehidler 
zamanında teorik plânda tartışılırken; Haçlıların Filistin ve Moğolların 
diğer İslâm ülkelerini istila etmeleriyle birlikte İslâm fukahası bu meseleyi 
geniş olarak ele almıştır. Ebu Yusuf ile İmam Muhammed, bir İslâm 
ülkesinde İslâm dışı hükümlerin hâkim olması durumunda oranın darü'l- 
harb olacağını söylemişlerdi. Ebu Hanife de, İslâm ülkeşinin dârü'l-harb'e 
dönüşmesi için üç şartın gerçekleşmesi gerektiğini belirtmişti. Bunlar, 1) 
Ülkede açıkça İslâm dışı kanunların icrası, 2) Ülkenin, aralarında bir başka 
İslâm ülkesi olmaksızın harb ülkesine bitişik hale gelmesi, 3) Müslüman ve 


zimmilerin can ve mal güvenliğinin kalmaması. 

Bu hususta İbn Kayyim el-Cevziyye şöyle demektedir: İslâm hükümlerinin 
uygulanmadığı sürece hiçbir yer dârü'l-İslâm'a bitişik de olsa dârü'l-İslâm 
olmaz. İşte Tâif şehri. Çok yakın olmakla birlikte darü'l-İslâm olmadı. 
Kızıldeniz sahilinde olan bölgeler de öyle... Yemen'e gelince; zaten orada 
İslâm yayılmış bulunuyordu. Yemen'in bütün bölgeleri ise, ancak Hz. 
Peygamber'in ovefatından sonra halifelerinin odöneminde İslâm'a 
sarılmışlardır... "Bir ülke, coğrafi bakımdan İslâm ülkesine yakın olmakla 
ya da halkı arasında İslâm dinini kabul etmiş kimseler vardır diye "dârü'l- 
İslâm" olarak nitelendirilemez." (İbn Kayyım el-Cevziyye, Ahkâmu Ehli'z 
zimme, I, 366). İslâm'ın egemen olmadığı her yer -daha önceleri istediği 
kadar uzun dönemler İslâm'ın egemenliği altında kalmış olsun ve bu 
egemenliğin maddi. ve beşeri belgeleri istediği kadar çok bulunsun- İslâm 
diyarı olarak nitelendirilemez. Olsa olsa buralarda bir zamanlar İslâm 
egemen olmuştu, şu gördüğümüz maddi eserler ve onların soyundan gelen 
müslüman ismini taşıyan bu kimseler de onların kalıntılarıdır, denilebilir... 
İmâm A'zam'ın üç şartından yola çıkılarak bugün için hiçbir İslâm ülkesinin 
dâru'l-harb şartlarını taşımadığını savunanlara karşı, bir zamanlar İslâm 
diyarı olan beldelerin küfür diyarına dönüşüp dönüşmediklerini şöyle 
sıralamak mümkündür: 1) Bu ülkelerde İslâm ahkâmı değil, beşeri kanunlar 
ve hükümler yürürlüktedir. 2) Dârü'l-harb'e hem siyasal ve ekonomik 
paktlarla, antlaşma ve sözleşmelerle, hem de coğrafi olarak bitişik ve iç 
içedir; 3) Bir zamanlar İslâm diyarı olan bu ülkelerde insanlar, yani hem 
müslümanlar ve hem de kâfirler İslâm'ın emanı ile mi emindirler; yoksa 
tâğutların İslâm'ı yaşamayı yasak kılan ve en büyük cürüm sayan kanun ve 
hükümleriyle mi tehdit altındadırlar? Soru, ayrıca cevap vermeyi 
gerektirmeyecek kadar açıktır. (bk. M. Beşir Eryarsoy, İslâm Devlet Yapısı, 
İstanbul 1988, 67 vd.) 

İslâm ülkeleri Doğu'dan gelen barbar saldırılarıyla yıkılınca, imamlar şöyle 
diyordu: "Bugün kâfirlerin elinde bulunan ülkeler İslâm ülkeleridir. 
İdareciler kâfirse de cuma ve bayram namazlarını kılmak caizdir. İlletin bir 
parçası kaldıkça, ona bağlı olan hüküm de kalır. Herkes açıkça namaz 
kılıyor, fetvalar veriliyor... Bu ülkelere harb ve küfür ülkesi demenin 
mesnedi ve delili yoktur. Ezan ve cemaatle namaz gibi ibadetler icra 
edilebildikleri sürece, yönetim kâfirlerde de olsa böyle bir ülke dârü'l- 
İslâm'dır..." İmameyn, kıyasa başvurarak "dârü'l-harb, İslâm ahkâmının 
icrâsiyle İslâm ülkesi oluyorsa, İslâm ülkesinde küfür hükümlerinin ve 


küfrün hâkimiyeti ile dârü'l-harp olması lazımdır, demektedir. İmameyn'i 
destekleyen müctehidler, müslümanlar emniyette olsalar da, bunun Oo 
ülkenin darü'l-harb olmasını engellemediğini, hâkimiyet ile emniyet 
kavramlarından önceliği hâkimiyete tanımak gerektiğini söylemişlerdir. 
İmam Azam Ebu Hanife ise, hükmün bir illetle sabit olması durumunda, 
illetten bir şey kaldığı müddetçe hükmün de onunla birlikte kalmaya devam 
edeceğini söylemek istemiştir. Onun görüşünü benimseyen fakihler; "İslâm 
üstündür, ona üstünlük olmaz. " şeklindeki hadisi (Buhari, Cenâiz 79) delil 
almışlar; hâkimiyeti "itibari" bir tarzda yorumlamışlardır. Onlara göre, istila 
edilmiş bir dârü'l-İslâm'da mal ve can emniyetine sahip müslim ve zimmiler 
bulunabilir ve o durumda orası dârü'l-harb olmaz. Bu görüşe karşı çıkan 
fukaha ise; istila edilmiş, hâkimiyeti elinden alınmış bir ülkede 
müslümanların mal ve can emniyetinin var olabilmesini imkansız 
görmüşlerdir. Kuşkusuz, müctehidlerin bu görüşlerine tesir eden tarihi 
şartlar mevcut olmuştur. Ondokuzuncu yüzyıldan sonra meydana gelen 
dünya ülkeleri konjonktüründe, iki büyük dünya savaşı ardından oluşan 
dengelerden sonra, İslâm hukukunun bazı içtihatlarının aynen geçerli 
olması mümkün görülmemektedir. Nitekim, Ebu Hanife'den bir-iki asır 
sonra bile bu ictihadlar şöyle değerlendirilmiştir: "Zannediyorum ki, Ebu 
Hanife'nin bu şartı (Dârü'l-harb'e bitişiklik) kendi zamanında 
müslümanların ehl-i şirkle cihadlarındaki vaki duruma dayanarak 
söylenmiştir. Dârü'l-İslâm ortasında bir ülke halkının irtidad edip de, 
vatandaş ve sultan tarafından orduların kuşatması olmaksızın orada 
kendilerini korur halde kalabilmeleri ona imkânsız görünmüştür. Ama bu 
zamanda olanları; halkın cihâda karşı "isteksizliğini" ve geri kalmaları 
onların işlerini yüklenen idarecilerin fesadını İslâm ve "müslümanlara 
düşmanlıklarını", cihad ve cihadın gereklerine önem vermemeleri gibi 
durumları görseydi, böyle bir ülke hakkında Ebu Yusuf ve Muhammed'in 
görüşünü benimserdi." 

İmam Ebu Hanife'nin, ictihadında "emân" kavramına yüklediği anlam çok 
geniştir. Ancak itibari olarak bir ülkede İslâmi hükümlerin yaşıyor olması, o 
hükümlerin kaynağının ve icrasının esas dayanağı olan hakimiyet anlayışını 
geçersiz kılamaz. Müslümanların sadece ibadet bölümünde muhtar 
kaldıkları, ukubat ve muamelat konularında karşı düşüncenin hukuk 
kurallarına bağlandıkları bir düzen görüşü, bu hususta laik-demokratik ve 
aynı zamanda da İslâmi ülke anlayışını çağrıştırmaktadır. "Şekk ile yakin 
zail olmaz" kuralından hareketle, "Bir şeyin bulunduğu hal üzere kalması 


asıldır" denilerek, belirli tarihi şartlarda hüküm verilebilse de, aynı ictihadın 
bugüne uygulanması mümkün görünmemektedir: Aksine; İmameyn, Maliki 
ve Hanbeli âlimlerinin görüşleri tutarlıdır ve yukarda zikredilen çelişkiyi de 
ortadan kaldırmaktadır. Yani eğer bir dârü'l-harb'te İslâm uygulandığında 
orası dârü'l-İslâm oluyorsa bunun tersi de geçerlidir. Yani bir dârü'l-İslâm'da 
küfür ahkâmı uygulanıyorsa artık orasının da dârü'l-harb sayılması 
gerekmektedir. Diğer taraftan yeryüzünde istilâ ve işgal altında birçok İslâm 
ülkesi bulunmaktadır ve böyle ülkelere hâlâ dârü'l-İslâm diyebilen yerli ve 
yabancı (müsteşrik) hukukçular bulunmaktadır. Şu bir gerçektir ki; eğer bir 
İslâm ülkesinde İslâm ahkâmı yürürlükten kaldırılmışsa, o ülkedeki 
müslümanların muhayyer bırakılmalarını beklemek en azından saflık olur. 
Yaşananların gösterdiği gerçek şudur: Hangi çağda olursa olsun, eğer 
ülkelerinde İslâmi hükümlerin tatbik ve kontrolü müslümanların ellerinden 
alınıp yerine beşeri ahkâm geçirildiyse ve iktidar İslâm'ın dışındaki bir güce 
verildiyse, artık o ülkede müslümanların rahat etmeleri, yani dinlerini bütün 
yönleriyle yaşamaları imkânsızdır. Yani onlar asla karşı düşünce tarafından 
rahat bırakılmazlar. Ya zulüm görürler, ya yurtlarından çıkarılırlar, yahut 
kendileri de düzene uyumlulaştırılırlar. Oysa İslâm'ın, başka herhangi bir 
hukuk düzeniyle uyuşması mümkün değildir. Bir başka deyimle, 

"Siyer" adı altında kurumlaştırılan İslâm devletler hukuku ile, çağdaş 
devletler hukuku arasında herhangi bir benzetme de yapılamaz. Dârü'l harb 
kavramına bu bağlamda bakmak ve diğer İslâmi kavramlarla birlikte 
mütâlaa etmek lâzımdır. (Ayrıca bk. Dârü'l-İslâm). 


DARÜ'L-HARB,DARÜ'L-İSLAM'A VE DARÜ'L-İSLAM, DARÜ'L- 
HARB'E NASIL DÖNÜŞÜR? 


Hanefi mezhebine göre, darü'l-İslam, darü'l-Harb'e dönüşebilir. Yalnız 
Hanefi alimleri dönüş şartlarında ihtilaf etmişlerdir: 
İmameyne göre bir İslam ülkesine küfür düzeni hakim olduğu takdirde 
darü'l-harbe döner. İmam-ı A'zam'a göre, bir İslam ülkesinin darü'l-harbe 
dönüşmesi için üç şart vardır: üçü bir arada bulunduklarında (Allah 
korusun) o vasıf ile vasıflanır (darü"l-harbe dönüşür). Bu şartlar şunlardır: 
1- darü'l-Harb ile bitişik olması, 
2- İçinde İslam ahkamının tatbik edilmemesi, 
3- Ahalisinin emniyet ve güvenliklerinin kalmaması. 
Cuma ve bayram namazlarının hükmü hiç bir mezhebe göre değişmez. 
Yani, mesela: Cuma namazının bir takım şartları vardır o şartları vardır o 
şartlar oluşduktan sonra, onun farziyeti terettüp eder. Yer ister darü'l-İslam 
olsun, ister darü'l-Harb olsun, hiç faark etmez. Şafii mezhebinde cuma 
böyle olduğu gibi, her şey böyledir. Yani hiç bir hüküm değişmez. Ama 
Hanefi mezhebine göre bazı hükümler değişir: bunlar şunlardır: 
1- Darü'l-Harpte içki, zina, hırsızlık gibi haddi gerektiren bir günah veya 
kısası gerektiren bir katil cinayeti işleyen bir kimse, darü'l-İslam'a 
döndüğünde, Şafii'ye göre ceza ne ise uygulanacaktır. Hanefi mezhebinde 
ise uygulanmayacaktır. 
2- Bir kimse darü'l-harpte ribevi (faizli) bir akitte bulunsa, İmam-ı Ebu 
Hanefi ve Muhammed'e göre caizdir. İmam-ı Şafii ile Ebu Yusuf'a göre caiz 
değildir (Beda'iu's Sana'i). 
3- Bir kimse müslüman olup darü'l-Harpten çıkarak İslam diyarına hicret 
ederse, zevcesi orada kaldığı takdirde, Hanefi'ye göre boşanır; Şafii'ye göre 
ise boşanmaz. 
4- Bir kimse darü'l-Harpte müslüman olur, mal ve servetini bırakarak İslam 
diyarına hicret eder; bilahare, müslümanlar darü"l-Harp olan o ülkeyi istila 
ederek malınıalsalar. Hanefi'ye göre malı ganimet olur. Şafii'ye göre ise 
malı ma'sundur; kendisine iade etmeleri gerekir. 
5- Bir kimse darü'l-Harpte müslüman olur ve orada kalırsa bir müslim bir 
zimmi tarafından kasden öldürülürse, Şafii'ye göre kısas gerekir, Hanefi 
mezhebinde ise günahkar da olsa kısas gerekmez. 
6- Kafirler müslümanlara karşı harp ilan edip mallarını ganimet olarak 


alsalar; sonra müslümanlar güçlenip o ganimeti tekrar geri elde etseler, 
Hanefi mezhebine göre dağıtacaktır. Şafii'ye göre sahiplerine iade 
edilecektir (Te'sisu'n Nezar). 


DARÜ'L-HARB VEYA DARÜ'L-KÜFÜR OLAN BİR ÜLKEDE BİR 
MÜSLÜMAN GAYR-I MÜSLİMDEN VEYA BANKALARINDAN 
FAİZ ALMASI CAİZ MİDİR? 


İmam-ı A'zam ile İmam Muhammed'e göre müslüman olmayan bir 
memlekette bulunan bir müslümanın müslümanları aldatıp mallarını 
çalması veya gasb etmesi caiz olmadığı gibi gayr-i müslimlerin mallarını da 
çalması veya Zayi etmesi caiz değildir. Çünkü İslam dini müsamaha ve 
fazilet dini olduğu için hiyaneti, aldatmayı, gayr-i ahlaki ve çirkin şeyleri 
her yerde yasaklamaktadır. Ancak küfür diyarında yaşayan bir müslümanın 
gayr-i müslimden faiz almasında beis yoktur. Çünkü onlara göre faiz almak 
hiyanet sayılmaz, normaldır (el-Fıkhu ala'l-mezahibel arba'a). 

Şafii ile Ebu Yusuf'a göre faiz her yerde yasaktır. Ne İslam diyarında ne de 
küfür diyarında onu almak caiz değildir. Alış verişte, ölçüde, tarıda 
müslümanlara gösterilen mu'ameleyi gayr-i müslimlere de göstermek icab 
eder (al-Fetva'l-Kübra). 

Hatta bir kimse mesela Avrupa'ya giderse, orada devlete veya şahsa ait bir 
şey bulursa onu sahibine vermeye mecburdur (Hidaye). 

Küfür diyarında gayr-i müslimlerden faiz almak caizdir diyen İmam-ı 
A'zam ile Muhammed'in sözü daha racıhdir. Çünkü bir müslüman parasını 
mesela bir Alman bankasına yatırsa (ki yatırması doğru değildir) onlar, 
parasını çalıştırıp bol bol kazanacaklar, para sahibi faizini almadığı takdirde 
cebine hiç bir şey girmeyecek, üstelik de gayr-i müslimlerin istihzalarına 
ma'ruz kalacaktır. 


DARÜ'L-İSLAM VE DARÜ'L-HARB NE DEMEKTİR? 


Yüce İslam dinine göre yer küresi ikiye ayrılır: 
1- Darü'l-İslam, 
2- Darü'l-harb veya Darü'I-küfr. 
Darü'l-İslam; müslümanların feth ettikleri veya ahalisi kendi isteğiyle 
müslüman olmuş olan yerdir. Darü'l-harb ise İslam hakimiyyeti altına 
girmeyen yerdir. 
Darü'l-İslam'ın darül harba dönüp dönmeyeceği hususunda ihtilaf vardır. 
Şaffi mezhebine göre İslam hakimiyyeti altına bir defa giren bir ülke artık 
hiç bir surette darü'l-harb olamaz. Ebedi olarak İslam diyarı kalır(tuhfetü'l- 
Muhtaç).Buna göre daha önce Endhülüs, Filistin, Rusya'nın bir kısmı ve 
Çin gibi müslümanların eline geçmiş ve bugün istilaya uğramış olan 
müslüman toprakları İslam toprağı sayılır. Müslümanlar bunları geri almak 
için çalışmadıklarından dolayı Allah'ın indinde sorumludurlar. 
Hanefi mezhebine göre ise darü'l-İslam, darü'l-harbe dönüşebilir. Şöyle ki: 
Ebu Yusuf ile Muhammed'e göre, bir İslam ülkesi içinde İslam ahkamı 
tatbik edilmezse darü'l-harbe döner İmam-ı A'zam'a göre ise bir İslam 
ülkesinin darü'l-harbe dönüşebilmesi için üç şartın bir arada bulunması 
gerekir. Bu şartlar şunlardır: 
1- Darü'l-harb ile bitişik olması, 
2- İçinde İslam ahkamının tatbik edilmemesi, 
3- Ahalisinin emniyet ve güvenliklerinin kalmamasıdır (Bedayı' al-Senayı). 
Daha önce darü'l-İslam olan bir ülke şayet darü'l-harb ile bitişik olmazsa 
veya orada İslam ahkamı tatbik edilirse ya da ahalının emniyeti varsa darü'l- 
İslam olarak devam eder. 


DÂRU'L-İSLÂM'IN DÂRU'L-HARB'E DÖNÜŞMESİ 


İslâm devletinin ayakta durabilmesi ve gerçek "İslâmi devlet" olma 
özelliğini taşıyabilmesi için, belirli bir toprağının, ona bağlı halkının ve 
siyasi iktidarının olması gerekir. Bu üç özellikten biri olmadığı takdirde 
İslâmi devlet olma özelliğini kaybeder. Belli bir toprağı ve sınırları 
belirlenmiş bir ülkesi olmadıkça İslâm devleti adını alamaz. Devletin, 
İslâm'ın devlet şeklini kabul eden sakinleri olmalı ve sakinlerin siyasi 
otoriteyi tanımaları, devletin de sakinlerini iç ve dış düşmanlarına karşı 
koruma imkânı bulunmalıdır. İslâm hukukuna göre bir ülkenin İslâmi ülke 
olmaktan çıkması, ancak ülke topraklarının bir parçasının düşman işgaline 
uğraması; İslâm devletinin tümünün veya bir bölgesinin irtidat etmesi veya 
zımmilerin, bulundukları bölgede isyan edip İslam devletinin otoritesini 
kabul etmemeleriyle olur. (Bilmen, a.g.e., III, 370; Özel, 96-97). 

Bu gibi durumlarda İslam devletinin siyasi iktidarının sona erip yerine 
Allah'ın otoritesini tanımayan kimselerin hakimiyeti ellerine geçirmesi ve 
tâğuti hükümlerle hükmetmesiyle ülke, dâru'l-harb'e dönüşür. Küfür 
ahkâmının yürürlükte olması, bunun açık ve yaygın olması müslüman 
kadılarının hiçbir fonksiyon icra etmemeleriyle orası dâru'l-harp olur. Bu 
görüşü ileri süren İmam Ebu Yusuf ve Muhammed'e göre; İslâmi 
hükümlerin uygulandığı bölgeye ihtilâfsızca dâru'l-İslâm dendiğine göre, 
küfür hükümlerinin uygulanıp İslâmi hükümlere son verildiği bölgeye de 
darü'l-harp adı verilmelidir ve bunun dışında bir şarta gerek yoktur. İmam 
Ahmed b. Hanbel ve İmam Mâlik de bu konuda aynı görüştedirler. (Özel, 
a.g.e., 9 vd.) Gerçekten nitelik açısından bu iki ülke arasını ayıran ve her 
birine ayrı özellik ve isim veren ölçüler, yönetim ve hükümet şeklidir. Bir 
ülkenin, İslâmi veya gayr-i İslâmi oluşunun tek delili orada İslâm'ın mı 
yoksa küfrün mü otoriteşinin sözkonusu olduğudur. 

İslâm hukukçularının bazıları ise; "ülke, İslâmi hükümlerin uygulanmasıyla 
dâru'l-İslâm olduğuna göre, orada İslâmi ahkâm ve eserlerden bir şeyler 
olduğu müddetçe orası dâru'l-İslâm'dır. Hattâ müslümanlar dâru'1-İslâm'daki 
siyâsi otoritelerini kaybetseler bile İslam ahkâmından bir eser kaldığı 
müddetçe orası dâru'l-harb'e dönüşmez" kanaatini savunmuşlardır. Ancak 
daha evvel dâru'l-İslâm olup da sonraları isyan veya irtidat etmekle 
İslâm'dan uzaklaşırsa ve bu bölge dâru'l-harb'e bitişik olursa orası dâru'l- 
İslâm olmaktan çıkıp dâru'l harb olur. 


Ebü Hanife'nin diğer bir görüşüne göre de, bir ülkenin İslâm veya küfür 
ülkesi olması bizzat İslâm veya küfrün kendisinin hakim olmasıyla ilgili 
değildir. Burada, "emniyet" ve "korku" sözkonusudur. Eğer bir yerde 
mutlak anlamıyla müslümanlar güven içinde, kafirler de korku içinde iseler 
orası dâru'l-İslâm'dır. Ama durum bunun tersine ise, yani müslümanlar 
inanç ve ibadetlerini Allah'ın emrettiği şekilde icra etmekten korkuyorlarsa 
orası dâru'I-harb'tir. Aynı şekilde, bu emniyet o bölgenin dâru'l harb'e bitişik 
olmasıyla ortadan kalkar ve o bölgede müslüman kimseler yaşasa bile orası 
dâru'I-harb'tir. 

Şafii fakihlere göre ise, bir ülke müslümanların eline geçer ve orası kısa bir 
müddet de olsa müslümanların otoritesi altına girerse, orası artık ebediyyen 
müslümanlarındır ve sonuna kadar dâru'l-İslâm kalacaktır. Bu ictihâdi 
görüşle Şafiiler, meseleye ayrı bir noktadan bakmaktadırlar. Müslümanların 
olan yerler, düşman tarafından işgal edilse bile, orasının yine dâru'l-İslâm 
olduğu ve buraların tekrar küfür otoritesinden kurtarılmaları gerektiği ileri 
sürülür. Ayrıca kâfir düşman kuvvetlerinin müslümanların mallarını ve 
ülkesini işgal ettiklerinden dolayı aralarında harp ortamı doğmuş demektir. 
Dâru'l-İslâm'ı tekrar geri almak ve düşman istilasından kurtarmak için 
onlarla savaşmak vacip olmuş oluyor. Bu görüş, cihat anlayışını sürekli ve 
zinde tutmaktadır. 

Şafiilerin dışında kalanların görüşleri, müslümanların otoritesinin olmadığı 
yere dâru'l-İslâm denmeyeceği anlayışını; Şafiilerin görüşü ise, İslâm 
ülkesini istilâ eden küfür kuvvetleriyle savaşmanın bilincini müslümanlara 
kazandırmaktadır. 

Dâru'l-İslâm'ın dâru'l-harb'e dönüşmesi ile bu bölge, İslâm devletinin 
otoritesinden çıkmış ve kâfir bir yönetimin altına girmiş demektir. Düşman 
istilasına uğramış bir bölgeyi kurtarmak için yapılacak bir savaşta, normal 
şartlarda İslâm harp hukuku uygulanır. Şayet bu bölge düşman istilasına 
değil de bir iç ayaklanma ile mürtedlerin istilasına uğramışsa; fukaha 
arasında statüsünde ufak tefek değişikliklerin olması sözkonusu edilmişse 
de netice itibariyle orası dâru'l harb'tir. Çünkü orada İslâm hükümleri değil 
de, küfür hükümleri uygulanmakta ve İslâmi hükümlere hayat hakkı 
tanınmamaktadır. Dâru'r-ridde* ile savaşılıp orası tekrar ele geçirildiğinde 
İslâm'a dönenler özgürdürler. Dönmeyenler esir alınamaz, hemen öldürülür. 
Malları yeni fethedilen dâru'l-harb gibi işlem görür; Humus'*u, Beytü'l- 
Mal'*e aktarılıp geri kalanı muhariplere dağıtılır. Daru'r-ridde ile asla sulh 


yapılmaz, savaş yapılır. Ancak daru'I-harb ehli ile sulh yapılabilir. (Mâverdi, 
Ahkâmü's-Sultaniyye, Çev: Ali Şafak, İstanbul 1976, 63 vd). 


DAYI, TEYZE, AMCAOĞLU GİBİ AKRABAMIZLA AİLECEK 
OTURABİLİR MİYİZ? 


Kadınların süslerini, dolayısıyla süs yerlerini, yani; el, kol, yüz, kulak, 
saç, boyun ve bacaklarını kime gösterip kime gösteremeyecekleri Kur'ân'ı 
Kerim Nür Suresi 31. ayetinde açıklanmıştır. Buna göre kadın, sayılan 
yerleri açıkken dahi ayette adı geçen erkeklerin yanında oturabilir, 
konuşabilir. Mezkür ayette amca ve dayının sayılmaması dikkat çekicidir. 
Halbuki onların da mahrem oluşu Nisa Suresi 23. ayette zikredilmektedir. 
Diğer yönden kadının zinet yerlerini sayılan kimselere, mahrem (nikahı 
kendisine ebediyyen haram) oldukları için gösterebildiği de bir gerçektir. 
Öyleyse amca ve dayı da mahremdir ve öyleyse onlara da gösterebildiği de 
bir gerçektir. Cumhurun görüşü budur.(Kurtubi, XN/233) Ama yine de bu 
ayette sayılmamaları anlamlı olmalıdır. Müfessirler bunu irdelemiş ve 
çeşitli şeyler söylemişlerdir. Bu konuda en makul olan izah şudur: Ayette 
sayılan erkeklere kadının zinet yerleririni göstermesi caiz olmakla beraber, 
bu konuda hepsi eşit değildir. Bu yüzden en önce kocası zikredilmiştir ki, 
ona her yerini gösterebilir. Ondan sonra kadınlarının kendi babaları, sonra 
da kocalarının babaları sayılır ki, bunların ikisi arasında da fark vardır. 
Çünkü insanın fıtratı akraba ve hısım olarak kendine en yakın olana en az 
cinsel ilgi duyacak şekilde ayarlanmıştır. Bu izaha göre amca ve dayı 
"mahrem" olmakla beraber, sanki mahremlik hududunun sonunda yer 
almakta ve kadının onların yanında bir derece daha dikkatli olması 
istenmektedir. Buna: "Amca, baba makamında sayıldığından"(Aclüni, 
Kesfu'1-Hafâda "Amca, babadır (vâlid)" hadisini Sahid b. Mansür'un 
mürsel olarak zikrettiğini söyler. meşhur olan "Amca pederdir (eb)" 
hadisidir., der. N/90 (1770); Yakın anlamda hadisler için bk. Müslim, Zekat 
N; Tirmizi, Menâkib 28; 28; Kurtubi, agy.), dayı da amca gibi olduğundan 
zikredilmelerine ogerek kalmamıştır. Binanaleyh, zinetini gösterme 
konusunda babadan farkları yoktur, diye de cevap verilebilir. Ama Tabiin 
Müfessirlerinden Sa'bi ve Ikrime'nin amca ve dayıyı mahrem saymamaları 
da birinci görüşü destekler. Onlara göre amca ve dayı ayette 
zikredilmemiştir, çünkü onlar kendi oğulları mesabesindedirler.(Kurtubi, 
agy.) Bunu böylece tesbit ettikten sonra bilinmelidir ki, müslümanlardan 
istenen şey kadınlarının zinetlerini bu ayette sayılanların dışındakilere 
göstermemeleridir. Şimdi sorunuza dönersek; amcaoğlu kadın için mahrem 


sayılmadığından zinetlerini onun yanında açamayacağı anlaşılır. Ama 
zinetlerini, dolayısı ile zinet yerlerini, ayet ve hadislerin istediği ölçüler 
içerisinde ve özellikle de el-Ahzâb 59. (cilbâb ayeti) gereği kapadıktan 
sonra, o kadınların, erkeklerin yanında, halvet de değillerse, 
oturamayacaklarını söyleyen bir nas yoktur. Ama bu yine de kötü duygulara 
sebep olmuyorsa kaydına bağlanmış, heryönüyle cazip ve latif bir varlık 
olan kadında, koku, teberrüc (süs) vb. bulunmaması şartıyla caiz 
görülmüştür. Bunların yanında ayetle tesbit edilen çok önemli bir nokta da, 
kadının sesiyle dahi dikkat çekecek tavır almasının, nazu-nesve ile, kadınsı 
kadınsı, kırıla-döküle konuşmasının dahi mahremi olmayanlar yanında 
haram olmasıdır. Çünkü böyle bir ses hasta kalpleri tahrik edebilir. (el- 
Ahzâb 32). Bütün bunlara riayet edildikten sonra kadının, yanında yakınları 
varken, yabancılarla aynı sofrada yemek dahi yiyebileceğine fetva 
verilmiştir. Ancak buna gerek olup olmadığı ayrı bir konu olduğu gibi, 
takvaya uygun olan da elbette, tabiiliği aşmayan "haremlik—selamlık" 
uygulamasıdır, denebilir. 











DEDİ-KODU 


Gıybet diye bilinen kötü huyun Türkçe'deki karşılığıdır. Bir insanın bazı 

kusurlarını ele alarak kötülemektir. Bir adamın arkasından işittiği zaman 
hoşlanmayacağı şeyleri söylemektir. Bu haram bir davranış olup ahlâk dışı 
bir harekettir. 
Dedi-kodu, başkalarında kusur arama alışkanlığının sonucudur. Bazıları 
kendi kusurlarını görüp düzeltecekleri yerde, başkalarının eksiklerini 
araştırıp etrafa yaymaya çalışırlar. Bu davranışın kötülüğünden söz edilince, 
yalan söylemediklerini ifade ederek kendilerini savunurlar. Aslında gıybet 
eden, yalancı değildir. Zaten yalan söyleseydi, yaptığı iş, dedi-kodu değil, 
iftira olurdu. (el-Münziri, et-Tergib ve't-Terhib, Mısır 1962, V, 157). 


DEF ÇALMAK 


Def; kadınların düğün ve bayram gibi sevinç günlerinde, toplu 
bulundukları sırada çaldıkları, yuvarlak kasnağa gerilmiş deriden ibaret bir 
eğlence âletidir. 

İslâm'ın evrensel mesajı, insan hayatının bütün devrelerini kapsar. Doğum 
öncesi, çocukluk, gençlik, evlenme, aile yuvası içinde sevinçli veya 
üzüntülü bütün yaşama devreleri hakkında İslâm'ın öğretimi vardır. 
Üzüntülü ve kara günlerde kadere teslimiyetle teselli olan müslüman, 
sevinç günlerinde de bunun tezâhürü olan nezih eğlentiye meyillidir. İnsan 
hayatında sevincin sembolü olan iki vakit önemlidir: Evlenme merasimi ve 
bayramlar. Sahabe devrinde de. bu iki sevinç zamanında önceki 
alışkanlıkların görüntüsü olarak def çalınması üzerine, konuyla ilgili 
hadisler vârid olmuştur: 

"Nikâhı ilân edin. Onu mescidlerde kıyın ve onun üzerine defler çalınız." 
(Tirmizi, Nikah, 6). 

Hz. Âişe, Es'ad b. Zürâre (6. 1/622)'nin yetim kalmış kızı Fâriga'yı 
himayesine alıp büyütmüştü. Büyüdüğünde onu Ensar'dan Nebit b. Câbir ile 
evlendirdi. Gelini, koca evine götürenler arasında bulunan Hz. Âişe şöyle 
der: "Döndüğümüzde Rasülullah (s.a.s.) bize şöyle dedi: Ya Âişe damad* 
evine gidince neler konuştunuz? Âişe dedi: Selam verdik ve evliliğin hayırlı 
olmasını diledik. Allah Rasülü buyurdu: Ya Âişe, sizin çalgınız yok mu? 
Ensar, çalgıdan cidden hoşlanır." Başka bir rivâyette: 

"Def çalacak, şarkı söyleyecek bir câriye gönderdiniz mi?" buyurdu. Hz. 
Âişe, "Ey Allah'ın Rasülü o ne söyleyecek?" dedi. Hz. Peygamber: "Size 
geldik, size geldik. Bize selâm verin, biz de size selam verelim " desin. " 
buyurdu. (et-Tâc, Il, 275) 

Rubeyye binti Muavviz'den şöyle dediği nakledilmiştir: Düğünümüz olduğu 
sabah, Hz. Peygamber (s.a.s.) evimize teşrif etmişti. O sırada küçük kız 
çocukları deflerini çalıyorlar ve Bedir harbinde şehit düşen atalarımızı dile 
getiriyorlardı. Onlardan biri, 

"Aramızda yarını bilen Peygamber vardır, susalım" deyince, Allah Rasülü, 
ona Şöyle buyurdu: "Bu gibi sözler söyleme. Daha önce söylediklerine 
devam et." (Tirmizi, Şerhi Tuhfetü'l-Ahvezi, Kahire 1967, IV, 211-212) 
Başka bir hadiste, "Helâl ile haramın arasını def ve ses ayırır." (Tirmizi, 
Nikâh, 6; Nesâi, Nikâh, 72; İbn Mâce, Nikâh, 20: Ahmed b. Hanbel, TII, 


418) buyurulur. 

Diğer yandan bayram günü şarkı söyleyen câriyelere Hz. Peygamber 
(s.a.s.)'le birlikte bulunan Hz. Ebü Bekir (r.a.)'in: Mescid-i Nebevi'de 
mızrak oyunu oynayan Habeşlilere de Hz. Ömer'in engel olmaya kalkışması 
üzerine, Hz. Peygamber (s.a.s.) buna gerek olmadığını bildirmiş ve kendisi 
de mesciddeki Habeşlileri seyretmiştir. (Tecrid-i Sarih Tercemesi, IlI, 203, 
204). Kız çocuklarının defle şarkı söylemesi Kurban Bayramı günlerinde 
olmuş ve Allah Rasülü, Ebu Bekir'e: "Ey Ebü Bekir, her kavmin bayramı 
vardır. Bu da bizim bayramımızdır. Onları bırak" demiştir. (Tecrid-i Sarih 
Tercümesi, MI, 151-157). 

Yukarıda zikredilen hadisler ve benzerleri, müslümanların sevinç günlerini, 
bazı meşrü müzik aletleri ve müstehcen olmayan türkü ve şarkılarla 
kutlayabileceklerini gösterir. Ancak bu, nefsi tahrik eden ve beraberinde 
içki gibi meşru olmayan şeyleri getiren bir tarzda olmamalıdır. Ayrıca, 
çalınacak defler, zilsiz olmalıdır. 


BİR KİMSE EVİNİ MESELA BİR MİLYON LİRAYA SATAR VE 
PARASINI ALMADAN ÖNCE YÜZDE YİRMİ NİSBETİNDE 
PARADA DEVELÜASYON OLURSA BU ALIŞVERİŞİN DURUMU 
NASIL OLUR? 


Bir ülkede altın ve gümüş değil, kağıt veya tunç para tedavülde 
bulunursa onunla alışveriş yapmak tabidir. Fakat soruda zikredilen durum 
vaki olursa yani birisi mesela evini bir milyon liraya satar ve parasını 
almadan evvel yüzde yirmi nisbetinde develüasyon olursa İmam-ı A"am" 
göre her ne kadar bedel değer kaybedip, bir milyon, sekizyüzbin hükmüne 
iniyorsa da alışveriş sahihtir ve satıcı bir milyondan başka bir şey de hak 
etmez. Şafii mezhebi de böyledir (al-Havi). Ebu Yusuf'a göre ise, alışveriş 
vaki olduğu günde bir milyon liranın değeri ne ise evi satan da o kadar hak 
eder, müfta bih bu kavldir (Resail İbn Abidin). Ama misalimizde para 
yürürlükten kaldırırlırsa İmam-ı A'zam'a göre alışveriş batıl olur. 
İmameyn'e göre batıl olmaz. Ama Ebu Yusuf'e göre alış-veriş vaki olduğu 
gündeki kıymetine ise onu hak eder. Muhammed' göre, yürürlükten 
kaldırdığı günün son anında değeri ne ise onu hak eder (İbn Abidin). 


DEYYÜS" NEYE DENİR ? 


Deyyüs Arapça bir kelime olup, karısının ve yakınlarının namuslarına 
halel getirecek davranışlarına karşı gayret (kıskanma) duymayan, onların 
irzlarm sakınmayan kimse demektir. Bu kelimenin Süryânice'den Arapçaya 
geçtiği de söylenmiştir..(Ibnü'I-Esir, en Nihâye N/47) Türk Dil Kurumunun 
sözlügünde; "Karısının veya kendisine çok yakın bir kadının iffetsizliğine 
gözyuman kimse" anlamında sövgü sözü, diye tanımlanır. Devellioğlu; 
karısının namussuzluğuna gözyuman ve katlanan kimse, kurumsak, diye 
anlatır. Kâmus'a göre: "Bi-gayretu namus, kaltaban ve kurumsağa 
denür".Lisânül'arap'ta; kelimenin aslının yumuşatma, zelil kılma anlamına 
geldiği söylendikten sonra "deyyüs"un terim olarak, kendi ehli (karısı ve 
yakınları) için "kavvâd"lik yapan, yani başkalarının onlarla buluşmasına 
aracılik eden ve ehlini kıskanmayan kimse olduğu anlatılır: "Deyyüs" ve 
"deybüs" gözü önünde başka erkeklerin mahremlerinin yanına girdiği 
kimsedir. Bu tavırla o, sanki nefsine bunu yumuşatmış, ikna etmiş ve onu 
zelil kılmış demektir. Yani kelimenin aslıyla irtibatı budur.(Ibn Manzür, 
Lisânü'1-Arap, "De-ye-se" md.) Ne bu kelime, ne de bundan türetilmiş 
başka bir kelime Kur'ân-ı Kerimde geçmez. Hadislerde ise pek az rastlanır. 
Nesâi ve Ahmed'de geçen bir hadiste şöyle buyrulur: "Üç kimse vardır ki, 
Kıyâmet günü Allah onların tarafına bakmaz; Anne-Babasına âsi olan 
çocuk, erkeğe benzemeye çalışan kadın ve deyyüs"( Nesâi, zekât 69; Ahmed 
N/134) Ibnü'1-Esir de yukarıda verdiğimiz kaynakta: "Cennet deyyüsa 
haram kılınmıştır." anlamında bir hadis nakleder: Aynı hadis Lisânü'1 
Arab'in yine işaret edilen maddesinde de vardır. Bu tariflerden sonra 
"deyyüs" kelimesinin "kavvâd" ile es anlamlı olarak, çok ağır bir manaya 
gelen büyük bir hakaret sözü olduğu, ehlini bizzat namussuzluga iten veya 
gitmelerine göz yuman anlamı taşıdığı anlaşılmış oldu. Binaenaleyh, 
karısını, kızınıkapatmayan, eğer bunu bizzat isteyerek yapıyorsa, günah 
işliyor olmakla beraber, deyyüs değildir. Bu ayrı bir günahtır, deyyüsluk ise 
ayrı bir şeydir. Karısını, kızınıaçmakla beraber, deyyüsluk yapmayan 
birisine deyüs ya da kavvâd diyen, Islâm ceza hukukuna göre ta'zir 
cezasıyla, belki de "hadd-i kazıf" ile cezalandırilir. 


DİLENCİYE PARA VERME: 


Öncelikle dilenme ,Islâm nazarında çok kötü bir kazanç yoludur. 
Rasülüllah Efendimiz (sav): "Kişi ister, ister.. nihayet kıyamet gününe 
yüzünde bir parçacık et yokken gelir", "Ihtiyacı yokken dilenen, ateş 
topluyor demektir"(E1-Hindi, V1/495; Ibn Hacer, Bulug'1-Meram, (Serhi) 
N/144) buyururlar. Kur'ân-ı Kerim; iffetlerinden ötürü ihtiyaçsız sanılan, 
insanlardan israrla istemeyen fukarayı över ve verilecek olanların onlar 
olduğunu bildirir. (K. Bakara (2) 273) Dilenmenin kötülügü konusunda 
ayrıca çok ve açık hadisler mevcuttur. (bk. el-Hindi, agk.) 

Ancak bazı Kur'ân ayetlerine, Rasülüllah (sav)'in fiiline ve sözlerine 
baktığımızda dilenene verilmemesini ve onun reddedilmesini değil, aksinin 
olması gerektiğini görürüz: Kur'ân'da iyıliğe (birre) ulaşma yolları 
sayılırken, akraba, yetimler, miskinler ve yolda kalmışlarla beraber 
dilenenlere de malı gönül hoşnutlugu ile vermekten söz edilir. (K. Bakara 
(2) 177) Aynı ayette arkasından zekât da zikredildiğine göre, onlara verilen 
zekâtın dışında bir verme olacaktır. Ayrıca iki ayette daha takva ehli ve 
cennet ikramına lâyık insanların özellikleri sayılırken "onlar ki, mallarında 
dilencinin ve mahrumun bir hakkıvardır" ifadesi kullanılır. (bk. K. Zâriyât, 
(51) 19; Me'câric, (70) 25) Demek ki, hakikaten mahrum olana da, mahrum 
olup olmadığı bilinmeyen dilenciye de vermek gerekir. 

Ayrıca Kur'ân'da: "Isteyeni (dilenciyi) de azarlama" diye bir ayet daha 
vardır. (K. Duhâ 10) Gerçi bunu "dilenen" değil de "soran", yani dini 
öğrenmek için soru soran şeklinde anlayanlar da olmuştur. (bk. Kurtubi 
XX/101) 

Ama ilk akla gelen mânâ dilenendir ve bunda diğer mânâ bulunsa dahi 
dilenci mânâsını da içermediğine dair hiçbir işaret yoktur. 

Rasülüllah Efendimiz fiili hayatı boyunca kendisinden kibarca isteyenlere 
verdiği gibi, kabaca isteyenleri de boş çevirmemiş ve "bunlar ya çirkin 
sözlerle benden mal istemek ya da beni cimri göstermek arasında beni 
muhayyer bıraktılar. Ben cimri değilim" buyurarak onlara da vermiştir.(bk. 
Müslim, Zekât,127 (Davudoğlu V/479 vd.)), 

Efendimizin sözlerinden anlaşılan da budur: "Sizden biriniz (kendisinden) 
dileneni boş çevirmesin ve istediğinde vermemezlik etmesin, hatta kolunda 
iki altın bilezik görse dahi"(Kurtubi, XX/101), "Eğer miskin (dilenciler) 
yalan söylemiyor olsalardı, onları boş çeviren iflah olmazdı".(E1-Hindi, 


V1362) "Dilenciyi az (da olsa) bir şeyle ya da güzellikle geri çevirin. 
Çünkü insan ve cin olmayan (melek) size uğrayıp Allah (cc)'in bahşettiği 
nimetler konusunda nasıl davrandığınıza bakıyor olabilirler" (Kurtubi, 
agek.; Benzer hadis için bk. el-Hindi, VI/390. (5) E1-Hindi, VW363) 
"Kimden Allah (cc) için diye istenir de verirse ona yetmiş hasene yazılır", 
(5) "Allah (cc) için, deyip dilenen mel'undur, Allah (cc) için diyerek 
dileneni boş çeviren de melundur, yeterki bir kötülük istemiş olmasın", 
"Allah (cc) için diye, sadece cennet istenir".(E1-Hindi, VI1/502-503) Bu 
hadislerin sihhat derecelerini tek tek araştırmış değiliz. Ancak çok ve aynı 
anlamda oluşları aksi yönde de bir hadisin bulunmayışı dilencilere de 
vermenin uygun olduğunu gösterir. 

Ibrahim b. Edhem: "Dilenciler ne iyi adamlardır; ahirete bizim için azık 
taşıyorlar" demiş. Ibrahim en-Nehâi de: "Dilenci ahiretin postacısıdır. 
Kapınıza kadar gelir ve yakınlarınıza bir şey göndermek istiyor musunuz? 
diye sorar" dermiş. (Kurtubi, XX/101) 

6. Ancak kişi yollarda oturup herkese el uzatanlara birşey vermek zorunda 
değildir. Bizzat kendisinden dilenen olur ve "Allah (cc) için, Allah (cc) 
rızası için" diye dilenirse ona az da olsa mutlaka bir şey vermeli ve öyle 
diyerek dilenmesinin çok kötü olduğunu ona uygun bir dille anlatmalıdır. 
Cami içlerinde dilenenlere ise bir şey vermemesi -Allah'u a'lem- daha 
uygun olur. Çünkü böylece bir bidatin önüne geçmiş olur. Ihtiyacı olmadığı 
halde dilenmeyi bir meslek haline getirdiğini bildiği kişilere de -bizzat 
kendisinden istemedikçe- vermemesi daha uygundur. Ama her halükârda 
dilenciyi azarlamamak bir Allah emridir. Dilenciye hem verip, hem de onu 
inciten bir davranışta bulunmaktansa güzel bir sözle onu savmak da Allah 
(cc) emridir.(bk. K. Bakara (2) 263) 


DİLSİZ VE SAĞIR OLAN MÜSLÜMANA NAMAZ VE ORUÇ FARZ 
MIDIR? 


Dilsiz ve sağır olan müslüman, akıllı ve bülüğ çağına girmiş ise, 
mükellef olmanın şartlarını taşıdığı için, diğer ibadetler gibi, namaz ve 
oruçla da mükelleftir. 

Ancak dilsizler, namaza kalben niyyet ederek başlarlar. Namazın içindeki 
farzlardan olan kıraat yani Kur'an okumak ise bu halleri özür olduğu için 
onlara farz değildir. 


DİNDE ZORLAMA VAR MIDIR? 


İmam fiili değil, kalbi bir iştir. Yani kalb ile Allah'a ve ondan gelene 
inanıp tasdik etmektedir. Binaenaleyh bir kimse kalbiyle tasdik etmeden 
hayatı boyunca inananlar gibi kelime-i şehadeti getirip Allah'a kulluk ederse 
mü'min sayılmaz. 

Bu itibarla müslüman olmayanları zorla İslama getirmek için çalışmak 
fayda vermeyeceği gibi nifakın ve iki yüzlülüğün çoğalmasına sebeb 
olacağından fayda yerine zarar verecektir. 

Ensar'dan, Huseyn'in hıristiyan iki oğlu vardı. Bir türü müslüman 
olmadılar, bunun üzerine Huseyn nasıl benim bir parçam Cehennemde 
yansın deyip onları zorla müslümanlaştırmak istedi, bu vesile ile "dinde 
zorlama yoktur" mealıkindeki ayet-i celile nazil oldu. 

Tarih boyunca müslümanlar, zimmilerin (İslam hakimiyeti altında yaşayan 
gayr-i müslimler) namus, can ve mallarını muhafaza etmişler ve onlara 
dokunmamışlardır. Onları inanç ve ibadetlerinde serbest bırakmışlardır. 
Tabii ki kanun dışı ferdi olaylar müstesnadır. Yalnız İslam dinini kabul eden 
kimse dinin icabı yerine getirmeğe mecburdur ve bunun için dinen Zor 
kullanılır. Mesela namaz kılmayan kimsenin —Şafii'i mezhebine göre tevbe 
etmezse- cezası idamdır. Hanefi mezhebine göre hapistir. Oruç tutmayan 
kimse her iki mezhebe göre hapsedilir. İçki içen kimseye ceza olarak seksen 
değnek vurulur, görüldüğü gibi İslama göre İslamiyet dairesine girmeden 
evvel zora baş vurulmaz. Fakat İslamiyeti kabul ettikten sonra İslam'ın 
icabını yerine getirmek için zor kullanılır. 


DİŞ DOLDURMA. 


Diş doldurma câiz midir? Bunun gusül ve abdeste zararı olmaz mı? 
Dişleri güzelleştirmek gibi gereksiz bir maksatla değil de, zaruretten ötürü 
olursa, çoğunluğun görüşüne göre câizdir. Dolgunun üzerine suyun değmesi 
gusül ve abdest için yeterlidir. (245 Vardığımız bu hüküm, bu konuda 
yaptığımız ve bir başka kitapta yayınlayacağımız uzunca bir araştırmanın 
sonucudur. Daha sonra dikkatimizi çeken fetâvây-i Hindiyye'deki şu ifade 
de bu sonucu destekler mahiyettedir: "Dişinde kavuk bulunup içerisinde, ya 
da dişlerinin arasında yemek kalırsa veya burnunda ıslak kir bulunursa, esah 
görüşe göre guslü olur. Ihtiyatli olan kovuktaki yemeği çıkarıp suyu oraya 
ulaştırmasıdır " 1/13) 


DİŞ DOLGUSU YAPTIRMAK,DİŞ PROTEZİ KULLANMAK, ALTIN 
DİŞ YAPTIRMAK CAİZ MİDİR? BUNUN İÇİN HANEFİ 
OLANLARIN ŞAFİİ MEZHEBİNE GEÇMESİ GEREKİR Mİ? 


Günümüzde ifrata düşülen ve İslam'ın yaşanılmaz gösterilebildiği 
konulardan biri de bu sözünü ettiğiniz mes'eledir. 
Konu birden çok yönü olan bir mes'ele olduğu için bazı Islâmi esasları 
hatırlatmamız gerekir: 
1. Cünüp olan insanın (Hanefi Mezhebine göre ağzının içi dahil) bütün 
bedenini, iğne ucu kadar kuru kalmayacak şekilde yıkaması farzdır. 
2. Müslüman erkeklerin iktisadi bir mübadele aracı olması dışında altın 
kullanmaları ittifakla haramdır. 
Mes'eleye günümüzde öyle ya da böyle fetva verenler bu esasları düşünerek 
fetva vermektedirler. Ancak müctehid imamlarımız dönemlerinde mes'ele, 
günümüzde olduğundan biraz farklı bir görünümde idi. Meselâ önceleri 
altındişvedişdolgusu yaptırmadan söz edildiğini pek görmüyoruz. Çıkan 
dişi yerine iade etme, bir başka diş kullanma, bunu sabitleştirmek için altın 
tel kullanma, dişleri altınla birbirine bağlama gibi mes'elelerden 
sözettiklerini görüyoruz. Özet olarak önceleri mes'eleye sadece bu iş için 
altın kullanmanın cevazı noktasından bakılmış ve bunun gusul için bir 
problem çıkaracağından hiç sözedilmemiş olduğunu görüyoruz. Işte bu 
noktada bir esası daha hatırlatmalıyız. 
3. Zaruretler haram olan şeyleri mübah kılar. 
Ilk fıkıh alimlerimiz bu mes'elede bu esası işletmiş ve Imam Muhammed, 
bir rivayette de Ebu Yusuf dişlerin altınla bağlanabileceğine cevaz 
vermişlerdir. Diğer üç Imam da onlarla beraberdir. Yani bu, cumhurun 
görüşüdür.(Merginâni, hidâye, IV683; Kâsâni, bedâyi', V/(132; Mecmâ'ul'- 
Enhur, N6536; Dürrü'1-Müntekâ (dâmat kenarında), N/536; Vehbe ez- 
Zuhayli, NI/544) Ortada henüz protez olarak altın diş kullanma 
olmadığından, ondan söz etmemişlerdir. Delilleri, Sünen kitaplarımızda 
mevcut meşhur Arfece hadisidir. Bu zatın cahiliyye döneminde Külâb isimli 
vadide geçen savaşta burnu kesilmiş, bunun üzerine gümüşten bir burun 
edinmiş, bu, koku yapınca da Rasulüllah Efendimiz (sav) kendisine altından 
bir burun edinmesini emretmişlerdir.(Ebu Dâvüd; Hâtem 7; Tirmizi, Libas 
31; Nesâi, Zinet 41; Müsned, IV/242, V/23) Imam Azam Efendimize göre 
bu sadece Arfece'ye ait bir durumdur. Imam Muhammed'e göre ona ait 


olduğunu gösteren bir delil yoktur, öyleyse gümüş, ya da bir başka maden 
kullanıldığında, koku yapması veya sihhata zarar vermesi söz konusu ise 
dişlerini altınla tutturmak herkes için caizdir. Bu sadece Hanefi Mezhebinde 
bulunan bir görüş değildir, diğer mezheplerden bir çok zevata, bu arada 
Ahmed b. Hanbel'e göre de böyledir. Selefimizden bir çok kişi de dişlerini 
altınla bağlamışlardır.(Örnek olarak bk. Bezlü'1-Mechüd'e Kandehlevi'nin 
ta'liki, XVN/123) 

Alimlerimiz genellikle sözkonusu olaya dayanarak bunun caiz olduğu 
kararına varmışlardır.(Bk. Aliyyu'1-Kâri, Mirkât, IV6448; Tuhfetü'l-ahvezi, 
V/465; Avnü'1-Ma'büd, X1/293;Hâsiyetü's-Sindi ale'n-Nesâi, VNI/164) 
Sonraları protez olarak altın diş yapma tekniği gelişince de Arfece'nin 
yapma burnuna kıyas ederek bunun da caiz olduğu söylenmiştir.(Benzü'1- 
Mechüd, XVN/123) Hattâbi, zaruret bulunduğunda erkeklerin az mikdarda 
(Zaruret miktarınca) altın kullanabilmelerinin mübah olduğu bu olaydan 
anlaşılır. Dişleri altınla bağlama ve altının yerini alacak şeylerin 
bulunmadığı yerde altın kullanma bunun örneğidir, der.(Avnü'1-Ma'büd, 
X1/293) Zaten Imam Kerhi dişin altınla bağlanması caizdir, demiş (Kâsâni, 
age. V16132) ve ihtilaftan söz etmemiştir. Imam Muhammed ise bu konuda 
sadece Imam Azam'ın ayrı görüşte olmasına adeta izah getirir ve der ki: 
"Dişin gümüşle bağlanması (herkese göre) caizdir. Erkeğin altın ve gümüş 
kullanmasının haramlığı, yüzük dışında, eşittir. Öyleyse diş altınla da 
bağlanabilir".(ay.) Bu takdirde Imam Azam'ın haram demesi, mutlak 
(istisnaları olabilecek genel) anlamda anlaşılmalıdır ve zaruret hali ondan 
istisna edilir. Işin altınla ilgili yönü budur. 

Diğer yönden, başta da değindiğimiz gibi, önceleri mes'eleye gusülle hiç 
alaka kurulmamış ve bu açıdan bakılmamıştır. Hatta çıkan dişin yerine 
bağlanmasında ihtilaf edilmiş olsa bile, şer'i usüllerle boğazlanmış bir 
koyun dişi veya gümüş bir diş edinmekte, ihtilaf yoktur.(Fetavâyi kâdihân 
(Hindiyye ile) NW/413; Hamid Mirzâ, ElFethur-Rahmanâ, 11/227-228) 
Halbuki, ister koyun dişi olsun ister gümüş diş olsun, çıkan diş yerine 
koyulduğunda orayı kapatacak ve dibine suyun ulaşmasına engel olacaktır. 
Bu hoş görülmüştür, çünkü Islâm'da sihhat başta gelen nimetlerdendir. 
Tedavi emredilmiştir ve bugün artık ağzın, hastalıklar açısından iç bünye 
için adeta bir gümrük kapısı görevi yaptığı, dişlerin de bu kapıyı çevreleyen 
demir teller durumunda bulunduğu, bir çok tehlikeli hastalığa çürük dişlerin 
sebep olduğu kesin bilinen bir gerçektir. Dolgular da zaten altınla 
yapılmamaktadır. Buna göre dişi çürüyen adama dişini hemen çektirmesini, 


dolgu yaptırmasının caiz olmadığını söylemek cahillik değilse de bir ifrat 
ve bir cinayettir. Bütün fıkıh kitaplarımızın "yara sargısına mesh" 
bölümlerinde, nasıl yara olursa olsun, açık kalma ya da su değmesinden 
Zarar görecekse sargısının üzerine meshedileceği, yaranın ömür boyu 
sürmesi halinde meshin de ömür boyu süreceği yazılıdır. Hatta ufacık bir 
yara için, başka imkân yoksa, meselâ bütün bileği saran bir sargı 
kullanabilir ve sadece yaranın üzerinde değil, sargının diğer taraflarına da 
mesh edilir. Bunun için sargıyı abdestsizken, hatta cünüpken sarmak bile 
hiç birşeyi değiştirmez. Başka hiçbir delil ve içtihat olmasa dahi, sırf bu 
sargı mes'elesinden diş dolgusuna, ya da kaplamasına intikal edip onun da 
caiz olduğunu anlamak, müçtehidane yapılmış bir kıyas değil; herkesin 
anlayabileceği "ifadenin delaletiyle delaleti" kabilindendir. 

Ancak şunu da ilave etmek gerekir, bu gün sağlık açısından altının yerini 
alabilecek madenler bulunmuş ise ve kişinin de bunları kullanma imkânı 
varsa diş rengindeki protezler aynı görevi yapıyorlarsa erkeklerin altın diş 
kullanmaları yine caiz görülemez. Kadınlar ise kullanabilirler. Ama bunun 
bir ihtiyaçtan kaynaklanması, süs için yapılmış olmaması şarttır. Çünkü 
Rasulüllah Efendimiz, "güzellik için dişlerini seyreltenlere (dişte estetik 
operasyon yaptıranlara) lanet" etmiştir. Dolgunun, yani asıl dişin yerini 
alabilecek bir uygulama bulunamayacağı için dolgu (Allah'u a'lem) her 
zaman caiz olacaktır. 

Görüldüğü gibi Hanefi Mezhebinin usulü ne altın dişe ne de dolguya cevaz 
vermez durumdadır. Bir Hanefi de zaruret varsa bunları yapabilir. Öyleyse, 
cumhura göre gusülde ağzı yıkamak farz değildir, bu yüzden dolgu 
yaptıracak olan abdestte mezhebini değiştirmelidir, demeye de hiç gerek 
yoktur. Ama sadece altın konusunda diğer imamlarla beraber Ebu Hanife'ye 
de uymak isteyenler altını kullanmayabilirlerse herhalde daha iyi ederler. 
Dolgu ise zaten hepsine göre caizdir. Değerli Hocam, Örnek Insan Merhum 
Doç. Dr. Ruhi ÖZCAN Bey bizzat sorduğumuzda diş dolgusunun caiz 
olduğunu söylemişlerdi. Değerli Kardeşimiz Ahmet Akın Ç(GMAN Hoca 
da Ömer nasühi BILMEN, Erzurumlu Ali Osman BEKTAŞ Hoca (Ruhi 
Bey kendisi için "Furu'u fıkıhta dünyada yektadır" demişlerdi), Şamlı Alim 
Abdürrezzak Halebi'nin altın dişe caiz dediklerini bizzat duyduğunu, Ibn 
Abidin'in torunu Ebu'1-Yüsr Abidin den aynı fetvayı haber aldığını, Fıkıh 
Alimi Ilgazli Şeyh Ahmet Efendi den: ,Taktı iseniz sökün demeyiz, takmadı 
iseniz takın demeyiz' diye dinlediğini bana anlattı. Aziz büyügümüz Lütfi 
DOĞAN Hoca da eski Erzukum müftüsü Sadık Efendi'nin diş dolgusuna 


cevaz verdiğini söylediler. Ayrıca Izmir'li Ismail Hakkı'nın hem altın dişe, 
hem de diş dolgusuna cevaz verdiği uzunca araştırmasını Sabilü'R-Reşâd, 
Şaban ,1332-12 Haziran 1330/25 Haziran 1913 tarihli nüshasından alarak 
Muhterem Hayreddin Karaman Bey "İslam'ın Işığında Günümüz 
meseleleri" adlı eserinde yayınlamış (1/297 vd.) ve M. Zâhidü'L-Kevseri'nin 
de aynı görüşte olduğunu bir mektubunun kendilerinden mahfuz 
fotokopilerinden aktarmıştır 


DİŞ TEDÂVISI 


Diş ve ağız sağlığının önemi her geçen gün daha iyi anlaşılmaktadır. 
Ağız sağlığı vücut sağlığı demektir. Vücut sağlığına dikkat etmek gerektiği 
gibi, diş sağlığına da önem vermek gerekir. Nitekim Peygamberimiz, dişleri 
misvaklamak (fırçalamak) hususunda "Ümmetime (veya insanlara) zor 
gelmeyeceğini bilseydim her namaz için misvak kullanmayı emrederdim " 
buyurmaktadır. (Buhâri, Cum'a, 8) 

Diş takma, doldurma, kaplama ve protez gibi olaylar, ağız sağlığını temin 
hususunda başvurulan çarelerdir. Diş doldurma ve kaplamanın abdest ve 
gusüle zarar verip vermediği, bu kaplama ve doldurmalarda altın ve gümüş 
madenlerinin kullanılmasının dinen sakıncalı olup olmadığı konuları, 
inananların zihinlerini meşgul etmektedir. Islâm'ın bu konulardaki 
hükümlerini araştırıp öğrenmek, müslümanları şüphe ve tereddütlerden 
uzaklaştırıp kalp huzuruna kavuşturacaktır. 

Kur'ân-ı Kerim'de dişleri kaplama ve dolgu yaptırma ile ilgili açık bir 
hüküm yoktur. Hadis'te ise Ebü Davud, Tirmizi ve Nesâi'nin zikrettikleri 
Hz. Peygamber'in, Arfece b. As'ad'e altından burun yaptırmasını emir 
buyurmaları geçmektedir. 

Sahabilerden Arfece b. As'ad (r.a.)'ın Külâb savaşında burnu kesilmişti. 
Arfece, gümüşten bir burun yaptırdı. Aradan biraz zaman geçince burnunda 
kötü bir koku meydana geldi. Bunun üzerine Rasülullah (s.a.s.), ona 
altından bir burun edinmeyi emir buyurdular. (Ebü Davud, Hâtem, 7; 
Tirmizi Libâs, 31; Nesâi, Zine, 41) 

Sallanan bir dişi gümüş bir telle bağlamak Imam Âzam'a, Ebü Yusuf ve 
Imam Muhammed'e göre ittifakla caiz olup mekruh değildir. Altınla 
bağlamak ise Imam Âzam Ebu Hanife'ye göre mekruh diğerlerine göre 
mekruh değildir. Gümüş koku yaptığı için altından burun taktırmak ise icma 
ile caizdir. 

Imam Âzam, çıkmış olan bir dişi tekrar yerine iade etmeyi mekruh görür. 
Çünkü bu diş ona göre ölünün dişi hükmündedir. Bunun yerine gümüş bir 
diş takılabileceği gibi, besmele ile kesilen bir koyunun dişi de konabilir ve 
gümüş bir tel ile bağlanabilir. Ebü Yusuf, "Ben bunu Imam Âzam'a başka 
bir yerde sordum. Çıkmış bir dişin iade edilmesinde bir sakınca görmedi", 
diyerek aynı konuda Ebü Hanife'nin ikinci bir görüşünü aktarmaktadır (Ibn 
Âbidin, V, 231). 


Imam Muhammed, Arfece hadisini delil getirerek, dişi altın telle 
bağlamanın, kaplamanın ve altın diş takmanın caiz olduğunu söylemektedir. 
Imam Ebü Yusuf da çıkan bir dişi yerine iade ederek gümüş veya altın bir 
tel ile bağlamakta veya onun yerine gümüşten bir diş takılmasında bir 
sakınca görmez. 

Buna göre, imamların, gerek abdest ve gusül açısından, gerekse altın ve 
gümüşün kullanılması bakımından dış doldurma ve kaplamada bir mahzur 
görmediklerini söyleyebiliriz. Araştırmalardan Imam Azam, Imam Ebu 
Yusuf ve Imam Muhammed'in diş kaplama ve doldurmanın abdest ve 
gusüle engel olmadığı konusunda fikir birliğine vardıklarını görüyoruz. 
Çünkü bunların üçünün de dişi gümüş tel ile bağlamanın ve gümüş bir diş 
takmanın caiz olduğu konusunda birleştikleri bilinmektedir. Kâsâni'de 
tadbib: kaplama kelimesi açıkça zikredilmektedir. (Kâsâni, el-Bedâyiu's- 
Sanayı ; V,132) Gümüş tel ile bağlandığı zaman bu, telin geçtiği yerlere su 
varıp varmadığı meselesi olduğu gibi, koyun dişi veya gümüş bir diş 
takıldığı zaman bunların altına su ulaşıp ulaşmaması yine söz konusudur. 
Dişi tel ile bağlama, kaplama veya başka bir dişi takma sebebiyle suyun 
ağızda ulaşmadığı yerler yüzünden abdest veya gusüle bir halel gelseydi 
bunu müctehidler mutlaka açıklarlardı. Halbuki kaynaklarda böyle bir şey 
hiç zikredilmemektedir. Bir de bu diş kaplama ve doldurma işi, aynı 
zamanda bir yara üzerine konan beze çebire'ye benzetilmektedir. Abdest ve 
gusülde sargı üzerine mesih caiz olduğu gibi, ağzında kaplamalı veya 
dolgulu dişi bulunan kimsenin suyu çalkalaması yeterlidir. Yoksa kaplama 
ve dolgu altına su işlemesini temin etmek zor olduğu gibi, çoğu zaman ağız 
sağlığına zarar da getirebilir. Zaten bu konuda imamlar arasında herhangi 
bir görüş ayrılığı yoktur. Onlar dişi kaplatmaktan bahsetmekte, fakat 
hiçbirisi, bunun abdest veya gusüle engel olduğundan söz etmemektedir. 
Dişi kaplama gusüle engel olmazsa, doldurmanın da öncelikle engel 
olamıyacağı açıktır. 

Imamlar arasında ihtilaf sadece çıkmış olan dişin tekrar yerine iade edilmesi 
ile, altının kullanılmasındadır. Dişi gümüş ile kaplama veya doldurmada 
herhangi bir görüş ayrılığı yoktur. Bu konuda altın kullanılmasını Imam 
Azam caiz görmez, diğerleri ise bir sakınca yoktur derler. 

Netice olarak altın veya gümüş ile diş kaplama, doldurma ve protez 
yaptırmanın ve bunları kullanmanın Islâm açısından hiçbir mahzuru 
olmadığını söyleyebiliriz. Ancak Hanefi imamları adet (ay hali) görmekte 
olan bir kadının bu müddet içinde kapladığı dişin temiz olmadığını ve 


dolayısıyla kadının abdestsiz kaldığını ileri sürdüklerini görüyoruz. Fakat 
Imam Şafil'ye göre ay hali gören bir, kadının dişini yıkayarak kaplatması 
caizdir. 


DİŞİ ALTIN VE GÜMÜŞ İLE KAPLAMAK CAİZ MİDİR? 


Diş, hayatı önem taşıyan bir organdır. İslam dini onu korumak için 
tedbir almamızı emretmiştir. Her yemekten sonra ağız ve dişlerimizi 
yıkamamızı emrettiği gibi misvak kullanmamızı da emretmişitr. Peygamber 
(sav): "Yemeğin bereketi, ondan evvel ve sonra abdest almaktır” buyurur. 
Başka bir hadiste de şöyle buyuruyor: 

"Ümmetim için endişe etmeseydim, her namaz için misvak kullanmayı emir 
ederdim.”Ağız ve dişleri temiz tutup misvaklamanın insan sağlığı için 
büyük faydaları vardır. 

Daha önce de beyan ettiğimiz gibi fırça da misvak sayılır. Diş buzulursa 
onu doldurmak veya kaplamak elbetteki vücut ve sağlığın bir gereğidir. 
Gusle de mani değildir. Mani olsaydı ne altın, ne gümüş ile bağlamağa ve 
kaplatmağa müsaade edilmemesi gerekirdi. Halbuki gümüş ile bağlatmak 
veya kaplatmak hususunda muhalefet eden de olmamıştır. Bilittifak caizdir. 
Ancak Hanefi mezhebinde altın ile kaplatmak hususunda ihtilaf vardır. 
İmam Muhammed'e göre hem altın, hem gümüş ile bağlatmak ve 
kaplatmakta beis yoktur. İmam-ı A'zam'a göre gümüş ile bağlatmak veya 
kaplatmak caizdir. Fakat altın ile caiz değidir. Ebu Yusuf ise bir kavle göre 
İmam Muhammed ile, diğer bir kavle göre İmam-ı A'zam ile beraberdir. 
Münteka'da kayd edildiğine göre, İmam-ı A'zam da dişin altın ile 
bağlatılmasında (veya kapplatılmasında) bir sakınca olmadığı görüşündedir. 
En kuvvetli görüş İmam Muhammed'in görüşüdür. Çünkü gümüş ile 
kaplatılırsa dişin etini bozar ve koku yapar. Böyle bir fetva bulunduğuna ve 
her yerde bununla amel edildiğine göre aksini söyleyip halkı şaşırtmanın 
manası yoktur. Ba husus Şafi'i mezhebinde özellikle zaruret olduktan sonra 
hiç beis yoktur. Amma diş bozulmamış ise yani zaruret olmazsa erkek için 
altın kullanmak haram olduğundan dişi onunla kaplatmak asla caiz değildir. 
Kulab vakasında Sa'id bin Arfece'nin bumu kesildi. Önce gümüşten bir 
burun edindi. Bozulunca Peygamber (sav) altından burun edinmesini 
emretti. 


DOĞUM KONTROLÜ 


Doğumun kontrol altina alınması, nüfusun Oo çoğalmasının 
sınırlandırılması, istenmeyen gebeliğin önlenmesi amacıyla uygulanan ve 
siyasi, iktisadı, demografik, tıbbi, ahlâki, sosyal ve dini yönleri bulunan bir 
kavram. Aile plânlaması, nüfus plânlaması gibi yaygın adlandırmalarla 
yapılan doğum kontrolü, eski çağlardan beri uygulanmasına rağmen, esas 
olarak ondokuzuncu yüzyılda Batı Avrupa'da doktrin olarak ortaya atılmış 
ve hızla bütün dünyaya yayılmıştır. En eski eserlerde bile bu konuya dair 
bilgiler bulunmaktadır. Tarih boyunca hangi millet veya dinden olursa olsun 
insanlar, "gebeliği önleme metodları" üzerinde durmuşlardır. Ancak 
yirminci yüzyılda dini ve ahlâki bakış açılarının değişmesi, ve teknolojinin 
ilerlemesi sayesinde, doğum kontrol yöntemleri ve araçları bütün kitlelere 
yaygın bir hareket haline gelmiş; seri ve çok sayıdaki doğum kontrol aracı 
üretimi ve bunların serbestçe satılması ve alınması, koruyucu hekimliğin 
gelişmesi, doğum kontrol ilâçlarının çoğalmasıyla, bu hareket geniş çapta 
uygulanır olmuştur. 

Çeşitli doğum kontrol yöntemleri gelişip yaygınlaşmadan önce dinlerde 
"azl" metoduyla gebeliği önleme bilinmekteydi. Yahudiler ve hristiyanlar ve 
sonra da müslümanlar, istenmeyen gebeliklerin önlenmesinde azl metodunu 
uyguluyorlardı. . Doğu dinlerinde de azl metodu uygulanıyordu. 
(Encyclopedia Britannica, "Birth control", MI, 705; Moye W. Freymann, 
Encyclopedia Americana, "Birth control", mad., IV/4-7; Eski Ahit, Tekvin, 
22/15-17; Ebu'l-Ala Mevdudi, İslâm Nazarında Doğum Kontrolü, İstanbul 
1967; M. Esad Kılıçer, "İslâm'da Aile Planlaması", A.Ü.İ.F. Dergisi XXIV, 
Ankara 1981, 494 vd.; Halil Gönenç, Günümüz Meselelerine Fetvalar, 
İstanbul 1983, 176-178). 

İslâm dini, kürtajı kesinlikle cinayet olarak kabul etmiştir. Aynı şekilde, 
insana Zarar verici her çeşit tıbbi müdahaleyi, kısırlaştırmayı doğum 
kontrolünün dışarıdan zorla yaptırılmasını da yasaklamıştır. Doğum 
kontrolü uygulanmasının çeşitli sebepleri vardır: 

1. Güvenlik endişesi, gelecek korkusu, açlık ve yoksulluk sorunu. 

2. Devletin, nüfusun artması veya azalması üzerine, doğumları teşviki veya 
sınırlandırılmasını sağlaması. 

3. İstenmeyen gebelikler. 

4. Doğumu mümkün en iyi şartlara ertelemek arzusu. 


5. Çok çocuğun rahat yaşamayı engelleyeceği, ancak ekonomik yönden 
rahatladıktan sonra çok çocuk yapmayı istemek. 

6. Hastalıklar Hastalıkların çocuğa da geçeceği düşüncesi. AIDS, Verem vs. 
7. GCariyenin çocuğu olursa, azad edileceği yani satılamaması düşüncesi. 
(Bu sebep, İslâm hukukunun uygulandığı zamanlarda geçerlidir.) 

8. Fazla çocuğun, ibadete ve ilme engel olacağı fikri. 

9. Yeni bir gebeliğin kadın için tehlikeli olması veya memedeki çocuğuna 
zarar verme durumu. İslâmi anlayışa göre, zaruretler ve hastalıklar dışındaki 
diğer sebepler anlamsız bulunmaktadır. 

Çeşitli doğum kontrol yolları ve araçları bulunmaktadır, ancak bunların 
birçoğu kesin olarak gebeliği önlememektedir: 

1. Azl, yani erkeğin, cinsi ilişkiyi yarıda kesmesi. 

2. Ritm (takvim) usülü. Bu usulde, kadının doğurgan olmadığı tehlikesiz 
dönemlerinde cima yapılması gerekmektedir. 

3. Ağızdan alınan ilaçlar. Bunların çeşitli yan etkileri vardır. 

4. Prezervatif (kondom, kaput). Spermatozoidlerin dölyatağı boşluğuna 
inmesini önlemek içindir. Aynı zamanda son yıllarda resmen propagandası 
yapılmış ve çağın en korkunç hastalığı olan AIDS'e karşı en iyi korunma 
aracı olarak sunulmuştur. Ayrıca kadın kondomları da vardır. 

5. Rahim içine konulan aygıtlar. Diyafram, kremler, süpozituarlar, 
tamponlar, spiraller. 

6. Kürtaj. 

7. Kısırlaştırma. 8. Lavaj. 9. Laparoskopi. 

Başta azl olmak üzere, bütün bu doğum kontrol araçlarının çeşitli yan 
tesirleri ve tehlikeleri mevcut bulunmaktadır. Hepsi de fıtrata ters olup, 
doğal birleşmeyi engellemektedir. Bunlar, orgazmı (doyumu) önlemekte, 
psikolojik sinirsel rahatsızlıklara yol açmakta, imtizaçsızlığa sebep olmakta 
ve bunalım çıkarmaktadır. 

Bunlar, kadının isteği dışında yapıldığında onun çocuk. sahibi olmasını 
engellemekte ve tatminsizliğe neden olmakta; nasıl olsa çocuk olmayacak 
fikri yaygınlaşarak kadını fuhşa teşvik etmektedir. 

İslâm dininde "azl" vasıtası ile doğum kontrolü meselesinde dört büyük 
imam, cevaz yanlısıdırlar. Yine de fukaha arasında azl meselesi ihtilâflıdır. 
Çeşitli mezheplerde azl için mekruh, caiz, mübah, helâla yakın mekruh, 
haram gibi hükümler verilmiştir. Kürtaj ve çocuk düşürmek cinayet olarak 
görülmüş; ancak gebeliğin ilk yüzyirmi günü içerisinde, cenin henüz canlı 
bir varlık haline gelmeden çocuğun düşürülebileceğini de caiz görmüşlerdir. 


(İbn Âbidin, Terc. A. Davudoğlu, İstanbul 1983, VI 32 vd.; Yusuf 
Kerimoğlu, Emanet ve Ehliyet, İstanbul 1985, 116; Melâhat Aktaş, İslâm 
Toplumunda ve Çağımızda Kadın, İstanbul 1982, 67) 

Azl (kesik cima, meninin kadından uzaklaştırılması), hakkında Kur'ân-ı 
Kerim'de bir beyan yoktur. Hz. Peygamber (s.a.s.)'den bize gelen 
rivayetlerde de azl konusunda O'nun açık bir yasaklaması bulunmamaktadır. 
(bk. Azl mad.) Bu sebeple azli, cumhur, mübah olarak görmüştür. Azli 
mübah görenler onu, zarüri hallerde caiz bulmuşlardır. Azle karşı olan 
alimler ise, ashabın çoğunluğunun ve bizzat Peygamber'in azle karşı 
olduğunu, Peygamber'in azl konusunda soru soranlara "isterseniz 
yapmayın" demesinin yasaklamaya daha yakın olduğunu söylemişlerdir. 
Kıyas yoluyla bazı ulema da doğum kontrolü için şunları söylemiştir: 
Gazâli, "Azl, nikâhı terketmek gibidir" der. (Gazâli, İhyâu Ulümid-Din, LI, 
41 vd.) Caferiye mezhebi, çocuğun millet ve ana-babanın ortak bir malı 
olduğunu belirtmiş zarüret sebebiyle doğum kontrolünde azl yolunu câiz 
görmüştür. Dürziler, ailelerin özellikle fakirlerin az sayıda çocuk sahibi 
olmalarının iyilik ve takvaya daha yakın olduğunu söylemişlerdir. İbn 
Kudâme, azlin mekruh olduğunu, onun darü'l-harb'te caiz olacağını belirtir. 
İmam Nevevi de, azli ved'e benzeterek, mekruh olduğunu söyler. İbn Hazm 
da aynı görüştedir. Mevdüdi doğum kontrolünün İslâm'la bağdaşmadığını 
savunur. O, doğum kontrolünün ümmet çapında bir hareket olmadığını; 
birkaç sahabinin bu yola başvurduğunu; büyük çapta bir hareket olsaydı Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in bunu yasaklamış olacağını belirterek, ancak zarüri 
hallerde, kadının gebe kalmasının onun ölümüne yol açması ihtimali veya 
memedeki çocuğun ardından hemen ikinci bir doğumun memedeki çocuğa 
Zarar vermesi durumu gibi zarüret(erde tedbir alınabileceğini söylemektedir. 
(Mevdüdi, İslâm Nazarında Doğum Kontrolü, İstanbul 1967) O, fakirlikten 
dolayı ailelerin çocuktan kaçınmalarını suç olarak telâkki eder. Delil olarak 
İsrâ Süresinin "Fakirlik korkusuyla çocuklarınızı öldürmeyiniz. Sizi de 
onları da biz besliyoruz. Onları öldürmeniz büyük günahtır. "(el-İsrâ, 17/31) 
âyetini getirir ve En'âm Süresinin 140. âyetine dayanarak helâli 
haramlaştırmamak gerektiğini söyler Mevdüdi, doğum kontrolün,ün 
İslam'ın temel ilkelerine ve özüne aykırı olduğunu, bunun nüfus azalması ve 
fuhşa teşvik yolu olduğunu da belirtmektedir. T.C. Diyanet İşleri 
Başkanlığı, devletin resmi politikasına uydurmak maksadıyla 1960'da 
başkan Ömer Nasuhi Bilmen'in uygun bulmasıyla "ilkaha mâni tedbir 
almakta kadının rızası şart olup, zaman gereği çocuğun kötü yetişeceği, 


harp veya seferde bulunulması ve benzer sebeplerle bu şartın da sâkıt 
olacağı ve dolayısıyla azlin, bir kısım ashab ve ulemanın kerih görmelerine 
rağmen, yine bir kısım ashab ve cumhür-ı ulemaca caiz görüldüğünü" 
savunmuştur. Çeşitli fetvalarda, ulema, zarüret yoksa herhangi bir şekilde 
gebeliği önlemenin câiz olmadığını, ancak tehlikeli hallerde azlin de, ilaç 
almanın da caiz olduğunu söylemiştir. Ancak hiçbir zaman "devamlı doğum 
kontrolü"nden yana olunmamıştır. Hz. Peygamber'in "Azl yapılsa da, 
yapılmasa da; Allah'ın dilediği her canlının kıyamete kadar dünyaya 
geleceğini" söylemesini (Buhâri, Nikâh, 42; Müslim, Nikâh, 1438; Nesei, 
Nikâh 107/6; Ebü Dâvud, Azil, 2170-2173; Tirmizi, Bâbu Kerâhiyeti'l-Azli, 
1138) kaynak olarak alan ve doğum kontrolüne istisnai hallerde cevaz veren 
İslâm uleması, genel olarak şu delillerle doğum kontrolüne karşı 
çıkmaktadırlar: Fakirlik korkusu için: Allah, kadınları sadece hoşça vakit 
geçirmek için yaratmamıştır. Kadınla erkek arasındaki ilişki, tarla ile çiftçi 
arasındaki ilişki kadar ciddidir. Çiftçi tarlasına sadece hoşlandığı için değil, 
onu ekmek ve ürün almak için gider. Aynı şekilde bir erkeğin de karısına 
çocuk üretmek amacıyla yaklaşması gereklidir. Bu, sünnettir ve çocuk, 
ailenin esas amacıdır. Allah, "Kadınlar sizin tarlanızdır, o halde tarlanıza 
nasıl dilerseniz öyle varın." buyurur. (el-Bakara, 2/223; Ebü'l-Âlâ Mevdüdi, 
Tefhimü'l-Kur'ân, İstanbul 1986, I, 151) Rızık korkusu, basit bir iddiadır. 
Allah, milyonlarca canlının rızkını vermektedir; O, Hâlik ve Rezzâk'tır. 
İnsan, Allah'ın denge ve düzenine, açlık korkusuyla müdahale etmemeli, 
fıtri yapıyı, tabii cinsi yakınlaşma yolunu ve çocuk edinme nimetini kendine 
kapamamalıdır. Özellikle, kısırlaştırma kesinlikle odüşünülmemelidir. 
Allah'ın yarattığını değiştirenler müslüman olamaz (en-Nisâ, 4/119). Ancak 
Allah dilediğini kısır kılar. (Şürâ, 42/49-50) Fazla çocuk istenmemesi 
gerekçesini de İmam Şâfii şöyle tenkid etmiştir: Allahü Teâlâ'nın Nisâ 
süresinde "Aralarında adalet yapamamaktan korkarsanız. bir kadınla 
yetininiz" şeklindeki beyanı, fazla çocuk olup, aile efradınız ve sıkıntınız 
artmasın anlamındadır. 

İslâm Peygamberi (s.a.s.), ümmetinin çokluğuyla övüneceğini, doğurgan 
kadınlarla evlenmelerini ve sünnetinden yüz çevirenlerin müslüman 
olmadıklarını, ümmetine öğütlemiştir. (İbn Mâce, I, 592). 

Doğum, bebeğin dünyaya gelişi, olağanüstü bir olaydır. Âyetlerde 
buyrulduğu üzere herşey bir ölçüye göredir, ve insan dokuz ay ana karnında 
ve memede bu evreyi geçirir. (Lokman, 31/14) 

Hz. Peygamber sevdiklerine "mal ve evlad bolluğu" için dua ederdi 


Amellerde esas Allah rızasıdır. Birşey ya helâldir, ya haramdır. Evliliğin iki 
ana hikmeti vardır: fıtraten kadın ve erkek olarak yaratılmış iki karşı cinsin 
birbirini tatmini ve bu yolla neslin devamı. Zaten insanlar her ne yapsalar, 
"...O'nun bilgisi olmadıkça ne meyveler kabuklarından çıkar, ne bir dişi 
gebe kalır ve ne de doğurur. " (Fussilet, 41/47) şeklindeki ilâhi hükümden 
uzak değildirler. İnsanlar kendi kendilerine azab ve zulüm ederler. Meni 
rahme boşaltılsa bile bazen çocuk olmaz; meniyi rahimden kaçırmak 
isteyenin ise çocuğu olabilir. Bu, eninde sonunda Allah'ın kudretinde olan 
bir olgudur. Doğal cinsi yakınlaşmayı bozmayan müslüman, çocuk talep 
etme niyeti ve eylemi ile ayrıca sevap da kazanmakta; oysa doğum kontrolü 
yapan, en azından bir sevaptan mahrum olmaktadır. Doğum kontrolü 
yapanlar, fıtri yapıyı bozmakta, değiştirmekte, iptal etmektedir ki; eğer 
zarureti yoksa bu, açıkça sünnete karşı gelmek anlamını da taşımaktadır. 
Kaldı ki, Rasülullah, "Nikâh benim sünnetimdir; kim benim sünnetimi 
yerine getirmezse, benden değildir. Evlenin; zira ben diğer ümmetlere sizin 
çokluğunuzla iftihar edeceğim. " (bu hadisi değişik lâfızlarla Buhari, 
Müslim, Ahmed b. Hanbel, Taberani, Hakim ve Beyhaki, İbn Mace 
kitaplarında yazmışlardır.) Evlenme, bir ibadet, bir sünnet olduğuna göre; 
Şeriata bir bütün olarak bakıldığında, evlenmiş olanların, doğum kontrolü 
yapmaları bekârlığın bir başka türü, veya sünnete karşı çıkış olarak 
değerlendirilmektedir. İster ana rahmine çocuk düşmesini engellemek, 
isterse rahimde teşekkül etmiş ceninin yaşamasına mani olmak olsun, her 
ikisinde de ana amaç, istenmeyen bir gebelik veya istenmeyen bir çocuk ise, 
bunun çelişik, bir müslümandan zaten beklenmeyecek bir hareket olduğu 
açıktır. 

Hz. Peygamber, emzikli bir kadının yeniden gebe kalmaması için onunla 
ilişkiyi ertelemek veya ilişkide kontrol uygulamak konusunda da ümmetini 
serbest bırakmıştır. Gile, Gayl, Gıyal şeklinde geçen meselede, bugün tıp, 
memedeki çocuğun sütünün sonraki çocuk için zararlı olduğunu söylemiştir. 
Ancak bu konuda, "Anneler çocuklarını iki bütün yıl emzirirler. (Bu 
hüküm), emmeyi tamam yaptırmak isteyen(ler) içindir." (el-Bakara, 2/233) 
şeklindeki Kur'ân âyetini, iki çocuk arasında iki yıl müddet bırakılmalıdır 
şeklinde yorumlayanlar da olmuştur. Bu çevreler üst üste yapılan 
doğumlarda gebe annenin çok yıprandığını, kendisini toparlayamadığını; 
memedeki çocuğa gereken önem verilemeden diğer bir çocuğun ardından 
gelmesiyle, ek yardım yollarından yararlanmayan çağdaş karıkocadan ibaret 
olan çekirdek ailenin, ekonomik açıdan da çok zor durumlarda kaldığını; 


gelir düzeyi düşük bu ailelerde, kadının, "çocuk üretim fabrikası" gibi ardı 
ardına çocuk doğurmasının başka bir azab olduğunu ileri sürerler. Demek 
ki, her çocuk arasında en az iki yıl bırakılmalıdır. Bu mesele her ne kadar 
erkek ile kadın arasında bir mesele gibi görünüyorsa da; doğum kontrolü, 
yani çocuk yapmayı önleyici düşünce ve uygulamalar, sosyal adalet, İslâm 
ülkesi, çocukların bakım ve eğitimi, çevre şartları gibi etkenlerle de 
yakından ilgilidir. 

Sonuç olarak, "Allah'ın kaderi olmaksızın cinsi münasebetin çocuğa 
götürmemesi veya çocuk olması mümkün olmadığına göre, korunma niye?" 
diye düşünülsün; isterse doğum kontrolü yapan hakkında, "tarlayı 
sürmekten yüz çevirdi, tohumunu zâyi etti, yaratılışı âtıl bıraktı, sünneti 
terketti, zürriyetini kuruttu" tarzında hüküm verilsin; veya doğum kontrolü 
kavramı, çağdaş bir zorunluluk ve dayatma şeklinde algılansın, bu kabul 
edilmesi mümkün olmayan bir düşüncedir. Ama, İslâm'da doğum kontrolü 
konusu için ictihad gereklidir. İsteyen müctehid azl veya başka yöntemlerle 
doğum kontrolü hakkında caizdir veya değildir gibi ictihad edebilir. Bu da 
aslında İslâm devleti âlimlerinin vereceği karara ve ictihada dayalı bir 
husustur. Çünkü gebeliğin veya doğum kontrolünün sebep ve sonuçlarına 
katlanacak olan, aile fertleridir. 


BAZI KİMSELER FAZLA ÇOCUK YAPMAMAK İÇİN TEDBİR 
ALIP BiRTAKIM ÇARELERE BAŞ VURUYORLAR. FAZLA 
ÇOCUK YAPMAMAK İÇİN TEDBİR ALIP DOĞUM KONTROLÜ 
YAPMAK CAİZ MİDİR? 


Doğum kontrolü mes'elesi ülkemizi ve İslam alemini aşan bir meseledir. 
Her yerde ondan söz edilmektedir. İslam aleminde münakaşası yapıldığı 
gibi, hiristiyanlık aleminde de münakaşası yapılmaktadır. Asrımızda 
Mevdudi, Seyyid Kutub, Ahmed al-Şarbasi ve Sa'id al-Buti gibi zevat bu 
konuyu ele alarak durumu açıklamışlardır. (Allah onlardan razı olsun). 
Bunların bir kısmı Türkçeye tercüme edilmiştir. Bunun için bu konuda fazla 
bir şey söylemek icab etmez. Yalnız bazı kimseler bu hususta kanaatimi 
sordukları için kısa da olsa bir şeyler söylemeye mecbur kaldım. Evlenmek, 
Peygamber (sav)'in sünnetlerinden biridir. Onunla ilgili çok hadis varid 
olmuştur.Ez cümle şöyle buyuruyor: "Nikah benim sünnetimdir" (İbn 
Mace). Evlenmenin birçok hikmetleri vardır. 

1- Fıtratın ihtiyacını karşılamaktır. Kur'an-ı Kerim şöyle buyuruyor: "Huzur 
bulasınız diye cinsinizden sizin için eşler yaratması Allah'ın büyük 
ayetlerinden biridir" (er-Rum). 

2- Neslin devamı ve beşeriyeten çoğalmasıdır. Peygamber şöyle buyurur: 
"Evleniniz. Çünkü ben sizin çoğalmanızla iftihar ediyorum" (Buhari, 
Müslim). 

3- Şerefi muhafaza edip ahlaksızlığa düşmekten korumaktır. Peygamber 
(sav) şöyle buyuruyor: "Ey gençler evlenmeye gücü yeten evlensin. Çünkü 
o, gözü —harama bakmaktan- korur, zinadan da muhafaza eder (Müslim). 
Durum böyle olmakla beraber iradesi kuvvetli olup gayr-i meşru hayata 
yaklaşmayacağını bilen kimsenin evlenmeyebileceği gibi, evlenen kimse de 
azl gibi bir yol ile çocuk yapmamak için tedbir alabilir. Cabir bin Abdullah 
(ra) dan şöyle rivayet edilmiştir:"Kur'an-ı Kerim nazil olurken biz azl 
ederdik. Bu durum Peygambere (sav) ulaştığı halde bizi men etmedi" (İbn 
Mace). 

Azl'ın manası: meniyi dışarıya akıtmaktır. Azl ile ilgili çok hadis vardır. Bir 
kısmı onu hoş görmemiş ise de, kesin olarak yasaklayan bir hüküm de 
getirmemiştir. Bunun için Cumhur-u ulemaya göre, kadının rızasıyla azl 
mübah kabul edilmiştir. Hatta Şafii ulemasının birçokları kadının rızasını 
almak söz konusu değildir, diyorlar. Fakat tamamaıyla tenasül cihazının 


görevine son vermek için ilaç kullanmak veya ameliyata başvurmak 
kesinlikle haramdır. Bu husus için asla cevaz olmamıştır. 

Sa'd bin Ebi vakkas'dan rivayet edilmiştir: "Peygamber (sav), Allah'a kulluk 
etmek maksadıyla daimi surette evlenmeyi terketmek isteyen Osman bin 
Ma'zun'un dileğini reddetti.İzin verseydi biz de kendimizi iğdiş edecektik." 
Meni rahimde yerleştikten sonra nutfe ve alaka —kann pıhtısı- halinde iken 
herhangi bir ilaç ile onu düşürmenin caiz olup olmadığı hususunda ihtilaf 
vardır. 

Hanefi ulemasından meşayıh-i maveraünnehir, Cevahir al-Ahlati ve al-Nehr 
ile Şafii ulemasından Abu İshak el-Merzedi ve Remli'nin sözünden 
anlaşıldığına göre ma'zeret olmasa da caizdir (al-Fetava'l-Hindiyye, 
Şebramilisi). Gazali, İbn Hacer, la-Bahr ve Hanefi mezhebinde racıh kavle 
göre ma'zeret olmazsa caiz değildir (İbn Abidin). 

Ama meşru bir ma'zerete binaen onu aldırtmak veya ilaç ile onu düşürmekte 
beis yoktur. Meşru mazerete birkaç misal: 

1- Hamile kadının hastalığını artıracak veya helakine vesile olacak 
hastalığın bulunması. 

2- Çevrenin çok bozuk olup, fitne ve fesadın azgın halde olması, yani 
doğacak çocuğun ahlakını bozacak mahiyette olması, 

3- Fakr ve zaruretin hüküm sürmesi, ibn Vehban şöyle diyor: Hamile 
kadının hamlı alınmadığı takdirde, emzikli çocuğunun sütü bozulup 
babasının da fakir oluşu yüzünden kendisine süt verecek bir kadın 
bulamamış olması bir mazerettir (İbn Abidin). 


DOĞUM KONTROLÜ CAİZ MİDİR? 


1. Günümüzde insanlar, fakirlik gibi ekonomik gerekçelerle çocuk 
sahibi olmaktan alıkonulmak isteniyor. Dinimiz açısından biz bu konüya 
nasıl yaklaşabiliriz? 

Önce son cümlenizden başlamama izin verin lütfen. Bizim zaten "dinimiz 
açısından" başka bir açımız yoktur. İslamın kapsamlılığını iyi kavrarsak, bu 
açının herşeye bakılabilecek kadar geniş olduğunu görürüz. Aksi, çifte 
standardın doğmasına sebep olur ki, bunun da ne demek olduğu açıktır. 
Şimdi sorunun esasına gelelim: Ali Efendimizin "batıl için söylenmiş hak 
bir söz" diye bir ifadesi vardır. Yani doğru olan bir hüküm, bâtılı ve yanlışı 
desteklemek için de söylenmiş olabilir. Batı, kendi doğal kaynaklarını 
bitirmek üzere. Yüzyıllardır .sömürmekte olduğu doğuya uzanan 
hortumları, çogalan nüfus sebebiyle kesilme tehlikesiyle karşı karşıya 
gelince, doğudaki nüfus artışını önlemek istiyor. Özellikle Türkiye için bir 
başka sebep de, yarın Avrupa Topluluğunda temsilcilerin nüfusa göre tesbit 
edileceği gerçeği. Onlar kendi içlerinde nüfusu çoğaltıcı tedbirler alıyor, bir 
yönden de on milyonlarca insanı bir anda öldürebilecek nükler silâhlar 
geliştiriyorlar, sonra da "biz gelecekte insanları açlıktan öleceğinden 
korkuyoruz" diyerek, bizdeki ağızlarıyla nüfus planlaması edebiyatı 
yaptırıyor ve aç insanımıza prezervatif dağıtıyorlar. Bize de "Islâm şöyle 
demiş, böyle demiş" dedirtilerek buna çanak tutuluyor. Tıpkı, plajların 
haram yönleri söz konusu edilmeden, "denize girmek orucu bozar mı" diye 
sorulduğu gibi. Halbuki, doğum kontrolü câiz olsa dahi, böyle bir durumda: 
"Islâmda, aslında caiz olan bir şeyi Islâm düşmanları istismar etmeye 
kalkarlarsa ne yapmak gerekir?" diye sormalıdır. Şimdi bu noktayı hep göz 
önünde bulundurarak diyebiliriz ki: Islâm fıtrat dinidir. Fıtrat, kadını 
erkeğe, erkeği kadına çeker. Birleşmelerinin zorunlu sonucu ise, neslin 
türemesidir. Dolayısıyla tabii ve fitri bir olguyu genel anlamda engellemek 
(devlet politikası olarak demek istiyorum) insâni ;ve Islâmi değildir. Rızkın 
kısalacağı korkusunun şeytandan kaynaklandığını, Allah'ın her canlının 
rızkını vereceğini Kur'ân-ı Kerim haber verir. Bu konuda çok âyet-i kerime 
ve hadis-i şerifler vardır. Işin fert düzeyinde olması ise ayrı bir konudur. 

2. Doğum kontrol metodlarını ve bunların fıkhi hükümlerini tek tek ele 
almadan, genel olarak "çocuk sahibi olmamaya çalışmanın"hükmünü 
sorabilir miyiz? 


Dediğimiz gibi Islâm fıtrat dinidir. Bu noktayı her halükârda göz önünde 
bulundurmak gerekir. Fıtriliğin tabii sonucu çocukların doğmasıdır ve 
fıtrata (doğal oluşa) müdahale ise hoş karşılanmamış, ancak "kimse çocuk 
yapmâyı engelleyici davranışlarda bulunmayacak" diye de tenbih 
edilmemiş, hatta. "azıl"e, hoş görünmese dahi, müsaade edilmiştir. Azılde 
aslolan korunmadır. Dolayısıyla bunun su ya da bu yöntemle olması, tıbbi 
sakınca ve başka haramlar içermedikçe, birşey değiştirmez. Yani onlar da 
azıl gibidirler. Ancak bu fertler için söylenebilecek bir olaydır. Bir "azimet" 
(yani zor olmakla birlikte işin en iyisi, en uygunu) değil, bir "ruhsat" (yani 
bir tolerans, zayıflara bir izin)tır. Korunmanın hiçbir şekli zararsız değildir. 
Bu bile tek başına onun hoş bir şey olmâdığını gösterir. Hattâ materyalist 
bir tip doktorunun şu ifadeleri ilginçtir. "Çocuk olmaması yolunda alınan 
tedbirlerin hemen hiçbiri tehlikesiz değil gibidir. Herhalde bu, çocuk 
istemeyenlerden tabiatın öç almasıdır." Bu yüzden fıkıhçıların bazıları; 
meşru bir mazeret olmaksızın korunmanın, yani doğum kontrolününün câiz 
görülemeyeceği kanaatindedirler. Mazeretler arasında da "salt aç kalma 
endişesi" bulunmamaktadır. Ancak dediğimiz gibi, mazeret olmaksızın 
korunmanın, hoş olmamakla birlikte, câiz olduğunu söyleyenler de vardır. 

3. Kullanılan metodlardan ikisi de spiral gibi rahim içi âletler ve haplar. 
Bunların zararlı yönlerinin bulunduğunu da düşünürsek, fıkhi hükümleri ne 
olabilir? 

Bunların birer korunma yöntemi olmaları açısından bir önceki soruda 
söylediklerimizi tekrarlamış olalım. Tıbben zararlı oluşları, Islâmi açıdan en 
azından teşvik edilen ve "lekesiz helâl ve hoş" bir şey olmadıklarını 
gösterir. Çünkü hakkında nas olmayan konularda islâm "âdil tıb"bı hakem 
sayar. Ancak hoş olmasalar dahi, açıkça haram ilan kılınmamışlardır. Hatta 
Ibn Âbidin: "Kocanın izni ile kadının, rahminin ağzını kapatma 
hakkıvardır" diye bir ifade nâkleder ki bu, spiralden başka bir şey değildir. 
Ancak bir mazeret olmadan spiral taktırmak için kadın, avretini bir başka 
kadına dahi gösteremez. 

4. Azlin hükmü nedir? 

Genellikle câiz görülmüştür: Mazeret olmadan câiz olmaz diyenler de 
vardır. Ancak câiz diyenler de bir ruhsat olduğunu, iyi olanın azıl dahi 
yapmamak olduğunu ve kadının izni olmazsa câiz olmayacağını da kabul 
ederler. 

5. Sözünü ettiğiniz mazeretler, ya da doğum kontrolünü câiz kılan haller 
nelerdir? 


Özet olarak söylersek: Kadın emzikli olup yeniden hamile kalmasıyla 
bebeğine zarar gelecekse, ortam kesinlikle edepli bir çocuğun 
yetiştirilemeyeceği kadar bozuksa, hamile kalması tıbben sakıncalı 
görülürse, hattâ Gazâli'ye göre erkek; eşinin formasyonunun ve güzelliğinin 
bozulmasından endişe ederse, helâl olan korunma yolları uygulayabilir. 
Ama bu sonuncusunu herhalde sadece kadına düşkün ve bu yüzden fitneye 
düsebilecek erkekler için söylemek gerekir. 


DOĞUMUNUN TEHLİKELİ OLMASI GİBİ BİR DURUMDA ANNE 
KÜRTAJ YAPTIRABİLİR Mİ? 


Cenine ruh üflendikten sonra (yüzyirmi gün) kürtaj ya da düşük yapma 
annenin hayat tehlikesi dışında hiçbir sebeple câiz değildir. Hayat 
tehlikesini de ancak âdil (yani Islâmi her şeyiyle düstür seçmis ve farz 
ibadetlerini yapan) bir doktor tesbit edebilir. Ruh üfleninceye kadar ise 
kürtaj ve düşürmenin sebepsiz yere yapılması yine haramdır, ya da 
bazılarına göre mekruhtur. Sebep varken yapılmasm ise bazı âlimler câiz 
görmüşlerdir. . Ortamın bozuk olup çocuğun Islâm terbiyesiyle 
yetiştirilememe ciddi endişesi ve gebeliğin, emzirmekte olan kadının sütüne 
Zarar vermesi bu tür sebeplerden sayılmıştır. Doğumun zor olması, hayati 
tehlikeye dönüşmedikçe, kürtaj ve düşürme için bir sebep sayılamaz. 
Becerikli ebeler doğumu belli ölçüde kolaylaştırabilirler. 


DOLAR FARKI VE FAİZ 


Dört yıl öncesine kadar Libya'da Çalışan kardeşim, çalıştığı firmadan 

alacağı olan 5.500 doları, uzun mahkemeler sonucu, doların o zamanki 
fiyatı üzerinden (600TL.) Türk Lirası olarak, ,şşu anda 9030 faiziyle birlikte 
alıyor. Faiziyle beraber Dolar 900 TL.na gelmiş oluyor. Halbuki şu anda 
Dolar yaklaşık 1.600 TL. Aldığıbu fark faiz olur mu? 
Anlaşılan kardeşiniz Dolar karşılığı çalışmış, firma da kendisine dolar 
borçlamıştır. Öyleyse alacağı da dolardır. Firma eğer mevcut sistemlerin 
açığından yararlanıp bunu borçlandığı zaman itibariyle Türk Lirasi olarak 
ödemeye kalkışıyorsa haksızlık ediyor ve borcunun bir kısmını vermiyor 
demektir. O zamanki hesapla mahkemece terettüp ettirilen faiz aslında 
pozitif (gerçek) bir fazlalık olmadığından faiz sayılmaz, alabilirsiniz. Hatta 
herhangi bir yolla kalan farkı da alabilirsiniz. Böyle konularda Hanefi 
Mezhebindeki fetva Ebu Yusuf'un görüşüne göredir. Ona göre borçlu 
borcunu öderken, borçlandığı (yani borcun zimmetine yüklendiği) gündeki 
değeri öder(Ibn Abidin, Tenbihu'r-Ruküd, N/60, 61). 


DOMUZ TİCARETİNİN, AVLAYIP SATMANIN HÜKMÜ NEDİR? 


Domuz eti ve şarap gibi, bize göre mal olmayan, fakat hiristiyanlara 
göre mal olan şeyleri para karşılığında değil de, mal karşılığında onlara 
satmak, bâtıl değil, fâsittir. Yani haram olan bir davranışta bulunmuş 
olmakla beraber, karşılığında alınan mala sahip olunur. Para karşılığında 
satmakta, değer verilen taraf para değil, eşya olduğundan, halbuki, bu tür 
şeylere Islâm değer vermemizi emrettiğinden, parayla satışları bâtıldır, 
hiçbir sonuç doğurmaz. Yani alınan paraya mâlik olunmaz. ( Merginâni, 
Hidaye NI/42; Dürrü'I-Müntekâ N/54; el-Inâye alelHidâye V1/405-406; 
Zeyla'i, Tebyin ve Hâsiyesi; Selebi IV/44) Fakat fâsiti câizle karıştırmamak 
gerekir. Yani bir müslümânın, eliyle boğazlamış olsa bile domuz etini 
satması câiz değildir. Halbuki" domuz dışındaki vahşi ve eti yenmeyen 
hayvanları inek boğazlar gibi boğazlarsa etlerini satabilir.( Hindiyye N/115) 


DÖRT MEZHEB'DEN BAŞKA BİR MEZHEBİ TAKLİD ETMEK 
CAİZ DEĞİLDİR. 


Aslında Kur'an ve sünnetin terbiyesi altında; bildiğimiz dört 
müctehid'den başka; Sa'id bin al-Muşeyeb, Ata, Sufyanal-Sevri, Sufyan bin 
Uyayne, Evza'i ve Davud gibi birçok müctehid yetişmiştir. Ama bunların 
mezhebleri zamanında tedvin edilmediği için yayılma isti'dadı 
göstermediler. Ancak Zeyd bin Ali ile Ca'fer al-Sadık'ın mezhebleri, 
zamanında tedvin edilmediği halde onların mezhebinde bulunduklarını 
iddi'a eden Zeydiye ve Ca'feriye fırkaları vardır. İbn Salah dört mezheb'den 
Başka mezhepleri taklid etmenin caiz olmadığına dair icma'ı nakletmiştir. 
Bu hakk mezheplerden birisini taklid eden kimse hayatı boyunca o 
mezhebde kalması gerekmez. İstediği zaman tamamen veya kısmen başka 
bir mezhebi taklid edebilir. 

İbn Hacer şöyle diyor: Bir kimse bir mes'elede tabi olduğu mezhebden 
başka bir mezhebi taklid ederse o mes'eleye bağlı olan şeylerde de taklıd 
etmesi gerekir. Mesela namazda Hanefi mezhebini taklıd ederse abdest ve 
gusulde de taklid etmesi lazımdır. 

İbn Ziyad ise diyor ki: Namaz ayrı, abdest ayrıdır. Namazda Hanefi 
mezhebini taklid eden kimse abdestte de onu taklid etmesi gerekmez. Yani 
abdesti Şafii'ye göre alır, namazı Hanefi'ye göre kılarsa beis yoktur. 
Ulema'nın çoğu bu dört mezheb'den birisini taklid etmenin lazım olduğunu 
söylüyor. 

Bazıları da mu'ayyen bir mezhebe bağlı olmak gerekmez diyor. 

Herhangi bir mezhebi nazar-ı i'tibara almadan bilen kimseye, bilinmeyen 
mes'ele sorulabilir. Al-'izz bin 'Abdüsselam ve al-Şeref el-Barizi böyle fetva 
vermişler. Gazali de bu kana'attedir. Binaenaleyh bir kimse bir mezhebe 
bağlı kalmadan Allah'a kulluk ederse dinsiz değildir. Ancak mu'ayyen bir 
mezhebe bağlı kalarak Allah'a te'abbud etmek daha iyidir. Gerektiği zaman 
başka mezhebi taklid etmek de caizdir. 


DÖVİZE ENDEKSLİ TAHVİL 


Örnek: Dövize Endeksli PTT Tahvilleri 
a) 104 milyon DM ve 56 milyon dolar tutarında tahvil ihraç edilmiştir. 
b) Tahvil sahipleri, Batı Alman Markı'na endeksli tahviller için yıllik 905, 
ABD), Doları'na endeksli tahviller için yıllik 90 8 faiz alacaklardır. Ayrıca 
Dolar ve Mark'ın kur değişmeleri de tahvil gelirlerine aynen yansıyacaktır. 
c) Tahvil satışları, satış gününde Dolar ve Mark'ın TC. Merkez Bankası'nca 
uygulanan "Efektif Alış Kuru" üzerinden Türk Lirası olarak yapılacaktır. 
d) Tahviller 6 yıl vadeli olup faiz ödemeleri 6 ayda bir yapılacaktır. 
e) Anapara ödemesi ise, son yıla ait 12 faiz kupon ödemesi ile birlikte ve 6 
yıllık vadenin son gününde TC. Merkez Bankası'nca uygulanan "Efektif 
Alış Kuru" üzerinden "TL"e yapılacaktır. 
Faizli bir muamelenin Islâm'ca onaylanmayacağı açık. Ancak bir 
müessesenin faizle iş yapıyor olması, onunla kurulacak meşru bir şirkete 
ortak olunamaz anlamına da gelmez. Elverir ki, kurulacak şirket faiz 
esasına dayalı olmasın ya da daha başka haram unsurlar ihtiva etmesin. 
Herhangi bir şirkete hisse senediyle ortak olma söz konusu olunca Islâm 
hukuku açısından "Şirket-i Inan" karşımıza çıkar. Ya da mürekkep bir şirket 
çesidiyle karşılaşırız. Bunun gerek kurucularında, gerekse işleyişinde 
aranan Şartlar fıkıh kitaplarında detaylıca anlatılır. Sizin sorunuz açısından 
önemli olabilecek şartını belirtmemiz cevap için yeterli olur sanıyorum. 
Bundan sonraki araştırmamızda da daha geniş cevap arayacağız: 
Ortaklardan birine belirli bir kâr garanti edilmesi caiz değildir. Çünkü 
ticarette kazanmama, hatta kaybetme ihtimalı de vardır. Böyle bir şartın 
bulunması, şirketi batıl ve hükümsüz kılar. Kaybetme, kârdan olabileceği 
gibi sermayeden de olabilir. Öyleyse sermayenin garanti edilmesi de akdin 
batıl olması için yeterlidir. Binanaleyh asgari bu şartlara riayet etmeyen bir 
müessesenin ihraç ettiği tahviller Islâm hukuku açısından su götürür. 
Sözü edilen PTT tahvillerindeki muamelenin gayr-i Islâmiligi oldukça 
açıktır sanıyorum. Öncelikle ortada ortak olunan hiçbir şey yoktur. Bize 
gösterilen tahvil örneğine göre konuşacak olursak: PTT herhangi bir 
isletmesini tahvil sahiplerine satıyor değildir. Yapılan şey; su anda kâr 
getiren bir KIT olarak PTT'nin sözü edilmek suretiyle istikraza teşvik ve 
garanti sağlamadan ibarettir. Ayrıca bir taraftan 905 ya da 908 faizden açıkça 
söz edilmekte, diğer taraftan da tahviller dövize endekslenerek bu faizin 


pozitif ya da reel bir faiz olduğu vurgulanmakta, zimnen de ana para garanti 
edilmektedir. Eğer dövize ya da bir başka şeye endeksleme söz konusu 
olmasaydı enflasyon yüzdesi gözönünde bulundurularak bir "negatif faiz" 
den söz edilir ve hiç olmazsa Ebu Yusuf'un görüşüne istinaden bunun 
Islâm'a göre faiz olmayacağı söylenebilirdi. O takdirde böyle bir ortaklığın 
anlamsızlığı da ayrı bir konudur. Bana öyle geliyor ki, köprü ya da baraj 
satışlarındaki durumun PTT tahvillerindekinden farkı, sadece onlardaki 
faizin sabit oranlı olmaması ve köprü ya da barajın kârına endeksli 
olmasından ibarettir. Yine ortada satılan ya da gerçek anlamda ortak olunan 
bir şey yoktur. Bilebildiğim kadarıyla yine ana para -ma belki 
endekslemeden- garanti edilmektedir. Yani olay, orada da burada da bir iç 
istikrar olayıdır, faiz olayıdır. 

Ne var ki, kanaatime göre bu tahviller ya da hisse senetlerinin cevazı söz 
konusu olduğunda bazı alimlerimizi müsbet doğrultuda düşünmeye götüren 
şey, alternatif teklif bulma zorluğudur. Öyle ya, müslüman bu ortamda 
parasını oraya vermesin, buraya vermesin hatta son zamanlarda bazı ciddi 
itirazların doğurduğu şüphelerden ötürü faizsiz finans kurumlarına 
yatırmasın, peki ne yapsın? Enflasyon canavarına mı kaptırsın ve böylece 
ekonomik hayattan mı silinsin. Işte -eğer varsa- cevaza götüren saik bu 
olmaktadır. Öyleyse bu probleme başka çözüm yolları aranmalı ve 
müslümanlar, en azından şüpheli bir muameleye bulaşmaktan kurtarılmalı 
deriz. Çünkü caizdir, deyivermek bu arayışın da kapısını kapamak anlama 
gelebilir. Yine de biz meselenin hisse senedi yönünü bir sonraki soruya 
vereceğimiz cevapta biraz daha kurcalayacağız. Çünkü tahvil meselesi 
açıktır ve bir faiz muamelesidir. 


DÖVME 


İnsan vücudunun muhtelif yerlerine yüze, kola, ele, göğse, derinin iğne 
vb. sivri âletlerle şekle uygun olarak delinip, üzerine mürekkep, çivit vs. 
dökülmek süretiyle yapılan nişan ve resim hakkında kullanılan bir tabir. 
Dövme süs olarak yapılırdı. Câhiliye Arapları arasında yaygın bir âdetti. 
Bilhassa Arap kadınları dövme hususunda çok ileri gitmişler, vücutlarının 
birçok kısımlarını nakışlarla doldurmuşlardı. Hattâ bazıları vücutlarına, 
tapındıkları put şekillerini kazımışlardı. 

Eski Trakyalılarda dövme asalet nişanesi, eski Yunanlılarda da ahlâksızlık 
damgası sayılırdı. Hristiyanlar'da da vücutlarına dövme usulüyle haç resmi 
kazıtanlar vardı. Kudüs'e hacca giden hristiyanlar, kol ve ellerine dövme 
yaptırırlardı. Osmanlılar'da yeniçeriler arasında dövme çok yaygındı. 
(Tecrid-i Sarih Terr., 351, 381). 

Eski çağlardan türlü şekillere bürünerek zamanımıza kadar gelen dövme 
geleneği bugün bile garip şekillerde sürmektedir. Cahiliye devirlerine ait 
ilkel bir süs halinde kalması yirminci yüzyıl mantığına daha çok yakışacak 
dövme; Mısırlıların mumyası, Asurlular'ın örgü sakalı gibi, tarih 
yapraklarında birer hatıra gibi kalmamış, garip bir ilgi ile günümüze kadar 
gelmiştir. Dövmecilikte Japonlar oldukça ileridirler. Onlar bu işi güzel 
sanatların bir dalı olarak kabul etmişlerdir. 

Dövme, domuz yahut balık ödü, is karası, susam yağı gibi ilaçlarla yapılır. 
İşlem sırasında kişi büyük bir ızdırap duyar. Büyük boyda dikiş iğneleri 
yanyana dizilerek bir deste halinde bağlanır. Beğenilen resim ve şekil 
çizilir, sonra bu iğne destesi o şekil üzerine bastırılarak zımbalanır. Bu cılk 
yaranın üstüne renk verici madde sürülüp bezle sarılır. Renk maddesi 
yukarıda saydıklarımızın dışında normal boya veya kara barut olabilir. 
Genellikle barut ve çin mürekkebi kullanılır. Dövme iğnelerinin acısı 
bittikten sonra yaranın acısı başlar. İğnelenen yer şişer, iltihap yapar, tıpkı 
normal bir yara gibi işler ve kabuklanır. Bir de cilt altına yabancı bir cisim 
gömerek yapılan dövme vardır ki, buna en fazla Eskimolar'da, Çukçiler'de 
Gurdenlandlılar'da ve İtalya'nın bazı bölgelerinde rastlanır. 

Veşm; hem eziyet, hem de Allah'ın yarattığı güzel süreti değiştirip bozmak 
olduğu için çirkin bir harekettir. İnsanları bu kötü işe teşvik eden şeytandır. 
Cenâb-ı Hak bu durumu şöyle özetliyor: "Şeytan dedi ki: Elbette senin 
kullarından belli birtakımı alıp onları saptıracağım. Onlara kuruntu 


kurduracağım, develerin kulaklarını yarmalarını emredeceğim, Allah'ın 
yarattığını değiştirmelerini emredeceğim. " (en-Nisâ, 4/119) Hz. 
Muhammed (s.a.s.) "Allah'u Teâlâ dövme yapan ve yaptırana kaşlarını 
incelten ve güzellik için dişlerini törpüleyip Allah'ın yarattığı şekli 
değiştiren kadınlara lânet etmiştir. " (İbn Hacer el-Heytemi, ez-Zevacir, 
Mısır 1970, 1, 141) demiştir. 

Bazı âlimler dövme yaptırmayı büyük günahlardan saymışlardır. Lânet 
edilen bir hareketin ne derece kötü olduğu ortadadır. Hadis-i şerifte sadece 
kadınların zikredilmesi, bu hareketin bilhassa kadınlar arasında yaygın 
olmasından dolayıdır. Kadınlar için yasak olunca erkekler için de yasak 
olacağı tabiidir. Yasağın bu derece şiddetli olması özellikle Allah'ın 
yarattığı tabii güzelliği beğenmeyip bozmaya kalkışmaktan dolayıdır. 
İslâmiyet insan tabiatına en uygun din olduğu için insanların her hal ve 
hareketlerinden daima tabii olmalarını, sun'i ve sahte hareket ve fiillerden 
sakınmalarını istemektedir. İnsanın şekli fıtridir. Allah'ın bahşettiği bu tabii 
şekil ve güzelliğin üstünde bir güzellik var mıdır? Şayet daha güzel bir şekil 
olsaydı meselâ Allah dudaklarımızı, kırmızı yaratırdı (Tecrid-i Sarih Trc. V, 
351-352). 

Dövme günümüzde birçok ülkelerde bilhassa Afrika'da yaygın haldedir. 
İnsanın tabii halini bozup zaman zaman çok gülünç ve iğrenç hallere 
girmesi günümüzde çokça görülmektedir. Ruh ve ahlâk güzelliğinin 
değerini kavrayamayanlar, kendilerini iman, ilim ve edeple süsleyecekleri 
yerde, çürüyüp toprak olacak fâni vücutlarını süslemekle meşguldürler. 


DUA, ZİKİR,NAFİLE TESBİHİ SESLİ OKUMA 


Bugün camilerimizde "tesbihat" namazdan sonra ve müezzinin 
önderliginde topluca yapılmaktadır. Bu, sünnete uygun mudur? 
Peygamberimiz devrinde nasıl yapılırdı? Yine bugün camilerimizde 
namazdan önce ihlasların okunması sünnete uygun mudur? Bir de 
müezzinin görevleri hakkında bilgi verir misiniz? 

Bütün hadis ve fıkıh kitaplarımızın "Salat" yani namaz bölümlerinde 
"Namazın arkasından Dua" bahsine bakıldığında şu anda yapılmakta olan 
duaların hemen hemen hepsinin aslının bulunduğu görülür. "Istiğfar" (üç 
kere), "Allahümme entesselam...", "Ayetülkürsi", tesbih, tahmid, tekbir, 
tehlil, elleri kaldırmak ve dua bunların en meşhur olanlarıdır. Bizim sözünü 
ettiğimiz kitaplardan gördüğümüz kadarıyla Resülüllah Efendimiz 
namazların arasında cemaate dönmüş ve duada bulunmuşlardır. Ancak 
"tesbihât" müezzin ya da bir başkasının öncülüğünde yapılmamıştır. 
Efendimizin, "Kim namazdan sonra şu kadar tesbih söylerse" şeklindeki 
hadislerinden şu olmalıdır. Bunları herkesin kendi başına, düşünerek ve 
hatta en iyisi gizlice söylemesi istenmiştir. Sonraları Kur'ân diliyle dua vs. 
okumayı beceremeyen yabancıların müslüman olmasıyla alimlerimiz, 
cemaate öğretme gayesiyle imamın bu tesbihati seslice söylemesinde beis 
olmadığını söylemişlerdir. Ancak bu dua ve tesbihatin her birilerini 
herkesin söylemesi müstehap olduğundan, günümüzde uygulanan biçimiyle 
cemaatin sadece tesbihleri okuyup diğerlerini müezzinin söylemesi sünnete 
uygun değildir. Herkes, söyleyebiliyorsa müezzine uymayı gerekli 
görmeden, söyleyemiyorsa müezzinle beraber ve de düşünerek bu duaları 
okumalıdır. Müezzinin yaptığı sırf bir hatırlatmadır ve bunu aslında imamın 
yapması daha uygundur. Müezzinlerin tesbihattan önce ilave ettikleri "bi 
kemâli zâtihi..." vb. sözlerse sünnette aslı olmayan lüzümsuz ve bid'at 
sözlerdir. Özellikle Ramazan'da bazı Istanbul camilerinde yapıldığı gibi 
müezzinlerin bir sürü gazel okuyup "ses şovları" yapmaları ve tesbihati 
koro halinde okumaları, ihlâsı ve duanın ruhunu öldürücü tezahürlerdir. 
Bunda en büyük etken; mevlütçülüge pazar arama sevdası olmalıdır. 
Namazdan önce "ihlas" okumaya gelince: Ihlâs suresi Kur'ân'dan bir parça 
olmakla pis olmayan her yerde okunabilir. Namazdan öncesi de bu 
yerlerdendir. Ancak sanki namazı ikmâl eden ve namazın gereklerinden 
olarak görülüp, kabul edilirse; yani günümüzde olduğu gibi; okunması 


sünnete aykırıdır, bid'attır. Üstelik bunda sünnet kılanları teşvik kerahati de 
vardır. Ancak "'namazın bir parçası gibi görülmesi" meselesine çok dikkat 
etmek gerekir. Yoksa dediğimiz gibi "ihlâs" okumakta haddi zatında bir beis 
yoktur. Ihlas gibi olan şeyleri de buna kıyas etmek gerekir. Bu yüzden Ibn 
Abidin: "Herhangi bir mübahın yapılması, cahil halk tarafından sünnet ya 
da vacipgibi görülecekse onu yapmak mekruh (haram) olur" (Ibn Abidin el- 
Ukudü'd-dürriyye, N/304) demiştir. Bende canlı bir misalini kendi 
hayatımdan vereyim. Erzurum'da ezanların ardından, ezanın bir devamı 
imiş gibi "Salat-ü selâm" okunur. Bendeniz bir defasında muhterem 
hocamın ders okuttugu Gez camiinde ezan okumak zorunda kalmış ve 
beceremeyeceğim için de "salât-ü selâm" ı bırakmıştım. Namazdan sonra 
bir zat beni cemaatin içerisinde "Sen bizim dinimizi yıkamazsın! Salât-ü 
selâmı niçin terk ediyorsun?!" diye azarlamıştı. Bu, bu uygulamanın o 
yörede gerekli görüldüğünün bir delilidir ve Tbn Abidin'e göre terk edilmesi 
gerekmektedir. Müezzinin vazifesine gelince, isminden de anlaşılacağı gibi 
ezan okumaktan ibarettir. Sahih örfün yüklediği görevler de şer'an görev 
sayılır. Mevcut kanunların yüklediği görevleri ise DIB mevzuatindan 
öğrenmek gerekir (Namazlardan sonraki dua adabı konusunda 
söylediklerimiz ve daha başka bilgiler için bk. Nevevi, el-Ezkar, 57 vd.; 
Tahtavi, 252-260; Fetavây-i Bezzazıyye, VI/378; Heysemi, E1-Fetave'1- 
hadisiyye, 53,80,82, 109,115; Fetavây-i Kâdihan, NI/424; En-Namenkâni, 
E1-Fethnr-Rahmani. 1/204 vd.; Halebi Kebir, 340 vd.; Halebisağir, 236 vd.; 
Vehbe ez-Zuhayli, el-Fıkhu'1-Islâmi, 1/800 vd). 


DÜĞÜN ÖNCESİ NİKÂH 


Zaman zaman olacak buluşmalarda haram bir davranışta bulunmuş 
olmamak için nişanla beraber dini nikâh da yaptırmak istiyoruz. Bunun 
hükmü nedir? Ya da tavsiye olunur mu? 

Bilindiği gibi Islâm'da nikâh; "evlendim", "kabul et-, tim", gibi icab ve 
kabul ile kolayca oluşan bir akiddir. Akid oluştuktan sonra da her türlü 
hukuki sonucu sabit olur. Düğün öncesi nikâha bu açıdan baktığımızda 
şunları söyleyebiliriz: Öncelikle bu, İslamın ne tavsiye ettiği ne de saf 
dönemlerinde uyguladığı bir tatbikattır. 

Böyle bir uygulamaya götüren sebeplerin ekonomik, sosyolojik ve 
psikolojik yönleri vardır. Söz ya da nişanın yapıldığında kızın emsali kadar 
çeyiz dizememiş olması ile, bunu tamamlamak için süre kazanmak istemesi 
ekonomik, çeyizi az olanları çevrenin kınamasından çok, çok olanları takdir 
etmesi sosyal, kızın çeyizde huzur arayıp emsalinden az çeyizle evlenmesi 
halide aşağılık duyması da psikolojik etkendir. . 

Bu tür bir uygulamanın peşinden getirecegi sonuçlara gelince: Kadın şer'an 
erkeğin tam anlamıyla karısıdır ve daha önce de söylediğimiz gibi karşılıklı 
olarak, nikâh akdinden doğacak her türlü hakka sahip ve vazife ile 
mükelleftirler. Erkeğin, yatağına davet etmesi halinde kadının bunu, 
ebeveyninin izin vermemesi bahânesiyle terketmesi mümkün değildir. Aksi 
halde kocalık hukukuna saygısızlık (nüsüz) etmiş olacaktır. Çünkü 
ebeveyninin bunu artık reddetme yetkisi yoktur. Bu akitle birlikte kadının 
nafakası (yeme-içme, giyme ve mesken) erkeğin omuzlarındadır ve kadının 
bunu istemek hakkıdır. Vermese erkek, hukuku çiğnemiş, verse bir yarara 
(istimta'a) sahip olmadan vermiş olur. Buluşmaları ve çok uzak olmayan 
ihtimalle zevciyyet ilişkisinde bulunmaları halinde sonuç, çok daha kötü 
olabilir. Kadın şer'an erkeğin nikâhlısıdır. Bu durumda azımsanmayacak 
oranlarda vuku bulan ayrılma ihtimalinde, ayrılma isteği ya da sebebi 
erkekten ise, bugünkü kanunlara göre kadın hiçbir hak iddia edemeyecek ve 
bu durum onun, hayatı boyunca sürecek bir maduriyetine sebep olacaktır. 
Islâmi müeyyidelerin bulunmamasından yararlanan (!) erkek ise, bir yönden 
hukuku çiğnemiş ve büyük bir günah işlemiş olacak, diğer yönden, yaptığı 
yanına kâr kalacaktır. Ayrıca "duhulle" kanuni bir hak halini alan mihrini 
de, zorlayıcı bir kanun bulunmadığından, kadına vermemekle, onu ikinci bir 
maduriyete uğratacaktır. Aslında imanı tam bir erkek, bu şartlar altında da 


bunları yapamaz, ancak dini gayreti bu konulardâ kendisine engel 
olabilecek erkek henüz çok azdır. Ayrılma isteği ya da sebebi kadından 
gelmişse ve erkek de bunu istemiyorsa, bu defa da yürürlükteki kanunlardan 
yararlanma yoluna kadın gidecek ve henüz resmen nikâhsız olduklarından, 
erkekle hayatlarını birleştirmeyi kabul etmeyebilecek ve bir yönüyle bu 
defa da erkek gadre ugrayacak; diğer yönüyle de kadın cezalandırma yoluna 
gidecek, onu boşamayacak ve kadın buna rağmen başkası ile evlenmesi 
halinde, şer'an ömür boyu zina hayatı yaşamış olacaktır. Konunun bir başka 
yönü: Bu uygulama ile; belirli gayelere hizmet eden yayın organları ve 
çevreler tarafından ısrarla propagandası yapılıp teşvik edilen, evlilik öncesi 
flörte, şer'i bir kılıf uydurulmuş olacaktır. 

Peki ne yapmak gerekir? Önce bu uygulamanın sebeplerine inilmeli ve 
bunların Islâmi olmadığı görülmelidir. Rasülullah Efendimiz tarafından "En 
hayırlı evlilik" diye nitelendirilen, külfeti en az evlilik gündeme getirilmeli 
ve özellikle doğuda ve hasseten de Erzurum ve çevresinde uygulanan ve 
damadın artık ömür boyu belini doğrultamamasına sebep olan ağırlıklı 
düğünlerin gayr-i Islâmi ve ilkel olduğu vurgulanarak anlatılmalıdır. Bu, 
meselenin ekonomik sebebinin çaresidir. Bu şekilde, külfetli düğün yapan 
aileler kınanmak ve kızları için de, damatları için de, veliler için de hayırlı 
bir iş yapmadıkları takbih ile kendilerine duyurulmalıdır. Bu da sosyolojik 
sebebin çarelerindendir. Müslümanca yaşamak isteyen aileler kızlarını 
Islâmi kültürle yetiştirmeli ve tam bir şahsiyet kazandırarak onları çeyizi ve 
mobilyası çok olan hemcinslerine karşı aşağılık duyacak seviyeden 
kurtarmalı, tığla atılan milyonlarca ilmek ve buna dökülen göz nuru yerine, 
bu yolda harcanan yüzbinlerce parayla yapabilecekleri ve bu ilmeklere 
verilen zamanın onda biri ile iki dünyalarına yetecek kadar kültür elde 
edebilecekleri, yani kitap okuyabilecekleri, kalan zamanlarını da daha 
hayırlı işlerde kullanabilecekleri kendilerine anlatılmalıdır. Oğlan velileri 
böyle kızlâr aramalı, kız velileri de bu şuur düzeyinde oğlanlar 
bulmalıdırlar. Bu ise, meselenin psikolojik sebebinin çaresidir. Ancak çevre 
faktörünün bunda tesirli olduğu ve köylerde ya da muhafazakâr çevrelerde 
bu uygulamanın sonuçlarının, böyle olmayan yerlerde ve şehirlerdeki kadar 
menfi olmayacağı da kabul edilmelidir. Her şeye rağmen böyle bir 
uygulamaya gidiliyorsa, şer'i nikahla beraber resmi nikâhın yaptırılması da 
tavsiye edilebilir. Böylece şer'i müeyyidelerin bulunmadığı bir ortamda, 
şer'i olmayan yollarla da olsa kuvvet dengesi sağlanmış olacaktır. Bu marazı 
belirti için kısmı tesir gösterecek bir çareden daha söz edilebilir. Eskiden 


olduğu gibi evlenemeyecek çiftlere maddi yardım sağlayan vakıflar kurmalı 
ve evlilik için çeyiz gibi bir problemin kafalarda artık problem olmaktan 
çıkmasını sağlamâ yoluna gidilmelidir, gidilebilir. 


DÜĞÜNDE AŞIRIYA KAÇMADAN OYUN OYNAMAK CÂİZ 
MİDİR? 


Rasülullah Efendimiz, nikâhın duyurulması için def çalınmasını 

öğütlemiştir.(Tirmzi, nikâh 6) Sahabeden: "Allah Rasülü bize düğünde 
oyuna izin verdi" dedikleri nakledilmiştir.(Nasâi, nikâh 80) Muhammed b. 
Hâtip el-Cumahi : Allah Rasülü (Dügünde) helâlla haramın arasm ayıran 
şey, def çalmak ve ses çıkarmak (agit dökmek)tir" buyurdu. (Tirmizi, nikâh 
6; Nesai, nikâh 72; Ibn Mâdce, nikâh 20; Müsned NI/418) diye rivayet 
etmiştir. Allah Rasülü düğününde Rubayyi'nin evine gitmiş ve def çalıp 
türkü söyleyen câriyelere, buna devam etmelerini söylemiştir. (Buhâri, 
nikâh 48) Bir bayram günü Hz. Aişe'nin yanında def çalıp türkü söyleyen 
iki cariyeye"Bırakın, bugün bayramdır" diye müsaade etmiştir. 
(Müslim, ideyn 16; Müsned VI/33, 84, 99, 359, 360) Bütün bunları göz 
önünde bulunduran fıkıhcılar düğünlerde ve bayramlarda, kadınların kendi 
aralarında, erkeklerin de kendi aralarında, haram sözler söylemeden ve 
haram şeyler yapmadan def çalıp, türkü söyleyip; oynaya bileceklerini ve 
eglenebileceklerini söylemişlerdir.(195 Bk. Ayni XX/135-136; Ibn Âbidin, 
Fetâvâ N/298-99; Sevkâni, Neyl V1/210-213 Dihlevi, Huccetullah N/192) 
Ancak; sağ olan bir kadın tasvir, içki ve meyhaneleri övme, müslümanı 
yerme anlamını taşıyan türküler, yanık nazımlar, (Davudoğlu V/26-36) 
kadınların da erkekleri tasvir etmesi, kadın kadına, erkek erkeğe de olsa, 
cinsel duyguları tahrik eden, haramları güzel gösteren sözler ve hareketler, 
hemcinsine karşı da olsa mahremlik kurallarına riayetsizlik, dans ve 
oryantal gibi hemcinsine karşı ilgi uyandıran davranışlar haramdır. Fakat 
Rasülüllah Efendimiz'in şu sözlerini de bu bağlamda göz önünde 
bulundurmak gerekir: "Üçü hariç, müslümanın her türlü eglencesi haramdır: 
Hanımıyla oynaşması, atnı eğitmesi ve atış yapması" (197 ibn Âbidin 
VW395; krs. Tirmizi, fedailü'I-cihad 11; ibn Mace, cihad 19; Dârimi cihad 
14; Müsned IV/144,148.) "Melekler atıcılıktan başka hiçbir eğlencede hazır 
bulunmazlar" (198 ibn Âbidin, VW404.) "Allah'a tâattan alıkoyan her 
eğlence batıldır" (199 Buhâri, Isti'zân 52) Bunlar elbette daha önce 
verdiğimiz hadislerin geçersiz olduğunu anlatmaz. Bunlar genel durumu, 
diğerleri ise düğün ve bayramlara ait özel durumu anlatırlar. 


DÜĞÜNLERDE ERKEKLERİN VE KADINLARIN AYRI AYRI 
KENDİ ARALARINDA ŞARKILI VE TÜRKÜLÜ OLARAK 
OYNAMALARI CAİZ MİDİR? 


İslam dininde düğün gibi şenlikler için erkeklerin ve kadınların ayrı ayrı 
olmak şartıyla kendi aralarında İslam'ın yasaklamadığı şarkı, türkü ve şiir 
söyleyip oynamalarında bir sakınca yoktur. Hazreti Aişe (ra) şöyle 
anlatıyor: 

"Benim yanımda iki cariye şarkı söylerken Ebu Bekir (ra) eve girdi. 
"Resulüllah'ın evinde şeytan çalgısı olur mu?" diyerek kızdı. Bunun üzerine 
Allah'ın Resulü buyurdu ki: "Onları bırak, bu günler bayramdır." 
Peygamber (sav) bir hadiste de şöyle buyurur: 

"Nikahı ilan edip onun için def çalınız." 

Başka bir hadiste şöyle buyuruyor: 

"Şiir normal söz gibidir. İyisi iyi, çirkini çirkindir" (el-Mühezzeb). 

Şarkı tanbur ve du gibi çalgılarla beraber veya fahiş ve gayr-i ahlaki olursa 
haramdır. 


DÜGÜNÜN YAPILMASI İÇİN DİNİMİZCE TEŞVİK EDİLEN 
BELİRLİ BİR AY YA DA GÜN VAR MIDIR, YOKSA BÜTÜN 
GÜNLER DÜGÜN İÇİN EŞİT MİDİR? 


Her konuda olduğu gibi bu konuda da müslümanların "en güzel örneği" 
(üs ve hasene) olan Rasülüllah'ın (s.a.s.) evliliklerine baktığımız zaman, 
evlenme, ya da düğün veya zifâf(binâ) için bir gün ya da ay 
gözetilmediğini, işin son derece tabii seyrine ve şartların elvermesine 
bırakıldığını, şu gün ya da filân ay yapın, diye bir tavsiyenin bulunmadığını 
görürüz. Meselâ Rasülüllah Efendimiz (s.a.s.);  Ümmü'I-Mü'minin 
Meymüne vâlidemizle Hicretin yedinci yılında kazâ umresini bitirdiği 
Zilkâde ayında(Zehebi, siyer N/239) evlendiler. Ümmü Seleme vâlidemizle 
Şevval ayında nikâhlandı ve Şevval ayında zifâfa girdiler.(Ibn Mâce, nikâh 
53; Ibn Sâd VNI/86-87) Zeyneb bt. Huzeyme ile Hicretten otuzbir ay sonra 
evlendiği, onunla sekizay kadar beraber yaşayıp, evlendikten sekizay sonra 
ve Rabiul-âhir'in sonunda vefat ettiği rivâyetine(Kaynaklar için bk. 
Ebu'nnur, Menhec 253) bakılırsa" Ramazan'ın başları, ya da daha büyük bir 
ihtimalle Şaban'ın sonlarında evlenmiş olmaları gerekir. Sevde bt. Zem'a ile 
Sevvâl'de evlendikleri rivâyeti vardır.(Ebunnür, age 102) Âise validemizle 
evliliklerini ondan gelen sahih rivâyetle bilmekteyiz. O diyor ki: 
"Rasulüllah (s.a.s.) benimle Sevval'de nikâhlandı ve yine Sevvâl'de zifafa 
girdi. Artık Rasülüllah'ın hanımlarından hangisi onun katında benden daha 
bahtlı olabilir?"(Müslim, nikâh 73; Tirmizi, nikâh 10; Nesâi, nikâh 18, 77; 
Ibn Mâce, Nikâh 53; Dârimi, nikâh 28; Müsned VW/ 54, 206) Bu ifâdede 
nikâhın Şevvâl ayında olması faziletli gösteriliyor gibidir. Hattâ Urve der ki: 
Âişe, akrabası olan kadınları Şevvâl'de zifâfa girdirmeyi severdi.( agy.) 
Ama bu, bunun vâcip, hattâ sünnet olduğunu göstermez. Çünkü, görüldüğü 
üzere, Rasulüllah'ın (s.a.s.) başka uygulamaları da vardır. O da bunu sırf 
Rasülüllah'ın (s.a.s.) kendisiyle olan evliliğine uyulmuş olacağı için hoş 
görüyordu. Yoksa -Allahu a'lem- Şevvâlde evlenmek eşler arasında sevgi ve 
muhabbet doğurur gibi bir inanca sahip olduğundan ötürü değil. (Ahmet el- 
Bennâ, el-Fethurrabbâni XVI1/214 ) Bunun bir sebebi de câhiliyyet 
âdetlerini yıkmış olmak olabilir. "Fil-vâki câhiliyet devrinde Araplar Şevval 
ayında evlenmeyi kerih görürlerdi. Bu gün dahi bazı câhiller, iki bayram 
arasında nikâh olmaz, diyerek bu âdeti yaşatmak isterler. Aksine bu hadis-i 
şerif, Şevval'de evlenmenin ve Şevvâl'de zifâfa girmenin müstehâp 


olduğuna delildir."(Davudoğlu, VN/269) Düğün günü ve ziyafet süresi 
konusu da aynen böyledir. Yani Rasulüllah'tan (s.a.s.) filân gün, ya da şu 
kadar süre düğün yapın, ziyâfet (velime) verin diye bir şey bilmemekteyiz. 
Kendi evliliklerine baktığımızda da, bu gün münasip değil, filân günü 
bekleyelim, dediği, ya da evliliği söz konusu olduğunda, bu gün günlerden 
nedir, diye sorduğu bilinmemektedir. Aksine bu bir ihtiyaçsa, ihtiyaçların 
günlerle ya da aylarla ilgisi yoktur. Varolmaları ve varoldukları an 
önemlidir: Efendimiz'in, Zeynep bt. Cahş'la evlendiklerinde bir gün ve bir 
defa(bk. Müslim, nikâh 15. bab) Safiyye bt. Huyey ile evlendiklerinde ise 
üç gün "velime" verdiği(Buhâri VN/388) rivâyetleri sahihtir. Buhâri 
Rasülüllah'ın "velime" için bir, ya da iki gün diye bir şey belirtmediğini 
söyler.( BuhârilX/198; Ancak zayıf bir hadiste: "Velime birinci gün bir hak 
ikinci gün bir marüf (iyi bir davranış), üçüncü gün ise gösteriş ve riyâdır' 
buyurulmuştnr. (Ahmed, Ebü Dâvud ve Nesât'den, Suyüti el-Câmius-sağir, 
Feyz ile, VI1/378)) Buna göre dügün süresi de şartlara ve örfe göre 
değişebilecek bir durumdur. 


DUHA NAMAZI 


Duha, Arapça bir kelime olarak lüğatte, "güneş isabet etmek, terletmek, 
kuşluk yemeği yemek" manalarına gelir. "Dahvetün" kelimesi günün 
ilerlemesi, güneşin biraz yükselmesi manasına; duhâ kelimesi ise kuşluk 
vakti, gün aydınlığı manalarına gelir. Bu anlamıyla duhâ, aşağıda 
sıralayacağımız Kur'ân âyetlerinde de geçmektedir. 

1- "Yahut kasabaların halkı duha (kuşluk) vakti eğlenirken azabımızın 
kendilerine gelmesinden güvende miydiler?" (el-Â'râf, 7/98) 

2- Hz. Musa: "Buluşma zamanınız sizin bayram gününüzde insanların 
toplandığı duha (kuşluk) vaktidir" dedi. (Tâhâ, 20/59) 

3- "Kuşluk vaktine andolsun " (ed-Duha, 93/1) 

4- "Kıyameti gördükleri gün dünyada ancak bir akşam yahut bir duhâ 
(kuşluk) vakti kalmış olduklarını sanırlar. " (en-Naziat, 79/46) 

Fıkhi ıstılahta duhâ vakti güneşin doğuşundan takriben iki saat sonra giren 
zamana denir. Bu zaman güneşin batıya meyletmesinden az öncesine kadar 
devam eder. Bu zamana Türkçe'de kuşluk vakti denir. İslâm'da işte bu 
zaman dilimine mahsus mendup olan duhâ (kuşluk) namazı vardır. Kur'ân-ı 
Kerim'de duhâ namazı diye bir namazdan bahsedilmemektedir. Bu namaz 
bazı Hadislerde konu edilmektedir. Taberâni Mu'cemü'l-Kebir adlı eserinde 
Ebu'd-Derdâ yoluyla Peygamber Efendimizin (s.a.s.) şöyle dediğini 
naklediyor: "Kim iki rekât duhâ namazı kılarsa o kimse gafil kimselerden 
olmaz. Kim duhâ namazını dört rekât kılarsa Allah'a ibadet eden 
kimselerden olur. Kim bu namazı altı rekât kılarsa o gün ona duhâ namazı 
olarak kâfi gelir. Kim yine bu namazı sekiz rekât kılarsa, Allah o kimseyi 
kendisine itaat eden kimselerden kabul eder. Ve kim ki bu duhâ namazını 
oniki rekât kılarsa Allah ona Cennet'te bir köşk yapar. " (et-Tahtavi, 321) 
Ayrıca yine duhâ namazı konusunda Ummu Hâni'den; "Rasülullah (s.a.s.) 
Mekke'nin fethi gününde sekiz rekât namaz kıldı. Bu namaz duha 
namazıydı" hadisiyle yine Ebu Hüreyre'den; "Dostum Rasülullah (s.a.s.) 
bana üç şeyi tavsiye etti; onları ölünceye kadar bırakmam: Her aydan üç 
gün oruç tutmak, duhâ (kuşluk) namazı kılmak, vitir namazı kılıp da 
uyumak" (Tecrid-i Sarih Tercümesi, IV, 151). Ve Hz. Âişe'den "Rasülullah 
(s.a.s.) duhâ namazını dört rekât kılar ve dilediği kadar da artırırdı" şeklinde 
hadisler de varid olmuştur. 

Duhâ (kuşluk) namazının fıkhi hükümlerine gelince: Bu namazı dört rekât 


ve daha fazla kılmak menduptur. Bu namaz oniki rekâta kadar kılınabilir. 
Ayrıca en azı iki rekat, en fazlası on iki rekât, ortası ve en faziletli olanı 
sekiz rekâttır, diyen âlimler de vardır. Büyük muhaddis Hâkim bu konuda 
şöyle demiştir. "Ben hadis hafızı olan, kuvvetli ilim sahibi hadis 
imamlarıyla arkadaşlık ettim. Onların, bu konudaki haberlerinin sıhhatli 
olması sebebiyle duhâ namazını dört rekât kıldıklarını gördüm. Ben de aynı 
görüşteyim." (Tahtavi, 321) Öte yandan âlimler duhâ namazını devamlı 
kılmanın mı, yoksa zaman zaman kılmanın mı faziletli olduğu konusunda 
değişik görüşler beyan etmişlerse de, tercih edilen görüş, devamlı kılmanın 
faziletli olduğudur. 

Duhâ (kuşluk) namazının vaktine gelince; bu vakit güneşin doğuşundan, 
yaklaşık iki saat sonra başlar ve güneşin semanın ortasından batıya hafif 
yönelmesinden az önceki zamana kadar devam eder. 


BİR KİMSE BİR DÜKKAN KİRALAR, SONRA KİRALADIĞI 
DÜKKANI BAŞKASINA DEVRETMEK İSTER. BÖYLE BİR 
MU'AMELE CAİZ MİDİR? 


Belli bir süre için bir dükkanın kiralanıp, sonra da başkasına 
devredilmesi iki şart ile caizdir. 
Birinci şart: Yeni kiracı ilk kiraya veren adam olmayacak. Mesela Hasan 
Efendi dükkanını Ali Efendiye kiraya verdi. Ali Efendi kiraladığı dükkanı 
kiraya vermek isterse Hasan Efendiden başka bir adama vermesi gerekir. 
İkinci şart: Kiraladığı dükkan için verdiği ücretten fazla bir ücretle kiraya 
vermeyecek. Yalnız altın ile kiraladığı dükkanı başkasına gümüş ile 
devreder, gümüşün değeri daha fazla tutarsa da caizdir. Ev, tarla ve bahçe de 
dükkan gibidir (El fıkhu alel mezahibil-Erbaa). Yalnız elbise, hayvan ve 
çadır gibi kullanışı şahıslara göre değişen eşya kiraya verilirse kiracı onu 
başkasına kiraya veremez. Mesela Hasan Efendi atını Ali Efendiye kiraya 
verirse Ali Efendi onu başkasına kiraya veremez. Çünkü ikinci kiracı daha 
ağır olabilir (ELİ fıkhu ale'l mezahibil-Erbaa). 
Şafii mezhebine göre kiracı, kiraladığı şeyi sahibine kiraya verebildiği gibi 
başkasına da kiraya verebilir. Fakat kiralanan şey at ve benzeri bir şey 
olursa yeni kiracı daha ağır olmayacak, dükkan olursa, onun düzenini 
bozmayacak, tahrip etmeyecek bir şey için kiralanacaktır (El Mühezzeb). 


DÜKKANIMI BANKAYA YA DA İÇKİ SATACAK OLAN 
MARKETÇİYE KİRAYA VEREBİLİR MİYİM? 


Mes'elenin maslah'at-i âmme ve insan iradesine ve hürriyetine saygı 
gibi iki önemli yönü vardır. Ebu Hanife tek başına kaldığı bu konuda daha 
çok hür iradeye, ama bir yönüyle de maslahata ağırlık veriyor gibidir. Ona 
göre:Bir müslüman arabasını ve hayvanını kilise tamiri için zimmiye 
(hiristiyan ve yahudi azınlığa) kiraya verebilir, kendisi ücretle çalışabilir, 
bunu ona içki taşımak için de yapabilir. Çünkü bu durumda yapacağı işin 
bizzat kendisi ma'siyet değildir. Meselâ taşımaya ücret ma'siyet değildir. 
Bu, ma'siyete sebep de değildir. Ma'siyet, içenin ihtiyarı ile oluşur. Zira 
taşımak bazan dökmek ya da sirke yapmak için de olabilir. Ama şarap için 
üzümü sıkmanın bizzat kendisi haramdır. Yine Imam Azam'a göre halkının 
çoğu zimmi olan bölgelerde müslümanın binasını kilise olarak ya da içki 
satılmak üzere kiraya vermesi de caizdir. Çünkü icare (kiralama akdi) evin 
menfaati üzerine yapılmıştır: Böyle olduğundandır ki, sırf teslimle ücret 
gerekli olur. Bunda bir masiyet yoktur. Ma'siyet kiralayanın fiilindedir ve o 
da kendi fiilinde ihtiyar sahibidir. Ama halkının çoğu müslüman olan 
bölgede bunlar caiz değildir. Çünkü böyle olan yerlerde zimmilerin kilise 
bina etmelerine, açıktan içki satmalarına imkân verilmez: Binasını bankaya 
kiraya vermek de içki satışına kiraya vermek gibidir.( Vehbe, N1/581-82) Ibn 
Kudâme, Imam Azam'ın bu görüşünü naklederken, halkının çoğu zimmi 
olan bölge yerine, kırsal kesimi zikreder ve kırsal kesimde caiz olupta diğer 
yerlerde olmayacağının izahında Ebu Hanife'nin arkadaşları da 
anlaşamamıştır der ve bu meyanda havra ve kumarhaneyi de zikreder.(Ibn 
Kudâme, E1-Mugrii, V/552) 

Imam-ı Azam'ın bu görüşünün Hanefi usülüne yansımasına bakılırsa bu 
konuda kırsal kesim, ya da halkının çoğu zimmi olan bölge diye bir ayırım 
yapmak bile zordur. Çünkü bunun usüldeki dayanağı şu esastır: Sebeple 
hüküm arasındaki illet, ihtiyarı bir fiil olursa bu sebep hakiki sebeptir ve 
hüküm, yani fiilin sonucu ona nisbet edilmez, hükümle sebep arasındaki 
illete nisbet edilir. Bu yüzden meselâ, hırsıza çalacağı malın yerini 
gösterenden o mal tazmin edilmez.(bk. Menâfiu'd-Dekâik, 270; Mir'ât 
(Izmiri kenarında), N/406-407) Burada "tazmin" bir hükümdür. llleti 
hırsızlık, sebebi ise malın yerinin gösterilmesidir. Hükme, yani tazmine 
gerekçe olan hırsızlık tamamen en muhtar birisinin fiili olduğundan hüküm 


sebebe, yani malın yerini göstermeye nisbet edilemez. 

Diğer iki imamımıza ve üç büyük imama göre binasını kilise, havra, içki 
dükkanı, kumarhane (banka) vb. işler yapmak isteyene kiraya vermesi caiz 
değildir.(Ibn Kudâme, El-Mugni, V/552) Çünkü bu,ma'siyete yardımdır. 
Allah Rasülü'de içki konusunda on kişiye lânet etmiştir, biri de taşıyıcısıdır. 
(bk. Ebu Davüd, Esribe 2; Müsned, 1/316, N/97) Ebu Hanife'nin bu 
konudaki görüşü kıyasa, Imameynin ki istihsana dayanır. Bu türden çoğu 
yerde itimad istihsanadır. 

Görüldüğü gibi dükkânını içki satıcıya ya da bankaya kiraya vermek Imam 
Azam'ın dışındaki cumhüra (fıkıhçı çoğunluğuna) göre mutlak anlamda caiz 
değildir. Imamı Azam'da bunun için bir takım şartlar ileri sürmüştür ki, 
onun nokta-i nazarına göre de bu gün için buna fetva verilemeyeceği 
kanaatindeyiz. Ihtiyata, cumhurun görüşüne, maslahat-i âmmeye uygun 
olan ve seddü'z-zerâyi'in gereğide caiz olmamasıdır (Allah'u a'lem). 


DÜRZİ, DÜRZİLİK 


Fatımi halifelerinden el-Hâkim biemrillah el-Mansur b. el-Aziz billah 
(385-411/996-1021)'ın veziri Hamza b. Ali'nin kurduğu İslâm dışı bâtıl bir 
mezhep. Dürzi, bu mezhebin görüşlerini benimseyen kişi. Propagandacı 
(dân)* lerinden birisi olan Nuştekin ed-Dürzi (6. 410/1019)'nin ismine 
izafetle anılan Dürzilik, siyasi-itikadi bir mezheptir. Şiiliğin İsmailiye* 
kolundan doğmuştur. 

Altıncı Fâtımi halifesi el-Hâkim, ulühiyet (tanrılık) dâvâsında bulunarak 
mektuplara "bismil-Hâkim er-Rahmanir-Rahim" yazdırıyor, hutbede kendi 
ismi okunduğunda halkı ayağa kaldırıyordu. (Mahmud Es'ad, Tarih-i İslâm, 
158) Hâkim, etrafa dâiler göndererek kendi sapık görüşlerinin 
propagandasını yaptırır ve: "hiç kimsenin kendilerine zarar veremeyeceğini, 
mezhebe bağlı olanların artık dalâlete düşürülmeyeceklerini" söyler. Veziri 
Hamza b. Ali de bu mezhebin imamı olur. Bu arada el-Hâkim'in daha 
önceki dâilerinden Nuştekin ed-Dürzi (Ânuştekin ed-Derezi) kendisinin 
imam tayin edilmesi için faaliyet gösterir. Fakat aşırı fikirleri halkı isyana 
sevkeder ve 410 yılında öldürülür. Halkın reaksiyonu üzerine bir süre ara 
verilen propaganda faaliyetine Hamza b. Ali yeniden başlar ve etrafa dâiler 
göndererek birçok taraftar toplar. el-Hâkim'in 411/1021 yılında el- 
Mukattam dağında kaybolması Hamza b. Ali'nin de inzivaya çekilmesi 
üzerine Hamza'nın dördüncü vasisi Ali b. Ahmed mezhebin başına geçer. 
Fakat el-Hâkim'in yerine halife olan Ali b. el-Hâkim, Dürzileri takiple 
cezalandırır. Bunun üzerine faaliyetlerini gizli olarak sürdürürler. Daha 
sonra tekrar açıktan çalışmaya başlayarak Teym vadisi, Sayda, Beyrut ve 
Şam'da yayılırlar. 

Dürziler Haçlı saferlerinde hristiyanlarla işbirliği yaparak müslümanlara 
karşı savaşmışlardır. Günümüzde Lübnan'ın dağlık bölgelerinde, Suriye, 
Filistin ve Ürdün'de yaşamaktadırlar. Lübnan anayaşasına göre özel hakları 
olan Dürzilerin Ortadoğu'da siyâsi güçleri olup bugünkü Suriye 
yönetiminde büyük etkinlikleri vardır. (E. Ruhi Fığlalı, İtikâdi İslâm 
Mezhepleri, 169 vd.) 

Dürzilik, Kur'ân'da "sırat-ı müstakim"* diye adlandırılan "doğru yol"'un 
dışındaki bâtıl yotlardan birisidir. Bu bakımdan "İslâm mezhepleri" içinde 
sayılmaması gerekir. Kur'ân-ı Kerim sırat-ı müstakim'in dışına çıkılmaması 
gerektiğine dair gayet açık olarak birçok âyette hüküm bildirmiştir: "İşte 


benim doğru yolu, m bu, ona uyun, (başka) yollara uymayın ki, sizi O'nun 
yolundan ayırmasın!" (el-En âm, 6/153) 

Kendilerini gerçek tevhid inancına sahip (Muvahhidun) olarak gören 
Dürzilerin Allah hakkında tecessüm (Allah'ı cisim olarak tasvir etme), hulül 
(ruhun bir canlıdan başka bir canlıya geçmesi) gibi inançları ve bunların 
çok karışık yorumları vardır. Onlara göre Allah'ın bir gerçek ulühiyeti 
(lahut) bir de beşeri tezahürü (nâsut) vardır. Allah kendisini beşer idrakine 
ancak bir insan şeklinde yani el-Hâkim şeklinde göstermiştir. Aksi halde 
insan Allah'ı gerçek ulühiyetiyle tanımaya güç yetiremezdi. el-Hâkim'in 
Allah'ın beşeri tezâhürü olarak imamet mevkiine oturması ve onun tebliğini 
üstlenmesi Allah'ın gerçek tevhididir. Dürzi inancına göre bu gerçek tevhide 
ulaşan kişinin ibadet mükellefiyeti ve buna ihtiyacı da yoktur. (Fığlalı, 
a.g.e., 174-175) 

Görüldüğü gibi bu mezhep mensupları İslâm'ın saf ve temiz tevhid 
akidesini, nefs ve hevâlarına tâbi olan akıllarıyla bulandırmışlar, lâyık 
olmayan sıfatları Allah'a izafe etmişlerdir. Halbuki gerçek tevhid* inancına 
göre: Allah birdir, Sameddir (herşey varlığını ve bekasını O'na borçludur. 
Herşey O'na muhtaçtır. O, hiçbir şeye muhtaç değildir. Herşeyin 
başvuracağı, yardım dileyeceği tek varlık O'dur). Kendisi doğurmamıştır ve 
(başkası tarafından) doğurulmamıştır. Hiçbir şey O'nun dengi olmamıştır." 
(el İhlâs, 112/1-4) 

Dürziliğin, Hamza b. Ali tarafından ortaya atılan inanç esasları özetle 
şöyledir: 1- el-Hâkim bi Emrillah'ı Allah bilmek. Onlara göre Hâkim, Hz. 
Muhammed'in şerfatını neshetmiştir. 2-Emri tanımak: Bu, yaratıkların en 
şereflisi olarak kabul edilen Hamza b. Ali'dir. 3-Hududu tanımak: Bunlar 
Hamza ile birlikte beş vezirdir. 4-Yedi esası bilmek: Bunlar iptal edilen yedi 
akide (Kelime-i Şehâdet, namaz, oruç, hac, zekât, cihat ve velâyet) yerine 
konan yedi vasiyet (vesâya veya hisâl) dir. Bu yedi vasiyet: 1-Sözde 
doğruluk, 2-İman kardeşlerini koruma ve karşılıklı yardım, 3-Önceki 
ibadetler ve bâtıl inançların tamamını terk, 4-İblis'i ve bütün şer güçleri 
tanımama, 5- Allah olarak Hâkim'in birliğine iman, 6-Ne olursa olsun 
fiillerine sahip olma, 7-Açık veya gizli onun (Hâkim) ilâhi iradesine 
teslimiyet ve kabut. 

Dürzilere göre âhiret ve âhiretle ilgili Cennet, Cehennem, Arş, Kürsi, hesap, 
ceza, mükâfat gibi şeyler hep bu dünyadadır. 

Dini bakımdan Dürziler, Akıllılar ve Cahiller olarak ikiye ayrılır. Özel 
kıyafetleri olan akıllıların mezhep esaslarına bağlı olmaları, şehvetlerden 


kaçınmaları, sigara ve içki içmemeleri, hırsızlık, zina vb. kötülükleri 
yapmamaları gerekir. Bunların önderlerine Şeyhu'l-Akl denir. Cahillerin 
dünyevi lezzetleri tatmalarında, refah içinde yaşamalarında bir sakınca 
yoktur. 

Misafirperverlik, israftan sakınmak, ahlâki değerlere önem vermek gibi 
özellikleri bulunan Dürziler, "İslâm esaslarını hiçe saydıkları ve iman 
esaslarını da keyfi olarak tahrif ve tağyir ettikleri için" müslüman 
sayılmazlar. 


DÜŞÜK 


1- Organları Belirgin Düşük 
İslâm Hukukunda "sakt" kelimesiyle anlatılan düşük sadece organları 
belirmiş olan düşüktür. Ama bütün organların belirmiş olması şart değildir. 
Saç ve tırnak gibi bazı organlarının belirmesi, çocuk sayılması için 
yeterlidir. 
Böylece bir kısım organları belirmiş çocuğu düşen kadın, bununla lohusa 
olur ve normal doğumla ilgili bütün hükümler onun için de geçerli olur. 
Meselâ iddeti sona erer, çocuk düşmeden önce gördüğü kan âdet kanı 
olmaz. 
Organları Belirsiz Düşük 
Hiçbir organı belli olmayan düşük, çocuk sayılmaz ve bununla çocuğa ait 
hükümler geçerli olmaz. 
Böyle bir düşükle gelen kan; nisaba ulaşırsa, yani âdetin en az miktarı olan 
üç gün sürerse ve öncesinde de bir tam temizlik geçmişse âdet kanıdır. Bu 
iki şartları biz, ya da her ikisi eksikse hastalık kanıdır. 
Organları Belirgin Olup Olmadığı Bilinmeyen Düşük 
Kadın, meselâ tuvalette düşük yaptığı için, organlarının belirgin olup 
olmadığını bilmemesi halinde; bu düşürme olayı âdet günlerinin 
başlangıcına rastlamış ve bununla kan devam etmişse: âdet günleri 
sayısınca namaz ve orucunu kesinkes terkeder. Çünkü bu günlerinde ya 
âdetlidir ya da lohusadır. Sonra yıkanır ve temizlik âdeti kadar süre 
namazlarını şüpheli bir şekilde kılar. Çünkü lohusa olma ihtimali de vardır. 
Sonra âdeti kadar süre namazlarını yine kesinlik ifade eder tarzda kılmaz. 
Çünkü yine ya lohusadır veya âdetlidır. Sonra yıkanır ve temizlik âdeti 
kadar süre -kırk günü doldurmuşsa- kesin tarzda kılar, doldurmamışsa 
dolduracak kadar sürede şüpheli bir şekilde, doldurduktan sonrakileride 
kesin olarak kılar. Sonra bu minval üzere devam eder. 
Eğer âdet günlerinden sonra böyle bir düşük yapmışsa; bu düşük, temizlik 
günlerine rastladığı için, temizlik âdeti kadar gün namazını şüpheyle kılar. 
Sonra âdetine rastlayan günlerde kesin olarak bırakır. Çünkü ya lohusadır 
ya da âdetlidir. 
Bu son iki maddede anlatılan meselede göz önünde bulundurulan şey, 
şüpheye yer vermemek ve ihtiyatli olanla amel etmektir. 
Lohusa İle İlgili Hükümler 


Daha önce âdetli ile ilgili hükümler verilirken, 

"Hem Adetliyi Hem de ,Lohusayı İlgilendirenler" başlığı altında anlatılan 
sekizmadde burada da var kabul edilip onlara bakılmalıdır. Çünkü onlar 
aynı zamanda lohusaya ait hükümlerdir. 

Hamile kadınla cinsel ilişki, tibbi bir sakınca tesbit edilinceye kadar 
serbesttir. 

Özet Olarak Lohusalık 

1. Lohusalık, ağacın meyva vermesi gibi, kadının olgunluğunu, en şerefli 
görev olan anneliğini ve sağlıklılığını anlatan doğal bir haldir. 

2. Lohusalığın en azına sınır yoktur, en çoğu ise kırk gündür. Buna göre 
doğumundan bir iki saat sonra kanı kesilen ve kırk gün içerisinde bir daha 
akmayan kadın temizdir. İbadetini yapar, cinsel ilişkide bulunabilir. Kırk 
günden sonra kan aksa da temiz sayılır. 

3. Doğum yapan kadın birinci doğumunda kaç gün kan görmüşse o, onun 
lohusalık âdeti olur. Ondan sonraki doğumda kırk günü aşacak şekilde kan 
görürse, hesabını birinci âdetine göre yapar. Ancak ikinci doğumda kırk 
günü aşmamak üzere, birinciden farklı gün kadar kan görürse, bu âdet 
haline gelmiş ve âdeti değişmiş sayılır. 

4. Lohusa namaz kılmaz, oruç tutmaz, Kui'ân okumaz, Mushafa dokunmaz, 
mescide girmez, Kâbe'yi tavaf etmez, cima şeklinde cinsel ilişkide 
bulunmaz. Kılmadığı namazı kaza etmez, ama tutmadığı orucu sonra kaza 
eder. 

5. Organları belli düşük de çocuk sayılır ve anne onunla da lohusa olur. 

6. Organları belli olmayan düşük, âdet ya da hastalık sayılır, lohusa 
sayılmaz. 

7. Bir batından birden çok doğumlarda, lohusalık birinci doğumdan itibaren 
başlar. 

Modem Tip ve Lohusalık 

a) Gebelik ve Lohusalık: 

Gebelik yaşı, âdet yaşıyla paralellik gösterir. Bir hanımın âdet gördüğü her 
yaş içerisinde gebe kalma şansı vardır. Hattâ âdetten kesildiği halde bir yıl 
içerisinde yine gebe kalan hanımlara rastlanmaktadır. 

Gebelik süresi 280 */-10 gündür. Ya da normal âdet gören hanımın son âdet 
tarihine yedi gün eklenilip, üç ay geriye gidilerek hesap edilir. Çıkan 
tarihten ondört gün önce, ya da sonra olabilir. 

Örnek: 

Son âdet tarihi: Yaklaşık doğum tarihi: 


5.4.1986 12.1.1987 */-14 gün 

26.12.1986 3.10.1987 */-14 gün 

Daha geç olabileceğini iddia edenler de vardır ama bu geçersizdir. Bu 
hanımlarda geç yumurtlama olmuş ve bunlar geç gebe kalmışlardır. 
Gebeliğin yedinci aydan önce sonuçlanması düşük olarak değerlendirilir. 
Doğacak çocuğun cinsiyeti, gebelik süresini etkilemez. 

Gebe niçin âdet görmez diye sorulabilir: Gebelerdeki homional sistemin 
çalışması çok farklıdır. Bunlarda yumurtlama olmaz. Östrojen-progesteron 
hormonları her siklus esnasında giderek artar ve âdet görürken en düşük 
seviyeye iner. Gebelikte ise bu hormonlar gittikçe artar ve bunlara ek olarak 
koryonik gonodotropin hormonu salgılanır. Uterus'un endometrium dokusu 
gebeliğin oluşması ve devamı için hazırlanmıştır, fakat dökülmemektedir. 
Bu nedenle âdet görülmez.Gebelik sırasındaki kanamalar âdet kanaması 
değildir. Düşük tehdidi kanamasıdır. Son aylarda olan kanamalar ise esin 
(plasenta) yerleşme bozukluğunu veya erken ayrılmasını düşündürür.Bazan 
gebe kalındıktan bir ay sonra hafif kanamalar olabilir. Bu da kesinlikle âdet 
kanaması değildir. Bunu ispatlayan durum ise, kanamadan hemen sonraki 
ilk onbeş günde yapılan gebelik testinin olumlu olmasıdir.Gebeliğin 
kendine özgü psikolojisi ve bu konuda dikkat edilmesi gereken noktalar 
vardır:Gebeliğin oluşması ile birlikte anne vücudunda organık ve psikolojik 
birçok değişiklikler olur. Bir taraftan anne olmanın mutluluğunu 
hissederken, diğer taraftan da altına girmis olduğu sorumluluğun dışarıdan 
göründügü kadar basit olmadığını farkeder. 

Gebeliğin ilk ve son üç ayı tehlikeli aylardır. Anne adayı, hareketlerini 
dikkatle ayarlamalıdır.Yine ilk üç ayda birçok gebede bulantı ve kusma 
görülür. Bazan kusmalar kilo kaybettirecek kadar fazla olabilir, Bu devrede 
kullanılabilecek ilaçların da oldukça sınırlı olması, gebeye yardımı iyice 
azaltır. Bunun dışında halsızlık,başdönmesi, vücudun çeşitli bölgelerinde 
ağrılar (bas, bel, kemik ve kuyruk sokumu gibi), ayaklara ani kramp 
girmeleri görülebilir. 

Gebelerin ve süt veren annelerin beslenmesi oldukça önemlidir. Özellikle 
vitamin, protein ve minerallerden zengin gıda almaları gerekir. 

Gebeler psikolojik açıdan da oldukça hassas bir devreye girmişlerdir. 
Kısaca pireyi deve yapan bir tutum içerisindedirler. Davranışları daha 
hoşgörü ile karşılanmalı, doğum korkusu, anne olma korkusu ve her türlü 
korku ve endişelerini giderecek şekilde samimi ve müşfik olmalı, 
problemlerini sabırla, sükünetle dinleyip gerekli şekilde yardımcı olmalıdır. 


Lohusalığa Gelince: 

Doğumdan sonra gelen kanın özellikleri konusunda şunlar söylenebilir: 
Gebelikten önce rahim altmış-yetmiş gram ağırlığında bir organdır. Gebelik 
sonunda bir kilograma erişir. Bu gelişme rahimin endometrium tabakasında 
da olmaktadır. Çünkü buraya bebeğin plasentasi (es) yapışarak bebeğin 
beslenmesini sağlar. Doğumdan sonra es (plasenta) ayrılınca uterus, açılan 
damarların ağızlarının kapanması için derhal büzülmeye, sıkışmaya başlar. 
İlk kanamalar bu esnada damardan gelen kandır. Bazı nedenlerle bu sıkışma 
olayı olmazsa annenin hayatı ölümle sonuçlanır. Uterusun devamlı 
kazılması ve endometriumun beslenme hadisesinin olmaması nedeniyle; 
desidua denilen endometrium dökülmeye başlar. Bu dökülen doku artıkları 
fibrin, serum, lenf ve akyuvarlardan oluşmuş yara salgısıdır. 

Başlangıçta koyu kırmızı renktedir. Gün geçtikte rengi açılır. Nihayet kirli- 
beyaz akıntı ile sonuçlanır. Lochia dediğimiz akıntının gelmesi kişiden 
kişiye çok farklıdır. Bir-iki haftadan birbuçuk aya kadar devam edebilir. 

b) Gebe ve Lohusa Ile Cinsel İlişki: 

Gebe ile cinsel ilişkide, ilk üç ayda, düşüklere sebebiyet vermemek için, 
son iki ayda ise erken doğuma veya mikrop kapmaya engel olmak için 
dikkatli davranmak gerekir. Şayet kanama ve sanci gibi şikâyetler oluyorsa 
kesinlikle münasebette bulunmamalıdır. 

Doğumdan sonra rahim içerisi tamamen yara haline dönüştügü için lohusa 
ile ilişki kesinlikle zararlıdır. 

a) Yaraya kolaylıkla mikrop yerleşebilir, rahim içerisine ve vücuda yayılır. 
b) Lohusanın genel vücut direnci çok düşmüştür. Atılacak yanlış bir adım, 
annenin ömür boyu sakat kalmasına veya hayatını kaybetmesine sebep 
olabilir. 

"Doğum sırasında üreme organları, özellikle rahim ve hazne berelenir, çok 
defa yırtıklar oluşur. Bu sırada kadınla yakınlıkta bulunmak kadını pek fena 
örseler, mikropların hemen faaliyete geçmesi, bir çok önemli kadın 
hastalıklarının oluşmasına sebep olur. Onun için rahim ufalmadan, kadının 
üreme organları tabii halini almadan, kadına kesinlikle yanaşmamalıdır. 
Tolstoy, bu zamanlar kadını rahatsız eden erkeği ayıplıyor: "Bir erkek, gebe 
bir kadını sevgili diye severken onun bir anne olduğunu unutmamalı. Bir 
kadın hem bir sevgili, hem yorgun bir anne, hem de hasta bir insan olmaya 
bir anda tahammül edemez." (Dr.Cemal Z.Ö.) 

c) Gebeye ve Lohusaya Tavsiyeler: 

Beslenme: 


Dengeli ve ölçülü olmalıdır. Gebeliğin başından sonuna kadar 10-12 kilo 
alınmalıdır. Bazı besinlere aşırı düşkünlük, bazılarından tiksinti, veya abur- 
cubur yemek, kişiyi zararlı bir hale itebilir. Her gebe kendi alışkanlıkları ve 
ekonomik durumu ile başlı başına bir program dahilinde yeterli protein, 
yağ, vitamin, karbonhidrat ve mineral almalı. Gebeliğin altıncıayından 
itibaren tuz azaltılmalı, kalsiyum bakımından zengin gıdalar (süt, yoğurt, 
peynir gibi) alınmalıdır. 

İlâç: 

İlâç almak, sakıncalıdır. Özellikle organların teşekkül devresi olan ilk üç ay 
çok dikkatli olmalı, gerekli hallerde doktora başvurulmalı ve tavsiyelerine 
mutlaka uyulmalıdır. 

Sigara: 

Düşük ve erken doğumlara sebep olmakta, zekâ yönünden bebeği olumsuz 
yönde etkilemektedir. Bu yüzden sigara alınmamalı, hattâ sigara içilen bir 
odada dahi bulunulmamalıdır. Zira bu doğacak çocuğun istikbali açısından 
önemlidir. 

Çalışma: 

Normal bir gebenin günlük yaşantısını değiştirmesi düşünülemez. Yalnız 
ani ve sert hareketlerden kaçınmalı, ağır yük kaldırmamalı, yukarılara doğru 
uzanmamalı, uzun ve sarsıntılı yolculuklardan kaçınmalıdır. 

Vücut Bakımı: 

Çok soğuk, çok sıcak su ile yıkanmamak ve uzun süre banyoda kalmamak 
şartı ile banyo yapmalı ve temizliğe dikkat etmelidir. Karın bölgesindeki 
çatlaklara mani olmak için yağlı bir krem veya badem yağı kullanılabilir. 
Gebelik ve süte hazırlik göğüslerde büyümeye sebep olur. Meme 
başlarındaki direnci artırıp, emzirmede problem çıkmaması açısından meme 
başlarını sık sık sabunlu su ile yıkayıp meselâ badem yaği sürülebilir. Halk 
arasında yaygın olan alkolle silme alışkanlığı, sertleşmelere ve çatlamalara 
sebep olacağından tavsiye edilmez. 

Diş Bakımı: 

Çok önemlidir. Gebe kalmadan gerekli tedavi yapılmalı, devamlı temiz 
tutmaya gayret etmelidir. İlk ve son üç ayda mümkün olduğu kadar 
müdahaleye dikkat edilmelidir. 

Çocuk doğuran annenin çocuğunu bizzat emzirmesi çok önemlidir. Bu, 
çocuk ve anne arasındaki ilişkiyi güçlendirir. Emziren anne, vazifesini 
yapmanın huzuru içerisindedir. Anne sütüyle bebeğin hastalıklara karşı 
dayanıklılıgı sağlanır. 


Anne sütü, süt çocuklarında gördüğümüz en kötü hastalık olan ishalden 
korur. 

Bebek ise, anne kucağında olmanın mutlulugu ve rahatlığı içindedir. 

En az altı ay sırf anne sütü atmalı, altı aydan sonra ise yaşına kadar süt ve 
yardımcı mamalar almalıdır. 

(Bizim bu sayfaları yazdığımız sıralarda TRT'riin 25.1.1987, 7:30 
haberlerinde, İzmir Tıp Fakültesi araştırması olarak verilen haberde; 
kadınlardaki meme kanserinin daha çok (96 19 daha fazla) ilk doğumunu 
otuz yaşından sonra yapanlarda görüldüğü açıklandı. Bu konuda, doğum 
yapmama ve çocuğunu emzirmeme de başta gelen sebeplerden olarak 
söylendi). 


DÜŞÜK YAPMA 


Kürtaj, ana rahmindeki "cenin"* in herhangi bir dış etkiyle düşmesi. Bu, 
kasıtlı olarak ilaç kullanma vb. ile olabileceği gibi, korku, yüksek bir 
yerden düşme, döğülme, hastalık... ile de olur. 

Tıpta kullanılan "kürtaj" terimi ana rahminin içini kazıyarak oniki haftaya 
kadar olan gebeliklerin sona erdirilmesi anlamına gelmektedir. 

Kürtaj, istenmeyen gebeliği sona erdirmek için kullanılan bir metoddur; 
İslâm dışı yaşama biçimini benimsemiş toplumların bir ürünüdür. Onlara 
göre kürtajın iki temel sebebi vardır: 

1- Gayr-i meşrü gebelikler, 2- Çocuğun beslenmesi, eğitimi gibi ebeveyni 
sıkıntıya düşüreceği sanılan hususlar. 

1- İslâm'ı yaşama biçimi olarak benimsemiş bir toplumda zina ve zinaya 
götüren bütün ilişkiler haramdır. Gençlerin zamanı gelince evlendirilmesi, 
onlara maddi imkân sağlanması toplumun görevi olduğu için, zina ve fuhuş 
olmaz. Gayrimeşru ilişki sonucu meydana gelen gebelikte çocuğun 
organları teşekkül ettikten sonra aldırılması haram olur. Çünkü çocuk 
günahsızdır. İslâm'a göre bu durumda çocuk aldırmak çözüm değildir. 
Çözüm, zina edenlerin cezasını çekerek tövbe etmeleridir. 

2- Geleceğe ait düşünceler, vehim ve asılsız endişeden başka bir şey 
değildir. Hiç kimse gelecekte ne olacağını bilemez. "Şu kadar yıl sonra ülke 
kaynaklarının nüfusu beslemeye yetmeyeceği" şeklindeki faraziyelerin ilmi 
bir değeri yoktur. Bu tarz bir düşünüş İslâm inancına da aykırıdır. Çünkü 
Allah çalışan herkesin rızkını çalışmasına göre verir. Kendisine inanan, 
tevekkül eden, müttaki kulları için de ayrıca kolaylıklar ve geniş rızıklar 
ihsan eder: "İnsana çalışmasından başka bir şey yoktur. Ve çalışması da 
yakında görülecektir. Sonra ona tastamam karşılığı verilecektir. " (en-Necm, 
53/39-41) 

"Kim Allah'tan korkarsın, (Allah) ona bir çıkış (yolu) yaratır ve onu 
ummadığı yerden rızıklandırır. Kim Allah'a güvenirse O ona yeter. Allah 
emrini yerine getirendir. Allah her şey için bir ölçü (bir sınır) koymuştur." 
(Talâk, 65/2-3) 

Bir ülkenin hammadde kaynaklarının gelecekte o ülke nüfusuna 
yetmeyeceği hesabı, materyalist-sömürgeci devletlerin kendi menfaatlerine 
göre yaptıkları bir hesaptır. Adil gelir dağılımının yapıldığı, insanların 
emeklerinin karşılığını aldığı ve birbirlerini sömürmediği bir toplumda 


"ülke kaynaklarının nüfusu beslemeye yetmeyeceği" endişesine yer yoktur. 
"Aile plânlaması", adıyla emperyalist ülkeler tarafından azgelişmiş ülkelere 
empoze ve tatbik edilen "nüfus artışının önlenmesi" programı, kürtaja yol 
açan nedenlerden biridir: Basın-yayın yoluyla yapılan "aile plânlaması" 
hakkındaki telkinler (propaganda), İslâmi şuurdan yoksun olan genç 
hanımlar üzerinde etkili olabilmektedir. Bu telkinin etkisinde kalan bir 
kadın, istemediği halde hamile kaldığı çocuğunu ya kürtaj yoluyla 
aldırmakta veya ilaç kullanarak düşürmektedir. 

Nüfus artışını önlemek için gerekli ilaç ve malzemenin başta ABD olmak 
üzere hristiyan Batı ülkeleri tarafından Türkiye'ye parasız (yardım!) olarak 
verildiği, artık herkes tarafından bilinmektedir. Aile plânlaması ile ilgili TV 
dizileri ve propaganda malzemesi de yabancı kaynaklar tarafından finanse 
edilmektedir. Pathfinder Fund adlı kuruluşun "Türkiye Aile Sağlığı ve 
Plânlama Vakfı"na sağladığı destekle Türkiye'nin çeşitli bölgelerine nüfus 
plânlaması maksadıyla klinikler, sağlık ocakları ve sağlık evleri açtığı, 
basında çıkan haberler arasındadır. 

İlaç kullanarak, rahimde hilkati tamamlanmış (yaklaşık dört aylık) bir 
çocuğu düşürmenin veya kürtaj yoluyla böyle bir çocuğu aldırmanın 
dinimizde hiçbir meşrü mazereti yoktur, haramdır. Bu bir cinayet sayılır. 
Ananın veya süt emen diğer çocuğun ölümüne sebep olan bir özür varsa, 
organları teşekkül etmeden çocuğu aldırmak caizdir: "Emzikli bir kadında, 
gebelik belirip sütü kesilir ve emen çocuğun da hayatı tehlikeye düşer; o 
çocuğun da babası olmazsa, o kadın gebelik yüzyirmi gün olmadan önce, 
ilaç kullanarak karnındakini düşürebilir. Ancak dört ay geçtikten sonra bunu 
yapamaz" (Fetevâ-i Hindiyye Tercümesi, XII, 126) 

İslâm'da geçim korkusundan dolayı çocukların öldürülmesi kesin olarak 
yasaklanmış, rızık vermenin Allah'a ait olduğu bildirilmiştir: "Fakirlik 
korkusuyla çocuklarınızı öldürmeyin. Onları da sizi de biz besliyoruz. 
Onları öldürmek büyük günahtır." (el-İsrâ, 17/31) 

"De ki: Gelin, Rabbinizin size (neleri) haram kıldığını okuyayım: O'na 
hiçbir şeyi ortak koşmayın, ana babaya iyilik edin, fakirlik korkusuyla 
çocuklarınızı öldürmeyin; sizi de onları da biz besliyoruz. Kötülüklerin 
açığına da kapalısına da yaklaşmayın ve haksız yere Allah'ın yasakladığı 
cana kıymayın! Düşünesiniz diye Allah size bunları tavsiye etti." (el-En'âm, 
6/151). 

Cahiliye döneminde Araplar kız çocuklarını öldürüyorlardı. Kur'ân-ı Kerim 
buna işaret ederek, suçsuz olarak öldürülen bu çocukların hesabının 


sorulacağını bu cinayetin cezasız kalmayacağını. bildirmiştir: "Ve sorulduğu 
zaman o diri diri toprağa gömülen kıza: Hangi günahı yüzünden öldürüldü? 
diye " (el-Tekvir, 81/8-9) mümtehine süresi 12. âyette Cenâb-ı Hak, 
peygamberimize: o "Mü'min kadınlardan çocuklarını oöldürmemeleri 
hususunda... " ve âyette geçen diğer konularda söz (biat) almasını 
emretmiştir. 

Doğan her çocuk rızkını da beraber getirmektedir. Çünkü yeryüzündeki her 
canlının rızkını Allah Teâlâ vermektedir: "Yeryüzünde hiçbir canlı yoktur ki 
rızkı Allah'a ait olmasın. (Allah) onun durduğu ve emanet bırakıldığı yeri 
bilir. Bunların hepsi apaçık bir kitap (Levh-i Mahfuz)dadır. " (Hüd, 11/6) 
Abdullah b. Mes'üd (r.a.) şöyle anlatıyor: "Allah Rasülü'ne sordum: Hangi 
günah daha büyüktür?" Şöyle cevap verdi: "Seni yarattığı halde Allah'a 
denk, ortak ve benzer koşman." Sonra hangisi? (dedim). "Seninle beraber 
oturup (hazırlanan yemekleri) yer korkusuyla çocuğunu öldürmen. " dedi. 
Sonra hangisi? (dedim) "Komşunun karısıyla zina etmen" buyurdu. 
(Buhâri-Müslim, Celâl Yıldırım, Kaynaklarıyla İslâm Fıkhı, IV/83) 

Dinimiz insana değer verdiği için ana rahmindeki cenine ait hükümler 
koymuştur. Onun özürsüz olarak, can verildikten sonra düşürülmesini 
cinayet saymıştır. Bunun için bir kadının çocuğunu düşürmesine sebep olan 
kimse diyetle cezalandırılmıştır. Hz. Ömer (r.a.) zamanında, bir kadın 
ifadesi alınmak üzere hilâfet makamına çağrılıyor. Hamile olan kadın, 
korkusundan yolda çocuğunu düşürüyor. Hz. Ömer buna çok üzülüyor ve 
ne yapılması gerektiğini Şüra üyelerine soruyor. Çoğunluk, bunda bir kasıt 
olmadığını ve bir şey gerekmeyeceğini söylüyor. Hz. Ömer, Hz. Ali (r.a.) 
ye: "Sizin görüşünüz nedir?" diye soruyor. O da: "Bu arkadaşlarımız kendi 
görüşlerini söyledilerse herhalde görüşlerinde hata ettiler. Yok seni korumak 
için böyle söyledilerse, iyi nasihatçi olmamış sayılırlar. Ana rahminden 
kopup düşen ve ölen çocuğun diyeti gerekir. Çünkü onun ölümüne sen 
sebep oldun." Hz. Ömer bu içtihadı tasvip ederek gereken diyeti ödemiştir. 
"Düşük cenin, ister annesi öldükten sonra düşsün; ister o hayatta iken 
düşsün, ister diri düşsün, ister ölü düşsün, uzman hekimler onun işlenen fiil 
sebebiyle düştüğünü tespit ederlerse, o takdirde cinayet sayılır ve ceza 
uygulanır." 

Ceninin ana rahminden ölü olarak düşmesine sebep olan kimseye beş deve 
veya bu kiymette para diyet olarak ödettirilir. Alınan diyet ceninin 
varislerine -miras hukukuna göre- taksim edilir. Ceninin düşmesine sebep 
olan kimse -isterse anası olsun- diyete vâris olamaz. 


Kadın, çocuğunu düşürdükten sonra ölürse, çocuk için ayrı bir diyet, kadın 
için hata ile öldürülmüşse ayrı bir diyet gerekir. Kasden öldürülmüş ise 
kısas gerekir. 

Cenin diri olarak düşer ve yaşarsa caniye tazir cezası gerekir. 
Müslümanların temelde kürtaj gibi bir problemi yoktur: Onlar "çocuklarını 
geçindirememek" endişesi taşımazlar. Çünkü rızkı veren Allah'tır. Çocuğun 
eğitimine gelince: Müslümanlar bu konuda bütün güçlerini harcar, 
imkânlarını kullanırsa gerekli İslâmi eğitim müesseselerini kurabilirler; hem 
sayı hem kalite yönünden kuvvetlenerek Hak-bâtıl mücadelesinde 
müslümanların Oo zaferini (o sağlayabilirler. (o Böylece (o müslümanların 
güçlenmesini istemedikleri için "aile plânlaması yardımı (!)"nda bulunan 
hristiyan âlemi de emellerine ulaşamamış olur. (Ayr. bk. Doğum Kontrolü) 


EDEB MAHALLİ 


İslâm hükümlerine göre kadın ve erkeğin örtülmesi zorunlu yerleri. 
Avret mahalli de denir. Kur'an buyruğunca her müslüman edeb mahâllini 
örterek gizlemekle yükümlüdür. Bununla birlikte kişinin başkasının edeb 
mâhalline bakması dâ haramdır. İslâm, bu hükümleriyle toplumsal 
bozuluşun en büyük etkenlerinden birisi olan fuhuşa açılan kapıları 
kapatmış; insanın, özellikle kadının onurunu güvence altına almıştır. 

Edeb mahalli, insanın kadın ya da erkek oluşuna, karşısında yeralan insanın 
niteliğine göre değişir. İslâm hukukçularına göre erkeğin edeb mahalli, 
göbek ile dizkapağı arasıdır. Müslüman kadının müslüman kadına karşı 
edeb mahalli de yine göbek ile dizkapağı arasıdır. Kadının erkeğe karşı 
edeb mahalli, Hanefi, Mâliki ve İsnaşeriye ekollerine göre yüz ve elleri 
dışında bütün vücududur. Şafii ve Hanbeli ekollerine göre ise kadının bütün 
vücudu istisnasız edeb mahallidir. 

Müslüman kadınların köleler ile müslüman olmayan kadınlar karşısındaki 
durumu da fıkıh ekollerine göre değişiklik göstermektedir. Hanefi, Hanbeli 
ve İsnaaşeriye hukukçularına göre müslüman kadınlar için köleler de diğer 
yabancı erkekler gibidir. Bu nedenle müslüman kadın köleler karşısında da 
tam tesettüre riayet etmesi gerekir. Şafii ve Maliki hukukçularına göre ise 
kölelerin hanımlarının ziynetlerini görmesinde bir sakınca yoktur. Selefe 
göre müslüman kadın için müslüman olmayan kadınlar da erkekler 
hükmündedir. Buna karşılık er-Râzi gibi bazı bilginler müslüman olmayan 
kadınlarla müslüman kadınlar arasında bir fark kabul etmemektedirler. 
Mevdüdi gibi bazı çağdaş bilginler ise selefin görüşünü tercih etmektedirler. 
Edeb mahallinin örtülmesi namazın da temel şartlarındandır. Edeb mahalli 
tam olarak örtülmeden namaz kılınamaz. Edeb mahallini örtse de, vücudun 
içini gösterecek nitelikteki giysiler namazı bozar, Namaz kılınırken 
herhangi bir nedenle edeb mahallinin dörtte bir bölümünün açılması 
durumunda namaz bozulur. (Konunun ayrıntıları için ayrıca Avret, Tesettür 
ve Hicab maddelerine bakınız). 


EDİLLE-İ ŞER'İYYE (ŞER'İ DELİLLER) 


Şer'i deliller, şer'ı hükümleri çıkarma yolları. Edille, delil kelimesinin 
çoğuludur. Delil de, kendisiyle, arzulanan bir amaca ulaşılan rehber, 
kaynak, dayanak demektir. Usül-i Erbaa, Edille-i Erbaa da denir. 

Edille-i Şer'iyye, yahut şer'i deliller, en genel anlamda İslâm hukukunun 
kaynaklarını teşkil eder. Diğer bir ifadeyle, edille-i şer'iyye, hüküm 
çıkarmada başvurulan esaslar olarak ifade edilebilir. Kavramın ortaya çıkışı 
Etbau't-Tâbiin oOdevrinden sonradır. (o Üzerinde Odüşünülmesi o veya 
kavranılmasıyla, istenilen hükme ve sonuca ulâştırân şeydir (Hayreddin 
Karaman, Fıkıh Usülü, 42). Kesin veya zannı olarak genel hüküm ifâde 
eder. 

Genel bir sınıflama ile şeri deliller, "Sem'1" ve "akli" olmak üzere iki grupta 
ele alınabilir. Sem'i olanlar; Kitap, Sünnet, İcma olup bunları değişik 
olaylara uygulama aracı olan Kıyas da bunlara ilâve edilen ve "aklı deliller" 
olarak değerlendirilen diğer deliller ve bunların sıralaması hakkında farklı 
görüştedirler. Bu deliller, "istishâbu'l-hâl", "istihsan", "mesâlihu'I-mürsele", 
"örf", "sahâbe sözü" ve "İslâm'dan önceki şeriâtler" gibi delillerdir. 

Edille-i Şer'iyye'nin dört ile sınırlândırılmasının gerekçeleri için şunlar 
söylenir: Delil, menşe itibariyle ya vahiy kaynaklıdır ya da değildir. Eğer 
vahiy kaynaklı ise, bu vahiy ya "metlüvv" ki bu Kur'an'dır veya "gâyr-i 
metlüvv" olur ki bu dâ Sünnettir. 

Delilin vâhiy kaynaklı olmaması durumunda ise şu iki ihtimal söz 
konusudur: Bu delil, bir asırdaki bütün müctehidlerin ortak görüşü ise 
"icmâ", her müctehidin ferdi görüşü ise "kıyas" adını alır (Büyük Haydar 
Efendi, Usül-i Fıkıh Dersleri, 20). 

Aslındâ, Kur'ân ve sünneti aslı ve sâbit kaynaklar olarak; bu ikisi dışında 
kalan diğer bütün delilleri ise Kur'an ve sünneti yorumlama ve uygulama 
metodu ve vasıtası olarak değerlendirmek mümkündür. Kitap, sünnet, icma, 
kıyas "aslı deliller", istihsan, istislah, istishab, örf, sahâbi sözü, geçmiş 
şeriatler "fer'i" delillerdir (Sava Paşa, İslâm Hukuk Nazariyesi, 11, 47-51), 
Kitap 

Kitap, İslâm hukuk literatüründe "Kur'an" yerine kullanılan bir terimdir. 
Kur'ân ise, lügatte, okumak anlamında olup, ıstılahta Hz. peygamber 
(s.a.5.)'e inen, mushaflarda yazılı olan ve en ufak bir şüphe olmaksızın 
mütevatir olarak nakledilen, Cenâb-ı Allah'ın sözü (kelâmullah) anlamında 


ra 
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kullanılır (Molla Hüsrev, Mir'at, 16-17). Kur'ân Allah'ın kitabı ve apaçık 
vahyidir. Tedrici olarak indirilmiştir. Bir harfini bile inkâr küfürdür. Kur'ân'ı 
en iyi bilen Rasülullah; sonra ashâbıdır. Kur'an, İslâm teşriinin (yaşama) 
temelini teşkil eder. Kur'ân'da dini hukuk sisteminin (şeriat) esasları 
açıklanmış; inanç, ibadet ve hukuk konuları genel hatları itibariyle 
belirtilmiştir (Şâtibi, el-Muvâfakat, IV, 92). Bu itibarla, Kur'an, İslâm 
teşriinin "aslı kaynağı", diğer bir deyişle yegâne değişmez kaynağı olarak 
kabul edilir. Rasülullah Vedâ Haccında şöyle buyurmuştur: "Sizlere iki şey 
bırakıyorum: Allah'ın kitabı ve Rasülünün sünneti. Bunlara sarıldığınız 
müddetçe dalâlete düşmezsiniz." Kur'ân, hükümleri genel çizgileriyle 
belirtir; pek az konu dışında bunların detayına inmez. Nitekim, Kur'ân'da, 
keyfiyet ve detayı belirtilmeksizin namaz kılmak ve oruç tutmak 
emredilmiş; bunların nasıl yapılacağım ise, Hz. Peygamber, sözlü ve fiili 
olarak açıklamıştır. Aynı şekilde, Kur'ân akitlerin yerine getirilmesini 
emretmiş, alım-satımın helâl, ribânın haram olduğunu belirtmiş, fakat hangi 
akitlerin sahih, hangilerinin bâtıl ya da fâsit olduğunu açıklamamıştır. Bu 
ayırımın temel ölçülerinin belirlenmesini de ilk planda sünnet yüklenmiştir . 
Diğer taraftan, Kur'ân'da detayları ile birlikte zikredilen bazı konular da 
vardır; miras, karı-koca arasındaki liân'ın nasıl yapılacağı ve bazı cezai 
müeyyideler bunlar arasındadır. Kur'ân'ın bu genel ifâde (icmâl) tarzının 
önemi, özellikle muâmelât hukuku alanında ortaya çıkmaktadır. Bu tarz, 
mücmel nassların değişik şekillerde anlaşılıp uygulanmasına imkân 
vermekte ve böylece değişik zamanlardaki maslahatlara ayak uydurmasına 
ve genel amaç ve prensiplerden ayrılmaksızın onların gereklerine göre 
hüküm verilebilmesine yardım etmektedir. Meselâ, Kur'ân'da, özel bir şekil 
belirtilmeksizin "şürâ"dan bahsedilmektedir. Genel bir şekilde ifade edilen 
bu şüra, istibdâd ve baskının bulunmadığı, halk içerisinde belli ölçüde bilgi 
ve kanaat sahibi olanların görüşlerine saygı duyulup başvurulduğu bir 
yönetim biçimini kapsamaktadır. 

Bütün bunlara rağmen, Kur'ân nasslarının bu genel ifade tarzının, bazı 
noktalarda sünnetle açıklanmasına ihtiyaç vardır. Bu sebeple, Kur'ân'da 
pekçok yerde, sünnet'e atıfta bulunulmuştur, "Allah'a ve Rasül'e itâat edin" 
(Al-u Imrân, 3/32); "Peygamber size neyi vermişse onu alın, neyi 
yasaklamışsa ondan kaçının" (el-Haşr, 59/7) ve "Ey inananlar, Allah'a itâat 
edin, Peygamber'e ve Ulü'I-Emr'e itâat edin. Bir şeyde anlasamazsanız onu 
Allah'a ve Peygamber'ine arzedin. Bu en iyi ve netice itibariyle en güzeldir" 
(en-Nisâ, 4/59). 


Kur'ân'ın delil olması demek, Kur'ân'ın hakkıyla bilinmesi demektir. Kur'ân 
ilmine sahip olmadan, Arapça'ya vâkıf olmadan, sünnete başvurmadan, ilim 
ehli olmayanlar için fıkhı manada değil, ahlâkı manada okunan bir kitap 
olabilir. İmam Câfer-i Sâdık bu konuda şöyle demiştir: "Kur'ân'ın bir 
kısmını diğeriyle çarpıştırdılar. Nasih zannederek mensuhu delil gösterdiler. 
Amm zannederek hâs ile delil getirdiler. Âyetin te'vilini delil göstererek 
sünnetin onu te'vil şeklini terkettiler. Sözün başını ve sonunu düşünmediler. 
Onu kaynak edinip yollarını bilemediler. Ehlinden almadılar, böylece 
saptılar ve saptırdılar" (Suphi es-Salih, İslâm Mezhepleri ve Müesseseleri, 
Çev.: İ. Sarmış, İstanbul 1981, 176). 

Kur'ân'ın bütün âyetlerinin sübutu kat'idir. Ancak, ifade ettikleri mana ve 
kavrama delâletleri her zaman kat'i olmaz. Bu bir kısım âyetlerin delâlet 
bakımından zannı olması farklı mezheplerin farklı görüşler ortaya 
koymasına yol açmıştır. Şer'i hükümlerin kaynakları kitap, sünnet, icmâ, 
kıyas olunca mukallidin ilmi, târifin dışında kalmaktadır. Çünkü müctehidin 
kavli her ne kadar mukâllid için delil olsa da, delillerin kendisi değildir (İbn 
Abidin, Reddü'l-muhtâr Haşiyesi Terc: Ahmed Davudoğlu, İstânbul, 1982, 
1,35). 

Kur'ân-ı Kerim'e "vahy-i metlüvv" da denilir. Kur'ân'ın fıkıhta delil olarak 
kullanılmasında, onun lâfzı kanunlarının bilinmesi gerekir. Lâfızlar, manaya 
delâletleri itibariyle hâss, âmm, müşterek ve müevvel kısımlarına ayrılır ve 
bunlardan her biri özel bir hüküm için kullanılır. Lâfızlar, delâlet ettikleri 
mânâya zâhir, hâss, müfesser, muhkem olarak açık bir tarzda delâlet ederler. 
Kapalı tarzda delâletlerinde ise hafi, müşkil, mücmel, müteşâbih diye 
kısımlara ayrılırlar. Ayrıca delâlet ettikleri manada veya başka bir 
münâsebetle olan mânâda açık veya kapalı kullanılmaları itibariyle hakikat, 
mecâz, sarih, kinâye kısımlarına ayrılırlar. Yine ne gibi manalara delâlet 
ettikleri ve hangi maksatlarla söylenilmiş olduklarına işitenlerin vukufları 
itibariyle "Dal bi'l ibâre", "Dal bi'l-işâre", "Dal bi'd-delâle", "dal bi'l-iktizâ" 
diye ayrılırlar. 

Kur'ân hükümleri de birkaç kısma ayrılmaktadır: Akide, (itikâdı hükümler), 
ahlâk (ahlâkı hükümler) ve mükelleflerin söz ve işleriyle ilgili hükümleri 
"ibadetler" ve "muâmeleler" diye iki grupta ele alır. Kur'ân'da hükümler ya 
külli, ya da icmâli olarak açıklanmıştır. Bütün hükümlerin özelliği, Iman ile 
içiçe geçmiş olmasıdır. Kur'ân hem yasa koyar, hem hidâyete erdirir, hem 
irşâd eder, hem öğüt verir. Yalnızca bir kanun kitabı değildir. Üslübu 
mu'cizdir. Konular defalarca tekrarlanmıştır ve âyetler hüküm koyarken 


iman ve ahlâktan ayrı değildir. 

Kur'ân'ın âhkâm âyetleri daha ziyade Medeni sürelerde yer almaktadır. 
Âyetlerden hüküm çıkarılırken müctehidler arasında meydana gelen ihtilâf, 
mücmel ifadeleri tefsirden ve bir kısım lâfızların delâletlerini ele alma 
metodundan doğmaktadır. 

Rasülullah vefât ettiğinde Kur'ân âyetleri vahiy kâtiplerinin ellerinde 
bulunan sahifelerde ve ashâbın hafızalarındaydı. Hz. Ebü Bekir Kur'ân 
âyetlerini toplattırdı ve bir Mushaf haline getirdi. Hz. Osman bu Mushaf'tan 
Kur'ân nüshaları çoğalttı ve bütün merkezlere gönderdi. Sahâbe, Kur'ân 
âyetlerini hem ezberler, hem anlar, hem de amel ederdi. Bir âyetle amel 
etmeden başka âyete geçmeyenler vardı. Sahâbe nesli Kur'an'ı en iyi bilen 
nesil olup, bildikleriyle amel eden, bilmedikleri ile ilgili olarak da susan 
insanlardı. Tâbiin devrinden sonra ise her asırda Kur'ân tefsiri o asırdaki 
ilmi-dini hareketten etkilendi. Âyetlerin tefsirinde ictihad farklılıkları 
açıkça ortaya çıktı. 

Sünnet 

Sünnet, Arap dilinde iyi olsun kötü olsun gidilen veya benimsenen yol 
anlamına gelir. Istılahta ise, Hz. Peygamber'in Kur'ân dışındaki söz, fiil ve 
takriri anlamında kullanılır. Hz. Peygamber mü'minler için her alanda 
bağlayıcıdır: "Peygambere itâat eden, Allah'a itâat etmiş olur" (en-Nisâ, 
4/80). Hz. Peygamber mü'minler için ahlâken veya hukuken en güzel ve 
vazgeçilmez tek örnektir. 

Hadis olarak da adlandırılan sünnet, Hz. Peygamber'in çeşitli vesilelerle 
söylediği sözlerdir. Meselâ: "Zarar vermek ve zarara zararla karşılık vermek 
yoktur " (İbn Mâce, Ahkâm, 13) ve "Ameller niyetlere göredir" (Buhâri, 
Bedu'I- Vahy, 1) hadisleri böyledir. 

Fiili sünnet ise, Hz. Peygamber'in şekil ve şartlar ile namaz ve hacc 
ibadetlerinin yerine getirilmesi, muhâkeme usülü alanında bir ahit ve yemin 
ile hüküm vermesi gibi işlerdir. Hz. Peygamber, "Ben namazı nasıl 
kılıyorsam siz de öyle kılın" buyurarak (Buhâri, Ezan 18, Edeb, 27) yol 
göstermiştir. 

Takriri sünnet, Hz. Peygamber'in sahâbenin yaptığı bazı işlere olumlu ya da 
olumsuz bir müdahalede bulunmaması veya o işi tasvip ettiğini 
belirtmesidir (Abdulvahhab Hallaf, İslâm Hukuk Felsefesi, Çev: Hüseyin 
Atay, 181-182). Su bulamadığından teyemmümle namaz kılan bir sahâbinin 
namazdan sonra su bulduğu halde namazı iâde etmemesin Rasülullah'ın 
tasvibi gibi. 


Sünnet, Kur'ân'ın mücmelini beyân etmesi, müşkilini açıklaması, mutlakını 
kayıtlaması ve onda olmayan bazı hükümleri belirtmesi açısından 
Kur'ân'dan sonra ikinci teşri” kaynağı olarak yer alır. Sünnet, Kur'ân'da 
olmayan bazı hükümleri getirmesiyle de, bir yönden müstakil bir teşri 
kaynağıdır. Kur'ân'ın çizdiği genel çerçeve ve ilkelerin dışına çıkmadan 
onun açıklayıcısı olması bakımından da Kur'ân'a tâbi sayılır. Her iki 
yönüyle de sünnetin hüccet olması, bazı âlimler tarafından dini bir zaruret 
olarak ifade edilmiştir. Ancak hemen belirtelim ki, yaşamaya kaynak teşkil 
edebilecek sünnet, belirli şartları taşıyan sahih sünnettir. Sünnet Kur'ân'a 
nisbetle ikinci derecede bir teşri kaynağı olmakla beraber, sünnete 
başvurmadan Kur'ân'ı anlamak pek mümkün gözükmemektedir. 

İmam Şâfii sünneti üç grupta ele alır. Birincisi, Allah'ın Kur'ân'da zikrettiği 
bir hususu benzer bir ifadeyle Hz. Peygamber'in de belirtmesi; ikincisi, 
Allah'ın çok kısa ve özlü bir şekilde bildirdiği bir âyetle neyin kastedildiğini 
Hz. Peygamber'in açıklamasıdır. Bu iki çeşit sünnet hakkında İslâm 
hukukçuları arasında ihtilâf yoktur. Üçüncüsü ise, hakkında Kur'ân'da hiçbir 
hüküm bulunmayan bir konuyu Hz. Peygamber'in uygulamaya koymasıdır. 
Bu sünnet çeşidi hakkında genelde iki görüş mevcuttur. Bir kısım müctehid 
Hz. Peygamber'in bağımsız bir yaşama yetkisine sahip olduğunu, 
dolayısıyla (oKur'ân'da sözkonusu edilmeyen konularda ohüküm 
koyabileceğini ileri sürmüşler; bir kısmı da Hz. Peygamber'e böyle bir yetki 
vermeyip onun tatbiki olan herşeyin Kur'ân'da bir aslı bulunduğunu ileri 
sürmüşlerdir (Şafii, Risale, s.91-92). Sünnet, Kur'ân'ın tefsiridir. "Namazı 
kılın" buyruğunu sünnet olmadan anlamak ve tatbik etmek mümkün 
değildir. Rasülullah namazı nasıl kılmışsa, müslümanlar da ona uyarak 
kılmışlardır (Ahmed b. Hanbel, V, 53). 

Sünnetin hadisle aynı manada kullanılabilir. Hadisler, birtakım kısımlara 
ayrılır (Bk. Hadis). Sahih hadisler, bütün ümmet için bağlayıcıdır, hüküm 
kaynağıdır. Bunlar reddedilemezler. Nur Süresinin altmışüçüncü âyeti bunu 
bize bildirmektedir: "Öyle değil. Rabbine andolsun ki, onlar aralarında kimi 
oraya, kimi buraya çekiştirip durdukları şeylerde seni hakem yapıp sonra da 
verdiğin hükümden yürekleri hiç sıkıntı duymadan tam bir teslimiyetle 
teslim olmadıkça iman etmiş olmazlar" (en-Nur, 24/63). Kur'ân'ın bütün 
delilleri, Rasülullah'ın bütün hükümleri, emir ve nehiyleri eştir (Şâtibi, el- 
Muvafakat, 1, 14). Sünnet kaynak olmasaydı, meselâ "Kur'âniyyun" fırkası 
gibi sadece Kur'ân kaynak alınsaydı, onların yaptığı gibi İsra Süresinin 78. 
âyetine istinaden günde iki rekât namaz kılınması gerekecekti. Oysa bu, 


küfürdür (İbn Hazm, el-İhkâm fi Usüli'1-Ahkâm, Il, 80). Zahiri mezhebinin 
en büyük müctehidi İbn Hazm, sünnet hakkında "O, kendi hevasından 
söylemez. O, ancak kendisine gönderilen bir vahiydir" (en-Necm, 53/3, 4) 
âyetini zikrettikten sonra şöyle der: "Buna göre Allah'ın peygamberine 
göndermiş olduğu vahyi ikiye ayırabiliriz: Vahy-i Metlüvv (tilâvet edilen 
vahiy) ki, bu, icazkâr bir üslüba sahip olan kitab (Kur'ân)dır. Vahy-i Mervi 
(rivâyet olunan vahiy) ki, bu, icazkâr üslüba sahip olmadığı gibi metlüvv de 
değildir. Menkul olduğu halde kitap halinde rivâyet edilmemiştir. Fakat 
makru' (okunmuş)dur. Yani bu Peygamber'den vârid olan haber olup Allahu 
Teâlâ'nın muradını açıklayıcı mâhiyettedir. Kur'ân-ı Kerim'de bu hususta 
şöyle buyurulmuştur: "... Tâ ki insanlara kendilerine indirileni açıkça 
anlatasın." Buna göre Allahu Teâlâ nasıl vahyin birinci kısmını teşkil eden 
Kur'ân'a itâât etmemizi emretmişse, vahyin bu ikinci kısmına da itâat 
etmemizi emretmiştir. Bunlar arasında hiçbir fark yoktur" (Muhammed Ebü 
Zehra, İslâm 'da Fıkhı Mezhepler Tarihi, Çev: AbdulKadir Şener, Ankara 
1969, 5.83). 

Cumhur ulemâ sika râvinin rivâyet ettiği ahad haberin hüccet olduğunu ve 
onunla amel etmek gerektiğini söylemiştir. Hadislerin çoğu hasen lizâtihidir 
ve onu kabul etmek kaçınılmazdır. Zayıf hadis ise kesinlikle kaynak 
olamamaktadır. 

Sünnet derken, bunun, fıkıhta hadislerin kısımlara ayrılarak hükümlerin 
çıkarıldığı bir kaynak olması anlaşılır. Yani râvilere göre mütevâtir, meşhur, 
ahad diye ayrılan ve ahad hadislerin de sahih, hasen, zayıf diye kısımlara 
ayrılması hâdisesinde de ihtilâf olup, bu konu mezheplerin ayrılmasında bir 
başka ihtilâf noktasıdır. 

Mütevâtir sünnetler, "Bana yalan yere bir şeyi isnad eden ateşte oturacağı 
yere hazırlansın" hadisi gibi, büyük bir cemaatçe işitilen ve her asırda 
binlerce zevât tarafından rivâyet edilegelen yalan üzerine ittifak mümkün 
olmayan rivâyetlerdir. Namaz rek'atlarına dâir haberler bu nevidendir. 
Bunlar asl'dır. 

Meşhur sünnetler, Rasülullah'tan birkaç zatın rivâyet ettiği, ikinci ve üçüncü 
hicri asırlardan beri tevâtüren nakledilen haberlerdir. "Ameller niyetlere 
göredir" gibi. Bunları reddetmek fâsıklıktır. 

Haber-i ahad, bir zatın diğerinden veya bir cemaatten, bir cemaatin bir 
râviden rivâyet ettiği sünnettir. Tevâtür derecesinde olmayan râvilerin, iki 
üç zatın naklettiği sünnet de böyledir. Bunun inkârı bid'at'tır. 

Mezheplerin sünnet târifinde farklılıklar vardır: 


Hanefi mezhebi müctehidlerinden es-Serahsı şöyle der: "Bize göre 
sünnetten murad hukuki açıdan Hz. Peygamber ve ondan sonra sahâbenin 
yaptıklarıdır" (Usülu's-Serahsı, I, 113). İmam Şâfii ise, (6.204/819) sünneti 
yalnızca Hz. Peygamber'in sünneti olarak alır. Sahâbenin sünneti, Hz. 
Peygamber'in itikad, ibadet, ahkâm esaslarıyla ilgili olarak Kur'ân dışındaki 
söz, hareket, davranışları, takrirleri, tasdikleri, örfleri, va'zettiği esaslar, 
koyduğu ilkelerdir. Sahâbe ve Tâbim, herhangi bir konuda tatbik edecekleri 
şeyde "Hz. Peygamber nasıl yaptı?" diye sormuşlardır. Sünnet anlayışı, 
üçüncü halife Hz. Osman zamanında fitnelerin çıkmasıyla değişime uğradı, 
bid'atler dine karıştı; sünnetten uzaklaşıldı. 'Tâbimin büyük âlimleri 
Kur'ân'da geçen (el-Bakara, 2/151, 231; Âlu İmrân, 3/164; en-Nisâ, 4/113; 
Cumâ, 62/2; Ahzâb, 33/34) 'hikmet' kavramını 'sünnet şeklinde 
anlamışlardır. İmam Şâfii de bu görüştedir. Kendisine kitapla birlikte onun 
bir benzerinin verildiğini söyleyen Hz. Peygamber'in (Müsned, IV, 134) 
sünneti böylece zikr, hikmet, misli olmaktadır. Rivâyetlere göre Cebrail 
(a.5.) vahyi getirirken, onun açıklamasını (sünneti) de getirdi (Câmiu'l- 
Beyâni'I-İlim, II, 34), Hem Kur'an'ı hem de sünneti indiriyor, Hz. 
Peygamber'e öğretiyordu. Sünnet, İslâm toplumunun ve islâm devletinin 
oluşmasında âmil olan en mühim faktördü. Sahâbe, bu sünneti, gelecek 
nesillere kalması için aktardı ve "hadis" bir bakıma böyle doğdu. Ancak 
ashâb hadis rivâyetinde çok titiz davranmasına karşılık, tedvin asrında sapık 
akımlar ve İslâm düşmanlârı hâdis uydurdular. İhtilâflı meselelerde kendi 
görüşlerini destekler mâhiyette hadis uyduruldu. İbn Haldun, Ebü 
Hanife'nin sıhhati kesin kabul ettiği hadis sayısının 17 olduğunu yazmıştır. 
Hadis ehli bu durum karşısında hadis tenkidine yöneldi ve hadis usülu 
geliştirildi. Ehli sünnet, Şia'nın Hz. Ali hakkındaki rivâyetlerini cerh edip 
sahih kabul etmezken Abdullah b. Mes'ud'un rivâyetlerini esas almış, Şia da 
ehl-i beyt hakkındaki rivâyetlerde taassuba düşmüştür. 

Cerh ve ta'dil * ilminde bu yüzden fıkıhçılardan ayrı yöntemler meydana 
gelmiş, hükümlerin fer'i olanlarında bu açığa çıkmıştır. Katâde, İbn İshak'ı 
överken. Nesai onun kuvvetli olmadığını; Dârekutni ise onun sözüyle delil 
getirilemeyeceğini söyler. İmam Mâlik de aynı şahsın yalancı olduğuna 
şehâdet eder. Öte yandan ikinci yüzyılda ehli hadis okulu ile ehli rey okulu 
arasında şiddetli münâkaşalar oldu (Geniş bilgi için bk. Şâtibi, el- 
Muvafakat; Gazalı, el-Mustasfa; İbn Kayyım, İ'lâmu'I-Muvakkıin). 

Ebü Hanife ile İmam Mâlik, kesin bir delile aykırı olmayan haber-i vâhidi 
delil olarak kullanırken; Şâfii, sıhhat şartlarını taşıyan haber-i vâhidi kabul 


eder. Hanefilere göre bu haberler şâz'dır, reddedilmesi gerekir. 

İmam Şâfii, sünnetin ancak sünnetle neshini câiz bulur (er-Risâle, 89). 
Gazzâli, Kur'ân ile sünnetin, sünnetle de Kur'ân'ın neshini kabul eder. "Her 
ikisi de vahiydir, dolayısıyla birbirlerini neshedebilirler" der (el-Mustasfa, 
Bulak 1 322, 1, s.124). Cumhur ise, Kitab; Kitab'ı ve sünneti; sünnet 
sünneti ve mütevâtir sünnet kitabı nesheder görüşündedir. Hadisler tâbiin 
devrinde toplanmış ve yazılmış, daha sonraları fıkıh kitaplarındaki bölüm 
adlarına göre tertip ve tasnif edilmiş, İmam Mâlik Muvatta'ını, Ahmed b. 
Hanbel Müsned'i yazmış, Kütüb-i Sitte* adı verilen hadis mecmuâları 
ortaya çıkmıştır. 

İcmâ' 

İcmâ' lügatte, bir işe azmetme ve bir konuda görüş birliği etme gibi 
anlamlara gelir. Istılahta ise, Hz. Peygamber'in ölümünden sonra bir 
asırdaki müctehidlerin, herhangi bir şer'i hüküm üzerinde görüş birliği 
etmeleri anlamında kullanılmaktadır. Bu itibarla, halk tabakasının, şer'i bir 
konudaki ittifak ya da ihtilâfları müteber değildir (Mehmet Şener, İslâm 
Hukukunda Örf, 5.34-35). 

İcmâ', İslâm hukukçularının çoğunluğu tarafından belli bir asır ile sınırlı 
olmayan bir müessese ve Kur'ân ve sünnetten sonra gelen üçüncü bir teşri 
kaynağı olarak kabul edilmektedir. Bu hususa delil olarak çoğunlukla 
zikredilen âyet, "Kendisine doğru yol belli olduktan sonra, kim 
Peygamber'e karşı gelir ve mü'minlerin yolundan başka bir yola uyarsa, onu 
döndüğü yolda bırakırız. Ve cehenneme sokarız. Ne kötü bir gidiş yeridir 
orası" (en-Nisâ, 4/115) meâlindeki âyet; çoğunlukla kullanılan hadis de, 
"Ümmetim yanlış yolda (dalâlet) birleşmez" (İbn Mâce, Fiten, 18) 
meâlindeki hadistir. 

İcmâ herhangi bir konuda gerçekleşmişse bu icmâ'ın o konudaki bir delile 
dayanması gerekir. İslâm hukukçularının, şer'i bir dayanak olmaksızın keyfi 
bir şekilde bir konu üzerinde görüş birliğine varmaları düşünülemez. Bu 
sebepledir ki, sonraki İslâm hukukçuları, bir konudaki icmâ'ı öğrenmek 
istediklerinde, o icmâ'ın delilini değil, böyle bir icmâ'ın var olup 
olmadığını, eğer varsa sahih bir şekilde nakledilip nakledilmediğini 
araştırırlar. Diğer bir ifadeyle, icmâ'ın şer'i bir delile dayanması gerekli 
olmakla beraber, bu delilin icmâ' ile birlikte nakledilmesi ve bilinmesi, 
icmâ'ın müteberlik şartı değildir. 

İcmâ', sözlü ve suküti olmak üzere iki çeşittir. Sözlü icmâ' bir asırda 
yaşayan bütün müctehidlerin, bir konuda açık ve sarih bir şekilde görüş 


birliği etmeleriyle meydana gelir. Suküti icmâ ise, bir müctehidin bir 
konuda görüş beyân edip, diğerlerinin, bundan haberdar olmalarına rağmen 
başka bir görüş ileri sürmemeleri durumunda meydana gelir. 

Sözlü icmâ', İslâm hukukçularının çoğunluğu tarafından delil olarak kabul 
edilmekle beraber, suküti icmâ'ın delil oluşu ihtilâflıdır (Abdülkadir Şener, 
Kıyas, İstihsan, Istıslah, 5.29-41). Sonuç olarak söylemek gerekirse; 
icmâ'ın, kolektif bir ictihad olarak değerlendirilmesi mümkün ise de, İslâm 
hukukçuları genelde "ictihad, ictihadı nakzetmez" prensibini icmâ'a da 
uygulamaya pek yanaşmamışlardır. Başka bir deyişle, herhangi bir konuda 
icmâ'a varsa, aynı konuda ikinci bir icmâ'a imkân tanımamışlardır. Bununla 
birlikte, Sahâbe icmâ'ının da hemen tamamını teşkil eden ibadet yönü ağır 
basan dini meselelerde bu görüş kabul edilse bile, özellikle muâmelât 
hukuku sahasında ikinci bir icmâ'a imkân tanıması, gelişen şartlara uyum 
sağlama ve kamu yararını temin etme açılarından yararlı gözükmektedir. 
Her asırda, çok az konuda ittifak edildiği malumdur. Molla Hüsrev, "Bir 
asırda müctehid olan bütün fukahânın ittifakı esastır" der. Bu durumda 
olanların biri dahi o meseleye muhâlefet etse icmâ' oluşmuş sayılmaz 
(Molla Hüsrev, Miratü'1-Usül fi Şerhi Mirkatü'l-Usül, İstanbul 1307, 11, 
5.50). 

İcmâ', nakli ve tabii bir kaynaktır. Rasülullah'ın vefâtından sonra ümmet, 
işlerini Kur'ân'ın koyduğu kurala göre "şürâ ile" yürüttü, dalâlet üzerinde 
olmadılar. İcmâ', sarih, suküti ve iki görüşün varolması durumunda bir 
üçüncüsünün doğması şeklinde ortaya çıkmaktadır. Sarih icmâ' bağlayıcıdır; 
amel etmek, hükmünü icrâ etmek zorunludur. Suküti icmâ'da bağlayıcılık 
kesin değildir. Üçüncü icmâ' şekli câiz değildir. 

İcmâ'ı huccet sayan fukahâ, icmâ'ın kendisi konusunda aynı görüşe sahip 
değildir. Mâlikiler icmâ'ın sadece Medine fukahâsına âit olduğunu, Şâfiiler 
İslâm âlemindeki bütün âlimlerin ittifakını; Hanbeli ve Hanefiler de suküti 
icmâ'ı kabul etmektedirler. İbrahim b. Yesar en-Nazzâm (6.331) icmâ'ın 
huccet olmasını reddeder. Üzerinde icmâ' edilen hüküm kâfi bir delile 
dayanırsa, delilin kendisi huccet olur, kapalı ve zannı bir delile dayanırsa, 
insanların değişik görüşlere sahip olmaları sebebiyle icmâ' gerçekleşmez 
demiştir (Suphi es-Sâlih, a.g.e. 182). 

Câferiler de, icmâ'ı ancak toplananlar arasında bir masum İmam 
bulunmasıyla kabul ederler, diğer icmâ'ları reddederler. 

Kıyas 

Kıyas, lügatte birşeyi ölçmek, takdir etmek, karşılaştırmak ve iki şey 


arasındaki benzerlikleri tesbit etmek anlamlarında kullanılır. Istılahta ise, 
her ikisinde de hükme esas teşkil eden illet aynı olduğu için, hakkında nass 
bulunmayan bir olayın hükmünü, hakkında nass bulunan bir olayın 
hükmüne eşit kılmaktır. Kur'ân'da, "Halbuki o haberi Rasül'e ve 
kendilerinden olan Ulü'l-Emr'e arzetselerdi, onlardan hüküm çıkarabilenler, 
işin aslını anlar ve bilirlerdi" (en-Nisâ, 4/83) buyurulur. 

Şer'i delillerin dördüncüsü sayılan kıyas; kitap, sünnet, ve icmâ' gibi kesin 
bilgi ifade etmeyip tecviz edici bir mâhiyete sahiptir. Diğer bir ifadeyle 
kıyas, zan bildirir ve yeni bir hüküm ortaya koymayıp, diğer üç delilden 
biriyle sâbit olan ve delili gizli bulunan bir hükmü ortaya çıkarır 
(Abdülkadir Şener, a.g.e., 5.67; İ. Hakkı İzmirli, Yeni İlm-i Kelâm, 
Hazırlayan: Sabri Hizmetli, 5.21). İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre, 
kıyas ile amel etmek aklen ve şer'an câizdir. Meşhur Muaz hadisin'de, 
Yemen'e vali tâyin edilen Muaz'a ne ile hükmedeceğini soran Peygamber'e 
Kitap, Sünnet, İctihad ile demesi ve Rasülullah'ın onu övmesi kıyasa dâir en 
önemli belgedir (Ebd Dâvüd, Akdiye, 11; Tirmizi, Ahkâm, 3 Hâris b. 
Amr'dan rivâyet etmişlerdir). 

Şafii, kıyas ile ictihadı aynı mânâdâ kullanır (Şâfii, Risâle, 5.66). Re'y ile 
kıyası aynı mânâda kullanmaz. Kıyasın, bir delil olmaktan çok, bir metod, 
diğer bir deyişle, yorum ve uygulama vasıtası olarak değerlendirilmesi 
mümkün gözükmektedir. Nitekim, bu husus, kıyasın meşru olduğunu 
göstermek için dayanılan şu aklı gerçekte açık bir şekilde ortaya 
çıkmaktadır; Kur'ân ve sünnetin nassları sınırlı ve sonludur. Halbuki, 
meydana gelen ve gelecek olan olaylar sonsuzdur. Sonlu ile sonsuza cevap 
vermek mümkün olmadığına göre, yeni çıkan olayların hükmü ancak re'y 
ile, ictihad yoluyla belirlenebilir ki bunun başında kıyas gelmektedir 
(İzmirli, a.g.e., 5.19). 

İslâm hukukuna canlılık kazandıran da bir noktada, sâbit ve değişmez 
kaynaklardaki hükümlerin yorumlama vasıtalarının çokluğu ve çeşitliliği ve 
bunun yanında, kamu yararının ve beşeri ilişkilerin düzenlemesinde, genel 
doğrultudan sapmamak kaydıyla "re'y (bağımsız görüş)e" ile hüküm 
verebilmesidir . 

Bu deliller dışında geliştirilen ve daha ziyade beşeri ilişkilere akıcılık ve 
esneklik kazandırmaya yönelik daha birçok delil vardır ki bunların başında 
"mesâlih-i mürsele" gelir. 

Kıyas aklı bir kaynaktır. Nassı benzetme yoluyla hüküm çıkarma 
metodudur. Aslın hükmünü fer'e uygulamaktır. Nass vârid olan ve olmayan 


iki hükmün benzerliğinde, hükümde de aynı olmasını sağlamaktır. Vahiy 
asrında (h. 622-632) kıyas, Muâz hadisiyle sâbit olmuş, kıyası Hz. Ömer 
delillere katmıştır. Kıyası en çok Hanefiler kullanmış, âdeta kıyas onlarla 
özdeşleşmiştir. Kıyasla varılan hükümler zann-ı gâlib ifade eder. 

Fıkıhta ana kural, "nass olan yerde içtihadın olmayacağı"dır. Hz. Ali, "Din, 
kıyasla olsaydı meshin içi dışından daha çok meshedilmeye lâyık olurdu" 
demiştir. Ebü Hanife, "Kıyas yapsaydım, kadın erkekten zayıf olduğundan 
mirasta ona iki hisse verirdim" demiştir. 

Hicri üçüncü yüzyılın sonlarında son sahâbi olan Ebü't-Tufeyl Amir b. 
Vâsila el-Leysi el-Kinânı'nin (öl. h. 100) vefâtıyla tâbiin dönemine giren 
İslâm'ın ikinci asrında, İslâm devletinin sınırları Mısır'dan İran'a, 
Yemen'den Irak'a yayılmış ve şeriatın tedvini gerekmişti. İlk fıkıh medresesi 
Medine'deydi. Fıkhı hareket Medine medresesinin meşhur yedi fakihi olan 
Said b. el-Müseyyeb, Urve b. Zübeyr, Kasım b. Muhammed, Ebü Bekir b. 
Abdurrahman, Harice b. Zeyd, Ubeydullah b. Abdullah, Selman b. Yesâr ile 
başlamıştır. 

Etbaut-tâbiin nesli, ictihad nesli oldu. Mezhebler doğdu, halklar bu 
mezheblere intisap ederek dini öğrendiler. II. ve TII. asırlar en parlak ilim 
asırları oldu. Kur'ân ve sünnetin tedvini, sahâbe fıkhının tedvini, tefsir ve 
hadisin tedvini, cedel ve kelâmın çıkışıyla ferdi-Sevri, Evzai veya cemai 
mezhebler (dört mezhep) doğdu. Mezheblerin şer'i delilleri değerlendirme 
açıları farklıdır. Şöyle ki: 

İmam Ebü Hanife (80-150) birçok ahad haberi reddetmiştir. O, ahad haberi 
bazı şartlarla kabul etmektedir: Nassa aykırı olmaması, Kur'ân'ın zâhir ve 
umümuna, meşhur sünnete muhâlif olmaması, sahâbe ve tâbiinin ameline 
aykırı düşmemesi, râvinin yazısı dışında kaynağının da zikredilmiş olması, 
râvinin rivâyet ettiği hadise aykırı amel etmemesi... 

İmam Mâlik (93-179), Medine halkının ameline mütevâtir hadis 
derecesinde itibar eder. İçtihad ve re'ye mecal göstermeyen sahâbenin 
sözlerini delil sayar. Sahâbi sözü içtihada müsâitse araştırdığı mesele ile 
sebep ve illete, ona ortak ve bilinen başka bir mesele arasında benzerlik 
ilgisini kurarak kıyasa gider. 

İmam Şâfii (150-204), icmâ'ı Medine ehlinin ameliyle mukayyed saymaz, 
kıyasla da amel eder. Bu kıyasın Kur'ân ve Sünnet temeline dayanması 
gerekir. İstihsan ve mesâlih-i mürsele geçerli delil olamaz. Şâfii istihsan 
yapanın teşri' etmiş olacağını söyleyerek şiddetle karşı çıkar. Ancak o da 
başka adla istihsanı kullanmıştır. Ahmed b. Hanbel'e (164-241) göre kıyas 


en zayıf delildir. 

İmam Câfer es-Sâdık'a (6.147) göre sünnet, Hz. Ali'nin ve ehl-i beyt'in 
rivâyetlerini kapsar. Masum imamların söz ve fiillerini de delil alır ve 
sahâbe sözlerine tercih eder. Kıyası reddeder ve delil saymaz. 

Rasülullah, "Ben en güzel ahlâkı tamamlamak için gönderildim" buyurdu 
(İmam Mâlik, Muvatta, 211). Yönetim işinde, ashâbıyla istişâre etti. Vahiy 
çağında fıkıh kaynakları kitap, sünnet, re'y içtihadı idi. Re'y ile içtihad 
bazan kamu yararına, bazan kıyasa göre yapıldı. Sahâbe döneminde "icmâ" 
dördüncü delil oldu (İbn Haldun, Mukaddime, 5.375 vd.). Nasslarla 
çatışmayan örf ve âdet de hukuki teşri'de kullanıldı. TI. asır, tâbiin devridir. 
Bunlar fıkhın kaynaklarında kitab, sünnet, re'y ile içtihad ve icmâ'ı esas 
aldılar. Etbau't-tâbiin ve müçtehid imamlar döneminde (III. ve TV. yüzyılda) 
fütuhat ve yeni gelişmeler hayatın ve toplumların değişmeleriyle fıkhı 
doktrinler ortaya çıktı. Çoğu zaman her tâbi kendi üstadının görüşünü delil 
aldı. Etbau't-tâbiin ve içtihad çağında fıkıh çok gelişti, genişledi. İstihsan, 
örf, maslahat v.b. deliller çıktı. Ebü Hanife'nin delilleri Kitab, Sünnet, 
sahâbe fetvası, İcmâ', Kıyas, İstihsan, örf iken; İmam Mâlik'in, Kitab, 
Sünnet, sahâbe fetvâsı, Medine icmâ'ı, kıyas, istihsan, maslahat-ı mürsele, 
zerayi', örf ve âdet'di. İmam Şâfii Kitab, Sünnet, sahâbe icmâ'ı, sahâbenin 
ihtilâflı sözlerini ve kıyası delil olarak alırken; Hanbel, maslahat-ı mürsele, 
zerayi" istihsan, istihsab'ı da ekledi. 

mamiyye Kitab, Sünnet, icmâ', akıl kaynaklarıyla fıkhı koydu. Ancak 
edille-i şer'iyye diye ortaya konan dört delilde bütün mezhepler ittifak 
ettiler. 


EDİLLE-İ ERBAA (DÖRT DELİL) 


Dört delil: Kur'ân, Sünnet, İcmâ, Kıyas. 
Fdille, delil kelimesinin çoğuludur. Erbaa dört demektir. "Dört delil" 
anlamına gelir. Bu tâbir İslam hukukunda fıkhın dayandığı dört ana kaynağı 
ifade eder. Bunlar; Kitap, Sünnet, İcmâ ve Kıyas'tır. 
1) Kitap: Kur'ân-ı Kerim'dir. Hz. Muhammed'e yüce Allah katından Cebrâil 
(a.s.) vasıtasıyla 22 yıl, 2 ay ve 22 günde nâzil olmuştur. Kur'ân, önceki 
semavi kitaplar gibi yalnız inanç kitabı değil, hem inanç ve hem de insanlar 
arası münâsebetleri düzenleyen ve hayatı düzenleyici hükümleri kapsayan 
bir kitaptır. Âyetlerde şöyle buyurulur: "Biz Kitap'ı sana her şeyi beyân için 
indirdik" (en-Nahl, 16/89). "Kitapta hiçbir şeyi ihmal etmedik" (el-En'âm, 
6/38). Kur'ân-ı Kerim Hz. Muhammed'e ilk defa tefekkür ve ibadet için 
gittigi Hıra mağarasında, Ramazan ayının Kadir gecesinde inmeye 
başlamıştır. İlk inen âyetler: "Yaratan Rabbinin adıyla oku. O, insanı 
alâk'tan (kan pıhtısı biçimindeki embriyodan) yarattı. Oku, Rabbin sonsuz 
kerem sahibidir. Ki O, kalemle (yazı yazmayı) öğretendir. İnsana 
bilmediğini O öğretti " (el-Alâk, 96/1-5). Son âyet ise Vedâ Haccı sırasında 
Zilhiccenin dokuzuncu günü inmiştir. Bu âyet de şudur: "Bugün sizin 
dininizi kemâle erdirdim. Üzerinizde olan nimetimi tamamladım ve size din 
olarak İslâm'ı verip ondan hoşnut oldum" (el-Mâide, 5/3). İbn Abbâs'a göre, 
Bakara Süresinin 281'inci âyeti bundan daha sonra inmiştir. 
Kur'ân'ın ilk inen âyetlerinde daha çok ahiretle ilgili bilgiler yeralır. İnsanlar 
İslâm'a alıştıktan sonra helâl ve harama dâir âyetler inmiştir. Âyetlerin çoğu 
ya bir soru ya da bir olay üzerine inmiştir. Buna "Esbâb-ı nüzül * (iniş 
sebebi)" denir. Kur'ân nâzil oldukça Hz. Peygamber, inen ayetleri vahiy 
kâtiplerine yazdırırdı. Hangi âyetin nereye yazılacağını söylerdi. Âyetlerin 
tertibinin yazılışı sırasında Vahye dayanıldığında görüş birliği vardır. 
Sürelerin sıralanışının da Vahye dayandığı kuvvetli bir görüştür. 
2) Sünnet: Hz. Peygamber'in söz, fiil ve takrirleridir. "Bir kimse uyuyarak 
veya unutarak namazı geçirirse, hatırlayınca kılsın" (Ebü Dâvud, Salât, II; 
Dârimi, Salât, 26) hadisi sözlü sünnetin; "Ben namazı nasıl kılıyorsam siz 
de öyle kılın" (Buhâri, Ezan, 18, Edeb, 27, Ahad, 1) hadisi fiili sünnetin; su 
bulamadığı için teyemmümle namaz kılan bir sahabenin, namazdan sonra 
su bulduğu halde namazını iâde etmemesi ve Hz. Peygamber'in onu tasvip 
etmesi takriri sünnetin örnekleridir. Fıkıhta Kur'ân'dan sonra ikinci ana 


kaynağın Sünnet olduğunda görüş birliği vardır. Sünnetin delil oluşu 
âyetlerle sâbittir. Bazı âyetler şunlardır: 

"Peygamber size neyi verirse onu alın; size neyi yasaklarsa, ondan da uzak 
durun" (el-Haşr, 59/7). 

"Hayır, Rabbına andolsun ki, aralarında çıkan anlaşmazlıklarda seni hakem 
kılıp; verdiğin hükme, içlerinde bir sıkıntı duymadan rıza ve teslimiyet 
göstermedikçe iman etmiş olmazlar" (en-Nisâ, 4/65) "Peygambere itaat 
eden Allah'a itaat etmiş olur" (en-Nisâ, 4/80). "Ey iman edenler, Allah'a 
itdat edin, Peygamber'e ve sizden buyruk sahibi olanlara (ulü'l-emr'e) itâat 
edin" (en-Nisâ 4/59). "Allah ve Rasülü birşeye hükmettiği zaman, iman 
eden erkek ve kadına artık işlerinde muhayyerlik yoktur" (el- Ahzâb, 33/36). 
Sünnet, Hz. Peygamber'in Rabbinden aldığı elçilik görevini tebliğinden 
ibarettir. Bu konuda âyette: "Ey Peygamber, Rabbinden sana indirileni 
tebliğ et; eğer bunu yapmazsan O'nun elçiliğini tebliğ etmemiş olursun " 
(el-Mâide, 5/67). 

Kur'ân'ı Kerim Hz. Peygamber'in vahiyle konuştuğunu haber vermektedir: 
"O, kendiliğinden konuşmamaktadır. Onun konuşması ancak indirilen bir 
vahiy iledir" (en-Necm, âyet, 3-4). Diğer yandan Kur'ân âyetleri, 
Peygamber'e iman edilmesini açıkça bildirir: "Allah'a ve okuyup yazması 
olmayan (ümmi) Peygamber'e ibâdet edin; o Peygamber de Allah'a ve 
O'nun sözlerine iman etmiştir ve Ona itâat edin ki hidâyete eresiniz" (el- 
A'raf, 158). 

Sünnetin Kur'ân'ı Kerim karşısında üç fonksiyonu vardır. Sünnet Kur'ân'ın 
müphem ve mücmel olan âyetlerini açıklar; umümi hükümlerini tahsis eder; 
nâsih ve mensüh'u bildirir; Kur'ân'da asılları sâbit olan nasslara tamamlayıcı 
hükümler getirir; Kur'ân'da bulunmayan bir kısım hükümler koyar. 
Kur'ân'daki namaz ve zekât emirlerinin edâ şeklinin sünnetle açıklanması; 
karısı zinâ eden ve bunu isbat edemeyen erkeğin mulâane yoluna gitmesi 
halinde evliliğin sonra ereceği hükmü ile ehli eşeklerin ve yırtıcı kuşların 
etinin yenmesini yasaklayan hadisler bunun örnekleridir (Muhammed Ebü 
Zehra, Usulü'l Fıkh, 5.113, 114). 

3) İcmâ: Sözlük anlamı; ittifak ve görüş birliği demektir. Bir terim olarak; 
Hz. Peygamber'den sonraki bir çağda İslâm müctehidlerinin, bir konu 
üzerinde ittifak edip aynı görüşü paylaşmalarıdır. Bu târife göre icmâda şu 
şartların bulunması gerekir: 

a) Müctehid olmayanların ittifakı, dini bir delil sayılmaz. Müctehid; 
delillerden dini hükümler çıkarma yeteneğine sahip olan kimsedir. 


b) Müctehidlerin ittifakı, dini bir meselenin hükmü üzerinde ilk görüş 
birliği meydana geldiği zaman aranır. Daha sonra görüş değiştirmekle icmâ 
bozulmaz. İcmâ için müctehidlerin bir mecliste toplanması şart değildir. 
Bütün dünyadaki İslâm bilginleri bir meselede görüş birliği etmekle icmâ 
oluşturulmuş olur. 

c) İcmâ, bir asırdaki bütün müctehidlerin ittifakı olduğundan, bir grup 
müctehidlerin ittifakı icmâ sayılmaz. 

d) Dini yönü bulunmayan konulardaki görüş birliği icmâ sayılmaz. Zaten 
İslâm'da dini ilgilendirmeyen bir mesele olmaz. Dünyada meydana gelen 
her olayın dini yönü vardır. Ve İslâm her konuda hüküm koymuş her 
meseleye çözüm getirmiştir. İşte bu şartlar yerine gelince icmâ bir delil olur. 
Artık müslümanların bu meseleye uymaları gerekir. 

Ayette; "Kim kendisine hidâyet belli olduktan sonra, Rasül'e karşı gelir, 
mü'minlerin yolundan başka bir yola uyarsa ona döndüğü yolda bırakırız ve 
cehenneme sokarız" (en-Nisâ, 4/115) buyurulur. 

İcmâ'ın bir delil olduğunu ifade eden hadisler de vardır: "Müslümanların 
güzel gördüğü şey, Allah katında da güzeldir" (Ahmed b. Hanbel, Müsned, 
I, 379). "Ümmetim dalâlet üzerinde birleşmez" (İbn Mâce, Fiten, 8). Hz. 
Ömer'den şöyle nakledilmiştir: "Kim cennetin ortasında olmak yani oraya 
girmek istiyorsa, cemaatten ayrılmasın; çünkü şeytan boş kalan kimse ile 
beraber olup iki kişiden uzaktır" (İmam,Şâfii, er-Risâle, 5.474). 

İcmâ; sarih, süküti ve meselenin belli bir kısmı üzerinde görüş birliği etmek 
üzere üçe ayrılır. Sarih icmâ; her müctehidin icmâ konusu mesele 
üzerindeki görüşünü açıkça söylemiş olduğu icmâdır. Sükuti icmâ; herhangi 
bir asırda, ictihad yetkisi olan bir ilim adamı belli bir görüşe varır ve bunu 
ilân ederse ve kendisini tenkid eden çıkmazsa buna süküti icmâ denir 

İmam Şafii ve bazı bilginler bunu delil saymaz. Meselenin bir kısmı 
üzerinde icmâ'a gelince; meselâ miras konusunda sahâbiler, ölenin 
kardeşleriyle birlikte mirasa giren dedeşinin üçte birden az olmamak üzere 
mirasçı olacağını, kimisi de mirasın tamamen dedeye kalacağını 
söylemiştir. Burada dedenin her iki durumda da miktarı değişmekle birlikte 
mirasçı olacağı konusunda görüş birliği oluşmuştur (Muhammed Ebü 
Zehra, İslâm Hukuku Metodolojisi, 5.179). 

4) Kıyas: Bir şeyi başka bir şeyle ölçmek, karşılaştırmak anlamına gelir. Bir 
terim olarak; hakkında âyet ve Hadislerde bir hüküm gelmemiş olan bir 
meseleyi ortak özelliklerinden dolayı, hakkında hüküm gelmiş olan bir 
mesele ile karşılaştırmak, onun hükmünü buna da vermek demektir. Kur'ân 


ve hadiste bulunmayan yeni bir olay, Kur'ân ve hadisteki benzerleriyle 
karşılaştırılır. Aralarında ortak benzerlik olunca birinin hükmü diğerine 
verilir. (Buna şarap örmek verilebilir. oŞarap Kur'ân-ı Kerim'de 
yasaklanmıştır. Ancak daha sonraki dönemlerde rakı, votka, şampanya, 
viski gibi değişik adlarda içkiler ortaya çıkmıştır. Bunlar Kur'ân-ı Kerim'de 
isim olarak zikredilmez. Şarabın sarhoşluk verdiği için yasaklandığı, 
üzerinde düşünülünce anlaşılacağı gibi, çeşitli hadisler de bunu belirtmiştir. 
Bu yeni içki çeşitleri de sarhoşluk verir. Bu ortak özellikten dolayı şarabın 
hükmü kıyas yoluyla diğerlerine şamil olur. 

Kıyasın delil oluşu âyet ve hadislerle sâbittir. Ayette; "Ey iman edenler 
Allah'a itâat edin, Peygamber'e itâat edin ve sizden buyruk sahiplerine itâat 
edin. Eğer bir şeyde çekişirseniz, Allah'a ve Peygamber'e havale edin " (en- 
Nisâ, 4/59) buyurulur. Birşeyi Allah'â ve Rasulüne havale etmek, ancak 
Kur'ân ve Sünnetin işaret ettiği amaçları bilmekle olur. Bu da kıyas 
demektir. 

Bazı sahâbiler, Ebü Bekir'e bey'at ederken, Peygamber (s.a.s.)'in Onu 
namaz için İmam olarak seçtiğini gözönüne almışlar ve hilâfeti, namaz 
imamlığına kıyas ederken; "Peygamber, onu din işimizde İmam tâyin 
etmiştir. Öyleyse biz onu, dünya işimizde niçin İmam tanımayalım" (es- 
Serahsı, Usül, II, 131, 132; İbn Kayyim el-Cevziye, İ'lâmü'1-Muvakkın, 
Kahire, 1325-1326, 1, 253) 

Kıyas dört rükünden meydana gelir: 

a) Asi: Bu, hükmü beyan eden nass olup "hüküm kaynağı" adını da alır. b) 
Fer: Bu, hakkında nass bulunmayan meseledir. 

c) Hüküm: Bu, kıyas vasıtasıyla asl'dan fer'e geçmesi istenilen şeydir. 

d) Ortak illet Bu da hem asl hem fer'de bulunan bir vasıftır. Kıyasın 
dayanmış olduğu esası teşkil eder. 

İlletle hikmet birbirinden farklıdır. Hikmet, hükme uygun bir vasıf olup, 
çoğu hallerde gerçekleşen mazbut ve mahdut olmayan bir şeydir. Fakihlerin 
büyük çoğunluğuna göre hükümler hikmete değil, illete dayanırlar. 

İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre bazan kıyas nass'la çatışabilir. Bu 
Kur'ân ile sünnetin âmm (umümi) ifadeleri veya haber-i vâhid olduğu 
zaman meydana gelir. Hanefilere göre âmm delâlet bakımından kesindir. 
Kıyas ise nasıl olursa olsun zannidir. Ancak âmm herhangi bir delil ile 
tahsis edilirse zannı olur. Çünkü âmm, tahsis edildikten sonra şâmil olduğu 
fertlerden bazısına delâlet etmez. Bu yüzden Hanefiler, âmm'ın ilk tahsisten 
sonra artık kıyas ile de tahsis edileceğini söylerler. Meselâ; "...Bunlardan 


başkası size helâl kılındı" (en-Nisâ, 4/24) âyeti, Hz. Peygamber'in ittifakla 
kabul edilen "...Kadın, erkek kardeşinin kızı ve bacısının kızı üzerine nikâh 
edilmez" (Buharı, Nikâh, 27; Müslim, Nikâh, 37-39) hadisi ile tahsis 
edilmiştir. Bu şekilde bir defa tahsise uğrayan bir âyet, zannı bir delil ile 
tekrar tahsisi kabul edebilir. 



















ESTETİK AMELIYAT a, 
STETİK AMELİYAT YAPTIRMANIN HÜKMÜ NEDİR 








EF'ÂL-İ MÜKELLEFİN 


Yükümlülük sahibi olanların yaptıkları işler, fiiller. 
Efâl "fiil", mükellefin de "mükellef" kelimesinin çoğuludur. "Teklif" 
mastarından türetilmiş olan bu kelime "yükümlülük sahibi kişi" 
anlamındadır. Şer'i ıstılahta: "İslâmi emir ve yasakların muhatabı olan ve 
bunlara uymakla yükümlü bulunan kimse" demektir. Bu terkip 
"yükümlülerin fiilleri" diye Türkçeleştirilebilirse de fıkıh ıstılahında 
"yükümlülerin fiillerinin şer'i hükümleri" anlamında kullanılmıştır. 
Ef'al-i mükellefin sekiz tanedir: Farz, vâcib, sünnet, müstehab, mübah, 
haram, mekruh ve müfsid. Bu taksim Hanefi hukukçularına göredir. 
1. Farz: Sübütu ve ifâde ettiği anlamı (delâleti) kesin olan delillerle Allah 
veya Rasülünün emrettiği fiiller "farz" adını alır. Farzlar, te'vile (başka 
anlama) gelme ihtimali bulunmayan âyet veya mütevâtir hadislerle sâbit 
olur. Namaz, oruç, hac, ibâdetleri gibi. Bunlarla ilgili hem kesin âyetler 
vardır, hem de Hz. Peygamber (s.a.s.)'in tevâtüre varan yollarla nakledilmiş 
hadisleri mevcuttur. Farzın hükmü işleyene sevap, terkedene ceza olması; 
inkâr edenin veya küçümseyenin dinden çıkmasıdır. Bu da farzı ayrı ve 
farz-ı kifâye olmak üzere ikiye ayrılır: 
a) Farz-ı Ayn: Her yükümlü müslümanın bizzat yerine getirmesi gerekli 
olan farzlardır. Bir kısmının işlemesiyle diğerlerinden yükümlülük kalkmaz. 
Abdest, beş vakit namaz, ramazan orucu, mükellef olana hacc ve zekât ile 
İslâm toprakları saldırıya uğradığında cihada çıkmak gibi. 
b) Farz-ı Kifâye: Yükümlü müslümanlara ayrı ayrı değil, topluca emredilen 
şeylerdir. Bir kısım müslümanlar bunu yerine getirince diğerleri 
sorumluluktan kurtulur. Cihad etmek. Kur'ân-ı Kerim dinlemek, Kur'ân-ı 
Kerim ezberlemek, selâm almak, cenaze namazı kılmak gibi. Farz-ı 
kifâyenin sevabı yalnız onu işleyenlere âit olur. Bu farzı hiçbir kimse yerine 
getirmezse bütün toplum günahkâr olur. Bir ibâdetin rükünleri ve şartları 
kabılinden olan farzlardan birinin terkedilmesi ibâdetin sıhhatine engel olur. 
Terk kasten olsun yanlışlıkla olsun hüküm değişmez. Kasten terk halinde 
ayrıca günâha girme vardır. Namaz kılarken rükü veya secde etmeyi 
terketmek gibi. 
2. Vâcib: Farzla sünnet arasında kalan ve amel bakımından farz gibi kabul 
edilen emirlerdir. Bunları işleyene sevap, özürsüz terk edene ceza gerekir. 
İtikadı açıdan, inanma bakımından farzın hükmü gibi değildir. Yani vâcibi 


inkâr eden dinden çıkmaz. Bir ibâdetin vâciblerinden birisini kasden 
terketmek tahrimen mekruhtur, Sehven (yanlışlıkla) terketme hâlinde ise 
sehiv secdesi gerekir. Vâcibin de kifâye olânı vardır. Şâban ve Ramazan ayı 
sonlarında hilâli gözetlemek vacibtir. Fakat herkese vâcib değildir. Diğer 
vacib amellere örmek: Kurban kesmek, vitir ve bayram namazı kılmak, 
yakın hısımlardan ihtiyaç içinde olanlara yardım etmek gibi. Vâcib; sübülu 
kat'ı ve delâleti zannı olan delille sabit olur. Bu delil te'vile uğramış âyet 
veya hadis şeklinde olabilir. Mesela: Kur'ân-ı Kerim'de: 

"Namaz kıl, kurban kes" (el-Kevser, 108/2) buyurulur. Burada, bayram 
namazı kılma ve kurban kesme emrinin muhâtabı Hz. Peygamberdir. Yani 
bunlar Hz. Peygamber için farz hükmünde olur. Ancak emrin, diğer 
müslümanları kapsayıp kapsamadığı kesin değildir. Ancak bu emirlerin 
diğer müslümanların kapsadığı daha kuvvetli görüştür. Böylece sünnetten 
daha kuvvetli, fakat âyetteki delâletin kesin olmaması yüzünden farz 
derecesine ulaşmayan bir emir çeşidi ortaya çıkmış olur ki buna vâcib denir 
(Elmalılı, Hak Dini Kur'ân Dili, İstanbul 1938, VITL/, 6200 vd.). 

3. Sünnet: İyi ahlâk, iyi huy. Hz. Peygamber'in sözleri, fiilleri, işleri ve 
takrirleri. Misvak kullanmak, cemâatle namaz kılmak gibi. Sünnet, 
müekked ve gayr-i müekked olma küzere iki kısma ayrılır. 

a) Müekked Sünnet: Hz. Peygamber (s.a.s.)'in devamlı işleyip nâdiren terk 
ettikleri farz ve vâcib olmayan amelleridir. Terkedilmesinde "itâb" vardır. 
Sabah, öğlen ve akşam namazlarındaki sünnetler ve çocukların sünnet 
ettirilmesi gibi. 

b) Gayr-i Müekked Sünnet: Hz. Peygamber'in çok defa edâ edip, bazan 
terkettikleri sünnet. Namazda uzun okuma, ikindi ve yatsı namazlarının ilk 
sünnetleri gibi. Gayr-ı müekked sünnetlere müstehab ve mendüb isimleri de 
verilir. 

Usül bilginleri sünneti ikiye ayırmışlardır. 

a) Sünnet-i Hudâ: Bunlar ibâdetlerle ilgili dinin tamamlayıcı olan 
sünnetleridir. Terkeden kınanır. Ezan okumak, kamet getirmek ve cemaatle 
namaz kılmak gibi. 

b) Sünnet-i Zevâid: İbâdetlerle ilgili olmayan Hz. Peygamber (s.a.s.)'in 
sünnetlerine denir. Bunları terkeden kınanmaz. Namazın rükünlerini 
uzatmak ve Hz. Peygamber'in yemesi, içmesi, oturması, kalkması gibi 
fiillerinin taklit edilmesi. Âyet-i kerimede şöyle buyurulur: "Allah'ın 
Rasülünde sizin için güzel bir örnek vardır" (el- Ahzâb, 33/21). 

Sünnet mutlak olarak kullanıldığında Hulefâ-i Râşidin'in sünnetini de 


kapsar. Ayrıca farz ve vâcibde olduğu gibi sünnetin kifâyl çeşidi de bulunur. 
Ramazan'ın son on gününde itikaf yapmak ve terâvih namazını cemaatle 
kılmak gibi. Farz namazlarda cemâat sünnet-i ayn'dır. Yani bir kısım 
müslümanların cemâatle namaz kılması, diğerlerinden sünnet 
yükümlülüğünü kaldırmaz. 

Sünnet hükmü, farz ve vdcibden az sevap kazandırır. Kasden terk halinde 
ceza değil, kınama gerekir. 

4. Müstehab: Buna mendub da denir. Hz. Peygamber'in bazan işleyip, bazan 
terk buyurdukları, selef-i sâlihinin sevip işlediği ve rağbet ettikleri işlerdir. 
Bazı nâfile namaz ve oruçlar gibi. Müstehabın hükmü; işlenmesinde sevap 
olup, terkinde kınama bulunmamasıdır. Müstehab genellikle gayr-i 
müekked sünnet ile eş anlamlıdır. 

5. Mübah: Yükümlünün yapıp yapmamakta muhayyer bulunduğu işlerdir. 
Bunun hükmü işlenmesinde veya terk edilmesinde sevap veya kınamanın 
bulunmamasıdır. Eşyada asıl olan mubahlıktır. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: "O Allah arzda olan şeylerin hepsini sizin için yaratmıştır" (el- 
Bakara, 2/19). Bazan şartlar değişince, hükümler de değişir. Meselâ, haram 
olan şeylerden yemek içmek mübahtır. Ancak ölmemek için ihtiyaç 
miktarınca haram olan şeylerden de yiyip içmek farz olur. Eğer yenilen mal, 
başkasına aitse, yiyen bunu tazmin eder. Bu şekilde yiyip kendisini 
ölümden kurtarmakla sevap bile kazanır. Yemenin namazı ayakta kılacak ve 
oruç tutmaya kolaylık olacak ölçüde tutulması mendub ve müstehabdır. 
Şişmanlık için yemek mekruh, misafire ikram dışında doyduktan sonra 
yemeğe devam etmek haram sayılmıştır. Ancak cihad gibi bir hizmet için 
güçlenmek üzere fazla yemekte bir sakınca görülmemiştir. Mübah ve meşrü' 
eş anlamlıdır. 

6. Haram: Yasaklanmış olan ve terk edilmesi istenen şeylere gayr-ı meşrü 
denir. Bunlardan sübüt ve delâlet bakımından kesin delille sâbit olanlara 
"haram"; yalnız sübüt veya delâletten birisi ile yasaklanmış bulunanlara ise 
"mekruh" denir. Harama, mahrem veya mahzur adı da verilir . 

Haramın hükmü; terkine sevap, islenmesine ceza gerekmesi ve helâl ve 
mübah sayanın dinden çıkmasıdır. İçki içmek, kumar oynamak, anaya- 
babaya âsi olmak gibi. 

7. Mekruh: Subütu kat'i delâleti zannı veya subütu zannı, delâleti kat'ı 
delille sâbit olan şeyler mekruh adını alır. Mekruhun hükmü amel 
bakımından haramın hükmü gibidir. Terkine sevap, işlenmesine ceza 
korkusu vardır. Mekruhun helâl olduğuna inanan kimse dinden çıkmaz. 


Midye istiridye, ıstakoz ve benzeri balık cinsinden olmayan deniz 
hayvanlarını yemek, cuma saatinde alış-veriş etmek, abdest ve gusülde suyu 
israf etmek. 

Mekruhun harama yakın olanına "tahrimen mekruh"; helâle yakın olanına 
ise "tenzihen mekruh" denir. Birincisi vâcib karşıtı olarak kullanılır. Ebü 
Hanife ve İmam Ebü Yüsuf'a göre tahrimen mekruh, haram değilse de, ona 
yakındır. İmam Muhammed'e göre ise gayr-i meşrü, haram demektir. Ancak 
haramlığına kesin delil bulunmadığı için "Mekruh" tâbirini kullanmıştır. 
Mutlak sünnet kelimesi "müekked sünnet" anlamında kullanıldığı gibi, 
mekruh ifadesi de prensip olarak "tahrimen mekruh" anlamında kullanılır. 
Ebü Hanife, mücerred mekruh kelimesiyle "tahrimen mekruhu" kasdettiğini 
Ebü Yüsuf'un sorusu üzerine açıkça ifade etmiştir (Mehmet Zihni, Nimet-i 
İslâm, İstanbul 1316, s.4-12). 

Tahrimen mekruh ifadesi de tenzihen mekruh ifadesi yerine kullanılır. 
Meselâ; Başka su varken kedi artığı olan suyu içmek ve kullanmak tenzihen 
mekruhtur. Abdestte suyu israf etmek mekruh olduğu gibi, çok az 
kullanarak guslü mesh derecesine getirmek de mekruhtur. 

8: Müfsid: Başlanan bir ameli bozan ve ibtal eden kimsedir. Müfsidin yani 
başlanan bir ameli bozanın hükmü, bunu özürsüz olarak kasden yapmışsa 
cezanın gerekmesi, sehven yapmışsa cezanın gerekmemesidir. Başlanan bir 
orucu veya namazı bozmak gibi. 

Sonuç olarak akıllı ve ergenlik çağına gelmiş olan her mü'minin günlük 
hayatta yapmış olduğu fiiller yukarda açıkladığımız sekiz maddeden 
birisine girer. Meselâ; meşru yoldan kazanç elde etmek helâl; rüşvet almak 
haram, ihtiyaç halinde karz-ı hasen almak mübah (câiz); muhtâca ödünç 
para vermek mendub; borcunu ödemek farz; sıkıntıda olan borçluya 
genişlik zamanına kadar süre vermek vacibdir. Dinin emir ve yasaklarını 
öğrenmek her müslüman kadın ve erkeğe farz-ı ayn; başkalarına fayda 
verecek derecede ilim öğrenmek farz-ı kifâye; şer'i ilimlerde ihtisas sahibi 
olmak mendub; övünmek için öğrenmek mekruhtur. Satım akdinin 
gerektirmediği ve taraflardan yalnız birisinin yararına olân bir şârt müfsid 
ve böyle bir akid fâsittir. Her insan gücü dâhilindeki fiilleri yapmakla 
mükelleftir. Gücünün dışındaki işlerle sorumlu tutulmaz. (Fakir olana zekât 
ve hacca gitmenin emredilmesi gibi). 

"Teklif-i mâ lâ yutak" yani yapılması mümkün olmayan Zor işlerden 
sorumlu tutmak. Zira "Allah kişiye ancak gücünün yeteceği kadar yükler" 
(el-Bakara, 2/286). 


İnsana görev teklif edilebilmesi için, sorumluluğu yüklenmeye ehliyetli 
olması lâzımdır. Ehliyet kişinin lehine ve aleyhine olan şer'i teklifleri yerine 
getirmeye salâhiyetli bulunmasıdır. 

Ehliyet, "vücüb ehliyeti" ve "edâ ehliyeti" olmak üzere iki kısımdır: 

a) Vücüb Ehliyeti: Mükellefin, insanın kendi lehine ve aleyhine âit meşrü 
hakların gerekliliğine salâhiyet sahibi bulunması (vâris olma hakkını 
lüzümuna salâhiyetli bulunması gibi). 

b) Edâ Ehliyeti: İnsanın kendisinden şer'ân müteber olacak şekilde fiillerin 
meydana gelmesine salâhiyet sahibi olması. Bu da, kâmil ehliyet (akıllı ve 
buluğa ermiş bir insanın sahib olduğu ehliyet; kendisinin nikâh akdini 
kabulü, alış-veriş, icâre gibi fiilleri meydana getirmeye tam salâhiyetli 
olması gibi) ve kasır ehliyet (mümeyyiz bir çocuğun veya matuh (bunamış) 
bir kimsenin yaptığı işlerin bir kısmının sahih ve müteber, bir kısmının ise 
müteber olmaması gibi) olmak üzere iki kısımda mütâlaa edilir (Ömer 
Nasuhi Bilmen, Hukuku İslâmiyye Kamusu, |, 31). 

Allah ve Rasülünün müslüman fertleri sorumlu tuttuğu fiiller önem sırasına 
göre itikat, ibâdât, muâmelât ve ukübat'tır. Bunlar da ayrıca delillerinin 
sağlamlığı, lâfızlarının delâletinin katiliğine göre kendi içlerinde sıralanır. 
İslâmi bir toplumun imanı ve tâğuti olanı tefrik edebilmesi için 
yükümlülüklerini Allahu Teâlâ'nın rızasına uygun olarak bilmesi 
gerekmektedir. 


EĞLENCE VE CEVAZI 


Ibadet ve çalışma dışında kalan vakti, faydalı bir işle meşgul olarak 
geçirmek; ibadet ve çalışmak için yeni güç kazanmâk üzere gönlü 
dinlendirmek, hoş vâkit geçirmek. 

Dinimiz gâyesiz ve faydasız vakit geçirmeyi hoş görmemiştir. "Boş vakit", 
değerlendirilmesi gereken en önemli nimetlerden sayılmıştır "Iki nimet 
vardır ki insanların çoğu bundan gâfildir: Sıhhat ve boş vakit." 

Kur'ân-ı Kerim'de çalışma dışında kalan vaktimizi ibadet ederek 
değerlendirmemiz tavsiye edilmiştir: "Muhakkak her güçlükle beraber bir 
kolaylık vardır." ; "Evet her güçlükle beraber bir kolaylık vardır."; "O halde 
(işlerinden) boşaldığın zaman uğraş, (ibadetle meşgul ol) yorul" (el-Inşirâh, 
94/5-7). 

"Manasız işler" (mâlâyâni) ile meşgul olan kimse dinimizde makbul 
sayılmaz: "Faydasız şeyleri terketmesi bir kimsenin iyi müslüman 
olduğunun alâmetlerindendir" (et-Tergib ve't-Terhib, IV/319). Boş vakitler 
muhakkak dünya ve âhirete faydalı olacak bir işle doldurulmalıdır. 

Hz. Ömer (r.a.) şöyle derdi: "Ben sizden birisinin ne dünya işi ne de âhiret 
işiyle meşgul olmaksızın boş vakit geçirmesini hoş karşılamıyorum. Herkes 
devamlı olarak faydalı bir işle uğraşsın; bir işi bitirdiği zaman başka bir işe 
başlasın." 

"Eğlence" kelimesinin Arapça karşılığı olan "lehv"; âhiret amellerinden 
insanı alıkoyan eğlenceler demektir. Kur'ân-ı Kerim'de dünya hayatının 
ancak bir oyun ve eğlence (lehv) den ibaret olduğu bildirilmiştir. 

Âhiret amelleri; âhirette kurtuluşumuzu sağlayacak, cehennem azâbından 
bizi koruyacak amellerdir: Helâli-haramı gözetmek, Allah'ın rızasını 
kazanmak için devamlı gayret içinde olmak; peygamberimizin şefdatine 
nâil olmak için onun sünnetine uymak; mü'minleri Allah için sevmek, 
kâfirlere OAllah için düşman olmak; müslümanların güçlenmesi, 
düşmanlarına galip gelmesi için cihad etmek... 

Bütün bu işler ve müslümanların bugün içinde bulundukları zayıf durum 
çok çalışmayı gerektirmektedir. Bunun için müslümanın boşa geçirecek hiç 
vakti yoktur. 

Allah, dünya ve içindekileri kulları için yaratmıştır. Mü'min olsun olmasın 
bütün insanlar dünya nimetlerinden istifade ederler. Mü'min olanlar bu 
nimetlere şükrederek âhiret hayatını da kazanmış olurlar. Onun için iki 


dünya saâdeti mü'minler içindir: "Onlardan kimi de, ,Rabbimiz bize 
dünyada da güzellik ver, âhirette de güzellik ver; bizi ateş azabından koru , 
der" (el-Bakara, 2/201). Mü'min olmayanlar nimetin sahibini tanımadıkları 
için O'na şükretmezler; helâl-haram gözetmezler. Onların âhiretten nasipleri 
yoktur: "Insanlardan kimi, Rabbimiz, bize dünyada ver, der; onun âhirette 
bir payı yoktur" (el-Bakara, 2/200). Onlara göre: "Bu dünyaya bir defa 
gelinir, herkes gönlünce yaşamalıdır; yemeli, içmeli, eğlenmeli, gülüp 
oynamalı zevk ve sefa etmelidir. " Bunları Cenâb-ı Hak şöyle tasvir ediyor: 
"Inkâr edenler ise (dünya hayatından biraz) zevklenirler, hayvanların yediği 
gibi yerler, (sonunda) yerleri ateştir." 

Haram namına birşey tanımayan, dünya hayatını zevk ve eğlenceden ibaret 
gören bu felsefe (hedonizm, epikürcülük) mensupları herşeyin dünyada 
biteceğini söylerler: âhirete ve hesaba inanmazlar. Onlara göre akıllılık, 
hayvani bir hayat sürmektir: 

"Iç bâde, güzel sev, var ise akl-ü şuürun, Dünya var imiş ya yoğ imiş ne 
umurun" 

Islâm herşeye bir ölçü koymuş ve Allah'ın koyduğu sınırlara uymanın 
insanı mutlu edeceğini bildirmiştir; nefs ve şehvet yolunda gitmenin, geçici 
zevklere dalmanın akıbeti pişmanlıktır. "Kimi vicdâna dokundu kimi cism-ü 
câne, Zevk nâmına ne yaptımsa peşiman oldum." 

Dünya nimetleri, bir bakıma insanı sıkıntıdan kurtarmak, eğlendirmek için 
yaratılmıştır. Fakat bu "eğlenme"nin sınırlarını ve ölçülerini bilmek gerekir. 
Insan çalışarak dünya nimetlerinden faydalanır; mal ve evlât sahibi olur; 
"dünya hayatının süsü" olan mal ve çocuklarıyla meşgul olarak vaktini 
hoşça geçirmeğe çalışır: "Mal ve oğullar dünya hayatının süsüdür; bâki 
kalacak olan güzel işler ise Rabbinin katında sevapça da, umutça da daha 
hayırlıdır" (el-Kehf, 18/46). 

Allah (c.c), yorgunluklarını gidermesi, gönüllerini eğlendirmeleri için 
kullarına birçok nimetler ihsan etmiştir: "Binmeniz ve süs için atları, 
katırları ve merkepleri (yarattı) ve daha sizin bilmedığınız nice şeyler 
yaratmaktadır" (en-Nahl, 16/8). 

Aslında vücudu dinlendiren, gönlü huzura kavuşturan ve ruhları doyuran 
şey, ihlâslı olarak yapılan ibadettir: "Onlar ki, inanmışlardır ve kalpleri 
Allah'ı anmakla huzura kavuşur; Iyi bilin ki ancak Allah'ı anmakla kalpler 
huzura kavuşur" (er-Râd 13/28). Hadis-i şerifte meşrü ve faydalı eğlence 
olarak dört husus bildirilmiştir; Atıcılık, binicilik, yüzücülük, aile ve 
çocuklarla eğlenme: 


"Allah'ın zikri olmayan herşey ya (faydasız) eğlencedir veya vakti boşa 
geçirmektir. Ancak şu dört şey bunlardan değildir: Insanın (atıcılık için) iki 
şey arasında yürümesi, atını terbiye etmesi, ehli ile oynaması ve yüzücülüğü 
öğrenmesi. " Hz. Ömer (r.a.), "Çocuklarınıza yüzmeyi, atıcılığı öğretiniz ve 
onlara sıçrayarak atlara binmeyi emrediniz" demiştir (Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, 1, 46). 

Eğlence iki kısma ayrılır: 

1. Meşrü (yasak olmayan; mübah) eğlenceler; 

2. Gayrımeşrü (yasak) eğlenceler. 

"Eşyada asıl olan mübahlıktır" kuralına göre belirli sayıdaki haramların 
dışında kalan şeyler mübah (helâl)tır. Harama düşme tehlikesi olursa, bazı 
"mübah"ların terkedilmesi de tavsiye edilmiştir. 

Kur'ân-ı Kerim'de Allah'ın kulları için helâl kıldığı süs ve eğlencelerin 
haram olmadığı bildirilmiştir: "Ey Âdemoğulları, her mesci(de gidişiniz)de 
süs(lü güzel elbiseler)inizi (üzerinize) alın; yiyin-için, fakat israf etmeyin; 
Çünkü O, israf edenleri sevmez. "; "De ki: ,Allah'ın kulları için çıkardığı 
süsü ve güzel rızıkları kim haram etti? De ki: ,O, dünya hayatında 
inananlarındır, kıyâmet günü de yalnız onlarındır. , Işte biz bilen bir 
topluluk için âyetleri böyle açıklıyoruz" (el-A'raf, 7/31-32). 

Meşrü Eğlenceler: 

Peygamberimiz (s.a.s)'in tatbikatıyla sâbit olan helâl eğlenceler şunlardır: 
Koşu, güreş, atıcılık, kılıç-mızrak oyunları, av. 

1. Koşu: Islâm, insanın beden ve ruh sağlığına faydalı olan spor çeşitlerini 
helâl kılmıştır. Savaşa hazırlık maksadıyla yapılan eğitimler ve harp 
oyunları mübah olmanın ötesinde birer zarürettir. 

Sahâbiler, Peygamberimizin huzurunda koşu müsâbakaları yapardı. 
Peygamberimiz (s.a.s) bizzat Hz. Âişe (r.a) ile yarışmış; bir defa kendisi 
yenmiş, bir seferinde de Hz. Âişe Peygamberimizi geçmiştir. 
Peygamberimiz (s.a.s) at yarışı yaptırmış ve galip gelene mükâfat vermiştir. 
Yalnız bu, günümüzde yapıldığı gibi, her iki yarışmacının ortaya para 
koyup, kazananın hepsini alması şeklinde yapılan at yarışı değildir. Bu 
şekilde yapılan at yarışı kumardır ve yasaklanmıştır. Mübah olan at 
yarışında, mükâfâtı, kazanan yarışmacıya, ya yarışmacıların dışında üçüncü 
bir şahıs veya bir kurum verir veya yarışmacılardan yalnız birisi verir. 

2. Güreş: Hz. Peygamber (s.a.s), iyi bir pehlivan olan Rükâne ile güreşmiş 
ve onu yenmiştir. 

Bedeni eğiterek güçlendirmek ve bu maksatla spor yapmak gereklidir. 


Çünkü nefis müdâfaasında ve Islâm diyarını savunmada, eğitilmiş güçlü bir 
bedenin hasmına, gâlip gelme şansı büyüktür. Islâm, kuvvetli mü'minin, 
zayıf mü'minden hayırlı olduğunu bildirmiştir. 

3. Atıcılık: Atıcılık hem meşrü bir eğlence hem de savaşa hazırlık için bir 
eğitimdir. Islâm, müslümanların düşmanları karşısında güçlü olmasına 
büyük önem ermiştir. Kur'ân-ı Kerim'de, "Onlara karşı gücünüz yettiği 
kadar kuvvet ve cihad için bağlanıp beslenen atlar hazırlayın" (el-Enfâl, 
8/60) buyurulmuştur. Peygamberimiz (s.a.s) burada geçen "kuvvet" sözünü 
"atmak" olarak tefsir etmiş ve; "Dikkat ediniz!.. Kuvvet atmaktır, kuvvet 
atmaktır... kuvvet atmaktır!.. " (Müslim, Imâre, 167; Ebü Dâvüd, Cihad, 23; 
Ibn Mâce, Cihad, 19; Ahmed b. Hanbel, IV, 157) buyurmuştur. Yine, 
"Atıcılık üzerinde durunuz; çünkü Oo, hayırlı eğlencelerinizdendir" 
buyurmuştur. 

Atıcılığı öğrenmek için güvercin vb. hayvanları besleyip hedef olarak 
kullanmak yasaklanmıştır. Abdullah b. Ömer (r.a.) böyle yapan bir topluluk 
gördüğünde kendilerine, "Peygamber (s.a.s) canlı bir şeyi vasıta yapanları 
lânetledi" demiştir. Horoz döğüştürmek, deve ve boğa güreştirmek de 
yasaklânmıştır; çünkü bu, eğlence için hayvanlara işkence etmektir. 
Câhiliye Arapları, iki koç veya iki boğayı ölünceye kadar döğüştürürler, 
kendileri de onları seyrederek gülüşürlerdi." 

4. Kılıç-Mızrak Oyunları: Hz. Peygamber (s.a.s) Habeşlilerin Mescidi 
Nebevi'nin önünde kendi milli oyunları olan "şiş oyunu"nu oynamalarına ve 
Hz. Âişe'nin onları seyretmesine müsaade etmiştir. Hattâ, "Göreyim sizi ey 
Erfede oğulları!.." diye onları teşvik etmiştir. Peygamberimiz (s.a.s) bu 
oyunlara engel olmak isteyen Hz. Ömer (r.a.)'i de, "Bırak onları ey Ömer!" 
diye uyarmıştır. 

Peygamberimizin engin müsâmahalarıyla faydalı bir eğlence olan "kılıç 
oyunu" mescidde oynanmış, Hz. Âişe vâlidemiz de bu oyunu seyretmiştir. 
Hz. Âişe (r.anha) diyor ki: "Peygamber (s.a.s) kendi örtüsüyle beni örttü ve 
kendim usanıncaya kadar mescidde oynayan Habeşlileri, eğlenceye meraklı 
genç bir kızın seyredebileceği kadar seyretmeme müsaade etti." 

İslam'ın mübah saydığı eğlencelerin, oyunların hiçbirisinde hasmı 
yaralamak, ona eziyet vermek yoktur. Çünkü insan hürmete lâyıktır. 
Oyuncu, oyunun kurallarına göre gücünü ve zekasını kullanarak hasmını 
yenmeğe çalışır; bilerek rakibine zarar vermez. 

5. Avcılık: Avcılık da meşrü olan faydalı eğlencelerdendir. Hem spor, hem 
eğlence; hem de kazanç yoludur. Kur'ân'da bildirildiğine göre hacc ve umre 


için ihrâma girildiğinde av yapılması yasak olur (el-Mâide, 5/95-96). Ayrıca 
kutsallığından dolayı Mekke'de bulunan hayvanların avlanması yasaktır. 
Meşru Olmayan Eğlenceler: 

1. Kumar ve şans oyunları: Içinde kumar* bulunan her oyun haramdır. 
Kumar ise, oyuncuya mutlak bir şey kazandıran veya kaybettiren oyundur. 
Kumar olsun olmasın tavla oynamak haramdır: "Tavla oynayan, domuz 
etine ve kanına elini bulamış gibidir. "; "Tavla oynayan, Allah'a ve 
Rasülüne karşı gelmiş sayılır" (et-Tâc, V/287). 

Bazı âlimlere göre kumar karısınııyorsa tavla haram değil mekruh olur. 
Satrancın haram ve mekruh olduğu hakkında Islâm hukukçularının farklı 
görüşleri varsa da en doğrusu şu şartlar altında onun mübah olmasıdır: 

a) Satranç yüzünden namazın vaktinden sonraya bırakılmaması; 

b) Kendisine kumarın karısınıamış olması; 

c) Oyuncunun oyun esnasında dilini kötü sözlerden sakındırması. 

Bu üç şart yerine getirilmezse satranç oyunu haram olur. 

2. Sinema-Televizyon:Sinema ve televizyon, eğitim ve eğlence aracıdır. Iyi 
yolda kullanılırsa iyidir ve faydalıdır; kötü yolda kullanılırsa zararlıdır ve 
haramdır. 

Sinema ve televizyon programlarını seyretmek şu şartlarda mübah olur: 

a) Programın Islâm inancına uygun olması; günahı teşvik eden, sapık 
düşünce ve emperyalist kültürü aşılayan, bâtıl inançlara yer veren filmleri 
seyretmek haramdır. 

b) Insanı dini ve dünyevi görevlerinden alıkoymaması. Film yüzünden farz 
namazlardan birisini geciktirmesi, bakıma muhtaç ebeveyninin hizmetini 
aksatmasına sebebiyet vermesi halinde haramdır. 

c) Program seyrederken yabancı (mahrem olmayan) kadınlarla bir arada 
bulunmak haramdır. 

3. Musiki-Şarkı-Türkü vb: Haddi aşmadığı ve günaha sürüklemediği 
takdirde musiki mübahtır. Günümüzde mübah olan musiki çeşidi maalesef 
çok azdır. Bugün yaygın olan; şehveti tahrik eden ve içinde müstehcen 
ifadelerin yeraldığı müziktir. 

Bayramlarda, düğünlerde meşrü ölçüler içerisinde eğlenmek Islâmi marşlar 
söylemek mübahtır. Bir düğünde bulunan Hz. Âişe (ranha)'ya 
Peygamberimiz (s.a.s), "Beraberlerinde eğlence türünden ne vardı? Ensâr 
eğlenceyi severler" buyurmuştur. 

Hz. Âişe (ranha) yakınlarından birisini bir Medineli müslümanla 
evlendirdi. Hz. Peygamber (s.a.s.) geldi ve aralarında şu konuşma geçti: 


Kızı gönderdiniz mi? 

Evet. 

Beraberlerinde şarkıcı gönderdiniz mi? 

Hayır. 

Medine'li müslümanların bir zevk tarafları vardır. Beraberinde (size geldik, 
size geldik...) diyecek birisini gönderseydiniz ! 

Gönlünce eğlendiği halde bir türlü tatmin olmayan günümüz insanı, 
yaratılış gayesine uygun olarak boş vakitlerini değerlendirmeli, kendisine 
faydalı eğlenceler bulmalıdır. 

İslam'ın hâkim olmadığı ortamlarda müslüman için en güzel zevkli ve 
meşru eğlence akidesini öğrenmek ve kitlelere ulaştırmak için uğraşmaktır. 


EHL-İ BEYT 


Hz. Peygamber (s.a.s.)'in ev halkı. Ehl-i Beyt, bir evde yaşayan aile 
fertleri, aile demektir. İslâm fıkıh terminolojisinde bir terim olarak Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in hısımlarından kendilerine zekât verilmesi yasaklanan 
aile fertlerinin tamamını ifade etmek için kullanılmıştır. Bu anlamda ehi-i 
beyt; Hz. Peygamber (s.a.s.) ve ailesi, Ca'fer, Âkil, Abbâs ve aileleridir. 
Şia'ya göre ise; Hz. Peygamber (s.a.s.)'in ailesi, eşleri ve çocuklarıyla Hz. 
Ali, Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin'dir (Sahih-i Müslim, Il . 751-752; .IV, 
1873). 

Rasülullah (s.a.s.) ile ehl-i beyt'e de salât ve selâm getirmek müslümanların 
bir görevidir (Ahmed b. Hanbel, Müsned, VI, 323). 

Ehl-i beyt terimi Kur'ân-ı Kerim'de Ahzâb süresindeki şu âyette 
açıklanmıştır: "Ey Peygamber hanımları, evlerinizde oturun; eski 
câhiliyedeki gibi açılıp saçılmayın; namazı kılın, zekâtı verin;Allah'a ve 
Peygamber'e itâat edin. Ey Peygamber'in ev halkı, Allah sizden kusuru 
giderip sizi tertemiz yapmak ister" (el-Ahzâb, 33/33). Rasülullah (s.a.s)'in 
eşlerinin, diğer bir deyimle mü'minlerin annelerinin ev halkından olduğu bu 
âyetten anlaşılmaktadır. Ayette, "Ey ev halkı" ifadesiyle onlar 
kastedilmektedir. Çünkü âyetin başında "Ey Peygamber'in hanımları" hitâbı 
vardır (Mevdüdi, Tefhimu'l-Kur'ân terc. İstanbul 1983, IV, 370). Bu terim, 
bir adamın hanımlarını ve çocuklarını kapsamaktadır. İbn Abbâs, Urve b. 
Zübeyr ve İkrime bu âyetteki ehlü'l-beyt lâfzından Hz. Peygâmber (s.â.s)'in 
hânımlarının kastedildiğini söylemişlerdir. 

Hz. Ali ve ailesi de ehl-i beyt'tendir. 

Enes b. Mâlik'in rivâyetine göre: Hz. Peygamber (s.a.s), altı ay boyunca 
Fâtıma'nın kapısının önünden geçtiğinde, sabah namazına giderken, "Ey 
ehl-i beyt namaz, namaz..." demiş ve Ahzâb suresinin otuzüçüncü âyetini 
okumuştur. Ebü Ammâr'ın ve başkalarının rivâyet ettiği hadis de şudur: 
"..Rasülullah (s.a.s.), beraberinde Ali, Hasan ve Hüseyin olduğu halde 
geldi. Her birinin elini kendi eli içine almıştı. İçeri girdi ve Hz. Ali ile 
Fâtıma'yı önüne oturttu; Hz. Hasan ve Hz. Hüseyin'i de kucağına aldı; sonra 
elbisesini onların üzerine örterek şu âyet-i kerimeyi okudu: 'Ey ehl-i beyt, 
Allah sizden eksikliği gidermek ve sizi tertemiz kılmak ister... ' Sonra 
devamla, 'Allah'ım, bunlar benim ehl-i beytimdir. Benim ev halkımın 
temizlenmeye en fazla hakları vardır' diye dua etti." Bu hadis, çeşitli 


muhaddisler (Ahmed b. Hanbel, İbn Cerü et-Taberi, Müslim...) tarafından 
birçok râviden rivâyet edilen sahih bir hadistir. Hâdişlerde, Rasülullah 
(s.a.s.)'in eşleri Ümmü Seleme veya Hz. Âişe'nin, Hz. Peygâmber'e 
kendilerinin de ehl-i beyt'ten olup olmadıklarını sorduğu, bunun üzerine 
Rasülullah'ın ona: "Sen benim için seçilmişsin" buyurduğu nakledilmiştir. 
Zeyd ibn Erkam, "Rasülullah (s.a.s.)'in hanımları da ev halkındandır. Ancak 
onun ehli beyti kendisinden sonra onlara zekât verilmesi haram kılınmış 
olan Ali, Akil, Ca'fer ve Abbâs aileleridir" demiştir. Mevdüdi, Rasülullah'ın 
bir örtü altına alarak ehl-i beyt'ine dua ettiğine dâir hadisler Müslim, 
Tirmizi, İbn Hanbel, İbn Cerir, Hâkim, Beyhâki gibi muhaddislerin ve Ebü 
Said el-Hudri, Hz. Âişe, Hz. Enes, Hz. Ümmü Seleme ve başka birçok 
râviden bu hadisin nakledildiğine değinerek; Kur'ân'ın Hz. Peygamber'in 
hanımlarının ev halkından olduğunu açıklıkla beyân ettiğini, Hz. 
Peygamber'in buna ilâveten Hz. Ali, Hz. Fâtıma, Hz. Hasan ve Hz. 
Hüseyin'i de dahil ettiğini vurgulamaktadır (Mevdüdi, a.g.e. aynı yer). 

Ehi-i beyt, kavram olarak ortaya çıkışından beri birtakım ihtilâflı konulara 
yol açmıştır. Hatta siâ'nın doğuşuna ilişkin önemli bir yol ayrımıdır. Hem 
Sünni hem Şii kaynakları, Gâdir-i Hum hadisi ile Sekâleyn hadisi diye 
bilinen iki hadis kaydetmektedirler. Sekâleyn hadisi Şii literatüründe önemli 
bir yer tutmaktadır (Cemal Sofuoğlu, Gâdir-i Hum Meselesi, AÜİFD, 
XXVI, Ankara 1983, 468). Gâdir-i Hum'da Hz. Peygâmber'in "Size iki ağır 
emanet (birakiyorum; Onlara sımsıkı sarıldıkça hiçbir ozaman 
sapıtmazsınız..." buyurduğu rivâyet edilmiştir. Nesai, Gâdir-i Hum hadisi ile 
Sekaleyn hadisini bir arada vererek ikisinin de Gâdir-i Hüm'da söylendiğini 
yazmaktadır (Ayr. bk. Müslim, Fadâilü's-Sahâbe, 36; Ebd Dâvüd, Menâsik, 
56; Tirmizi, Menâkıb, 32; Nesai, Hasâis, 15; İbn Mâce, Mukaddime, 11; 
Menâsik, 84; Hâkim, Müstedrek, III, 109; Ahmed b. Hanbel, II, 114, IV, 
367; İbn Kesir, el-Bidâye, IV, 414). 

Hadisin Müslim'deki Zeyd b. Erkam (6.68/687) rivâyeti şöyledir. "Mekke 
ile Medine arasında Hüm denilen bir su başında bulunurken Rasülullah 
hutbe irâd etmek üzere ayağa kalktı; Allah'a hamd ve sena etti, vaaz ve 
hatırlatmalarda bulundu; sonra, 'Haberiniz olsun ki ey insanlar, ben ancak 
bir insanım; Rabbimin elçisinin gelmesi ve benim ona icâbet etmem 
yaklaşıyor. Ben size iki ağır emanet bırakıyorum: Bunların birincisi, 
Allah'ın kitâbidir; onda mutlak hidâyet ve nur vardır. Bundan dolayı sizler 
Allah'ın kitâbına tutununuz ve ona sımsıkı sarılınız' buyurdu. Böylece 
Allah'ın kitâbına teşvik edip gönülleri ona rağbet ettirdi; sonra da şöyle 


dedi: 'Diğeri de ehl-i beyt'imdir. Ben, ehl-i beyt'im hakkında sizlere Allah'ı 
hatırlatıyorum' (Râsülullah bu son cümleyi üç kere tekrarlâmıştır). (Müslim, 
Fedâilü's-Sâhâbe, 36; Ayrıca bk. Sahih-i Müslim ve Tercemesi, Terc. M. 
Sofuoğlu İstanbul 1970, VII, 311-314). Zeyd b. Erkâm, ayrıca Hz. 
Peygamber'in eşlerinin de ehl-i beyt'ten olduğunu, asıl ehl-i beyt'ten kasdın 
Peygamber'den sonra sadaka almaları haram olanlar yani Ali, Akil, Ca'fer 
ve Abbâs aileleri olduğunu belirtmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bir 
başka hadisi şöyle nâkledilmiştir: "Zekât, Muhammed 'e de Muhammed 'in 
akrabalarına da gerekmez; o insanların kiridir" (Müslim, Zekât, 167; 
Ahmed b. Hanbel, V, 166). "Biz ehl-i beyt 'iz bize zekât helâl değildir" (Ebü 
Dâvüd, Zekât, 29; Müslim, Zekât, 161). Ebü Hureyre'nin Buhâri'deki 
rivayetinde de, "Hasan b. Ali-çocukken- zekât hurmalarından bir hurma 
aldı. Hz. Peygamber (s.a.s.) atması için 'kaka kaka' dedi. Sonra 'Sen 
bilmiyor musun ki biz zekât yemeyiz ' buyurdu" ifadesi vardır (Buhâri, 
Zekât, 57, 60; Cihad, 188; Müslim, Zekât, 161; Ahmed b. Hanbel, I, 200). 
Müctehidlerin Hz. Peygamber'in yakınları ile onlara haram olan zekât 
konusunda farklı görüşleri vardır. Ebü Hanife ile İmam Mâlik onların 
Hâşimiler (olduğunu (osöylerken, Oİmam Şafii, (OoHâşimiler (o ve 
Muttaliboğulları'dır demektedir. Ebü Yüsuf ile İbn Teymiyye, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'in yakınlarının yabancılardan zekât almalarının haram, 
birbirleri arasında ise câiz olduğunu savunmuşlardır. Yüsuf el-Kardâvi 
günümüzde yaşayan ve Hz. Peygamber soyundan gelenlerin zekât 
alabileceklerini belirtmektedir. İbn Teymiyye ganimetlerden beşte birinden 
pay alamayan ehl-i beyt'in darda kalmamaları için zekât almalarının câiz 
olduğunu söylemiştir. Yüsuf el-Kardâvi buna işaret ederek Âlu 
Muhammed'in, Hz. Peygamber'in yaşadığı dönemdeki yakınları olduğunu 
vurgularken; Ebu Hanife, İmam Muhammed ve bir görüşe göre İmam 
Mâlik'in de böyle anladıklarını belirtmektedir. Yine o, Alu Muhammed'in 
zekât alamazken nâfile sadaka alabileceklerinin câiz kabul edilmesinin, 
minneti daha iazla olan nâfile sadakayı alırken farz olan zekâtı almamanın 
tutarlı olmadığını söylemektedir. Hz. Peygamber'in yakınlarına zekât yasağı 
koyarken, yakınlarını zekât almaktan menetmek, afif yaşamanın örneğini 
göstermek, kendisini ve ailesini töhmetten kurtarmak istemiştir. Bu yasağın 
kıyâmete kadar devam etmesinde bir hikmet bulunmamaktadır. Üstelik 
ganimet ve fey gelirlerinden de bugün yaşayan yakınlarını mahrum etmenin 
onları yoksulluğa ve fakirliğe mahkum etmek demek olduğunu 
savunmaktadır (Kardâvi, Fıkhü's-Zekât, Beyrut 1969, TI, 732-733). 


Gâdir hadisinin Şii kaynaklardaki anlatımında Hz. Peygamber'in Vedâ 
Haccı dönüşünde Gâdir-i Hüm'da önemli bir hususu tebliğ etmek için 
konaklayarak ashâbına, "Allah bana; 'Ey Peygamber, Sana indirileni tebliğ 
et; eğer bunu yapmazsan O 'nun elçiliğini yerine getirmemiş olursun. Allah 
seni insanlardan korur. Doğrusu Allah kâfirlere yol göstermez" (el-Mâide, 
5/67) âyetini indirdi" buyurarak, Cebrâil'in şu emri getirdiğini söylemiştir: 
"Ali b. Ebü Tâlib benim kardeşim, vâsim, halifem ve benden sonra 
imamdır. Ey insanlar Allah onu size veli ve İmam olarak tâyin etti; ona itâat 
etmeyi herkese farz kıldı. Ona muhâlefet eden mel'un, saygı gösteren ise 
merhamete erecektir. Dinleyiniz ve itâat ediniz. Allah mevlâmız Ali ise 
imamınızdır. İmâmet ondan sonra onun soyundan kıyâmete kadar devam 
edecektir." Ayrıca Ebü Sâd el-Hudri şöyle demiştir: "Mâide Süresinin 67. 
âyeti Hz,. Ali hakkında nâzil olmuştur" (Mecmau'l-Beyân, Il, 223; 
Dairetü'l-Maarifü'l-İslâmiyye eş-Şiâ, 37; Vahidi, Esbâbu'n-Nüzül, 115). Bu 
ibareler, Şii kaynaklarda bu şekliyle kaydedilmektedir. 

Şiâ tefsirinde, sözkonusu âyette Rasülullah'ın tebliğ etmesi istenen şey Hz. 
Ali'nin hilâfetidir. Hasan el-Basri'nin (6.110/728) rivâyetine göre; Cebrâil 
Hz. Ali'nin velâyeti konusunda Hz. Peygamber'e delil olmasını istemiş, o da 
'amcasının oğlunu korudu' diye düşünmesinler niyetiyle bunu tebliğ 
etmemiş, âyet bunun üzerine inmiştir... Hz. Peygamber daha sonra "Ben 
kimin mevlâsı isem, Ali de onun mevlâsıdır" buyurmuştur. İbn Teymiyye 
bu hadisin mevzü olduğunu yahut bu rivayetin Şiiler tarafından arzuları ve 
görüşleri doğrultusunda değiştirildiğini kaydetmektedir (bk. İbn Teymiyye, 
Minhacü's-Sünne, Gâdir-i Hum). Sekaleyn hadisi Ehl-i Sünnet'ten otuz 
dokuz, Şiâ'dan sekseniki rivâyet yoluyla gelmiştir. Bu kadar çok rivâyet 
yoluyla gelmesinin sebebi, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in bunu birçok yer ve 
zamanda tekrar tekrar söylemiş olmasıdır. Şiâ, bu hadisten ehl-i beyt'in 
mâsum olduğunu ve Kur'ân'dan ayrılmazlığı anlamını çıkarmış; bunların 
yalnız birine değil her ikisine de tutunmak gerektiğini, çünkü Hz. 
Peygamber'in "iki emanet"ten kasdının bu olduğunu söylemişlerdir. Ehl-i 
beyt, kıyâmete kadar Kur'ân'ın yanındadır (Muhammed Takiy el-Hakim, 
Usülü'I-Fıkhi'I-Mukârin, 167). Sünni alimler ise hadisin lâfzını, "Allah'ın 
Kitabı ve Râsülullâh'ın sünneti" şeklinde açıklamaktadırlar (Bk. İbn Hişâm, 
es-Sıre, IV, 251; Ebü Dâvud, Menâsik, 56; İbn Mace, Menasik, 84; Ahmed 
b. Hanbel, IV, 267; İmâm Mâlik, Kader, 3; Buhâri Târih, 375; Askalâni, 
Tehzib, VII, 327; İbn Abdilberr, el-İstiâb, II, 473; İbn Kesir, el-Bidâye ve'n- 
Nihâye, V, 214, İbnü'l-Esir, Üsdü'1-dâbe, 111, 307). 


Ehİ-i beyt'in Kerbelâ* katliamından sonra siyasetle ilgisini kesip kendisini 
tamamen ilme vermesine rağmen Emevi ve Abbâsilerin onlar üzerindeki 
baskısı her zaman varolmuştur. Ali Zeynelabidin, oğulları İmam Zeyd ve 
Muhammed Bâkır (6.114) Hz. Peygamber'den tevârüs ettikleri ilmi 
sürdürmüşlerdir, Muhammed Bâkır'ın oğlu İmam Câfer-i Sâdık (6.148) ehi- 
i beyt'in fikri, fıkhı ve ilmi mirasını sistemleştirmiş, o, İmam Zeyd'in, Hz. 
Ali'nin torunlarından en-Nefs-üz-Zekiye'nin, İbrahim'in, Abdullah b. el- 
Hasem'in şahâdetlerini görmüştür. Onun zamanında başta Irak olmak üzere 
İslâm ülkelerinde Ehl-i Beyt olduklarını öne süren "Dâi" * ler ortaya 
çıkmış; bunlar helâli haram kılarak, hattâ İmam Câfer'i tanrılaştırarak 
İslâm'dan sapmışlardır. 

İslâm tarihinde ehl-i beyt'in Hz. Ali'den sonra tarihte çeşitli aşamalar 
geçirdiği ve her bir dönemde ayrı ayrı şekil ve kalıplar alarak bugünkü hale 
ulaştığı bilinen bir husustur. İlmin kapısı olan Hz. Ali'ye ashâb arasında 
sevgi ve hürmet besleyenler, hattâ onun halife olacağını savunanlar vardı; 
ancak onlar mezhep oluşturmamışlardı. Ebü Zerr, Mikdât b. el-Esved, Câbir 
b. Abdullah, Ubey b. Kâb, Ebü'l-Tufeyl, Abbas ve çocukları, Ammâr b. 
Yasir, Ebü Eyyub el-Ensârı bunlar arasındadır. Daha sonrâları Hz. Osman 
zamanında fitneler başlamış, aşın tarafçılık eğilimleri belirmiş, Emeviler 
zamanında ehl-i beyt'e büyük bir zulüm gösterilmesi bütün ümmetin 
Emevilere karşı nefretini doğurmuştur. Irak'ta gelişen Şiilik, aşırılarıyla ve 
mütedilleriyle tarihte önemli bir hareket olmuştur. 

Hz. Ali yoluyla gelen ehl-i beyt; Hasan, Hüseyin, Muhammed İbn el- 
Hanefiyye, Abbâs ve Ömer'den yayılmıştır. Hz. Ali şehid edildikten sonra 
(661) yerine Hz. Hasan halife seçilmiş ve halifeliğinde suikasta uğramış, 
iyileştikten sonra hutbesinde şöyle demiştir: "Ey Irak halkı bizim için 
Allah'tan korkun. Biz sizin emirleriniz ve misafirleriniziz. Biz ev halkıyız. 
Çünkü Allahu Teâlâ bizim hakkımızda, "Ey ehlü'l-beyt, Allah sizden 
eksikliği gidermek ve sizi tertemiz kılmak ister" diye bahsetmiştir." 

Şiâ'ya göre mâsum olan ve ehl-i beyt'den gelen on iki İmam şunlardır: Hz. 
Ali, Hz. Hasan Hz. Hüseyin, Ali Zeyne'l-Abidin, Muhammed el-Bâkır, 
Câfer-i Sâdık, Musa el-Kâzım, Ali er-Rıza, Muhammed el-Cevad, Ali el- 
Hâdi, Hasan el-Askeri, Muhammed el-Mehdi. Ehl-i beyt'in Hz. Ali'den 
gelen imamlarına tarih boyunca zulmedilmiş, bunların birçoğu şehid 
edilmiştir. 

Hz. Hasan'ın soyundan: Muhammed en-Nefsü'z-Zekiye (145/763), İbrahim, 
Hüseyin b. Ali (169/785), Muhammed b. Tabat (199/814), Muhammed b. 


Süleyman (814), Zeyd b. Musa el-Kâzım ve Ali b. Muhammed, İbrahim b. 
Musa, el-Hasan b. Zeyd (250/864), el-Hüseyin, İsmail b. Yüsuf, 
Muhammed b. Zeyd, Ahmed b. Muhammed, Hasan b. Ali gibi kimseler 
gelip ehl-i beyt'in liderliğini yapmış Emevi ve Abbâsilere karşı kıyam 
etmişlerdir. 

Hz. Hüseyin'in soyundan gelip de ehl-i beyt davası uğruna şehid olanlar ise 
şunlardır: Zeyd b. Musa el-Kazım, Muhammed b. Câfer es-Sâdık, el- 
Hüseyin el-Aftas, Muhammed b. Kasım, el-Hasan el-Karki, Muhsin b. 
Câfer (404) (Mes'üdi, Murücü'z-Zeheb) Hz. Peygamberin ehl-i beytinden 
gelenler günümüzde İslâm âleminin değişik yerlerinde yaşamaktadırlar. Hz. 
Hüseyin soyundan gelenlere Seyyid, Hz. Hasan soyundan gelenlere Şerif 
denilmektedir . 

Hz. Peygamber'in ehl-i beyt'inin işleriyle meşgul olan görevlilere tarihte 
Nakibü'l-Eşrâf denilmiştir. Nakibü'l-Eşrâf, Peygamber hânedânı efrâdının 
umümi bir vâsisi hükmünde olup, gördüğü vazifenin şerefinden ötürü en 
yüksek mansıblardan sayılmış, İslâm devletlerinde her zaman bunlara 
hürmet ve ta'zimde bulunulmuştur (Ayrıca bk: Ehl-i Sünnet). 


EHL-İ BİD'AT 


Bid'at ehli, hevâ ehli, dalâlet ehli, şüpheler (şubühât) ehli, tefrika ehli. 
İlim ehline göre bunlar aynı şeyin değişik isimleridir. Bunlar Kitap ve 
Sünnete ve Ümmetin, ashabın yolunu ve metodunu izleyen selefinin 
anlayışına aykırı görüşler ortaya koyan kimselerdir. 

İslâm dininde bid'at, Allah'ın ve Rasülünün teşri' buyurmadığı, farz veya 
müstehap türünden olmayan, bunlarla ilgili olarak hiçbir şekilde 
emretmediği şeylerdir. Ancak şer'i deliller ile bilinen hususlar ise, Allah'ın 
göndermiş olduğu dinin kapsamı içerisindedir. Bu konudaki bir kısım 
emirlere dair ilim adamlarının farklı görüşleri durumu değiştirmez. 

Bid'at ehline "hevâ ehli" adı verilmeşinin izahı ile ilgili olarak İmam Ebu 
İshak İbrahim b. Musa eş-Şâtıbi (v. 791/1388) şunları söylemektedir: "Ehl-i 
Bid'at şer'i delilleri onlara ihtiyaç duyulan bir eda ve bu delilleri esas alan 
bir üslup ve yaklaşım ile ele almadılar. Aksine hevalarım şer'i delillerin 
önüne geçirdiler, kendi görüşlerine itimad edip güvendiler. Hatta şer'i 
delilleri ise bu esaslara göre ele alınıp değerlendirilecek bir mertebede 
gördüler" (el-İ'tisâm, II, 176). 

Hevâ ise insanın sevmek veya nefret etmekten kaynaklanan eğilimleridir. 
"Sünnet ve hadis ehli dışında bütün fırkalar hadis imamlarından sahih olan 
bir görüş ile ayrılmış değillerdir. Bununla birlikte bunların İslâm dininden 
hak olan bazı şeylere de sahip olmaları kaçınılmazdır. İşte bundan dolayı 
şüphe sözkonusu olmuştur. Yoksa katıksız bir bâtıl hakkında kimsenin 
şüphesi olmaz. Bundan dolayı bid'at ehline "şüphe ehli" denilmiştir. Ayrıca 
Onlar hakkında: "Onlar, hakkı batıla karıştıranlardır" denilmektedir" 
(Minhacü's Sünne, V, 167). 

Dinde tefrikaya düşmek "bir tek fırkayı" fırkalara dönüştürür. Onların bu 
noktaya düşmelerinin sebebi ise hevâlarına uymalarıdır.. Dinden 
uzaklaşmalarıyla, hevaları da bölük bölük olmuş ve sonunda dağılmışlardır. 
Bu bakımdan yüce Allah şöyle buyurmaktadır: "Dinlerini fırka fırka edip 
gruplara ayrılan kimselerle senin hiçbir ilişkin yoktur" (el-En'âm, 6/ 1 59). 
Burada yüce Allah, Rasülünü böyle kimselerden uzak tutmuştur. Bunlar da 
bid'at ve dalâletlere gömülen Allah'ın ve Rasülünün izin vermediği 
hususlara dair söz söyleyen kimselerdir. 

Kişiyi hevâ ehli arasına sokan bid'at ise sünneti bilen ilim adamlarınca 
meşhur olan görüşe göre Haricilerin, Rafızilerin, Kaderiyenin ve Mürcie'nin 


bidatleri gibi, kitap ve sünnete aykırı düşen bid'attır. Allah Rasulü'nün 
sünnetini bilen âlimlerce dinden oldukları zaruri olarak bilinen hususlarda 
tartışmaya girişen bir kimse başkaları bu konuda şüphe etse yahut nefyetse 
dahi- aslı konularda muhalefet eden kimselerin bid'at sahibi olduğu hüküm 
üzerinde İslâm'ın ileri gelen âlimleri arasında ittifak vardır. Meselâ; sünnet 
âlimlerince mütevatir olarak kabul edilen Rasülullah (s.a.s)'ın şefâatine, 
havzına, kebâir ehlinin ateşten çıkartılacağına dair hadisler ile yine onlarca 
mütevatir kabul edilen sıfat ve kadere dair hadisler Cenâb-ı Allah'ın celâl ve 
azametine yakışır şekilde arşı üzerinde olduğuna dair hadisler ve buna 
benzer, Rasülullah'ın sünnetlerini bilen ilim ehlinin ittifak ettikleri esaslar 
bu türdendir. Hz. Peygamber (s.a.s)'den gelen ilmi bilen ilim adamlarının 
mütevatir kabul edilen şuf'aya dair hüküm, davalıya yemin ettirmek, 
muhsan zâninin recm edilmesi, hırsızlıkta nisabın muteber kabul edilmesi 
gibi hususlar bu türdendir. İşte bundan dolayı İslâm'ın önde gelen âlimleri 
bu gibi aslı meselelerde sünnet âlimlerine muhalefet edenlerin bid'atçi 
olacakları üzerinde ittifak etmişlerdir. 

Kişi, bid'at sahibi olan bir kimsenin bid'atini bizzat görür veya işitirse yahut 
da o kişinin bu bid'ate sahip olduğu yaygınlık kazanacak olursa bid'at 
ehlinden olmakla nitelendirilir ve cerh edilir. Bu konuda görüş ayrılığı 
yoktur. Bütün müslümanlar günümüzde de geçmiş asırlardan bu yana da 
Ömer b. Abdülaziz, Hasan-ı Basri vb. ilim ve din ehli ancak yaygınlık 
kazanması ile bilinebilecek hususlar ile bid'at sahibini cerhetmişlerdir. Aynı 
şekilde Haccac b. Yusuf ve Gaylan el-Kaderi ile benzeri zulüm ve bid'at 
sahipleri hakkında haberlerin yaygınlık kazanmasından başka bir şekilde 
bilinemeyecek durumlarda da bid'at sahibi olduklarına şehâdet edilir. Bu 
konudaki delil ise Enes b. Mâlik (r.a.)'ın yaptığı şu rivayettir: 

"Bir seferinde Rasülullah (s.a.s)'ın yanından bir cenaze götürüldü. Yanında 
bulunanlar ondan hayırla söz etti. Peygamber: 'Vacib oldu' dedi. Daha sonra 
bir başka cenaze geçirildi. Ondan kötülükle söz edildi. Peygamber: 'Vacip 
oldu' dedi yine. Bu sefer Ömer b. Hattab: 'Vacib olan nedir?" diye sorunca 
Hz. Peygamber: "Siz daha önce geçen hakkında güzel konuştunuz, iyilikle 
söz ettiniz o bakımdan cennet onun için vacip oldu. Ötekinden kötülükle 
söz ettiniz, ona da cehennem vacip oldu. Sizler Allah'ın yeryüzündeki 
şahitlerisiniz. " (Buhâri, Cenâiz, 86; Müslim, Cenâiz, 60). 

Onun şahitliğinin veya velâyetinin reddedilmesi için fâsık olduğunu ortaya 
koymak böyledir. Şayet maksat onun kötülüğünden sakınmak için uyarmak 
ise bundan daha da aşağı deliller ile yetinilir. 


Bid'atin mahzurlarına ve hoşa gitmeyen yanlarına dair söylenmiş sözlerin 
bir kısmını İmam Şâtibi şöylece dile getirmektedir: 

"Bid'at ile birlikte namaz, oruç, sadaka vb. Allah'a yaklaştırıcı hiçbir ibadet 
kabul edilmez. Bid'at sahibi ile birlikte oturup kalkan kimseden Allah'ın 
koruması kalkar ve o kişi kendi haline bırakılır. Bid'at sahibinin yanına 
giden ona saygı gösteren, İslâm'ın yıkılmasına yardımcı olur. İslâm'ın aslını 
bozacak davranış ve anlayışta olan bid'at sahibi kimse lânetlik kabul edilir. 
Bid'at sahibinin ibadeti kendisini Allah'tan uzaklaştırmaktan başka bir işe 
yaramaz. Düşmanlığın ve karşılıklı kinin kaynağı bid'at sahibidir. Bid'at, 
Muhammed (s.a.s)'in şefâatine engeldir. Her bir bid'at bir sünneti ortadan 
kaldırır, o bid'at gereğince amel edenlerin günahı kadar da bid'atleri ortaya 
koyana da yazılı!. Bid'at sahibine Allah gazab eder, onu zelil kılar. 
Rasülullah (s.a.s)'in havzından uzaklaştırılır. Dinden çıkan kâfirler arasında 
sayılacağından ve dünya hayatından ayrılırken, âkıbetinin kötü olacağından, 
âhirette yüzünün kararacağından ve cehennem ateşiyle azab göreceğinden 
korkulur. Allah Rasülü, bid'atçiden beri ve uzaktır. Müslümanlar da ondan 
uzaklaşmıştır. Dünya hayatındaki fitneden başka ahiret azabının da 
artacağından korkulur" (Şâtibi el-İ'tisâm, I, 106-107). 

Bid'at sahibi kimselere uygulanacak ceza herhangi bir şekilde artırılması 
veya eksiltilmesi sözkonusu olmayacak şekilde tesbit edilmiş değildir. Bu 
konuda müctehidler nass ile belirtilen bir takım bid'atler hakkındaki 
rivayetlerden hareketle görüşlerine göre bazı hükümler ortaya koymuştur. 
Meselâ Haricilerin, öldürüleceğine dair haberler ile Ömer b. el-Hattâb 
(r.a)'ın Sâbi el-Irâki hakkında söylediği rivayet edilen sözler bunlardandır. 
Müctehidlerin bu konuda bazı görüşleri vardır 

Bid'at sahibi irşâd edilir, öğretilir ve görüşlerine karşı deliller ortaya 
konulur. Onunla konuşulmaz, selâm verilmez. Beldesinden sürgün edilir. 
Hallâc'ın öldürülmeden önce senelerce hapse atıldığı gibi hapse atılır. 
Sakınmalarını sağlamak maksadıyla bid'atleri ilân edilir, yayılır. Onlarla 
savaşılır. Tevbe etmeyecek olurlarsa öldürülür. Genel olarak cerhedilir ve 
şehâdetleri rivayetleri herhangi bir şekilde kabul edilmez bu konuda etraflı 
görüşler o vardır. e Hastalandıkları (o takdirde ziyaretlerine (o gidilmez. 
Cenazelerinde bulunulmaz. Ömer b. el-Hattâb'ın Sabiğ'i vurduğu gibi 
vurulurlar. 

Delil ile kâfir oldukları ortada olanların tekfir edilmesi. Meselâ eğer bid'at, 
İbâhiyye gibi açık bir küfrü gerektiriyorsa tekfir edilirler. Vahdeti vücüd, 
hulül ve ittihadı savunanlar da aynı gruba dahildir. 


Buna göre bizzat bid'atin durumunun farklılığınâ göre verilecek cezalar dâ 
farklılık arzeder. Bu konuda bid'atin dinde fesat çıkartacak kadar büyük 
olması ile olmamasına dikkat edilir. Bid'at sahibinin bunun açıkça ortaya 
koyup o bid'at ile tanınacak durumda olmasıyla olmaması, bid'atçinin 
propagandasını yapmasıyla yapmaması, açıktan açığa onu kabul edip 
uyması ile uymaması bu konuda insanlara karşı ayaklanmasıyla 
ayaklanmaması, bid'ât ile bilmediğinden dolayı amel edip etmemesi 
durumları nazarı itibara alınır. 

Bid'at ehlinin kullandıkları deliller ile bid'atlerin ortaya çıkış şekillerini 
şöyle özetlemek mümkündür: 

1. Senedi oldukça zayıf ve Rasülullah'a yalandan uydurulan hâdislere 
güvenmeleri ve bunları delil almaları: Hz. Peygamber (s.a.5)'ın cübbesi 
omuzlarından düşünceye kadar sema edip harekete gelmesini delil 
göstermeleri buna misaldır. 

2. Maksat ve mezheplerin uygun olmayan şekilde vârid olmuş olan hadisleri 
reddedip bunların akla uygun olmadığını ileri sürmeleri, kabır azabını inkâr 
edenler gibi. 

3. Allah ve Rasülünden gelen buyrukları anlamak için gerekli olan Arap dili 
ilmine sahip olmamakla birlikte Arapça olan Kur'ân ve Sünnet hakkında 
zan ve tahminlere dayanarak söz söylemeleri ve böylelikle kendi anlayış ve 
kanaatlerini şeriatın önüne geçerek geçmiş ve ilimde derinlik sahibi olan 
"Râsihün"a muhalefet etmeleri. 

4. Açık nasları bir kenara bırakarak muhkem nassların ışığında ele alınması 
gereken müteşabih naslara tâbi olmaları ve muhkem olanları da 
kalplerindeki eğrilik sebebiyle tevile kalkışmaları. Meselâ taklid edici 
lâfızları tetkik etmeden mutlak lâfızları delil almak. Tahsis edici lâfızları var 
mı yok mu düşünmeksizin umümi lâfızları kabul etmek gibi. Sahih 
hadislerin Kur'ân-ı Kerim ile çelişki teşkil ettiğini veya bu Hadislerde 
çelişki olduğunu, akla aykırı olduğunu söylemeleri bid'atlere düşmelerinin 
sebepleri arasındadır 

5. Delilleri yerli yerince kullanmamak. Meselâ delilin herhangi bir illet 
sebebiyle bir hüküm hakkında vârid olmasına rağmen onların bu delili o 
hüküm hakkında değilmiş gibi ele almaları ve bu hükmün illetinden 
uzaklaştırarak her iki illetin de bir olduğu vehmini vermek suretiyle başka 
bir hükme tahvil etmeleri. 

6. Bid'at ehlinden bazı grupların şer'i açık hükümleri aklın kabul 
edemeyeceği şekilde tevil edip asıl maksat ve muradın bu olduğunu ileri 


sürmeleridir ve Arap dilinden anlaşılan manânın kasdedilmediğini 
söylemeleridir. Bu tür şeyleri ise ancak geneliyle, özeliyle şeriatı iptal 
etmek isteyenler yaparlar. Bunlar ise Bâtıni fırkalarından İsmailiye ve 
Nusayriye ile hulül görüşlerini kabul edenlerdir. 

7. İmam ve şeyhlerin ta'ziminde aşırıya giderek onları hak etmedikleri 
makam ve mevkilere çıkartmak. Meselâ filân kişinin Allah'ın en büyük 
velisi olduğunu ileri sürmeleri, yahut bunların fazilet itibariyle Peygamberle 
(s.a.s) eşit olduğu, ancak onlara vahiy gelmediğini aradaki tek farkın bu 
olduğunu ileri sürmeleri, hattâ bazı hurafecilerin şeyhin kimi zaman bizzat 
tanrı olduğunu söylemeleri bu türdendir. Meselâ Hallâc'ın mensupları onun 
hakkında bu tür iddialarda bulunmuşlardır. Bazı Şii grupların imamları 
masum kabul etmeleri, süfilerin şeyhleri hakkındaki görüşleri bu türdendir. 
8. Âlim ve şeyhleri körü körüne taklit etmek ve bu konuda yine kör bir 
taassub ile onlara bağlanmak. Bunların ileri sürdükleri en büyük delil ise 
şudur: "Biz, filan salih adamı gördük de, o da bize şunu yapmayın bunu 
yapın dedi." Hattâ kimileri: "Ben rüyamda peygamberi gördüm, bana şöyle 
dedi, şunu emretti" diye söyleyip buna dayanarak amel etmesi ve bazı 
şeyleri terketmesi. Bunu yaparken de şeriatla bulunan sınırlardan yüz 
çevirir. Bu ise apaçık bir sapıklıktır. 

9. Bid'at sebeplerinin en büyüğü olan sünneti iptal etmek: bid'atin 
başlangıcı zan ve hevâ ile sünneti eleştirmeye kalkışmaktır. Zu'l- 
Huveysira'nın birtakım ganimetleri dağıttığı esnada Peygamber (s.a.s)'in 
sünnetini tenkid ve ta'n ederek: "Allah'a yemin ederim bu paylaştırmada 
adalet gözetilmedi ve Allah'ın rızası nerededir de bulunmak istenmedi." 
(Buhâri, Humüs 19; Müslim, Zekât 140) sözünü söylemesi de bu türdendir. 
Yine İblis kendi görüş ve havâsını esas alarak Rabbi'nin emrine karşı çıkıp 
tenkid etmiştir. Halbuki aslolan sünneti seniyeye tâbi ve teslim olmaktır. 
Allah'tan gelmiş olan risâlete uymak ve ona teslim olmak işte budur. 

10. Sünneti, yani şeriâtı ve maksadlarını bilmemek. Şeriatın gösterdiği yolu 
bilmeyen kimse onun yerine bid'atçilerin yolunu izler. 

II. Ashâb-ı kirâmı ve onlara tâbi olan selef-i sâlihin'i izlemeyi terketmek. 
İmam Ahmed b. Hanbel der ki: "Bize göre sünnetin esası Hz. Peygamber 
(s.a.s)'ın ashabının izlediği yola sıkı sıkıya yapışmak demektir." 

12. Zındıklık ve ilhad. Büyük bid'atin pek çoğunun menşei Râfizilik bid'ati 
gibi ilahı sıfatları reddetmek ve bâtıl tasavvufa meyletmek gibi zındıklar 
olmuştur. Velev ki bu bid'atler imân ve İslâm'a bağlı fakat şeriatı bilmediği 
için ve hevâsına bir dereceye kadar tâbi olduğu için iman ve İslam'a tâbi 


kimselere intikal etmiş olsun. 

13. Can ve mallar üzerinde egemen olan yöneticilerin şeriatı 
Muhammediye'den sapıp uzaklaşmaları. Nitekim Ahmesli bir kadının: 
"Cahiliyyeden sonra yüce Allah'ın bize göndermiş olduğu bu doğru yol 
üzerinde biz ne kadar süre kalmaya devam edeceğiz?" şeklindeki sorusuna 
Hz. Ebu Bekir: "Sizin yöneticileriniz şeriat üzerinde dosdoğru oldukları 
sürece" diye cevap vermiştir (Buhâri, Menâkibu'l Ensâr, 26). Ebübekir es- 
Sıddık (r.a)'ın bu sözleri söylemesinin sebebi şudur: Yöneticiler dosdoğru 
oldukları sürece insanlar da dosdoğru olurlar. Hz. Ali (r.a)'ın halifeliğinin 
son dönemlerinde bid'atler zuhur etmeye başlamıştır ki, bu da Haricilik ve 
Rafızilik bid'atidir. Bu bid'atler ise imâmet, hilâfet ve buna bağlı diğer 
İslâmi hükümlerle ilgilidir. 

Şunu söyleyebiliriz: İlim ehlinin doğru kabul edilen görüşlerine göre bid'at 
ehli gruplarını sayı olarak tam olarak tesbit etmek imkânsızdır. Ancak 
bunların en ünlüleri şöyledir: 

1. Hâriciler: Bunlar, İmam Ali (r.a)'a karşı çıkan ve ayaklananlardır. 
Bunların ayaklanmaları Irak'ta başlamıştır. Bid'atleri ise, müslüman olup 
büyük günah işleyenlerin kâfir olduğunu söylemek ve ashabı kiramı tân 
etmek şeklinde ortaya çıktılar. Daha sonra pek çok bid'atleri ilave ettiler ve 
yirmiden fazla fırkaya bölündüler. (Ayrıca bk. Hariciler, Hariciye mezhebi). 
2. Râfiziler: Bunların bid'atleri ise Hz. Peygamber (s.a.s)'ın Hz. Ali'nin 
hilafetini nâss ile tayin ettiğini, Hz. Ebu Bekir (r.a)'ın ve Hz. Ömer'in 
Allah'ın Rasulünün emrine muhalefet ettiklerini ileri sürmeleridir. Daha 
sonraları bunlardan Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer, Hz. Osman'ı ve başka ashabı 
yoluyla rivâyet edilmiş hadisleri de reddederler, Kurân-ı Kerim'in 
manâlarına aykırı görüşler serdederler, yalan söylemeyi helâl kabul ederler. 
3. Kaderiye: Bunlar da Allah'ın kadım ilmini kabul etmezler. Bunlar, 
Kaderiyye'nin gulâtı (aşırı) olanlarıdır. Avâmı ise Allah'ın kadim ilmini 
kabul etmekle birlikte, kulların fiilleri Allah tarafından yaratılmış değildir 
derler. Ashâb döneminin sonlarında İbn Abbas ile Câbir b. Abdullah'ın 
hayatta olduğu sırada Basra'da ortaya çıkmışlardır. 

4. Cehmiyye: Cehm b. Safvân'a uyan kimselerdir. Bunlar yüce Allah'ın 
sıfatlarını te'villere saparak nefyederler. Şanı yüce Allah'ın arsının üzerine 
yükseldiğini kabul etmezler. Onun konuşmasını, her gece dünya semasına 
nüzulünü vb. diğer sıfatlarını ederler. Bu görüşler kısmen veya tamamen 
Kuran ve Sünnetin neye delalet ettiğini bilmemekten dolayı, sünnet ehline 
mensup bazı kimselere de geçmiş bulunmaktadır. Cehmiyye TI. asrın 


başlarında Horasan'da ortaya çıkmıştır, imamların pek çoğu onların küfrüne 
hükmetmiştir. 

5. Mutezile: Bunlar da Allah'ın sıfatını kabul etmezler, büyük günah 
işleyenleri ebediyyen cehennemde kabul ederler. Hz. Peygamber (s.a.s)'ın 
şefdatini inkâr eder, Allah'ın mahlükatı üzerinde yükselmesini kabul 
etmezler. Bunlar da Hasan-ı Basri'nin vefatından sonra Basra'da ortaya 
çıkmışlardır. 

6. Mutasavvıflar: Bid'at olarak ortaya çıkmış ve ibadet şekline girmiş çeşitli 
davranışları dinden ve dinin bir emri olarak kabul eden ve şeyhler hakkında 
aşırılığa giden kimselerdir. Bazıları yüce Allah'ın şeyhe hülul ettiğini 
söyleyecek kadar sapıklığa varırlar. Onların pek çoğu da vahdet-i vücüda, 
hulul ve ittihada, yani hâlikin mahluk ile birleşmesine inanırlar. Bu. icmâ ile 
küfürdür. Onlar ayrıca, nassların te'vilinde Batınilerin yollarını izler. 
Kanaatlerine göre bu gibi şeyler ise arifbillahın bilebileceği şeylerdir. Bu 
taife yalan ve iftira olarak ehli sünnete nisbet edilen taifelerin en kötü 
olanlarıdır. Hasan-ı Basri'nin vefatından sonra Basra'da ortaya çıkmışlardır. 
7. Mezhebi taassub bid'ati: Bu, zaman itibariyle yukarıdakilerden daha 
sonra ortaya çıkmıştır. Böyle bir bid'at dört imamın vefatından bir süre 
sonra görülmeye başlandı. Bu gibi bid'atçiler dilleriyle imamların masum 
olduğunu kabul etmemekle birlikte vakıada böyle bir masumiyeti kabul 
ederler. Meselâ, bu bid'ate sahip bir kimse: İmam herhangi bir hadisi 
bilmeyebilir veya imamların hata edebileceği doğrudur ancak bizim 
imamımızın hata ettiği sabit olmamıştır derler. Hatta müteahhirlerden birisi 
şöyle der: Bizim mezhebimize aykırı olan her bir hadis ya te'vil yahut 
mensuhtur. Ancak ilim ehli bilirler ki bu bir bid'at ve bir dalalettir. 
Müslüman olan her kişinin görevi, Kur'ân ve sahih Nebevi sünnete tâbi 
olmak, Peygamber (s.a.s)'in ve ashabının izlediği yolu izlemektir. Asıl 
Fırka-i Naciye onların izlediği ve onların izinden gidenlerin gittiği yoldur. 


EHL-İ DALÂLET 


Doğru yoldan, sırat-ı müstakimden, Hz. Peygamber'in sünnet yolundan 
ayrılmış, bütün İslâm dışı din ve düşünce akımları. 
Doğru yoldan çıkıp kaybolmak anlamıyla kullanılan dâlle (yalın hali dalâle, 
dalâl), Kur'ân'da çeşitli kullanımlarla geçmektedir. 
Dalâlet veya dalâl; doğru yoldan sapma, sapıklık, sapkınlık demektir. Dalâl; 
doğru yoldan bilerek veya bilmeyerek sapmak anlamına da gelir (Elmalılı 
Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili, I, 135). Gaflet, hayret, gaybübet, helâk 
mânâlarına da kullanılır. Dâllin, sapıklar demektir ve Kur'ân buyruklarınâ 
göre onlar dost edinilmeyecek, Allah'ın gazâbına uğramış azıp-sapmış 
kişilerdir, dinlerini bölük bölük yapanlardır (el-Fâtiha, 1/5-7; el-Enbiyâ, 
9/159). Allâh, cemaatten ayrılmamayı emretmiş, dinde çekişenleri 
reddetmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.) dinde her yeni şeyin bid'at, her bid'atin 
de dalâlet olduğunu söylemiştir (İbn Mâce, Mukaddime, 46). Kur'ân'da hak 
ehli müminlere dalâlet ehli olan kâfirlerin nasıl karşı durdukları birçok 
âyetlerde anlatılır. Hz. Peygamber zamanında insanlar mümin, kâfir 
(müşrik) ve münğfık diye üç ayrı gruptu. Müminler ehl-i İslâm, kâfirler ve 
müngfıklar ehl-i dalâlet olarak tanımlanmıştır. Bunlar için Rasülullah, "Ben 
onlardan uzağım, onlar da benden " buyurmuştur. Bunlar ayrıca "siyah yüz 
sahipleri" diye tanımlanır (Âlu İmrân, 3/106). Onlar, müteşâbih âyetlere 
uyarlar (Âlu İmrân, 3/7). Ehl-i Sünnet âlimleri onları ehl-i kitab (Yahudi ve 
Hristiyanlar), ehl-i İslâm'dan sapan sapık bid'at firkaları (Bâtınilik, Dürzilik, 
Hulüliye, Cehmiye, Cebriye, Kaderiye, Neccâriye, Müşebbihe, Hâriciye, 
Keşfiyye, Habıtiyye, Bahâiye vb...) şeklinde târif etmişlerdir. 
İslâm'da ehl-i dalâlet'in öncüleri; İslam şeriatının ahkâm ve akidesini 
zedeleyen sapık yollar ve bid'atlere dalan Cehmiye, Mu'tezile ve 
filozoflardır. Çağdaş dünyada dalâlet ehlinin tarifini belirlemek için Kur'an- 
ı Kerim'deki dalâl ifadelerinin anlaşılması gerekmektedir. 
İman; doğru yola girmek,İslâm'a teslim olmak demektir. Küfr ise imanın, 
ihtidânın karşıtıdır; doğru yoldan çıkıp kaybolmaktır. Kur'an-ı Kerim küfrü 
bu dalâl anlamında çeşitli kullanımlarla bize göstermektedir: "Doğrusu 
babamız apaçık bir dalâl içindedir" (Yusuf, 12/8) âyetinde Hz. Yâkub'un 
oğullarının, kardeşleri Yusuf'u kıskanmalarına ilişkin olarak; "Erkek onun 
aklını basından almış, doğrusu biz kendisini apaçık dalâl içerisinde 
görüyoruz dediler..." (Yusuf, 12/30) âyetinde Mısır hükümdarına karşı 


şehirli kadınların sözü olarak; doğru yoldan ayrılmak manasını ahlâkı 
bağlamda kullanarak ele alınmaktadır. 

Dalâl'ın dini kullanım alanı ise Kur'an'ın bütün âyetlerinde sık sık 
vurgulanmaktadır: "...her kim yoldan şaşarsa (dâlla) kendi zararına şaşar..." 
(el-İsrâ, 17/15); "Doğrusu O'nun yolundan kimin şaştığını (yadillu) ve 
kimlerin doğru yolda olduğunu en iyi Rabbin bilir" (el-En'âm, 6/117); 
"Onlar, huda (irşad)dan mahrumiyet pahasına dalâleti (sapıklığı) ve aftan 
mahrumiyet pahasına da cezayı satın alanlardır" (el-Bakara, 2/175); "Hayır! 
Ahirette iman etmeyenler azab ve derin bir dalâl içerisindedirler" (Sebe, 
34/8); "Onlar bundan evvel bâriz dalâl içindeydiler" (Âlu İmrân, 3/164); 
"Onların sürüden farkı yoktur; onlar yollarını daha da çok şaşırmış 
durumdadırlar" (Furkan, 25/44); "Doğrusu iman etmeyip Allah'ın yoluna 
engel olanların sapması (dâllu) büyük bir sapmadır" (en-Nisâ, 4/167); "İşte 
Rablerine iman etmeyenlerin misâli: Onların amelleri fırtınalı bir günde 
rüzgârda kalan küllere benzer; elde ettiklerini elde tutamazlar. Dalâl'in 
büyüğü işte budur" (İbrahim, 14/18). 

Kâfirler de mü'minleri dalâlde olmakla suçlarlar!: "Ne zaman kendilerine 
bir uyarıcı gelse, kâfirler ona yalancı demekte ve şunu söylemektedirler: 
Allah birşeyi indirmemiştir, siz büyük dalâl içindesiniz" (el-Mülk, 67/9). 
Hz. Peygamber ise şöyle cevap verir: "O merhametlidir. Biz O'na inanır ve 
O'na bağlanırız ümitle. Siz kimin gerçekten dalâl içerisinde olduğunu az 
Zaman sonra öğreneceksiniz" (Muhammed, 47/29). Her ümmete hak yolu 
göstermek üzere peygamberler gönderilmiş ve genelde o ümmetlerin ileri 
gelenleri peygamberlere şöyle demişlerdir: "Doğrusu biz seni apaçık bir 
dalâl içerisinde görüyoruz." Meselâ Hz. Nuh şöyle cevap vermiştir: "Ey 
milletim, bende dalâlet yok; ancak her bir yaratığın Rabbi olanın elçisiyim" 
(el-Ârâf, 7/59-61). 

Kur'an'da küfrün en karakteristik görünümlerinden biri olarak şirkin, 
putperestliğin bir dalâl hali olarak zikredildiğini görürüz: "Müşrik, Allah'tan 
başka kendisine ne zarar verebilecek ne de faydası dokunabilecek olanı 
anar. Bu gerçekten dalâlin derin olanıdır" (el Hacc, 22/12); "İbrahim, babası 
Azer'e 'Putlara ilahlık mı yakıştırıyorsun? Doğrusu ben seni de senin 
milletini de açık bir dalâl içersinde görüyorum dedi" (el-Enâm, 6/74). 
Küfür, her türlü şekliyle gerçekten dalâldir. İşte vahyi yalanlayanlar için 
inen buyruklar: "O halde seyredin siz saşkınlar (dâllun), kıyâmet gününe 
yalandır diyenler; cehennemin zakkum ağacından yiyeceksiniz siz" (Vâkıa, 
56/52). 


Ve onların sonları, acıklı âkıbetleri için şöyle buyurulur: "Her kavimden 
elçiler yolladık; Allah'a kulluk edin, putlardan uzak durun diye. Kimini 
Allah yola koydu ama onlardan bazıları dalâlete eğilimliydiler. Gez, gör, 
yeryüzünü, bak iftiracıların sonu ne olmuş" (en-Nahl, 16/36). 

Kalpleri katılaşanlar hakkında: "Yazıklar olsun kalbi Allah'ın zikredilişine 
karşı katı olanlara. Bunlar açıkça dalâl içerisindedirler" (Zümer, 39/22). 
Kötülük haksızlık yapanlar ile zâlimler de dalâlet ehlidir: "Vay haline o 
masum gündeki toplantıda iman etmeyenlere; kötü işleri isleyenler, bu gün 
apaçık dalâl içerisindedirler" (Meryem, 19/37-39; Ayr. bk. Lokman, 31/11). 
Şüpheciler, Allah'tan ümit kesenler de aynı yoldadır: "İman edenler son 
vakitten yana korku içerisinde, onun hakikat olduğunun iyice farkındadırlar. 
Evet, hakikaten o saatten yana kuşkuları bulunanlar derin bir dalâl 
içindedirler" (Es-Şüra, 42/18); "Rabbinin rahmetinden, yoldan ayrılanlardan 
(dâllune) başka kim ümit keser ki " (el-Hicr, 15/56). 

Dâlla kelimesinin eşanlamlı kullanışları da aynı maksatla doğru yoldan 
sapanlar için zikredilmektedir: Gâviye, gevâ, gâvi gibi. "Cennet 
müttakilerin, cehennem ise gâvilerin yanına getirilecektir. Orada 
birbirleriyle çekisip dururken cehennem ateşindeki kafirler, 'Allah'a yemin 
olsun, muhakkak sizi bütün varlıkların Rabbi ile eşit ilâhlar kılmakla apaçık 
dalâlde bulunmuşuz. Gerçek su ki, bizi yoldan çıkaran günahkârlar oldu' 
diyecekler" (eş-şuarâ, 26/96-99). 

İrşâd olunmak anlamındaki ihtidânın aksi itâatsizlik için: "Adam, ebediyet 
ağacının meyvesinden yiyerek Rabbine itâatsizlik etti ve yoldan uzaklaştı. 
Ne var ki sonra Rabbi onu seçti, yeniden ona doğru döndü ve onu tekrar 
yolun doğrusu üzerine koydu" (Tâhâ, 20/121-122) âyetleri örnektir. 

Zaâğa fiili de yan dönmek, doğru yoldan sapmak anlamındadır: "Sana bazı 
âyetleri tek anlamlı, bazı âyetleri ise çok anlama gelebilecek o kitabı 
indirmiş olan O 'dur. Kalplerinde zeygğ (sapma eğilimi) olanlar bu şüpheli 
kısma eğilirler; amaçları ihtilâf çıkarmaktır. İlmen ehil olanlar ise şöyle der: 
"Biz ona iman ediyoruz; hepsi Rabbimizdendir. Ey Rabbimiz, bizi doğru 
yola ilettikten sonra kalplerimizi döndürme" (Âlu İmrân, 3/7-8). 

Emihe yahut Emehe fiili, gözleri kapalı ve kafası hangi yola gireceği 
konusunda tamamıyle karışmış olarak sonu belirsiz yollara düşme diye 
anlamlandırabileceğimiz, bu dünyada bir o yana bir bu yana giden, doğru 
istikamete de asla ulaşamayan kâfirlerin halini ifade için kullanılmıştır: 
"Doğrusu âhirete iman etmeyenlere gelince; biz onlara yaptıkları işleri 
güzel göstermekteyiz ki, yolların karıştırsınlar" (en-Neml, 27/4). 


Kayıtsızlık, dikkatsizlik anlamındaki gaflet de dalâle yakındır: Dalâl'ın dini 
kullanımdaki anlamının irşâd çizgisinden kopmak olmasına karşılık gafletin 
manası ona karşı tamamıyle kayıtsız kalmaktır: "Onlar sığır sürüsü 
gibidirler. Hayır, daha da şaşkındırlar. Bunlar, aldırışsızlardır" (el-A'raf, 
7/179). Kur'an'a muhâtap olmayanları gâfiller olarak niteleyebiliriz: "Biz 
sana bu Kur'an'ı vahyetmeden önce sen de gâfillerdendin " (Yüsuf, 12/3); 
"Ey Muhammed bunu sana babalarının uyanmamış olması yüzünden 
kendileri de gaflete düşmüş olanları uyarmak için Kadir ve Rahim olan 
vahyetmektedir" (Yâsin, 36/5-6). 

Şu âyette de aldırmazlık, küfr zulüm ve şirk ile yakın alakalıdır: "Hak olan 
vaad (cehennem azâbı) yaklaştığı zaman, gör kâfirlerin gözleri nasıl 
yuvalarından fırlayacak gibi bakar. Vay başımıza gelenlere derler; biz, 
bundan yana vurdumduymaz, gaflet içinde idik; biz zâlimlerdik. Doğrusu 
siz ve Allah'tan başka taptığınız ne varsa hepsi cehennem için yakacaktır. 
şimdi gireceksiniz oraya" (el-Enbiyâ, 21/98). 

"Allah, kâfirlere rehberlik etmez. O onların kalplerine, kulaklarına, 
gözlerine mühür vurmuştur. Onlar aldırmazlar" (en-Nahl, 16/107-108). "Ey 
Muhammed onlara o üzücü günün haberini ilet ki, onlar gaflet içinde ve 
inanmaz iken son karar verilecektir" (Meryem, 19/39). 

Hevâ ehli olarak dalâlet: "Ben sizin ahvânıza uyacak değilim. Zira o 
takdirde yolumu şaşırırım ve doğru yolu bulanlardan olmam de" (el-En'âm, 
6/56); "Allah'tan bir irşâd olmaksızın kendi hevâsına uyandan daha şaşkın 
kim olabilir? Doğrusu Allah zâlimleri, doğru yola iletmez" (el-Kasas, 
28/50); "Geçmişte yolunu kaybetmiş ve birçok insanı da yoldan çıkarmış, 
şimdi de düz yoldan kopmuş olanların ehvâma tâbi olma" (el-Maide, 5/77). 

İnançsızlara ehl-i ehvâ denilmiştir. İmam Eş'ari şöyle der: "Hakikaten 
ayrılmış olan Mu'tezilileri ve Kaderileri kendi ehvâları, önderlerine ve 
atalarına körü körüne itâate, Kur'an'ı da oldukça rastgele bir biçimde 
anlamaya itmiştir." 

Bütün bu misâllerden ve Kur'an'daki genel anlatım düzeninden dalâlet 
ehlinin: Küfür hevâ, isyan, nankörlük, iftirâ, yalancılık, büyüklenmek, 
inançsızlık, Allah'ın elçisine tâbi olmamak, Kur'an'a inanmamak, sünneti 
terketmek, kalplerini katılaştırmak, şirk koşmak, âhirete inanmamak, hakka 
karşı aldırışsızlık, müteşâbihlere uymak, inançta şüpheli davranmak, 
bilgisizce âyetler hakkında tartışmak, haklara tecâvüz etmek, vahiyle alay 
etmek, haddi asmak, fâsıklık, fâcirlik, zâlimlik, müsriflik, Allah'ın indirdiği 
ile hükmetmemek gibi özellikleri olduğu anlaşılmaktadır. Dalâlet ehli, yani 


"Kâsitün'a gelince onlar cehennemin yakıtıdırlar" (el-Cin, 72/14-15). 
(Ayrıca bk. Ehl-i Bid'at, Ehl-i Sünnet) 


EHL-İ FETRET KİMDİR, BUNLAR HERHANGİ BİR ŞEYLE 
MÜKELLEF MİDİRLER? 


Bilindiği gibi peygamberimizden önceki peygamberlerin risaleti umumi 
değildi. Bunun için, kendilerine peygamberlerin risaleti umumi değildi. 
Bunun için, kedilerine peygamber gönderilmiş olan bir kavim ehl-i fetret 
olduğu gibi; risaleti umumi olan peygamberin gönderilmesinden sonra da 
tebellüğ etmemiş olan bir kavim veya bir kimse de ehl-i fetrettir. Ehi-i 
fetret'in ibadet ve itaatla mükellef olmadığında ittifak vardır. Çünkü 
ibadetten haberi olmayan ve nasıl ifa edileceğini bilmeyen bir kimse, nasıl 
onunla mükellef kılınacaktır. Ama Allah'a iman etmek ile mükellef olup 
olmayacağı hususunda ihtilaf vardır. Matüridilere göre, kainatta olan her 
şey Allah'ın varlığına ve birliğine delalaet ittiği veaklen bunu idrak etmek 
mümkün olduğu için, herkes her yerde ve her zamanda Allah'a iman 
etmekle mükelleftir. Cenab-ı Allah şöyle buyurur: 

"Göklerin ve yerin yaratılışında, gecenin ve gündüzün gidip gelişinde 
elbette aklı selim sahipleri için ibret verici deliller vardır”(al-i imran,189). 
Buna göre, cahiliyye devrinde yaşamış (peygamberin annesi ile babası 
dahil) ve ölmüş veya peygamberin bi'setine yetişmiş fakat iman etmemiş 
olan kimseler, ehl-i necat sayılmazlar. 

Eş'arilere göre ise, bunlar ibadet ve itaatla mükellef olmadıkları gibi. 
Allah'a iman etmekle de mükellef değillerdir. Çünkü Kur'an-ı Kerim şöyle 
buyurur: 


EHL-İ HADİS VE EHL-İ REY 


"Ehil" sahip ve taraftar anlamlarına geldiğinden "Ehl-i Hadis" hadis ehli, 
taraftarı, hadisçi; "Ehl-i rey" de, rey (yani ictihad) taraftan, yanlışı demek 
olur.Fıkıh literatüründe ise, insanların problemlerini halledip, dini 
hükümlerini bildirmede ictihada ve şahsi görüşe başvurmaktan sakınıp, 
bunda daha çok hadislerle yetinme yolunu tercih eden Islam alimlerine 
"Ehl-i Hadis"; Hadisi kabul etmekle beraber, insanların problemlerini 
çözmede daha çok şahsi görüş ve içtihadlarını kullanan Islam alimlerine de 
"Ehl-i rey" tabiri kullanıla gelmiştir. Fıkıh tarihinde Hicaz Mektebi 
genellikle ehli hadisin temsilcileri, Irak Mektebi de ehl-i reyin temsilcileri 
olarak görülmüş, birincilerin imamı olarak Imam Malik, ikincilerin imamı 
olarak da Imam Ebu Hanife kabul edilmiştir. Bu genel bir bakış açısıdır. 
Yoksa, az sonra göreceğimiz gibi, Malik, rey ve ictihad kullandığı gibi, Ebu 
Hanifede hadis kullanmıştır. Ayrıca bu mektepleşme onlarla kalmamış, daha 
sonralara doğru devam etmiştir.Ama bu ayrılma tabiidir. Çünkü insanların 
karekterleri ile de alakalıdır ve tâ sahabeye dayanır. Mesela Mu'az bin 
Cebel, Kitap ve sünnetle halledemeyeceği problemleri ictihadıyla (Reyi ile) 
çözeceğini söylediginde Resulullah'tan takdir görmüştür.Hz. Ömer, Ebu 
Musa el-Eşarı'ye: "Kitap ve Sünnette bulunmayan meselelerde gönlüne 
(vicdanına ve reyine) kulak ver ve onları benzerlerine kıyasla" diye emir 
vererek reyin kullanılma yeri ve konularında susmayı ve görüş beyan 
etmeyi tercih edenler de vardır. Bu, işaret ettiğimiz gibi, biraz da kişilerin 
mizacıyla, mesuliyet ve görev yüklenip yüklenmemeleriyle alakalıdır. 
Mesuliyet yokken görüş beyan etmekten sakınan birisi, mesuliyet 
yüklenince buna mecbur kalabilir. Aslında re'ysiz bir hadisçiliğin ve 
hadissiz bir reyciliğin olması da düşünülemez. Çünkü "Rey" (ictihad) geniş 
anlamıyla hem nassı anlamayı, hem kıyas yapmayı, hem de nasların öyle ya 
da böyle delaleti olmayan yeni problemlere şeriatın ruhuna uygun hükümler 
istinbat etmeyi içine alır. Buna göre ehli hadis de re'yin en azından iki 
ucuyla alâkalı demektir. Kala kala bir ucu kalmış olur ki, işte ehli reyi, ehli 
hadisten ayıranda reyin o bir ucunda ehli hadise göre daha cesur olmaları ve 
onu öbürlerinden daha çok kullanmış olmalarıdır. Vakıa Irak Mektebi olarak 
bilinen ehl-i re'y hadisi diğerlerinden daha az kullanmışlardır. Ama bunun 
makul sebepleri vardır:1. O bölgede her ne hikmetse Ibn Mesud gibi re'ye 
çokça başvuran sahabe üstadlık etmiş ve oradaki fıkıhçılar bu cesareti 


onlardan almışlardır.2. Irak bölgesi tabii olarak, sünnet malzemesi 
konusunda Hicaz bölgesinden fakirdir. Çünkü sünnetin nâkilleri olan sahabe 
ve tabiinin çoğu Hicaz bölgesindedir. Ama buna rağmen Iraklılar da 
problemlerini halletmek ve hadislerin bıraktığı boşluğu ictihadla (rey) 
doldurmak zorunda idiler.3. Irak, sapık mezheplerin ve batıl dinlerin çokça 
bulunduğu ve herkesin kendi görüşünü destekleyen hadisler uydurduğu 
karışık bir bölgedir. Bu yüzden orada hadis çok ince eleklerden geçirilerek 
alınmış ve bu arada belki de gerçekten Resulullahın sözleri olan hadisler 
dahi, kesin kanaat oluşmadığı için terkedilmiştir. Yoksa sabit sünnetle amel 
etmekte her iki mektep de ittifak halindedir. Kaldı ki, Imam Malik de pek 
çok hadisi bazı sabit kurallara ve kesin esaslara uymadıkları için kabul 
etmemiştir.4. Irak bölgesinin örfi ve yaşayış biçimi farklı idi. Hüküm 
vermede örfe de itibar etme gereğiorada ictihadın çoğalmasına sebeb 
oldu.5. Re'yi fazla kullanıp bunda maharet kazanmak lraklıları "Farazi 
fıkıh" denen bir uygulamaya götürdü ve olmamış meseleleri de olması 
ihtimaline binaen hükme bağladıklarından re'y ürünü görüşler çogaldı. 
Görüleceği üzere ortaya çıkan sonuç sudur:"Ehli rey ve ehli hadis, hadis 
yerine reyi kabul edenler çok ya da daha az kullanabilenler demektir. Keza 
ehli hadis de reyi kabul etmeyenler demek değildir. Ehli Rey sünnetle 
halledemedikleri konuları kıyası hafi ya da istihsanla halletme yoluna 
giderken, ehli hadis de istislah ve Medine ehlinin örfiyle halletmeye 
çalışmışlardır. Isimleri değişik olsa da bu metodlar netice itibari ile reydir 
ve aynı kapıya çıkarlar. Zaten ehli hadisin önderleri olan meşhur yedi 
Medine fakihinin beşi reycilikleriyle tanınırlar.Bilahere Ebu Hanife'nin 
talebeleri olan Imameyn daha çok hadis mütalaa imkanına sahip olmuşlar 
ve hadisi malzeme olarak daha çok kullanmışlardır. Bu arada ehli hadis de - 
hadisler sabit, olaylar çoğalmakta olduğu için- re'yi daha çok kullanır 
olmuşlardır. Imam Şafii de her iki mektepten etkilendigi için bir bakıma bu 
iki eğilimin bileşkesi olmuş ve her iki malzemeyi de eşit derecede 
kullanmıştır. 


EHLİ HAYVANLAR 


Ehli hayvanlar, ahırda, ağılda ve kümeste beslenen yırtıcı olmayan 
hayvanlardır; etinden, sütünden. Yumurtasından deri ve yününden 
faydalanılır; yük taşıma, tarla sürme gibi değişik işlerde kullanılır. 

"Ehli hayvan" karşılığında "yabânı (vahşi, yırtıcı) hayvan" tâbiri kullanılır. 
Yabânı hayvanlar avlanarak, ehli hayvanlar ise yetiştirilsek elde edilir. 
Kur'an-ı Kerim'in birçok âyetinde ehli hayvanlardan söz edilmiş, bu 
hayvanların, Allah'ın insanlara nimeti olduğu hatırlatılarak, şükretmeleri 
istenmiştir: "Bütün çiftleri yaratan ve size bineceğiniz gemiler ve hayvanlar 
vareden o'dur. Onların sırtına binesiniz sonra onlara bindiğiniz zaman 
Rabbinizin nimetini anasınız ve (şöyle) diyesiniz: 'Bunu bizim hizmetimize 
veren (Allahın şânı yücedir, yoksa biz bunu (hizmetimize) 
yanaştıramazdık" (€z-Zuhruf, 43/12-13). 

Hayvanların insanlara "boyun eğdirildiği" ve faydaları Kur'an-ı Kerim'de 
şöyle haber veriliyor: "Görmediler mi ellerimizin yaptıklarından kendilerine 
nice hayvanlar yarattık ta kendileri onlara mâlik olmaktadırlar. Onları 
kendilerine boyun eğdirdik. İşte binekleri onlardandır ve onlardan yiyorlar. 
Kendileri için onlarda daha birçok faydalar ve içecekler var. Hâlâ 
şükretmiyorlar mı?" (Yâsin 36/7 1 -73). 

İnsana hizmet için yaratılan, insanın her emrine uyan ehli hayvanlar bu 
itdatkâr halleriyle bize şunu anlatmaktadırlar: "Ey insanoğlu, senden güçlü 
olduğumuz halde Allah bizi senin emrine verdi. Onun için sana itdatsizlik 
etmiyoruz. O halde sen de O'nun emrine gir, O'na itaatsizlik etme, şükret! " 
Gerçekten de bu hayvanların varlığı, akıl taşıyan ve ahsen-i takvim (en 
güzel şekil) üzere yaratılan insanın şerefli mevkiini gözler önüne 
sermektedir; İnsan onlara binip istediği yöne sevk etsek, gideceği yere rahat 
bir şekilde gitmektedir: 

"Biz Âdemoğullarına (güzel biçim mizaç ve akli kabiliyetler vermek 
suretiyle) çok ikram ettik; onları karada ve denizde (hayvanlar ve taşıtlar 
üzerinde) taşıdık; onları güzel rızklarla besledik ve onları yarattıklarımızın 
birçoğundan üstün kıldık" (el-İsrâ, 17/70). 

Her hayvanın ayrı özelliği ve ayrı görevi vardır: "Hayvanlardan da (çeşit 
çeşit yarattı) kimi yük taşır, kiminin tüyünden döşek yapılır. Allah'ın size 
verdiği rızıktan yeyin. Şeytanın adımlarını izlemeyin (onun peşinden 
gitmeyin). Zira o, sizin için apaçık bir düşmandır" (el-El'âm 6/142). 


"Allah kimine binmeniz, kiminden yemeniz için size hayvanlar yarattı. 
Onlarda sizin için (sütleri, derileri tüyleri gibi daha birçok) faydalar var. 
Onların üstünde gönüllerinizdeki arzuya erersiniz; onların ve gemilerin 
üstünde taşınırsınız" (el-Mü'min, 40/79-80). 

İnsanların işlerini kolaylaştıran maddi faydaları yanında, hayvanların "süs" 
olma, eğlendirme-dinlendirme gibi mânevi faydaları da vardır: "Ve 
akşamleyin mera dan getirdiğiniz, sabahleyin mera ya götürdüğünüz zaman 
onlarda sizin için bir güzellik de vardır (Onların gidiş-gelişleri, size ayrı bir 
güzellik ve zevk verir). Ağırlıklarınızı öyle (uzak) şehirlere taşırlar ki (onlar 
olmasa) siz canlarınızın yarısı tüKerimeden oraya varamazdınız. Doğrusu 
Rabbiniz çok şefkatli, çok merhametlidir. Binmeniz ve süs için atları, 
katırları ve merkepleri (yarattı) ve daha sizin bilmediğiniz nice şeyler 
yaratmaktadır" (en-Nahl 16/6-8). 

"Ehl-i hayvanlar, koyun ile keçiden, sığır ile mandadan ve at ile deveden 
ibaret olmak üzere başlıca altı cinstir" (Bilmen, Büyük İslâm İlmihâli, 322). 
Köpek, kedi, at, eşek gibi hayvanlar da etleri yenmeyen ehli 
hayvanlardandır. 

Dinimizde kurban ve zekât gibi mâli ibadete konu olan ehli hayvanlar 
"en'am" adı verilen deve, sığır-manda, koyun-keçidir. Kur'an-ı Kerim'in 
altına süresi "En'âm" adını taşımaktadır. Bu sürenin 136. 138. ve 139. 
âyetlerinde Arapların hayvanlara uyguladıkları bazı gelenekler kınanmıştır: 
Câhiliye Araplarından bazıları, ekinlerinden ve hayvanlarından bir kısmını 
"şu Allah'ın payı şu da tanrılarımızın payı" diye bölüştürürler; eğer Allah'ın 
hakkından putun hakkına birşey geçerse onu öyle bırakırlar, putun 
hakkından Allah için ayrılan tarafa birşey geçerse onu alıp tekrar putun 
hakkına katarlar ve, "Allah zengindir, bunlar fakirdir" derlerdi. 

İslâm hukukunda ehli hayvanlarla ilgili olarak bazı hükümler mevcuttur. Bu 
hükümler şu başlıklar altında toplanabilir: 

1) Hayvan haklarına riâyet etmek: Allah'ın yarattığı can taşıyan varlıklara 
işkence etmek haramdır. Peygamberimiz (s.a.s.), "Kim bir canlıya işkence 
ederse ve tevbe etmezse, Allah kıyamet gününde ona aynı şekilde azâb 
eder" (et-Terğib ve't-Terhib, TI, 282) buyurmuştur. 

Ehli hayvanların yiyeceklerini, içeceklerini zamanında vermek, tımarlarını 
yapmak gerekir. Hayvanın sahibi onları fazla yoramaz gereksiz yere 
dövemez. Her cinsi, hangi hizmet için yaratılmışsa, o hizmette 
kullanmalıdır. Meselâ sığır hayvanları arabalara koşulmak, tarlalarda 
çalıştırılmak için yaratılmıştır, bunlara binilemez, sırtlarına yük 


yükletilemez." 

2) Hayvan Kesimi (Zebh) - Kurban Dinimizde hayvanlar; "etleri yenen ve 
yenmeyenler olmak üzere iki kısma ayrılır. Deve, sığır, koyun gibi ehil; 
hayvanlarla, tavuk, kaz, ördek gibi kümes hayvanlarının eti yenir. Ancak bu 
hayvanların etlerinin helâl olması için; bıçak gibi kesici bir âletle kesilmesi, 
kesilirken de Allah adının anılması, "Bismillah Allah'u Ekber" denilmesi 
gerekir. Kur'an'da bu hususa şöyle işaret edilmiştir: "Biz o kurbanlık 
develeri de size Allah'ın (dininin) işaretlerinden yaptık. Onlarda sizin için 
hayır vardır. Onlar, ön ayaklarını sıra halinde yere basmış durumda iken 
üzerlerine Allah'ın adını anın (da kesin)..." (el-Hacc, 22/36). 

Allah adını anmadan kesilen hayvanın etini yemek haramdır: "(Kesilirken) 
üzerine Allah'ın adı anılmayan (hayvan)lardan yemeyin! Çünkü o(nu 
yemek), yoldan çıkmadır. Şeytanlar dostlarına, sizinle mücâdele etmeleri 
için fısıldar (telkinde bulunur)lar. Eğer onlara uyarsanız, şüphesiz siz de 
ortak koşanlar (gibi olur)sunuz" (el-En'âm, 6/121). 

Temiz ve helâl olan bir hayvana âit yedi şeyi yemek haramdır: 

Akan kan (el-Mâide 5/3), tenasül uzvu, husyeler, bez, bevl torbası, öd. 
Kurban, Allah rızası için ehli hayvanlardan deve, sığır ve koyunun 
kesilmesidir. Kurban Bayramı günlerinde (Zilhicce'nin 10. 11. ve 12. 
günleri) gücü yeten kimselere kurban kesmek vâcibdir. Bir koyun veya keçi 
yalnız bir kisi için kurban olabilir. Bir deve veya sığırı ise bir kişi 
kesebileceği gibi en çok yedi kişi birlikte de kesebilir. Tavuk-horoz gibi 
kümes hayvanlarından kurban olmaz. 

Bir kurban, âdâbına uygun olarak şu şekilde kesilir: Hayvan, kesileceği yere 
eziyet vermeden götürülür; kıbleye karşı yatırılır; "Bismillah Allahüekber" 
denilir ve "İnne salâtı ve nüsüki ve mahyâye ve memâti lillahi Rabbilâlemin 
lâ şerike leh: Benim namazım, ibadetim, hayatım ve ölümüm hep âlemlerin 
Rabbi Allah içindir. O'nun ortağı yoktur" (el-En'âm, 161-162) âyeti okunur. 
Fazla acı çekmemesi için keskin bir bıçak ile kesilir, tamamen canı çıktıktan 
sonra derisi yüzülmeye başlanır. "Allah her şeyde güzelliği emreder: 
Öldürdüğünüz zaman öldürmeyi güzel yapın. Kestiğiniz zaman kesmeyi 
güzel yapın. Bıçağınızı keskinleştirin, hayvanı eziyet vermeden güzelce 
yatırın. " Çabalaması sona ermedikçe hayvanın başını koparmayın ve 
yüzmeyin" (et-Terğib ve't-Terhib, Il, 279). 

"Hayvanlarda da sizin için ibret (alınacak dersler) vardır. Onların 
karınlarından fers (Yarı sindirilmiş gıdalar) ile kan arasından (çıkardığımız) 
hâlis, içenlere (içimi) kolay süt içiriyoruz (en-Nahl, 16/66). 


"Allah size, evlerinizden oturulacak bir yer yaptı ve size hayvan 
derilerinden, göç gününüzde (yolculukta) ve ikamet gününüzde (oturma 
zamanlarınızda) kolayca kullanacağınız hafif evler (çadırlar, portatif evler) 
ve yünlerinden, yapağılarından ve kıllarından bir süreye kadar 
(kullanacağınız) giyilecek, döşenecek eşya ve geçimlik (ticaret malı) yaptı " 
(en-Nahl, 1 6/80). 


EHL-İ KİTAP 


İslâm literatüründe yahudiler ve hristiyanlar için kullanılan bir tâbir, 
kitab ehli. 
Kur'ân-ı Kerim, birçok yerde yahudiler ve hristiyanlardan, ehl-i kitap diye 
bahseder; Hadislerde de bu tâbir sık sık kullanılmıştır. Böylece vahiy 
yoluyla nâzil olmuş Tevrat, Zebür ve İncil'e sahip bulunan yahudiler ve 
hristiyanlar, bu kitaplar tahrif edilmiş olmasına rağmen, müşriklerden 
ayırdedilmiş ve kendilerine farklı bir statü tanınmıştır. 
İslâm ahkâmına göre, İslâm idâresini kabul edip bağlandıktan sonra ehl-i 
kitaba ibadetlerini serbestçe yapabilme hürriyeti tanınır. Antlaşma şartlarını 
tamamen yerine getirmeleri ve âdil ölçülerde kendilerine konan cizyeyi (baş 
vergisini) ödemeleri hâlinde İslâm idâreşinin himâyesinde olup can ve nal 
güvenlikleri sağlanır. 
Bu hususlara muhâlif davranan müslümanlar, büyük bir günâh işlemiş 
sayılırlar. Hz. Peygamber ve Râşid Halifeler döneminden itibaren tüm âdil 
İslâm idârelerinde ehl-i kitaba bu hakların eksiksiz verildiği, antlaşma 
metinlerine bu hususların hassâsiyetle yazıldığı ve uygulanmasında büyük 
titizlik gösterildiği, tarihi bir gerçektir. Bu hassâsiyet, Peygamber 
efendimizin, "Bir zımmiye zulmedenin... kıyâmet gününde hasmı benim!" 
hadislerinde en güzel şekliyle ifadesini bulmuştur (Ebü Dâvüd, İmâret, 33; 
ayrıca bkz. Ebü Dâvüd, Cihad 153). Sefere çıkan ordu komutanlarına ve 
valilere halifeler tarafından verilen tâlimâtlarda, muâhedün, ehlü'z-zimme 
veya zimmiler sıfatıyla ehl-i kitabın haklarına riâyet etmeleri, kendilerine 
ibadet hürriyeti verilmesi ve insânı muâmelede bulunulması sıkı sıkıya 
emredilmiştir. İmâm Ebü Yüsuf'un Kitâbü'l-Harâc'ı, Ebü Ubeyd Kasım b. 
Sellâm'ın Kitâbü'l-Emvâl'ı ve diğer İslâm hukukçularının kaynak eserleri bu 
talimatları ile ehl-i kitaba uygulanacak ahkâm ve verilecek haklar 
konusunda geniş bilgiler ihtivâ ederler. 
İlk halifeler döneminde ehl-i kitabın, Arap Yarımadası'ndan sürülüp 
çıkarılması, Hz. Peygamber'in, "Arap Yarımadası'nda iki din birarada 
bulunmayacaktır" (Muvatta', Medine, 18,19) şeklindeki bir hadisine 
dayandırılırma da bunun yanında ehl-i kitabın, antlaşma şartlarına 
uymamaları ve huzursuzluk çıkarmalarının da bu uygulamaya esas teşkil 
ettiğini göz önünde bulundurmak gerekir. 
Hz. Peygamber'in, yahudi ve hristiyan olmadıkları halde Hecer ve 


Bahreyn'deki İranlılardan cizye almış olması, ilk dönemlerde mecüsilerin de 
ehl-i kitap adı ile anılmalarına değilse bile, ehl-i kitaba uygulanan ahkâm ile 
muâmele görmelerine yol açmıştır. Ayrıca Arap Yarımadası'nın dışında 
kalan bölgelerde yahüdilik ve hristiyanlıktan başka dinlere mensup 
olanların ehl-i kitaba tanınan haklara sahip olup olamayacakları hususu, 
İslâm âlimlerince farklı şekillerde yorumlanmıştır. Bu sebeple İslâm 
tarihinin Oo çeşitli (o dönemlerinde (oOArap Yarımadası'nın o dışındaki 
putperestlerden ve diğer din mensuplarından da cizye* alınıp kendilerine 
ehl-i kitab gibi muâmele edildiği olmuştur. Ancak bu husus, ehl-i kitab 
tabirinin zamanla anlam değiştirdiği ve şümülünün genişletildiği manasına 
gelmez. 

Kur'an; yahudi ve hristiyanlar gibi, -sonradan bozulmuş da olsa-, bir hak 
dine inananların yiyeceklerini müslümanlara helâl kılmıştır: 

"Bugün size temiz ve faydalı şeyler helâl kılındı. Kitap verilenlerin 
yiyecekleri size, sizin yiyecekleriniz de onlara helâldir" (el-Mâide, 5/5). 

Bu âyetin manası genel olup, domuz, şarap, içki, ölü hayvan gibi aslı haram 
olan yiyeceklerin dışında kalanları içine alır. 

Yahudi ve hristiyanlar dışında kalanlar müşrik hükmünde olup, kestikleri 
yenmez. Yahudi ve hristiyanların kesim şekli kendi dinlerinin kabül ettiği 
bir şekilde oluyorsa, böyle kesilen hayvanlar yenir; dinlerinin kabül 
etmediği bir kesme ve öldürme şekliyle öldürülmüşse, böyle hayvanların 
etleri yenilmez. 

İslâm, müslüman bir erkeğin kâfir veya müşrik bir kadınla evlenmesine izin 
vermezken, kitap ehlinden olan, yani yahudi veya hristiyan bir kadına 
evlenmesine izin vermiştir. Çünkü bunların dini, aslı bozulmuş olsa da 
semavi bir dindir. Bu konuda Kur'an'ı Kerim'de şöyle buyurulur: 

"Kitap verilenlerin yemeği size helâl, sizin yemeğiniz de onlara helâldir. 
Mehirlerini verdiğiniz takdirde, iman eden hür ve iffetli kadınlar ve sizden 
önce kitab verilenlerin hür ve iffetli kadınları, zina etmemek ve gizli dost 
tutmamak şartıyla size helaldır" (Maide 5/5). 

Bu, kitap ehline İslâm'ın bir müsâmahasıdır. Kitâbi kadınlarla evlenmek bir 
ruhsattır, azimet değildir. Yani aslolan, müslüman bir erkeğin kitâbi kadınla 
evlenmesi değil, evlenebilir olmasıdır. Fakat müslüman bir kadın, yahudi ve 
hristiyan da olsa gayr-i müslim bir erkekle evlenemez, bu haramdır. Ancak 
şunu da belirtmek gerekir ki, müslüman bir erkek için mümin bir kadın 
şüphesiz, kitâbi bir kadından daha iyidir. Doğacak neslin inanç, terbiye ve 
yetiştirilmesinde tehlike görülürse kitâbi kadınlarla evlenilmemelidir. 


Müslümanların azınlık durumunda olduğu memleketlerde müslüman 
nüfusun artması, kitâbi erkeklerle evlenemeyeceklerinden müslüman 
kızların açıkta kalmaması için, kitâbi kadınlarla evlenebilme hükmünün 
geçici olarak kısıtlanması da mümkündür. 


EHLİ KITABIN İŞİNDE ÇALIŞMAK 


Genel anlamda yani gayrı müslimin müslümanı tahkir ve tezlili 
sözkonusu olmadığı zaman ve mekanda, müslümanın ücretle herhangi bir 
zimmiye çalışması caizdir. Hz. Ali, kuyudan çektigi her kova karşılığında 
bir hurmaya bir Yahudiye çalışmış, aldığını Rasulüllah (sav)'a getirmiş ve o 
da bundan yemiştir. Ensardan olan bir başka sahabi aynı şekilde çalışmış; 
aldığını Rasulüllah (sav)'a getirmiş o da bunu inkâr buyurmamıştır (bk. 
Tirniizi, kiyâme 34; Ibni Mâce, ruhün 6). Çünkü bunda müslümanı küçük 
düşürücü bir durum yoktur. Ama birgün, bir ay vb. süreli ve bağlayıcı bir iş 
akdi ile çalışmasına gelince; bu noktada Islâm hukukçuları farklı 
görüştedirler. Bazılar: Bu sahih olmaz, çünkü bunda kâfirin müslümana 
hakimiyeti ve onu satın almış gibi küçük düşürmesi sözkonusudur, derler. 
Bazılar da: Sahih olur, çünkü bu kendi iradesi ile bir ücret karşılığında 
çalışmadır. Onun mülkiyetine geçmekten ziyade, kendi zimmetinde 
çalışmaya benzer. Çünkü malik olmak, ona her bakımdan sahip olmak 
demektir diye düşünürler. Ibn Kudame'ye göre bu ikinci görüş daha 
isabetlidir (Ibn Kudâme, Mugni, IV/294). Doğrusu da budur. Çünkü bir 
saatlik çalışmada da hakimiyet sözkonusu olabilir. Bir aylık, bir yıllık ilh... 
çalışma ile bir anlık çalışma arasında sadece süre farkı vardır. 

Bu açıdan bugün Avrupa'da ve benzeri yerlerde çalışan müslümanları 
düşünürsek, çoğunluğu itibari ile oralarda çalışmaları her iki görüşe göre de 
gayrı sahihtir. Çünkü hem belli bir süre bağlayıcı iş akdi imzalamaları, hem 
de gerek yaptırılan iş, gerekse davranış bakımından tahkir ve ihanete 
(horlanmaya) uğramaları sözkonusudur. Belli bir statü kazanarak bu iki 
kötü durumdan kurtulanların çalışması ise, birinci görüşe göre yine gayrı 
sahih, ikinci görüşe göre sahihtir. Ama hiç bir surette mekruhluktan 
kurtulamaz. Ayrıca Islâm fıkıhçıları bu hükümlere, müslümanın bir Islâm 
ülkesindeki zimmilere çalışması açısından bakarak varmışlardır: Yoksa 
"küffar diyarına" (darü'lharbe) gitme ve orada ikâmet etme konusunda 
ayrıca yasaklar vardır. 

Müslümanın zimmiye, onun özel hizmetinde çalışması caiz değildir. Bu, 
Ahmed b. Hanbel'in görüşüdür. O, ama ona belirli bir işi yapmak üzere 
çalışması ise caizdir, der. Imam Şafii'nin iki görüşünden biri de budur. 
Onun, özel hizmeti de caizdir, görüşü de vardır. Bu konuda Hanbelilerin 
izahı şudur: Bu durum, müslümanın kâfire bağımlı (mahpus) olmasını ve 


şahsiyetinin rencide edilmesini (izlâlini) gerektiren bir akiddir. Onun 
hizmetinde çalışması, ona satılması gibi bir şeydir. Ama onun belirli bir 
işini ücretle yapması caizdir. Delilleri ise yukarıda geçen Hz. Ali ve Ensarı 
hadisleridir (Ibn Kudâme, age, V/554). 

Yukarıda da işaret edildiği gibi ve aynı delillerden ötürü, Islâm ülkesinde ve 
küçük düşülme sözkonusu olmadığı durumlarda müslümanın zimmilere 
ücretle çalışmasının caiz olduğu konusundâ farklı görüş yoktur (agk). Hatta 
havra ya da kilise inşa ve tamirinde çalışmasında dahi "beis", yoktur, 
buradan alacağı ücret helâldir. Çünkü amelin bizzat kendisinde bir masiyet 
bulunmamaktadır (Kâdihan, NI/426; Hindiye, IV/450 (Muhit'ten); Ceziri, 
NI/125). 

Ne var ki çalışabilmesinin caiz ve mümkün olması, bunun iyi bir şey 
olduğunu da göstermez. Zaten "beis yoktur" tabiri fıkıhta, yapılmasa daha 
iyi olur anlamında kullanılır. Bunun içindir ki: "Bir müslüman her gün beş 
dirhem karşılığında nâkus (çan) çalmak üzere bir hiristiyanla iş anlaşması 
yapsa, bir dirhem alacağı bir başka iş daha bulsa, Ibrahim b. Yusuf diyor ki, 
nâkus çalması uygun olmaz, rızkını öbüründen aramalıdır" (Kâdihan, 
NW/404, 426). 


EHL-İI KİTABIN KESTİĞİ HAYVANLARIN ETİ MÜBAH MIDIR? 


"Bir müslümanın kestiği hayvanın eti helal olduğu gibi; bir kitabı 
(hıristiyan veya yahudi ) nin de kestiği hayvanın eti helaldır". Bu husus, 
kitap, sünnet ve icma-ı ümmet ile sabittir. Buna ilave edilecek pek bir şey 
yoktur. Yalnız, şu hususlara değinmek istiyorum: 

1- Kesim işinin dört rüknünden biri olan "kesen" kimse için üç şart 
gereklidir: 

a- Müslüman veya kitabı (yahudi veya hıristiyan)olması, 

b- Kesilen hayvan av ise, kesenin ihramda olmaması, 

c- Kesenin akıllı olması. 

Buna göre, makina ile yapılacak kesimin durumu helal mıdır, haram mıdır? 
Üzerinde durulması gerekir. Ahmed el-şerabasi, "Yes'eluneke Ani'd Dini 
ve'l Hayatı" adlı eserinde, "makina ile yapılan kesimin helal olduğunu" 
söylüyorsa da, fıkhı dayanağı yoktur, yalnız şahsi görüşüdür. Böyle önemli 
mes'eleler için şahsi görüş bir çözüm getirmez. 

İslam'ı yaşayan ve bilen İslam ülkelerinin temsilcileri, bu gibi konularda bir 
araya gelip mes'elelere çözüm getirmek gayesiyle Kur'an, sünnet ve İslam'ın 
koyduğu kaidelerin ışığı altında fikir teatisinde bulunup (görüş alış-veriş 
yaparak) işi bir karara bağlamaları gerekkir. Her dört hak mezhebin de fıkıh 
kitapları bu konuda, "kesenin müslüman veya kitabı olmasının gerektiğini" 
beyan ediyorlar. Böyle olmadığı takdirde, kesilen hayvanın eti haramdır. 

Bu hükme göre, kesilecek hayvanı kesime götüren ceryan şeridi ve kesim 
ameliyyesini icra eden de ceryanlı makina olursa, "kesenin müslüman veya 
kitabı olması" şartı nerede kalır? 

2- Şafii mezhebine göre, "kitabı olan kimsenin beni İsrail'den olmadığı 
takdirde uzak dedelerinin İncil'in nesih ve tahrifinden evvel mensup 
oldukları dine intisab etmiş bulunmalarının bilinmesi şarttır" (el-Minhac 
(Siracü'l Vehhac'la braber)). Aksi takdirde, onun tarafından (böyle olmayan 
bir kitabının) kesimi haramdır. 

Bu durumda, Avrupa hıristiyanlarının dinlerine intisab tarihi belli olmadığı 
için, Şafii mezhebine göre kestikleri haramdır ve Şafii olan kimsenin 
onların kestiklerini yemesi caiz değildir. 

3- Aslen hıristiyan olup sonra komünistleşerek semavi dinleri inkar eden 
Bulgaristan gibi ülkelerde vaki olan hayvan kesiminin helal olduğunu 
söylemek mümkün değildir. Çünkü kesimi yaptıran, hiçbir dine inanmayan 


bir idaredir. Bu itibarla, komünist ülkelerde yapılan hayvan kesimi ayrı, hür 
olarak yaşanılan (demakrasi idareli) başka bir kitabı ülkede yapılan hayvan 
kesimi farklıdır 

Ancak bu tür ülkelerde, "İslami kurallara uygun bir şekilde, müslümanlar 
veya kitabiler tarafından kesim icra edildiğine dair dinsiz bir kimse de olsa 
haber verirse o takdirde helal olur" 

Netice olarak: Ehli kitabın kestikleri hayvanın eti helaldır; Fakat yine de, 
durum böyle olmakla beraber, "müslüman olan kimse, besmele ile ve 
müslüman bir el ile kesilen hayvanın etini yemeli ve şüpheli yiyeceklerden 
kaçınmalıdır." 


EHLİ KİTAPLA EVLENMEK. 


Bakara suresi 221. ayetinin bir bölümünün meali şöyle dir: "(Ey 

mü'minler) müşrik kadınlarla, onlar imana gelmedikçe evlenmeyin... 
Müşrik erkeklere de, onlar imana gelmedikçe (mü'min kadınları) 
nikahlamayın... Onlar sizi cehennem'e çağırırlar..." Bazılarına göre Yahudi 
ve Hiristiyanlar (ehli kitap) müşrik sayılmadığından, bazılarına göre onlar 
da müşrik olmakla beraber, evlenme konusunda daha sonra gelen Mâide 
suresi 5. ayeti ile bu ayetin kapsamından (umumundan) çıkarıldıkları için 
onların kadınları ile evlenmek caizdir ve bunda selefin hemen hemen 
itifakı (icma) vardır. Hatta Hz. Osman, Talha, Huzeyfe gibi, kitabi 
kadınlarla evlenmiş sahabiler de mevcuttur (bk. Cessâs, N/16). 
Ancak çocukların terbiyesinde ortaya çıkacak risklerden dolayı bunu da 
mekruh görenler, harp halinde olunanlarla evlenmenin hiç helâl olmadığını 
söyleyenler de vardır (bk. Cessâs, N/17; Kurtubi, 111/67, 69). Mecusi, 
putperest ve ateistlerin kadınları ile evlenmek ise ittifakla caiz değildir ve 
sözü geçen Bakara 221. ayeti ile evlenilmesi yasak edilenler arasında 
bunların bulunduğu konusunda kimsenin şüphesi yok gibidir (bk. Cessâs, 
N/16; Kurtubi, NI/70). Rasülüllah Efendimiz (sav)'in mecusiler hakkında 
"Karılarını nikahlamaksızın, boğazladıklarını da yemeksizin onlara ehli 
kitaba davrandığınız gibi davranın" (Râzi, VI/58; Hadis diğer kaynaklarda 
sadece ",.. Onlara ehli kitap gibi muamele edin" şeklindedir. bk. Muvatta, 
zekât 42; Bâci, el-Müntekâ, N/173; Beyhaki, S. kubra, 1X/189; el-Hindi, 
Kenz, IV/502 (Ibn Ebi Şeybe'den)) buyurması, hem ehli kitabın karılarının 
alınabileceğini, hem de mecusilerin karılarının alınamayacağını gösterir. 


EHLİ KİTAPLA YEMEK YEMEK: 


Yemek konusunda "ehli kitap", yani Yahudi ve Hiristiyan olan gayrı 
müslimlerle diğerleri, yani ateistler, mecusiler, putperestler vb. gayri 
müslimler birbirlerinden biraz farklıdırlar: Ehli kitap olan Yahudi ve 
Hiristiyanların, yenmesi haram olan bir hayvan ya da madde olmadıktan 
sonra kestikleri ve pişirdikleri yenir. Yahudilik ve Hiristiyanlık esaslarına 
inanmış iseler şu andaki Yahudi ve Hiristiyanlar da ehli kitaptırlar. Hatta 
Mesih ve Uzeyir adına kesmiş olsalar bile kestikleri yenir denmiştir 
(Kurtubi V/76; Cessâs, NI/322/6). Bu itibarla günümüzde uluslararası uçak 
yolculugu yapma durumunda olan müslümanlar, uçağın müslümanlara özel 
menüsü yoksa, Yahudilere özel menüsünü isteyebilirler. Fakat daha ihtiyatli 
görüş, nasıl kestikleri bilinmiyorsa yenmesini, Mesih adına vb. diye 
kestikleri ve pis olduğu bilinenlerin caiz olmamasıdır. Genel olarak 
yemeklerinin yenmesinin ise mekruh olduğudur (bk. Elmalılı, Hindiye, 
V/347). Ehli kitap olmayan gayrı müslimlerin kestiği yenmez. Ama 
boğazlama gibi olmayıp, dinden dine değişmeyen ekmek; yemek, kızartma, 
meyve vb. şeyleri, eğer başka bir haram madde ihtiva etmiyorlarsa yenir 
(Kurtubi, VI/77). Ancak bazılar bundan sadece onların peynirlerini-hınzır 
kursağı ile mayalanmış olması halinde-istisna etmişlerdir (Kurtubi, V1/78). 
Kâfirin her türlüsünün yaptığı ya da kullândığı kaplarla, yıkadıktan sonra, 
altından, gümüşten ve hınzır derisinden de değillerse yemede ve içmede 
mahzur yoktur. Ancak toprak cinsinden olan kaplarını, eğer kullanmışlarsa, 
takvaya uygun olan kullanmamaktır. Çünkü onlar müslümanlarca pis 
sayılan şeyleri yerler ve içerler. Toprak ve çömlek cinsi, kapların çekme 
özelliği olduğundan içine konan pis şeyleri emmiş olabilirler (agk). Ama bu 
tür kaplar boş olarak yakılırsa, Allah'u a'lem, temizlenmiş olurlar. 


EHL-İ SÂLİB 


Ehi-i Kitâb'tan hiristiyanlar, Haçlılar. 

Arapça Sâlib kelimesi "haç" (istavroz, çarmıh) demektir. Ehl-i sâlib, 
Haçlılar için kullanılır. Haç, Hristiyanlığın sembolü olan ve Hz. Isa (a.s.)'ın 
gerildiğine inandıkları birbirini dikey kesen iki çizgidir. 

Mukaddes şehir Kudüs İslam'ın hâkimiyetindeyken onu müslümanlardan 
almak için Papa'nın teşvikiyle Avrupalı hükümdarların ortak Hıristiyan 
ordularının askerlerine, elbiselerinin üstüne büyük kırmızı haçlar 
diktirdiklerinden dolayı "Haçlılar" (Ehl-i Sâlib, Celibâ, Croises) denilmiş, 
ve bunların sekizbüyük seferle (H. 5-7/M.11-13. yüzyıl) Kudüs'e 
saldırmalarına "Haçlı Seferleri" (Ehl-i Sâlib Muhârebeleri) adı verilmiştir. 
1096-1270 yılları arasında 174 yıl süren bu seferler birçok can ve mal 
kaybına sebep olmuş, ancak sonuçta kutsal topraklar müslümanların elinde 
kalmıştır. Avrupa askeri tarihi açısından başarısız sayılan Haçlı seferlerinde 
iki büyük din karşılaşmış, savaşlarda Hıristiyan vahşetine karşı Türkler 
büyük kahramanlıklar göstermişler, Salahaddin Eyyubi büyük bir Islâm 
mücâhidi olarak tarihe geçmiş, Akkâ savaşı, gemicilik sanatının ilerlemesi, 
hristiyanların müslümanlardan birçok bilgiyi Avrupa'ya taşımaları gibi 
sonuçlara yol açmıştır. Insanlık tarihinde din savaşlarının en büyüğü olan 
"Haçlı Seferleri" İslam'ın, ilâ'yı kelimetullah amacıyla, Hristiyanlığın altta 
iktisadı-sosyal sebepler yatan kutsal savaş adı altındaki saldırısına karşı 
Islâm topraklarını müdafaasıdır. Ehl-i Sâlib, müslümanların Kur'an-ı 
Kerim'de zikredilen ehl-i kitaba ilişkin âyetlerde açıklandığı şekliyle 
kendilerine en yakın olan bir tevhid dininin muharref savunucularının din 
adına yahudileri katletmeye başlamalarıyla ve Kudüs'ü fethetmek gayeleri 
ile de Islâm'la çarpışması sonucunda yenilmiş, 13. yüzyıldan sonra 20. 
yüzyıla kadar ehl-i sâlib ile ehl-i hilal (Islâm) arasında yüzyıllarca savaşlar 
yapılmıştır. 

Ehl-i Sâlib'in, seferler sırasında tüm Anadolu'da vahşet sahnesi bırakmasına 
rağmen, müslümanlar onlara karşı merhametli olmuştur. Bu yüzden birçok 
"Haçlı askeri" seferlerde müslüman olmuştur. Birinci Haçlı seferini 
düzenleyen keşiş Pierr L'Erminete'nin hıristiyan hacılarına zulmedildiği 
yalanını söylemesi üzerine Papa II. Urbain 488/1095 yılında Fransa'nın 
Clermont şehrinde din adamları ve komutanları toplamış Hristiyanları 
Kudüs'ü "kâfirlerden" kurtarmaya çağırmış, yüzbinlerce hristiyan ehl-i sâlib 


bu emre uymuştur. Papa, her gönüllünün sağl kolu üzerine bir haç asmış ve 
böylece haç, savaşların sembolü olmuştur. Bütün derebeylik Avrupa'sı bu 
"kutsal savaş" çağrısıyla birleşmiştir. Batı Avrupa'da da Islam Hristiyanlık 
çatışması, Ispanya'da devam etmiştir. 

Birinci haçlı seferinde ehl-i sâlib, ayaktakımı çapulculardan oluşan 
yüzbinlerce inananın zalımce saldırısı ile Kudüs'ü istilâ etmiş, şehirde 
katliâm yapmışlar ve Kudüs Krallığı'nı kurmuşlardır. Haçlı teşkilatı, Saint 
Şövalyeleri'nin ortaya çıkışı da bu sırada olmuştur. Ikinci savaşta 
müslümanlar galip gelmişler, üçüncüsünde Filistin'in batısını Selahaddin 
Eyyübi kurtarmış, dördüncü seferde haçlılar kutsal savaşı amacından 
saptırarak dünya çıkarları için yapmışlar, hattâ Kudüs'ü bırakıp 
Kostantiniyye ve Mısır'a yönelmişlerdir. 

Haçlı seferlerinin dünya tarihinde önemli sonuçları olmuştur. Bunlardan, 
Islâm-Hristiyanlık ilişkileri ile ilgili olanların başında her iki medeniyetin 
birbirine kültür alış-verişine vesile olması gelir. Avrupa'ya müslüman dünya 
yoluyla birçok mal gittiği gibi, Kur'an-ı, Kerim Latince'ye tercüme edilmiş. 
Avrupalılar dünyaya açılmış, kilise ve Papalık, derebeylik kurumunda, 
iktisâdi düzende değişim meydana gelmiştir. (Ayrıca bk. HAÇLILAR) 


EHL-İ SÜNNET 


Hz. Peygamber (s.a.s.)'in sünnetine ve ashâbının (r.a) yoluna bağlı olan 
ve onların izlediği dini yol ve metodu benimseyenler. Kitap ve Sünnet 
üzerinde ittifak etmiş, ihtilâf ve tefrikadan sakınmış, dinde münakaşaya 
sebep olan hususlarda aklı değil, Kitap ve Sünneti kaynak alan, nasları esas 
kabul eden topluluk. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in sünnetine tâbi olanlara ehl-i 
sünnet; onun sahâbilerini âdil kabul ederek onların din hususundaki 
metodunu takip edenlere de ehl-i cemaat ikisine birlikte "ehl-i sünnet ve'l- 
cemaat" denilmiştir. 

"Ehl-i sünnet ve'l-cemaat" tabiri ile ifade edilen müslüman topluluğun, 
sünnet ve cemâata tabi olmak gibi ayırıcı iki önemli özelliği vardır. Sünnet; 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'in söz, fiil ve takrirleri ile ahlâki ve beşeri 
tavırlarıdır. Ancak konumuz itibariyle, sünnetin bu anlamda sınırlarını 
çizmek, hangi çeşitlerinin ne derece bağlayıcı olduğunu tesbit etmek, 
önemli değildir. Islâm hukukçularının, sünnetin çeşitlerinin fıkhi 
bağlayıcılıkları üzerindeki görüş ayrılıkları ve bunun sonucu olarak ortaya 
çıkan farklı yaklaşım metodları, hep ehl-i sünnet çerçevesinde oluşmuş 
farklılıklardır. "Sünnet" daha ziyade metod, yol, izlenilmesi gerekli olan 
çizgi anlamıyla, toplulukların bir ayırdedici özelliği olması açısından 
karşımıza çıkmaktadır. Bu duruma göre, sünnet şöyle tarif edilmiştir: Bir 
inanç ve âkide etrafında biraraya gelen topluluğun (ümmet), inanç 
sisteminin, akideşinin oluşmasını temin eden yola ve metoda sünnet denilir. 
Insanların bu metodda görüş birliğine varıp, bunu uygulaması da, cemâat 
diye isimlendirilmiştir (Şehristâni, el-Milel ve'n-Nihal, (el-Fisâl kenarında), 
I, 47). Bu anlamda Kur'ân-ı Kerim'de de kullanılmıştır: "Allah'ın nice 
sünnetleri gelip geçmiştir. Yeryüzünde dolaşın da yalanlayanların âkıbetini 
görün" (A/u Imrân, 3/137). "Allah'ın sünneti kesinlikle değişmez" (el-Fâtır, 
35/43). Bu âyet-i kerime'de ifade edilen sünnet, Allahu Teâlâ'nın kâinatın 
yaratılması ve tedbiri için takdir ettiği yol, metod anlamındadır. Allah için 
cebir sözkonusu olamayacağından, bu mana Islâm tefekküründe "âdet" 
kelimesi ile karşılanmıştır. 

Sünnet: Islâm toplumunun yani ümmetin oluşması için Hz. Peygamber'in 
usülünün esas alınması ve peygamberi usülü ittifakla takip eden sahabi 
cemaâtının yolunun izlenmesidir. Islâm toplumunun fikri ve ameli 
oluşumunu sağlayan, Allah'ın Kitabı ve Hz. Peygamberin sünnetidir. Bunun 


için Allah Teâlâ, Kur'an ile birlikte Peygambere tabı olup bağlanmanın ve 
ona itaat etmenin gerekli olduğunu belirtmiştir. "Allah, önceleri açık bir 
şaşkınlık içinde olan inananlara, Allah'ın âyetlerini okuyan, kötülükten 
arındıran, Kitabı (Kur'an) ve hikmeti (sünnet) öğreten ve size daha 
bilmedığınız nice şeyleri de öğreten bir Peygamber gönderdi" (el-Bakara, 
2/151). Kötülükten arındırmak (tezkiye), haram ve helâli Kur'an'dan 
öğrenmek ile tefsir edilmiş, hikmet ise, ittifakla "sünnet" olarak kabul 
edilmiştir. 

Kur'an farzı, vâcibi tayın etme, helâli, haramı belirleme açısından Allah'ın 
hükmü ile, Rasülünün hükmünü, iki temel esas kabul etmiştir. "Allah ve 
Rasülünün yoluna aralarında hüküm vermesi için davet olunduklarında, 
inananlar; "dinledik ve itaat ettik" diye cevaplar. Işte ancak bunlardır 
kurtulanlar" (en-Nür, 24/5). 

Hz. Peygamber (s.a.s.), "size emrettiklerimi yerine getirin, yasaklarını: da 
gücünüz yettiğince terk edin" buyurmuştur (Müslim, 412, Ibn Mâce, 
Mukaddime, 1). Sünnete bağlılık, dini bir zorunluluktur. Kur'an bize 
yeterlidir düşünceşiyle sünneti ihmal etmek tarih boyunca bütün bid'at 
fırkalarının ortak özelliği olan gizli bir hıyanet çeşididir. Hz. Peygamber 
(s.a.s.) bu durumun ileride ortaya Sıkacağını haber vererek, dini hiçbir 
kaygısı olmayan bu insanlardan bizi sakındırmıştır. "Tok karınlı, koltuğuna 
yaslanıp size "Kur'an yeterlidir; Kur'an neyi helâl kılmışsa onu helâl bilin, 
neyi haram kılmışsa onu haram bilin" diyen adamların çıkması yakındır. 
Haberiniz olsun, dikkatli olun: Bana Kur'an ile birlikte (hüküm bakımından) 
onun bir benzeri (sünnet) de verilmiştir" (Ebü Dâvüd, Sünne, 6, Ahmed b. 
Hanbel, IV, 131). 

Imrân b. Husayn (r.a.), bize Kur'an yeterlidir, sünnete gerek yoktur, diyen 
bir adama şöyle seslenir: "Ahmak herif: sen Kur'an'da öğlen namazının dört 
rekât olduğunu, kıraatinin gizli okunacağının hükmünü bulabilir misin? 
Kur'an bize Sok şeyleri müphem bırakmış, sünnet onları açıklamıştır." 
Abdullah b. Mesud (r.a.) "Allah'ın, yaradılış şeklini değiştirenlere lânet 
ettiğini" haber verirken bir kadın "bunlar Kur'an da var mı?" diye sorar. 
Abdullah b. Mesud şöyle der: "Var tabii, sen şu âyeti okumuyor musun"; 
"Rasülullah size neyi emrederse onu yerine getiriniz neyi yasaklarsa ondan 
kaçınınız" (el-Haşr, 59/7; Abdullah b. Zeyd, Sünnetü'r-Resül Şakikatu'I- 
Kur'ân, 5.54). 

Hz. Peygamber sünnetine uyulmasını emrettiği gibi, kendi ashabına da 
uyulmasını emir buyurmuştur. Ashâba uyulduğu takdirde, insanları doğru 


yola götüren gökteki yıldızlara benzetilmiştir. "Içinizde benden sonra 
yaşayanlar birçok ayrılıklara şahit olacaktır. Size sünnetimi, hidâyete 
erdirilmiş, doğru yolu bulmuş halifelerinin sünnetini (yolunu) tavsiye 
ederim. Ona sımsıkı sarılın, âdeta dişlerinizle tutun, sonradan çıkacak 
şeylerden sarılın. Çünkü her uydurma, bid'at; her bid'at sapıklıktır" (Ebü 
Dâvüd, Sünne, 5). 

Kur'an-ı Kerim'de de sahâbiler hakkında şöyle buyurulur: "Ilk iman eden, 
en ön safta bulunan muhacırlerle ensar ve onlara iyilikle tabı olanlardan, 
Allah razı oldu. Onlar da Allah'dan razı oldular. Allah onlar için ebedi 
kalacakları, altında ırmaklar akan cennetler hazırlamıştır. Işte büyük 
kurtuluş budur" (et-Tevbe, 9/100). Allah'ın sahabeleri, övmesi, sonradan 
gelen ümmetin onlara tabı olmasını, övülmek için onlara uyun, onlar gibi 
olun, manasını zımnen ifade eder. Sahabelerden sonra gelen Tabiin 
cemaâtından da iyilikle sahabelere uyanların; Allahu Tealâ'nın övgüsüne 
dahil olduğunu görüyoruz. Hz. Peygamber (s.a.s.) bir hadisinde bunu şöyle 
açıklar: "Ümmetimin en hayırlı dönemi, benim içinde yaşadığım dönemdir. 
Sonra da onların peşinden gelenlerin dönemidir" (Buhâri, Fedâilu's-Sahâbe, 
1). Sahâbilerin Allah ve Rasülü tarafından övülmesi, sonrakilerin de onların 
yoluna iyilikle uymak kaydıyla bu övgüye dahil olması hadis-i şeriflerinde 
uyulması tavsiye edilen "cemaât"ın, sahâbiler ve tabiin cemaâtı olduğunu 
gösteriyor. 

Hz. Peygamber (s.a.s.), "size ashabımı (onlara tâbı olmayı) tavsiye ederim, 
sonra onların peşinden gelenleri, sonra da onların peşinden gelenleri. Daha 
sonra yalan yaygınlaşacaktır." Başka bir hadis-i şerifte Hz. Peygamber 
şöyle buyurmaktadır: "Allah'ın rahmet eli cemaât ile beraberdir" (Tirmizi, 
Fiten, 7). Hz. Peygamber (s.a.s.)'in cemaatı tavsiye etmesi ve firka-ı 
nâciyenin (azabdan kurtulacak kesimin) cemaât olduğunu söylemesi, 
cemaât'ın kimlerden ibaret olduğunun belirlenmesini gerektirmektedir. Hz. 
Peygamber (s.a.s.) "Ümmetim yetmiş üç fırkaya ayrılacak, bunlardan bir 
topluluk hariç hepsi cehennemliktir" buyurmuştur. O topluluğun kimler 
olduğu sorulunca "benim ve ashabımın yolunda olanlar" diye cevaplamıştır. 
Bir rivâyette "cemaât" denilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.) bir hadis-i 
şerifinde şöyle buyurur: "Ümmetim, sapıklık üzerinde bir araya gelmez. 
Ihtilâf gördüğünüz zaman size ,sevâdu'l a'zam (en büyük olan ve hak üzere 
bulunan topluluğa katılmayı) tavsiye ederim" (Ibn Mâce. Fiten. 8). 
Sevdâdu'l-a'zam: Sırât-ı Müstakım metodunu benimseme hususunda görüş 
birliği içinde bulunan topluluk olarak tefsir edilmiştir (Ibnü'l-Esir, en- 


Nihâye, Il, 419). 

Hz. Peygamber, cemaâta, sevâdu'l a'zama tabi olunmasını emretmiştir. 
Cemaât; ilk dönemde, sahabiler; sonraki dönemlerde ise sâlih amel sahibi 
bilginlerdir. Abdullah b. Mübarek'e cemaat kimlerdir? denilince "Ebü Bekr, 
Ömer (r.a.)dır" diye cevap vermiş, "Onlar öldü", denilince de yine "falan ve 
falandır" demiştir. Onlar da öldü, denilince "işte şu Ebü Hamza es-Sekkeri 
cemaâtdır" der (Tirmizi, Fiten, 7). Imâm Tirmizi şöyle der: Âlimler, cemaâtı 
şöyle tarif etmişlerdir: "Ehl-i fıkıh, ehl-i ilm ve ehl-i hadis cemaâttir" 
(Tirmizi, Fiten, 7). Bu anlamıyla, âlimler cemaâtının sapıtması mümkün 
değildir. Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s.) "Allahu Teâlâ ümmetimi sapıklık 
üzerine bir araya getirmez. Allah'ın rahmet eli cemaâtledir. Kim cemaâtten 
ayrılırsa; cehenneme atılacaktır" (Tirmizi, Fiten, 7) diye buyurmuştur. 
Şehristâni'nin tarifine göre "cemaât, bir sünnet ve metod üzerinde ittifak 
etmiş insanlar topluluğudur" (Şehristâni, el-Milel, 1, 47). 

Islâm tarihinde ilk defa cemaât kelimesinin meşhur olması, Hz. Hasan 
(r.a.)'ın hilafeti Hz. Muaviye (ra.)a devretmesi yılında olmuştur. 
Müslümanların birliğini temin ettiği için bu yıla "senetü'l-cemâa" (birlik 
yılı) denilmiştir. Müslümanlar Hz. Peygamber (s.a.s.) vefat ettiğinde her 
bakımdan emniyete alınmış, düzenli bir sosyal yapıya sahiptiler. Ancak Hz. 
Osman'ın şehid edilmesi (6.35/656) sonucu ortaya çıkan olaylar 
müslümanların zihinlerinde bir takım yeni soruların oluşmasına yol âçtı. 
Sahabiler öldürülmüş, hilâfet meselesi gündeme gelmişti. Öldürülen 
müslümanların durumlarının ne olduğu ve bu olaylarda kaderin tesiri 
meselesi gibi itikâdı meseleler konuşulur oldu. Hz. Ali ile Hz. Muâviye 
arasındaki hilâfet meselesi ve bunun sonucu ortaya çıkan savaşlardan sonra, 
her iki tarafın sempatizanları arasındaki siyâsi sürtüşmeler söz konusu 
olmaya başladı. Yahudi, Hristiyan ve Mecusilerin müslüman olması ve 
Islâm kültürüyle tanışması sonucu, onların kültürlerindeki meselelere Islâmi 
nassların mütekabıliyet meselesi tartışmaları başladı. Bütün bu meseleler 
taraflar arasında ifrat ve tefrit nedeniyle büyük uçurumlar ortaya çıkardı. 
Bunlara karşı sahâbilerin çoğunluğu mutedil bir yol takip ederek cemaâtın 
birliğini muhafaza etmeye, siyası meselelerde aşırı taraf olmamaya 
çalıştılar. Bu zümrenin ilk mümessilleri olarak, Abdullah b. Ömer (r.a.) 
(74/693); Ibrahim en-Nehai (96/714); Hasanü'l-Basri (110/728) ve Imamr-ı 
Âzam Ebü Hanife (150/767) sayılabilir. Ortaya Sıkan fırkalar hakkında 
görüş beyan ederek bu meseleler hakkında ilk defa merkezi zümrenin 
fikirlerinin temsilciliğini yapan Hasanü'l-Basri'dir. Onun ehl-i sünnetin fikri 


ve itikâdı esaslarının tezahüründe önemli bir yeri vardır. Devrının siyâsi ve 
itikâdı meseleleri hakkında muayyen görüşler ileri sürmüştür. Emevi 
idarecilerini tenkit etmiş, zâlim idareciye her konuda itaat edilmeyeceğini 
savunmuş ve "Allah'a karşı bir günah söz konusu olunca, mahlüka itaat 
gerekmez" (bk. Buhâri, Ahâd, I; Müslim, Imâre, 39; Ebü Dâvud, Cihâd, 40, 
87; Nesai, Bıa, 34;,Ibn Mace, Cihad, 40; A. b. Hanbel, Müsned, I, 94, 409). 
Hadisine dayanarak Allah'a karşı gelmeyi gerektirecek bir istekte 
bulunduğu takdirde, idareciye itaat mecburiyetinin olmayacağını açıkça 
ifade etmiştir (Mes'üdi, Murücüz-Zeheb, 111, 201). Hasanu'l Basri, iktidar 
mevkiinde bulunanların uyarılmasının, ve onların cehennem azabiyle 
korkutulmasının, müslüman bilginlerin görevi olduğunu belirtmiştir. Ancak 
kılıçla karşı çıkılmasını kabul etmemiş, şöyle demiştir: Eğer zikrettiğiniz 
meseleler Allah'ın azâbını gerektiriyorsa insanlar, kılıçlarıyla Allah'ın 
cezasını döndüremezler. Eğer onlar bir gâile ise, Allah'ın hükmünü sabırla 
beklemelidirler. 

Hasanu'I-Basri Siyası otoriteyi elinde tutanların zâlim olabileceği hususunu 
kabul ederek, Peygamber (s.a.s)'in fitne anında âlimlere uyulmasını tavsiye 
etmesini dikkate alıp "Sizden olan ulü'l-Emre itaat edin" (en-Nisâ, 4/59) 
ayet-i kerimesinde geçen Ulü'l-Emr'i âlimler, fâkihler diye tefsir etmiştir. 
Sonraki dönemlerde Islâm ümmetinin manevi dinamiğini âlimler, Islâm 
hukukçuları belirlemiş, insanlar onların çevresinde toplanmıştır (Ibn Kesir, 
Tefsiru'l Kur'an'il-Azim, II, 303). Büyük günah (Kebâir) işleyenlerin âkibeti 
ve kader meselesinde bazı yeni görüşler ileri süren, Vâsil b. Ata'yı 
meclisinden "kovmuş", haricilerin büyük günah işlediler iddiasıyle bazı 
sahâbileri tekfir etmesini, bir nifak alameti saymış ve Gulât-ı Şia'yı (hulefâ-ı 
râşidine söven aşırı grup) reddetmiştir. 

Sahâbilerin fitne çıkmadan önceki haline uyan, fitneler çıktıktan, 
müslümanlar fırkalara ayrıldıktan sonra da, sahabilerin çoğunluğunun 
tutumunu benimseyen topluluk, kendilerini diğer bid'at fırkalarından 
ayırmak için, zaman zaman ehl-i sünnet, ehlü'l-hakk, "ehlu's-sünne ve'l- 
Istikâme, ehlu'!-hadis, ehlu'l-cemaâ, ehlu'l-hadis ve's-sünne ve ehlu's-sünne 
ve'l-cemaâ isimlerini kullanmışlardır. Ehlu's-Sünne terimini ilk kullanan, 
Muhammed b. Sirın (6.110/728), "ehlu'l-hakk ve'l-cemâ'a" terimini ise, ilk 
defa kullanan Ebu'l-Leys es-Semerkandı (6.373/898)'dir. Terim hicri Il. asır 
başlarından itibaren "ehlu'l-hakk ve'l-istikâme" "ehlu's-sünne ve'n-nakl", 
"ashabu'i-hadis" şekillerinde kullanılmıştır. Bu topluluk hakikatte bir fırka 
değil, Hz. Peygamber (s.a.s)'in ve ashabının yolunu takib eden ekseriyettir. 


Sonraki dönemlerde bu isimler içerisinde diğerlerindeki ortak noktalan da 
toplaması açısından "ehlu's-sünne ve'l-cema'ât" ismi yaygınlaşmış ve kabul 
edilmiştir. Bu kullanışa yakın bir ifadeyi Ahmed b. Hanbel (241/855) 
"Ehlu's-sünne ve'l-cemâ'a ve'l-âsâr" şeklinde kullanmıştır. (Ibn Ebi Ya'la, 
Tabakatu'l-Hanâbile, Kahire 1952, I, 31). "Ehlu's-sünne ve'l-cemâ'â" 
şeklindeki ifade tarzına da elimizde bulunan eserlerden Ebül-Leys es- 
Semerkandi o (373/898)'nin (o "Şerhu'I-Fıkhı'i-Ekber" Ooisimli (o eserinde 
rastlanmaktadır. "Ehlu's-sünne", dinde bid'atlerin ve çeşitli fikirlerin ortaya 
çıkmasından sonra sünnetin savunulması ve Ümmetin bütünlüğünün 
korunması hareketi olarak ortaya çıkmıştır. Ehlu's-sünne, bid'at fırkalarına 
karşı bir tepki, onların dindeki yerini belirleme onların ortaya attığı 
meselelerin dini cevaplarını tesbit etme ve bid'ata karşı islâm cemaâtının 
tavır alma hareketidir. 

Hz. Peygamber (s.a.s) bir hadis-i şerifinde şöyle buyurmuştur: "Yahudiler 
yetmişbir fırkaya, Hristiyanlar yetmişiki fırkaya ayrılmıştır. Benim 
ümmetim ise yetmişüç fırkaya ayrılacaktır. Bütün hepsi cehennemliktir. 
Ancak bir fırka kurtulur. O da cemaâttır" (Ebü Dâvüd, Sünne, I; Tirmizi 
Iman, 18; Ibn Mace, Fiten, 17; Ahmed b. Hanbel, 11, 332, 111, 145; Hakim, 
Müstedrek, IV,430). Hâkim bu hadis için Sahihaynın şartlarına uygun bir 
hadistir der. Bu hadisi Hz. Peygamber (s.a.s)'den on sahabı rivâyet etmiştir. 
Hz. Ebü Bekr, Hz Ömer (ranhum), müslümanların böyle gruplara 
ayrılacağını haber vermiştir (Bağdadı, el-Fark, 5.8.9). Bu hadiste bildirildiği 
gibi müslümanlar fırkalara ayrılmıştır. Hz. Peygamber (s.a.s) din hususunda 
sonradan ortaya çıkan şeylerden ümmetini sakındırmış, bunların bid'at 
olduğunu her bid'atın da insanı cehenneme sürükleyeceğini haber vermiştir 
(Ebü Dâvüd, sünne, 5). Bidatın din hususunda ashâb-ı kirâm ile tabiilerin 
yapmadığı ve şer'i delilin gerektirmediği, sonradan ortaya çıkarılmış 
şeylerdir. Ehl-i sünnet akidelerine aykırı itikatta bulunan ve fakat ehl-i kıble 
olan kimseye de "bid'atçı" denir. Bunlar, Cebriye, Kaderiye, Rafıziler, 
Hariciler, Muattıla (Mu'tezile) ve Müşebbihedir. Bunların her biri oniki 
gruba ayrılmıştır. Toplam yetmişiki fırKadir (Seyyid Gerif Cürcâni, et- 
Ta'rifat, 5.40. 43). Bid'at; Peygamber (s.a.s)'den naklı meşhur olan şeyin 
aksini itikad etmektir. Fakat bu, inad sebebiyle değil, bir nevi şüphe ile 
olduğu ve bir delile dayandığı zaman bid'at kabul edilir. Bizim kıblemize 
dönenlerden hiç biri, bid'at sebebiyle tekfir edilemez... Şayet yaptıkları bu 
inkâr, bir tevil ve şüphe neticesi ise tekfir edilmezler. Fakat bid'atçı, asla 
şüphe götürmeyen kati delillere karşı inad ederek bid'ata inanırsa dinden 


çıkar. Mesela: Haşrı (ba's) veya kâinatın sonradan yaratıldığını kâbul 
etmemek gibi. Şüphe ile tevile kalkışanın şüphesi fâsid bile olsa, onun 
küfürle suçlanmasına engeldir. Meselâ: Allah Tealâ'yı görmenin mümkün 
olmadığını söyleyenlerin "O azamet ve Celâl'inden dolayı görülmez" 
demeleri gibi. Bizim kıblemize dönenlerin hiçbiri, bir şüpheye dayanan bir 
bid'âttan dolayı tekfir edilemezler. Ancak zarüriyât-ı diniyeden kabul edilen 
dini katıhükümlerden birinin inkâr edilmesi, hilâfsız küfürdür. Meselâ: Bu 
âlemin sonradan meydana getirildiğine ve cesedlerin haşr edileceğine (ba's-ı 
cismânı) inanmayan kimse de dinden çıkar. 

Hz. Ebü Bekr ve Ömer (r.anhum)'in hilâfetlerini inkâr eden ve onlara söven 
kimse, bu yaptığını bir şüpheye binâen yapsa dinden çıkmaz. Hz. Ali (r.a)'ın 
Allah olduğunu ve Cibril'in hata ettiğini iddia edenler, dini çizginin dışına 
çıkar. Çünkü bu bir şüphe ve içtihaddan dolayı değil, sırf hevâ ve 
heveslerinden dolayı bir inkâr niteliğindedir. Bid'atlardan sayılan Allah'ın 
sıfatlarının zâtı üzerinde zâid manalar olduğunu kabul etmeyen, kabır 
azabını, şefaati, büyük günah işleyenin cehennemden çıkacağını ve Allah'ı 
görmeyi inkâr eden Mu'tezile tâifesi gibi câhil bid'atçılar tekfir edilemese de 
sapıklıkta sayılırlar. Çünkü Kur'an ve sahih sünnetin bu konudaki delilleri 
açıktır. Çünkü ehl-i kıble tekfir edilmemiştir. Diğer yandan onların 
şahidliklerinin kabul edileceğine dair icmâ vâki olmuştur. Halbuki bir 
kâfirin müslüman aleyhine şahidliği geçerli değildir. Günahı mübah 
saymanın küfür olması meselesi ise, şöyle açıklanmıştır: Şayet inaddan 
dolayı ve delilsiz ise küfürdür. Şer'i delilden dolayı inkâr ise, ma'zur 
değildir. Kullarının kalblerini en iyi Allah bilir (Ibn Abidin, Reddu'I- 
Muhtar, 1, 560, 561). Itikâdı konulardaki inancımız kesin delil ve naslarla 
tesbit edildiği için, itikad şüphe ve tereddüd mahalli değildir. Fıkhı bir 
mezhebe taraftar olanlar bilmeli ki, bir konuda müctehid hatalı veya 
isabetli, bir diğer konuda bir başka müctehid hatalı veya isabetli olabilir. 
Fakat itikadı meselelerde bu hüküm geçerli değildir. Bid'atçi da haklı 
olabilir, biz de haklı olabiliriz denilemez. Ibn Abidin bu konuyu şöyle 
açıklar: Itikadımızdan murad, hiçbir kimseyi taklıd etmeksizin her 
mükellefe inanılması vacipolan meselelerdir. Bizim itikadımız, ehlü's-sünne 
ve'l-cemaât mezhebidir. Ehlü's-sünnet; Selefiler, Eş'arilerle Mâtüridilerdir. 
Bu iki fırka itikadda genellikle bir gibidirler. Sayılı meselelerde, aralarında 
küçük farklar vardır. Bazıları, aralarındaki ihtilâfın genellikle lâfzı 
olduğunu söylemişlerdir. Hasımlarımızdan maksat, itikatları küfre varan 
bid'atçılarla, küfre varmayanlardır. Küfre varan bid'adlara örnek: Âlemin 


kadım olduğunun iddia edilmesi, Peygamberin bi'setinin inkârı gibi. Küfre 
varmayan bid'atlara örnek: Kur'an'ın mahlük olduğunu ve Allah'u Teâlâ'nın 
kulları için kötülüğü irade etmedığının iddia edilmesi gibi (Ibn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtar, 1, 48, 49,). Rafızilere ve bid'at ehline benzememeye 
çalışmak ve onlara muhalefet etmek gerekir. Bid'at ehline benzemek câiz 
değildir. Ancak onlara teşebbüh kasdıyla yapılan benzemek ve onların kötü 
hallerini taklıd etmek uygun değildir (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtar, V, 472). 
Bid'atçılar hakkında ki bu genel hükümlerin açıklanmasından sonra; ilk 
bid'at fırkalarının ortaya çıkışını ele alabiliriz: Ilk çıkışları Hz. Ali (r.a.)'ın 
hilâfeti dönemindedir. 

Şehristâni (549/1154) Islâmi fırkaları; Kaderiyye, Sıfatiyye, Hâriciyye, ve 
Şiâ olarak dört ana gruba ayırmış, yetmişüç fırkanın bunlardan yayıldığını 
belirtmiştir (Şehristâni, a.g.e, 1, 15). 

Ibn Hazm ise, (6.457/1065),Islâmi mezhepleri: Ehl-i sünnet ve cemaat, 
Mu'tezile, Mürcie, Şiâ ve Hariciler olarak beş grupta toplamış, bunlardan 
ehl-i sünnet'i hak ehli", onun dışındakileri ise, bâtıl ehli" olarak belirttikten 
sonra, ehl-i sünnet'i, sahabe ve tabiinin seçkinleri, ehl-i hadis ile onlara 
uyanlar olarak tarif etmiştir (Ibn Hazm, el-Fısal, TI, 113). 

Hz. Ali (r.a.)'ın hilâfeti döneminde ortaya çıkan bid'at fırkalarının ilki olan 
Hâriciler başlangıçta bir siyâsi fırka olarak ortaya çıkmıştır. Şiâ ise, bir 
Yahüdi olan, Yemenli Ibn Sebe'nin tahriki ile, Hz. Ali taraftarlığı iddiasıyla 
ortaya çıkmıştır. 

Şia'nın ilk ortaya çıkışında şüphesiz ki, Abdullah Ibn Sebe'nin etkisi inkâr 
edilemez. Ibn Sebe' Yemenli bir yahudidir. Islâm'ı içten tahrip etmek için 
Yemen yahudilerinin planı gereği müslüman gözükerek, yahudi ve mecüsi 
kültüründen aktardığı sapık görüşleri Islâm'a sokmaya çalışmıştır. Velâyet, 
vesdyet, ric'at, ilâhı hak kavramlarını ilk defa Islâm'a sokan bu şahıstır. Şiâ 
âlimleri de, Ibn Sebe'nin yaptığı bu tahribatı kabul ederler. Önde gelen Şiâ 
ulemâsından en-Nevbahti bunlar arasındadır. 

Bütün bu gelişmeler konusunda hicri ikinci yüzyıldan itibaren Islâm 
ülkelerinde yaygın hale gelen siyasi, dini, itikâdı ve fıkhı görüşler arasında 
Hz. Peygamberin ve ashabının yolunu savunmak için ortaya çıkan imamlar, 
ehl-i sünnet akidesini sistemleştirmişler, ehl-i bid'ate karşı mücadele 
etmişlerdir. Hasanü'l-Basri (110/128). Bu hareketi sistemleştirenlerin ilki 
sayılmaktadır. Ehl-i sünnet akideşinin esaslarını ortaya koyması yönüyle 
Imam-ı Azam Ebü Hanife'yi de bu ekolün öncülerinden saymak gerekir. 
Ehl-i sünnet ve'l-cemaât'in selefilerden farklı metotlarıyla tanınan Ebü 


Mansur-el-Mâturidi (6.333) ve Ebu'l-Hasan el-Eş'ari (6.324), sünnetin 
izleyicisi düşüncenin olgunlaşmasında özel role sahiptirler. 

Islâmi fırkaların ortaya çıkmasında siyâsi ve sosyal şartların da rolü 
olmuştur. Tarihin belli dönemlerinde, Sünnilik, Şia ve Mu'tezile biribirlerine 
üstünlük sağlamışlar, zaman zaman sırayla devletin resmi mezhebi 
olmuşlardır. Bu rekabet, mezhep taassuplarına, düşmanlık ve çatışmalara 
sebep olmuştur. 

Ehl-i sünnet âlimleri arasında, zamanla bazı görüş ayrılıkları olmuştur. 
Ancak hepsinin de dayandığı temel; Kitap, Sünnet ve bu iki kaynağa uygun 
olan sarıh ve sahih akıldır. Aralarındaki bazı farklı görüşler esasa taalluk 
etmeyen ve teferruat sayılan konularda görülmüştür. Bu ihtilâfların çoğu, 
lâfzidir. 

Ehl-i sünnet, önceleri; ehl-i sünnet-i hassa olarak bilinirdi. Daha sonraları 
Ehl-i Sünnet-i âmme adıyla şöhret buldu. Gerçek şu ki; Kur'an ve sünnette 
yer verilmeyen, ashâb ve tâbiinin de üzerinde görüş beyan etmedikleri 
meselelere dalmayıp, dini nasları yorumlamadan onları olduğu gibi 
alanlara, Ehl-i sünnet-i hassa, ehl-i tevhid veya Selefiyye denildi. Hakkında 
nass, Sahabe ve tâbilnin görüşü bulunmayan bazı itikâdı meseleleri de yeni 
bir metodla inceleyerek, gerektikçe aklı yorum ve te'vile gidenlere ise ehl-i 
sünneti âmme adı verildi. Eş'âriyye ve Mâtüridiyye gibi (Izmirli Ismail 
Hakkı, Yeni Ilmi Kelâm, 5.97). 

Ehl-i Sünnet âlimleri; Başta Imam Eş'âri, Imam Mâturidi olmak üzere, 
Imam Gazâlı, Fahriddün er-Râzı, Sadeddin Taftazani, Seyyid Ali el-Cürcâni 
ve lbn Teymiye, ehl-i sünnet akidesini aklı ve nakli delillerle 
güçlendirmişler, başta Mu'tezile ve diğer bid'at ehl-i mezhep ve fırkalarla 
mücadele etmişler, onların Kitap ve sünnete aykırı, görüşlerini reddetmişler, 
Aristo ve O'nun gibi düşünen Yunan ve Müslüman filozofların sapık, 
mesnedsiz ve batıl fikirlerini çürütmüşlerdir. 

Kısaca ehl-i sünnet: 

Selefiyye ve Mâtüridiyye ve Eş'âriyye olarak metod bakımından üçe 
ayrılmaktadır. Yukarıda da işaret edildiği gibi selefiyye, yorum ve teşbihe 
kaçmadan nasları olduğu gibi kabul edenlerin mezhebidir. Meselâ Imam 
Malık: "Şüphesiz ki Rabbiniz Allah, gökleri ve yeri altı günde yarattı, sonra 
da Arş üzerinde istivâ etti" (el-A'râf, 7/154) âyetinin tefsirinde: "Istivâ 
malumdur, keyfiyyeti ise meçhuldür. Bu konuda soru sormak bid'attır" 
demiş, teşbih ve te'vile gitmemiştir (Kurtubi, Tefsir, V11,217-218). Imam 
Mâturidi ve Eş'ari'nin temsil ettiği ehl-i sünnet-i âmme ise, Cenab-ı Hakkı 


mahlukata benzetmekten tenzih gayesiyle müteşâbih nassları te'vil 
etmişlerdir. Arş üzerinde istiva etti sözünü "Arşda hükümran oldu" Allah'ın 
eli sözünü Allah'ın kudreti ve rahmeti olarak te'vil etmeleri gibi. 

Maturidiler ile Eş'ariler arasında da bazı lâfzi ihtilâflar vardır. Bu ihtilâfları 
onüçten elliye kadar çıkaranlar olmuştur (Bekir Topaloğlu, Kelâm Ilmi, 
146). 

Öte yandan mezhepler, siyâsi fıkhı ve itikâdı olarak birçok meselede 
biribirleriyle bağlantılıdırlar. Aynı mezhep içinde birçok farklı eğilimler 
bulunabilmektedir. Meselâ; Fıkhi, ameli konularda Sünnilerin önemli bir 
kısmı, Hanefi'dir. Hanefilerin büyük çoğunluğu itikâdı konularda 
Mâtüridi'dirler. Ehl-i Sünnetten Şafii ve Malıki olanların çoğu itikatta 
Eş'âri, Hanbeliler ise genelde Selefidirler. 

Ebü Hanife, Mâlik, Şâfii, Ahmed b. Hanbel, Mâtüridi, Eş'âri, Ebü Bekr el- 
Bakıllânı, Abdulkâdir el-Bağdâdi, Imamu'i-Harameyn el-Cüveyni, Imam 
Gazzâli, Fahreddin er-Râzi ve Nasıruddin el-Beyzâvi gibi âlimler, ehl-i 
sünnetin önde gelen simâlarıdır. 

Ibni Teymiyye ile Ibnü'l-Kayyim el-Cevazıyye gibi selef mesleğini tercih 
eden bazı âlimler son asırlarda, Selefiyye diye bilinen Ehl-i Sünnet-i Hassâ 
mezhebini ihya ve neşre çalışmışlardır. Islâm âleminin büyük çoğunluğu 
itikadda Eş'âri veya Mâtüridi diye şöhret bulan ehl-i sünnet-i Âmme 
mezhebi üzeredirler. 

Abdulkâdir el-Bağdâdi'ye göre, ehli sünnet sekizzümreden meydana 
gelmektedir: 

1- Ehl-i bid'atın hatalarına düşmeyen kelâm âlimleri, 

2- Sevri, Evzdâi, Dâvüd ez-Zahiri dahil büyük müctehid fakihler ve 
mensupları, 

3- Muhaddisler, 

4- Ehl-i bid'ate meyletmeyen sarf, Nahv, lugat ve edebiyat âlimleri, 

5- Ehl-i sünnet görüşüne sadık kalan kıraat imamları ve müfessirler, 

6- Müteşerri Sufiyye, yani şeriate bağlı tasavvuf ehli, 

7- Ehl-i sünnet yolundan ayrılmayan müslüman mücahidler, 

8- Ehl-i sünnet akideşinin yayıldığı memleket ahalisi (el-Bağdâdı, el-Fark 
beynel-Fırak, s.313-318; Bekir Topaloğlu, a.g.e., s.109-110). 

Islâm dünyasının büyük bir çoğunluğunu oluşturan Sünnilik sadece bir 
isim, sıfat veya mezhep değil, bütünüyle bir yaşam tarzıdır ki, tamamen 
Kitap ve Sünnete uygun olarak İslam'ın hayata tatbikidir. 

Itikadda orta yol, ehl-i sünnetin yoludur. Ümmet-i Muhammed (s.a.s.)'in 


ana özelliği, itidaldır. Cenab-ı Hak, bunu şu şekilde belirtiyor: "Işte böylece 
biz, sizi orta (dengeli) bir ümmet yaptık" (el-Bakara: 2/143). 

Câbir b. Abdullah'tan gelen sahih bir rivâyete göre, Hz. Peygamber, toprağa 
düz bir çizgi çizdi ve bu çizginin üstüne elini koyup, şöyle buyurdu: "Işte 
bu, Allah'ın yoludur." Daha sonra o çizginin sağlına ve soluna da çizgiler 
çizdi. "Bunlar da değişik tefrika yollarıdır. Herbirinin basında ona çağıran 
bir şeytan vardır" dedi. Bilahare şu âyeti okudu: "Bu benim dosdoğru 
yolumdur. Öyleyse ona uyun. Sizi o'nun yolundan ayıracak başka yollara 
uymayın" (en-En'âm, 6/1153) (Ibn Mâce, Mukaddime, 2; Dârimi, 
Mukaddime, 23; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 1/435). Hz. Peygamber (s.a.s.) 
burada dinde sağla sola sapmalara işaret etmiş, doğru yolun ortadaki ehl-i 
sünnet yolu olduğunu belirtmiştir. 

Imam Tahâvi, ehl-i sünnet yolunu şöyle özetlemektedir: Bu din, ifratla 
tefritin ortası, teşbihle ta'tilin ortası, cebr ile kaderciliğin ortası, ümitsızlıkle 
aşırı güvenin ortası, korku ile ümidin ortası bir yoldur. Işte dinimiz, zâhiren 
ve bâtınen budur. Tefrika görüşlerden, merdüd mezheplerden, müşebbihe, 
mütezile, cehmiyye, cebriyye, kaderiyye v.s. gibi ehl-i sünnet ve'l cemaat'e 
muhalefet eden, dalâlete sapan mezheplerin görüşleri ehl-i sünnet 
âlimlerince incelenmiş ve delillere dayanan ikna edici cevaplar verilmiştir 
(Tahâvi, Şerhü akiteti't- Tahaviyye, 586-588). 


EHL-İ SÜNNET VE'L-CEMAAT KİMDİR EHL-İ SÜNNET VE'L- 
CEMAAT OLMAYAN BİR KİMSE MÜSLÜMAN SAYILIR MI? 


Asr-ı saadette herhangi bir problem ortaya çıktığı zaman ihtilafa yol 
açmadan kolayca halledilirdi. Çünkü Peygamber (sav) en az günde beş defa 
müslümanlarla bir araya gelip onlarla birlikte karşılaştıkları problemleri 
gözden geçiriyordu. Peygamberi aşan bir mesele ortaya çıktığı zaman 
hakkında vahy-i ilahi nazıl olup onu açıklıyordu. Peygamber (sav), şrtşhal 
ettiğinde tabii olarak Kur'an-ı Kerim ile Peygamber (sav)'in sünneti her şeyi 
açıkça belirtmediğinden, birçok meselelerde ihtilaf başgösterdi. Bu sebeple 
ibadet ve hukuk alanında mezhepler oluştuğu gibi inanç sahasında da 
fırkalar meydana geldi. İnanç sahasındaki fırkalar; Mu'tezile, Şia, Havarıç, 
Neccariye, Müşebbihe, Mürcie, Cebriye ve Ehl-i Sünnet olmak üzere sekiz 
sınıfa ayrılmıştır. 


EHLİ TARİKATIN BİR KISMI DİYOR Kİ: KUR'AN VE SÜNNET 
TARİKATTAN SÖZ ETMİYOR. ÇÜNKÜ O GİZLİCE HAZRET-İ 
EBUBEKİR, ALİ VE SELMAN-I FARİSİ'YE TEVDİ EDİLMİŞTİR. 
BU SÖZÜN ESASI VAR MIDIR? 


Tarikat, şeriatın bir dalı olduğuna göre gizli tutulamaz. Adı geçen 
sahabelere gizli bir şeyin tevdi edildiğine dair hiç bir belgeye 
rastlanmamıştır. Ayrıca tasavvuf hayatı bütün sahabelerde mevcut idi. Yani 
Tasavvuf konusu olan zikir, fikir, ihlas, muhabbet, tevazu, zühd, isar, 
mürakebe ve müşahede ruhu onlarda en yüksek seviyeside idi. Kur'an ve 
sünnet, tasavvuf ve tarikat ismini zikir etmemiştir. Şeriatı, fıkıh, kelam, 
tasavvuf ve ahlak bölümlerine ayırıp her bir bölüme ayrı birer isim vermek 
sonradan olmuştur. Ancak bu, tasavvuf veya fıkhın mevzu'ları Kur'an'da 
yoktur, manasına gelmez. Büyük mutasavvıf Sehl el-Tüsleri tasavvuf 
hakkında şöyle diyor: 

Bizim altı esasımız vardır: 

1- Kur'an'a yapışmak, 

2- Perygamber sünnet-i seniyyesine ayak uydurmak, 
3- Helalı yemek, 

4- Kimseye eziyet vermemek, 

5- Günahlardan sakınmak, 

6- Hukuku eda etmektir. 


EHL-İ TERTİB 


Tertibin sözlük anlamı; tanzim etmek, dizmek, sıralamak ve düzene 
koymak, tedârik edip hazır hale getirmek, bir şeyi bir yere sâbit ve dâimi 
kılmak, mertebelere göre davranmak, hile ve aldatmak. 

Hedeflenen bir neticenin meydana gelmesi için lâzım olan sebeplerin 
sıralarına göre tanzim edilmesi, bir neticeye varmak için sırasına riâyet 
edilmesi gereken sebepler de, tertibin tanımına girmektedir. 

Ehi-i tertib, yukarda anılan fiilleri yapan kimselere, yani tertibe riâyet 
edenlere verilen isimdir. Ancak asıl mevzu, bu terimin ıstılâhi yönüdür. 
Istılah olarak "ehl-i tertib", farz olan beş vakit namazı, ara vermeden 
vaktinde ve muntazam olarak kılanlar hakkında kullanılan bir tâbirdir. Bu 
duruma göre, üzerinde beş vakitten az veya en çok beş vakit kaza namazı 
olan kimse "ehl-i terüb" sayılır. Üzerindeki kaza namazı altı vakti bulan 
kimse "ehl-i tertüb" olmaktan çıkar. 

Hanefi mezhebine göre, "ehl-i tertib" sayılan bir kimsenin, kazaya kalmış 
namazları arasında ve kazâ namazıyla vakit namazları arasında tertibe riâyet 
etmesi gerekir. Kaza namazını kılmadan vakit namazını kılması câiz 
değildir. Aynı şekilde öğlenin kazaya kalmış namazını, sabahın kazaya 
kalmış namazından önce kılması da doğru olmaz. 

Üzerinde altı vakitten az kazâ namazı bulunan kimse, vaktin farzını edâ 
ederken bunu hatırlarsa, kılmış olduğu vakit namazı geçici olarak bozulmuş 
olur. İkinci, üçüncü, dördüncü ve beşinci vakit namazlarını da bu şekilde, 
kaza namazlarını hatırladığı halde kılar ve hiç birini iâde etmezse, beşinci 
vakti kılmakla bütün namazları sahih olur. Çünkü namazdaki bozulma 
mevküfen -geçici- duruyordu. Beşinci vakte kadar böyle mevküf olarak 
bulundurulur ve beşinci vaktin farzı kılınırsa hepsi de sahih olmuş olur. 
Beşinci vakti kılmadan kaza namazını kılacak olsa, bundan önce kılmış 
olduğu dört vakit namazı nâfileye dönüşür, böylece tümünü kazâ etmesi 
gerekir. 

Tertib, şu üç husustan dolayı bozulur: 

1- Kazaya kalan namazlar beş vakti aşarsa, 

2- Vakit, ancak hazır namazı kılacak kadar daralırsa, 

3- Vakit namazı edâ edilirken kazâ namazı unutulursa. 

Üzerindeki kaza namazları sayısını beş veya beşten daha aşağı bir sayıya 
indiren kimse, bir görüşe göre tekrar "ehl-i tertib"den sayılır. (Merginâni, 


el-Hidâye, 1. cüz., bâbü kadâi'l-fevâit; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyüt İslâm 
İlmihali, Celal Yıldırım, Büyük İlmihal, kaza namazlarında tertib.) 


EHVEN-İ ŞER" NE DEMEKTİR? 


Bu ifadenin aslı "ehven-i şerreyn" yani, iki kötünün hafif olanı, 
şeklindedir. Önemli bir fıkıh yani, Islâm hukuku kaidesidir. Islâm hukukuna 
göre hazırlanan "Mecelle" mize; "ehven-i şerreyn ihtiyar olunur" diye 
geçmiştir ki, başka ihtimal (alternatif) yoksa ve yapmak zorunda 
olduğumuz şeyler kötü şeylerse en hafifini seçmek mecburiyetindeyiz, 
demektir. (Md.29) Aynı zamanda Mecellemizde üç madde daha vardır: Iki 
fesatla karşılasıldığında hafif olanı yapılır, büyüğünün çaresine bakılır", 
"Büyük zarar küçük zararla giderilir"; "Genel zararı önlemek için kısmi 
zarar seçilir" (md. 26,27,28). Bugünkü Türkçe ile aktardığımız bu maddeler 
Islâm hukuku açısından önemli maddelerdir ve bilinmeleri halinde günlük 
hayatımızda birçok problemimizi hallederler. Ancak ifadelerden de 
anlaşılacağı gibi, iki kötüden hafif olanının yapılabilmesi için, hayır olan 
ihtimal (alternatıf) bulunmaması ve ikisinden birini mutlaka yapmak 
zorunda kalması şartları vardır. Buna göre; şerlerin yanında bir de hayır 
varsa veya hayır olmasa bile şerlerin hiç birini yapmadan da olunabiliyorsa 
şerrin hafif olanı da yapılamaz. Meselâ: Yaralı bir adamın, .secdeye gidince 
yarası akıyorsa ima ile oturarak kılar. Çünkü secdeyi terketmek namazı 
abdestsiz kılmaktan daha hafif bir zarardır. Bir adamın tavuğu başkasının 
değerli bir incisini yutsa, incinin sahibi tavuğun parasını verip onu kesebilir, 
diğeri vermemezlik edemez. Hamile bir kadın öldüğünde, çocuğunun canlı 
olduğu umuluyorsa kadının karı yarılıp çocuk çıkarılır. Etrafa 
yayılmasından endişe edilen bir yangını söndürmek için gerekirse itfaiye 
birisinin evini yıkabilir. Susuzluktan ölmek üzere olan birisi, şaraptan değil 
de biradan ölmeyecek kadar içer. Millete ve inanca en az zararlı olan partiye 
rey verir. Sünnetten ya da farzdan birinin mutlaka gideceği yerde, kalbi kan 
aglayarak sünneti bırakır farzı yapar...(Daha geniş bilgi için bk. Ali Haydar 
Efendi, dürer V83 vd; M.Sıddık el-Burnü el-Veciz 82 vd) 


EHVEN-İ ŞER 


Ehven, kelime anlamı itibariyle, "daha hafif"; şer ise, hayrın karşıtı 
olup, "meşru olmayan her türlü iş" demektir. Terkip olarak da ehven-i şer, 
diğerlerine kıyasla zarar ve fenalık bakımından daha hafif olan kötülük 
anlamında kullanılır. 

Mecelle'de, "İki şerden, daha hafif olanı (ehven-i şerreyn) ihtiyâr olunur" 
(Mecelle, md. 29) şeklinde bir genel kural bulunmakta olup, bununla 
anlatılmak istenen şudur: Câiz ve meşrü olmayan iki şeyden birinin 
işlenilmesi durumunda kalınırsa, bunlar arasında kötülük ve fenalık 
bakımından daha az ve hafif olanı tercih edilir. Çünkü, haram olan bir şeyi 
işlemek, ancak zarüretten dolayı mübah kılınmaktadır (Mecelle, md. 21). 
Zarüretler de kendi miktarlarınca takdir olunacağına göre (Mecelle, md. 
22), daha hafif olan dururken, daha ağır ve büyük bir haramı işlemek 
Zarüret sınırını aşmak olur. 

Aynı içerikte olmak üzere, "İki kötülükle karşı karşıya gelince daha hafif 
olanı işlenerek, büyüğünün çaresine bakılır" (Mecelle, md. 28) ve "Daha 
şiddetli olan zarar, daha hafif olan zararla izâle olunur" (Mecelle, md. 27) 
şeklinde iki genel kural daha vardır ve bunların her üçü de yaklaşık olarak 
aynı anlamı ifâde eder. 

Bu genel kuralı, pekçok alana uygulama imkânı vardır. Bu kuralın 
uygulama örneklerinden biri şöyledir: Bir kimsenin çok değerli bir incisi 
yere düşüp, bir tavuk tarafından yutulmuşsa, incinin sahibi, tavuğun 
değerini ödeyerek tavuğu sahibinden satın alır (Mecelle, md. 902). Bu 
durumda tavuğun sahibi, tavuğu satmamazlık edemez. Şayet direnecek 
olursa, fiyatı kendisine ödenerek, tavuk ondan cebren alınır. Kural olarak 
bir kimsenin malını, rızası hilâfına satmak câiz değilse de, burada daha 
büyük zararı gidermek amacıyla, daha hafif olan zarara katlanılmış ve 
sözkonusu kural gereğince, mülkiyetin dokunulmazlığı prensibine bir nevi 
sınırlama getirilmiştir. 

Diğer bir örnek de şöyledir: Bir kimse, arsasını, şuf'a hakkına sahip olan 
komşusuna (şefi') teklif etmeden başka birine satarsa, şefi' bu arsayı 
müşteriden geri alabilir. Ancak, müşteri, böyle bir tarzda satın aldığı arsa 
üzerine, bir ev yaptırmışsa, bu durumda iki ihtimal sözkonusudur. Birincisi, 
ev cebren (telâfisi olmayacak şekilde) yıkılarak arsa, müşterinin elinden 
alınır ve arsaya ödediği fiyat kendisine iâde edilir. İkincisi, şuf'a hakkına 


sahip olan kişi, arsayı kendisi satın almak istemesi halinde, müşterinin 
yaptırdığı evin kıymetini de ödemeye icbâr edilir. 

Birinci ihtimalde müşteri için sözkonusu olan zarar, yaptırdığı evin, 
kendisine hiçbir karşılık verilmeden yıkılması olup, ağır bir zarardır. 
Çünkü, müşteri, uğradığı zararı hiç kimseden talep edememektedir. İkinci 
ihtimalde ise, zarar, "şuf'a hakkına sahip olan kişi hakkından olup, daha az 
para ödeyerek çıplak alması mümkün olan bir arsayı, bir de üzerindeki eve 
para ödeyerek satın alma durumunda kalması şeklindedir. 

Bu olayda iki taraflı bir zarar sözkonusudur. Şu kadar ki, şuf'a hakkına 
sahip olan kişinin uğrayacağı zarar, karşılığında hiç değilse bir bedel 
bulunduğu için yani şefi' evin mülkiyetine sahip olduğu için, bu zarar 
müşterinin telâfisi olmayan zararından daha hafif (ehven) sayılmıştır. 

Bu ve benzeri prensiplerle, akıl ve mantığın rahatlıkla kabul edebileceği bir 
sistem dahilinde genelde, hukuki hayata bir esneklik ve istikrar 
kazandırmasına ve adil bir dengenin kurulmasına çalışılmıştır. 


EKMEĞİ BIÇAKLA KESMEK CÂİZ MİDİR? 


Caizdir. Allah'ın nimeti olması bakımından ekmekle meselâ kabak 
arasında bir fark yoktur. Nimetler, daha doğrusu gıdalar arasında ekmegin 
zihinlerde ayrı bir yerinin olması özellikle eskiden ekmeğin ana gıda 
maddesi olduğundan kaynaklanmış olmalıdır Rasülullah Efendimizin: 
"Ekmeğe ikramda bulunun" (Münâvi N/91; Benzer bir hâdis-i şerif için bk. 
Muvatta' 49/10) hadisleri de bu anlamda olsa gerektir. Yani bir mü'minin 
ekmege karşı tavrı ne ise; meselâ patlıcana karşı da o olmalıdır. Bu yüzden 
ekmek vs.nin bıçakla kesilmeyeceğine dair rivayetler zayıf bulunur ve 
kesmenin câiz olduğu söylenir. (Buhâri, at'ime 20; Ayni XVNI1/157) 


EKMEK ÖPÜLÜR MÜ? 


Birer nimet olarak ekmekle başka şeyler, meselâ fasulye arasında 
aslında fark olmamakla beraber herhalde gıda maddelerinin esasını 
oluşturduğu için, Islâm terbiyesinin ekmeğe bakışı, diğer gıdalara 
bakışından farklı olagelmiştir. Bir de sebze, meyva ve hububat gibi nimetler 
tabii şekilleriyle yerlerde de bulunabilecekleri, hatta zaruretten 
çiğnenebileceklerine cevaz verilmesi de ekmeğe, biraz da psikolojik olarak 
bir ayrıcalık kazandırmıştır. Büyük nimete büyük şükür gerekeceği esası da 
bunda etkili olmuş olmalıdır. Belki de bu son noktaya işaret etmek üzere 
Allah Rasülü Efendimiz ikramda ve saygıda ekmegi özellikle zikrederler: 
"Ekmege ikramda bulunun (saygı gösterin)". Suyüti bu konuda bundan 
başka üç hadis daha zikreder, Münavi de bu hadisleri şerhederken başka 
hadisler ve başka rivayetler nakleder. Ancak anlamını verdiğimiz 
dışındakiler için zayıf ya da mevzu hükmü verilmiştir. Ekmege ikramın 
nasıl yapılacağını da alimler şöyle açıklamışlardır: Ekmeğin üzerine tabak- 
çanak vs. nin, kirletecek et ve sulu maddelerin konulmaması, ayak altına ve 
pis mahallere atılmaması, o hazırken katığın beklenmemesi (Hindiyye, 
V1/337) günümüz için söylersek, çöpe ve tuvalet lağımına ulaşan lavaboya 
atılmaması, kırıntı ve düşen parçalarının, pislenmedikçe toplanıp yenmesi 
ve en önemlisi, nimet olduğunu düşünerek buradan o nimeti vereni 
(Mü'mini) hatırlaması... Üzerine tuzluk, hurma vb. şeylerin konulmasında 
ise bir beis görülmemiştir.(E1-Fethurrahmani, N/200) Rasülüllah Efendimiz 
(sav)'de bir ekmek diliminin üzerine bir meyva koymuş ve "bu bunun 
katığıdır" buyurmuşlardır.(Münavi, N/91-92) Ekmegi öpmek dini bir anlam 
ifade etmemekle beraber mahzurlu da değildir. Ekmek için "öpülmesi değil, 
çiğnenmesi mekruhtur" (Tahtavi, 259; Münavi, N/9İ; Ibn Abidin, Fetâva, 
N/305.) sözü darb-ı mesel olmuştur. Bıçakla kesilmesine gelince: Münavi 
her ne kadar Derakutni'den, "Rasülüllah ekmegin bıçakla kesilmesini 
yasakladı" anlamında bir hadis naklediyorsa da (Münavi, N/92) bu zayıf 
görülmüş ve bunda kerahet olmadığı söylenmiştir. Bıçağın, parmağın ve 
tabağın ekmekle silinmesi halinde, kendisiyle silinen ekmek yenecekse 
bunda bir mahzur yoktur, yenmeyecekse mekruhtur.(bk. Hindiyye, V/341) 


EL- HİDAYE 


E1-Hidâye, tanıtmaya çalıştığımız el-Merginâni'nin yine kendi yazdığı 
"Bidâyetü'1-Mübtedi" adlı kitabın şerhidir. Ama aslında Kudüri'nin 
((428/1036) Muhtasarı ile Imâm Muhammed'in (189/804) el-Câmiu's- 
Sağir'inin bir araya getirilmiş açıklamalı şeklidir. (Hacı Halife; Kesfu'z- 
zunun 2)2032.) Ayrı ayrı dört cüz ya da iki büyük cilt halinde bir kaç defa 
basılmıştır. Ayrıca başta Kemalüddin ibn Hümâm'in Fethu'1- Kadir'i olmak 
üzere, bazı şerhleriyle beraber de, yine birkaç defa basılmıştır. Hidâye 
ayrıca çeşitli dünya dillerine terceme edilmiştir.(bk. Y.Ziya Kavakçı, 
Karahanlılar Devrinde Islam Hukukçuları s.133)Osmanlı medreselerinde 
yıllarca ders kitabı olarak okutulan Hidaye için: "Zamanın gözü bir 
ikincisiyle sürmelenmediği değerli bir kitap" (Taşköprüzade, Miftâhu's- 
sa'ade 2/164.) denmiştir.Hidâye'yi yazışının hikâyesini müellif şöyle anlatır: 
"lik tahsil yıllarımda istiyordum ki, fıkıhta hacmi küçük, fonksiyonunu 
büyük ve her konudan sözeden bir kitap bulunsun. Derken zaman geçti ve 
Kudüri'nin Muhtasar'ının en güzel, en az ve en öz kitap olduğunu, küçük- 
büyük herkesin el-Câmiu's-Sağir'i ezberlemeye teşvik edildiğini görünce, 
ikisini birleştirmeye ve zorunluluk olmadıkça da, onlarda olandan başkasını 
almamaya karar verdim. Ortaya çıkan kitaba "Bidâyetü'1-Mübtedi - Ilk 
Heveslilere Bir Başlangıç" adını verdim ve sonra da bunu "Kifâyetü'1- 
Müntehi Sona Varanlara Yeterli" adıyla şerh etmeye muvaffak oldum."( 
Lüknevi, Fevâid, s. 141-142. Kifâye adlı bu Şerhin bazı kaynaklar'da seksen 
cilt olduğundan (bk. Taşköprüzâde, Mevzuâ'tü'l-ulum 1/724, bazılarında ise 
sekizcilt olduğundan (bk. TA Merginân md.l sözedilir. Seksen cilt diyenler, 
ya fasıkül halindeki cüzleri kastetmiş olmalı, ya da bir hatâ sonucu "sekizi, 
seksen" diye okumuş bulunmalıdırlar. Çünkü müellifin önsözündeki "bir 
nebze uzun oldu" ifadesi, ancak sekizcilt için yerinde bir ifadedir. Seksen 
cilt olsaydı "çok uzun oldu" demeliydi.) Bitirince biraz uzun olduğunu 
gördüm ve bu yüzden kitabın terkedileceğinden endişe ederek, gayretleri 
"Hidâye" isimli bir başka şerhe yönelttim. Bundan ana rivayetleri ve sağlam 
içtihatları alarak, her konudaki fazlalıkları bıraktım, uzun olmasından 
kaçındım."( Merginâni, Hidâye, (Mukaddime) WN.) Değerli hocam Ruhi 
Özcan merhum, Hanefi mezhebinde sistematiği ve tertibi en güzel olan 
fıkıh kitabının Hidâye olduğunu söylemişler ve otuz yılda bitmek üzere 
plânladığı fıkıh külliyatını onun tertibi üzere belirlemişlerdi.Şimdiki adıyla 


"Ümmü'1-Kurâ" Üniversitesinde doktorasını tamamlamak üzere olan bir 
arkadaşım da, hocalarından bir Arap fıkıhçının "Beni üç tane Mütenebbi 
Divanı yazmakla, Hidâye'nin üç sayfası gibisini yazmak arasında muhayyer 
bıraksalar, Mütenebbi Divani gibisine göz kestiririm de, Hidâye'nin üç 
sayfası gibisine cesaret edemem" dediğini anlatmıştı. Buna rağmen 
ibaresinin "her talebe tarafından anlaşılabilecek sehlü'1-mümteni" 
kabılinden" olduğu söylenir.(Taşköprüzade age.1 /725.) Hidâye üzerine 
onlarca şerh, hâsiye, şerhe hâsiye, ihtisâr, tahriç ve tâ lik yapılmış (bk. Kâtip 
Çelebi, age. 2/2031 vd.; Bu Şerhlerden özellikle, Fethu'I-kadir, elnihâye, el- 
Binâye ve tahriçlerden de Nasbu'r-râye meşhurdur. Fethu'l Kadir üzerine 
Aliyyü'- Kâri'nin bir hâşiyesinden söz edilirki, mevcut olması halinde çok 
değerli bir kitap olmalıdır. Yine Fethu'l-Kadir'e Ibrahim el-Halebinin de 
tenkitli bir ihtisarından söz edilir. (bk. agk.)) ve bu özelliğiyle de o, Hanefi 
mezhebinde ilk sıralarda yer almıştır. Merginâni'nin kendi oğlu Imâmüddin, 
Hidâye için: "Hidâye, Beleynini hidâyete götürür ve siler körlügü. / Artık 
ey aklı olan, ondan ayrılma ve onu belle / Ki, kim bunu elde ederse, / En 
uzak arzuyu elde etmiştir." anlamında bir dörtlük söylemiş, birbaşkası da: 
"Hidâye Kur'ân gibi neshetti,/Kendinden önce yazılan şeriat kapılarını. / 
Öyleyse koru kıraatini, sarıl tilâvetine / Ki, sözün hatâ ve yalandan uzak 
olsun" demiştir.(Taşköprüzade age. 1/725.)Hidâye'de Merginâni'nin kendine 
özgü bir terminoloji ve metodu vardır ki, onu okuyanların bunları 
bilmesinde sayısız yararlar mevcuttur: 


EL ÖPME VE "HÜRMET-İ MUSAHARA": 


Islâm, büyüklerin küçükleri sevmesini, küçüklerin de büyüklere saygı 
duymasını emreder. Peygamberimiz: "Küçüklerimize şefkat, büyüklerimize 
saygı göstermeyen bizden değildir" buyurmuştur. (el-Câmiu's-sağir V/388 
(Tirmizi, Tabarâni ve Müsned'den).) Ancak, meşru olan bir şeye ulaştıran 
yolların da meşru olması esastır. Bir haram işlenerek, bir emir yerine 
getirilmez. Islâm'da bu, kurallaştırılmış ve: "Bir emirle bir yasak çatışırsa, 
yasaktan kaçınmak tercih edilir" (bk. Mecelle md. 30; Ibn Nüceym, Esbah 
90; Hâdimi 319; Suyüti, Esbah 87;105, el-Borno, el-veciz 85; Ayrıca bk. 
Aclüni, Kesfu'l Hafâ N/254.) varsın emir yerine getirilmemiş olsun, 
denmiştir. 

Bunu hatırda tuttuktan sonra; el öpmenin; haram. mekruh, mubah ve 
müstehap olanı bulunduğunu söyleyebiliriz: 

Kadının, mahremi olmayan erkeğin elini öpmesi, erkeğin de mahremi 
olmayan kadının elini öpmesi haramdır. Yine hem kadının, hem erkeğin, 
yakını olmayan, tüysüz genç oğlanların elini öpmesi de haramdır. Kişiye 
makamı, dünyalık şöhreti, ya da parası ve malı için saygı gösterip, elini 
öpmek mekruhtur. Hattâ haram diyenler de vardır. Çünkü hadiste: "Kim bir 
zengine malı için saygı gösterirse, dininin üçte ikisi gider" buyurulmuştur. 
(Ibn Salâh, Fetâva 18; Hindi, age NI/230 (6288) Deylemi'den.) 

Takvâ ehli, âlim ve sâlih kimselerin, ana-babanın elini öpmek ise 
müstehaptır. Çünkü bunda, gerçekte ilme ve takvâya saygı vardır. Ancak 
hoş olmayan şey, herkesin kendisini salih zannedip elini öptürmesidir. 
Bunların dışında kalanlardan küçüklerin, büyüklerin ellerini öpmeleri de 
mübahtır. Yapıp yapmamakta bir sakınca yoktur. 

Gelinin kayınpederinin elini, damadın da kayınvalidesinin elini öpmesine 
gelince: Bunlar birbirlerinin ebedilik mahremleridirler, dolayısı ile 
birbirlerinin ellerine, kollarına, başlarına ve ayaklarrına bakabilirler ve 
genel kural olarak, bakılması helâl olan yerin tutulması da helâldir. Ancak 
Hanefi Bilginleri, bazı âyet ve hadisleri diğerlerinden farklı anlamışlar ve 
dokunma ile doğacak şehvetin de hısımlık oluşturacağına karar 
vermişlerdir. Yani milyonda bir ihtimal de olsa, birbirlerinin elini tutan 
kaynana - damat, ya da kaynata - gelinden birinin bu sırada şehvet duyması, 
derhal aralarında yeni bir hısımlık oluşturur ye sanki karıkoca imişler gibi 
hüküm alırlar. Meselâ bu olayın gelinle kayınpederi arasında olduğunu 


düşünürsek, onların karı-koca olmaları varsayıldığında, birbirlerine haram 
olarak olan ast ve üstleri bu olayla da haram olur ve damat, Babasının 
karısıyla evlenemeyeceği için hanımı kendisinden derhal boşanmış olur. 
Damatla kayınvalide için de aynı şeyler geçerlidir. 

Hattâ bu durum sadece uyanık ve ayık hale ait değildir. Meselâ karanlıkta 
hanımı sanarak, şehvet duyulacak yaşa gelmiş kızını, şehvetle tutan babaya 
artık kendi hanımı haram olur. 

Ancak bu tür sonuç doğuracak tutmanın, teni tenine değerek olması, ya da 
altının sıcaklığını iletecek kadar ince bir örtüden olması gerekir. Kalın 
elbisesinden tutarak, ya da vücuduna bakıp düşünerek şehvet duymak, bu 
tür bir haramlıkoluşturmaz. 

Bu tür hısımlık haramlığı oluşturan olaylar, sadece tutmaktan ibaret 
değildir. Erkeğin kadının iç fercine, kadının da erkeğin organına bakmasıyla 
şehvet duyması da aynı sonucu doğurur. 

Yalnız, şehvet duymak, sırf kalbinden kötü bir ilişki geçirmek demek 
değildir. Şehvet duymanın işareti, erkeğin organında bir uyanma, uyanıksa 
uyanışının artması, kadının da kalbinin heyecanla çarpmasıdır. Ikisinde 
birden bulunması şart değildir. Bunun, sadece birinde bulunması bile 
sözkonusu haramlığın doğmasına yeter. 

İşte, çok az da olsa böyle bir ihmalden ötürü, damadın kayınvalidesinin 
elini, gelinin de kaynatasının elini öpmemesi daha iyidir, denmiştir. 


EL ÖPMEK 


Sevgi, saygı ve hürmet ifadesi olarak yerleşmiş örfi, ahlâkı ve 
geleneksel bir hareket. Müslümanlar arasında küçüklerin büyüklere 
hürmetlerini göstermek için ellerini öpüp alınlarına götürmeleri yerleşmiş 
bir adettir. Genellikle yolculuklara gidiş ve dönüşlerde, uzun ayrılıklarda, 
misafirliklerde, düğün ve bayramlarda el öpme yaygınlaşmıştır. 
Müslümanların kendi aralarında tokalaşma * ve musâfaha yapmaları genel 
bir ahlâkı davranıştır: el öpme ise ana-babaya, saygıya lâyık yaşlılara ve 
hocalara karşı yöneltilen bir davranıştır. Bunların dışında herhangi bir 
menfaat için başkalarının elının öpülmesi mekruh olarak görülmüştür. 
Sahâbilerin, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in elini öptükleri rivâyet edilmiştir (Ebü 
Dâvüd, Sünen, Kitâbu'l-Edeb, 5223). Iki Yahudi'nin Resulullah'a gelip ona 
soru sorduktan sonra elini öptüklerini Tirmizi nakletmektedir (Tirmizi, 
Sünen, Isrâ Tefsiri, Ibn Mâce, II, 1221). Islâm âlimleri, hürmet ve 
dindarlıktan dolayı kucaklaşıp, el ve bası öpmenin mübah olduğunu, 
dünyalık için el öpmeninse mekruh olduğunu belirtmişlerdir (Şeyh 
Muhammed es-Sefarini, Sülasiyâtü Müsnedi'l Imam Ahmed, Dımeşk 1961, 
II, 178-179). Hz. Ali'nin, babanın çocuğunun elini öpmesinin bir şefkat, 
çocuğun babasının elini öpmesinin bir ibadet, kocanın hanımının elini 
öpmesinin arzudan, kişinin din kardeşinin elini öpmesinin dinden olduğunu 
söylediği nakledilmiştir (Osman Şekerci, Kaynaklarımıza Göre Islâm 
Terbiyesi, Istanbul 1972, s.175). Islâm, mahrem olmayanların elini sıkmayı 
yasakladığı gibi, bir kimsenin karşısında dalkavukluk yapmayı eğilip 
bükülmeyi de çirkin bir hareket saymıştır. Hz. Peygamber, "Bereket 
büyüklerimizdedir. o Küçüklerimize Oacımayan, büyüklerimize saygı 
göstermeyen bizden değildir" buyurmuştur (Mecmâu'z-Zevâid, VIII, 15). 
Bu sebeple saygıya lâyık yaşlı kişilerin ve âlimlerin elının öpülmesi bir 
hürmet ifadesidir. 

Kâb b. Mâlik ve arkadaşları, affedilmelerine ilişkin ayetler inince 
Rasülullah'a giderek mübarek ellerini öpmüşlerdir. Hattâ peygamberimizin 
mübarek elini öpenlerin bile elleri öpülmüştür (a.g.e., 5.42, Ahlâk Hadisleri 
Trc:Fikri Yavuz; Istanbul 1975, II, 352-353.) 

Çocuklar, genelde bütün büyüklerinin ellerini öperlerken; âkil bâliğ olmuş 
bir kişinin anne, baba, dede nine, amca, dayı, hala, teyze, ağabey, abla ve 
kayınbabasının elini öpmesi câizdir. Damadın kaynanasının, gelinin de 


kayınbabasının elini öpmesi hususunda ihtilâf vardır. Çok yaşlı kadınların 
ellerinin öpülmesinde beis yoktur: ancak mahremi olmayan kadınların 
elının öpülmesi haramdır ve el zinası sayılmaktadır. Özellikle bu son husus, 
batılı câhili bir burjuva âdetidir. 

El öpmeyi, tek başına bir ahlâki davranış olarak değil, müslümanlar 
arasında geçerli olan ahlâkı davranışların; kucaklaşma, tokalaşma, güzel söz 
söyleme vb. hareketlerin bütünlüğü içerisinde bakılmalıdır. 


ELBİSEDE ALTINI VASFETMEME ŞARTININ SINIRI NEDIR? 


Elbisede altını vasfetmeme şartının sınırı nedir? Vasfetmekten maksat 
nedir? Meselâ bugünkü çarsaf, rüzgârli bir günde vücuda yapışıyor ve 
uzuvları belli ediyor. Şu halde vücut çizgilerini devamlı belli eden ile, 
rüzgar vb. durumlarda belli eden giysiler bu bakımdan farklı mıdır? 
E1-Harasi, Maliki mezhebinin görüşünü açık ifadelerle anlatır. Bütün vücut 
hatlarını belirten elbiseyi giyinmek mekruhtur. Eğer vücut hatları, rüzgâr 
sebebiyle, ya yağmurdan dolayı belli oluyorsa, bunda mekruhluk yoktur.(el- 
Harasi, Alâ Muhtaşar-i Seydi Halil, 1/250.) 

Ibn Kudâme, cild'in rengini göstermeyecek bir şeyle avretin kapatılmasının 
farz olduğunu söylerken (Ibn Kudâme, el mugni, Kahire (tarihsiz), 1/577. ) 
zimnen vasfetmemeyi, hacmini değil, rengini belli etmeme şekilde 
anladığını gösterir. Bir başka münasebetle buna açıklık getiren Ibn Kudâme: 
"Vacip olan, cildin rengini örten bir şeyle örtünmektir. Eğer sırtındaki, 
cildin rengini belirtir ölçüde ince olur da beyazlığı ya da kırmızılığı 
gözükürse, namazı câiz olmaz. Zira örtünme bununla hasıl olmaz. Eğer 
rengi örter de hacmi belirtirse namazı câizdir. Çünkü, örtü kalın dahi olsa, 
bundan kaçınma mümkün değildir." der. (Ibn Kudâme, age. 1, 579.) 
Kitabımızın "Kadın elbisenin belirlenebilen özellikleri" başlığı altında da 
bahsettiğimiz gibi, "Dar elbiseler giyen kadını Allah Resülü çıplak saymış 
ve cehennemlik olduğunu" bildirmiştir.  (Câmiu's-Sağir, 5s. 232 
(Müslim'den).) Hz. Ömer, halka dağıttığı bir çeşit elbisenin vücut hatlarını 
belli edeceği gerekçesi ile kadınlara giydirmemesini emretmiş (Beyhaki, 
N/234-235.) ve "Kettan ve Kubâti'yı kadınlarınıza giydirmeyin; bunlar 
şeffaf değildir (cildin rengini göstermez), ama şeklini belirtir." (Serahsi, 
Mebsüt, X/155.) demiştir. Serahsi buna dayanarak, "Kadının vücuduna 
yapışan ve şeklini belli edecek şekilde bedenini vasfeden elbisesiyle de 
kadına bakılamayacağını" söyler.(agk.) Bu konuda buraya kadar 
söylenenleri, fıkıhçıların diliyle şöylece özetleyebiliriz: 

Elbisenin ince (şeffaf) olmasında ölçü olarak "tenin rengini belirtmesi" 
gösterilmiştir. Dişarıdan bakıldığında elbisenin içinden insanın teni 
görünüyorsa -elbise ister kalın, ister ince olsun böyle bir elbise ile setr-i 
avretin hasıl olmayacağı belirtilmiştir.(Hilye, s. 225) 

Elbisenin dar olmasına gelince, Halebi, Sağir'de elbise kalın olsa (teni 
belirtmese), ancak uzva yapışsa ve uzvun şeklini alsa, bu durumda örtme 


hasıl olduğu için menedilmemesi gerekir, denir. (Halebi, 5.107.) Hâşiyesi 
Hilye'de ise "uzvun şeklini alsa" sözü, "aynen uzvun şeklini görünür hale 
gelse, bu durum namazın cevâzına mani değildir." diye açıklamıştır. 

Ibn Ibidin, "Yabancı kadının çarşafına (mulâe) şehvetle bakmak haramdır" 
sözünü açıklarken şöyle diyor: "Zehire ve diğerlerinden, daha önce de 
zikrettiğimiz gibi, eğer kadının üzerinde elbise olsa -vücuda yapışık olup 
altını göstermedikçe- cesedini teemmülde bir beis yoktur. Çünkü bu 
durumda kadının elbisesine ve kametine (boyuna) bakılmış olur. Tıpkı 
içinde kadın bulunan çadıra bakması gibi. Ama elbise altını vasfediyorsa, o 
zaman uzuvlarına bakmış olur. Bu husus, "şehvet olmaksızın bakma" 
şeklinde kayıtlanmalıdır. Şehvetle bakılırsa mutlak olarak men edilir. Illet, - 
Allahu a'lem- fitne korkusudur. Çünkü şehvetle çarsafına (mülâe) veya 
elbisesine bakmak, boy-bosuna vb. düşünmek, kişiyi kadınla konuşmaya, 
sonra da başka davranışlara itebilir. Illetin, zarüret yok iken helâl olmayan 
şeyle yararlanma olması da muhtemeldir." (Ibn Abidin, V/238.) 


ELEKTİRİKLE YAPILAN KESİM DİNEN CAİZ SAYILIR MI? 


Ceryan makinesi ile yapılan kesim dört mezhebe göre caiz 
değildir. Çünkü hayvanı kesen insanın müslüman veya kitabi olması 
gerekir.İnsan da olsa müslüman ve kitabi olmadıktan sonra yaptığı kesim 
muteber değildir.Mesela bir mecusi veya dinsiz bir kimse bir hayvanı 
keserse o hayvanın etini yemek haramdır.Hatta fıkıh kitaplarının yazdığına 
göre bir müslüman eline bıçak alıp hayvanın boğazı üstüne kor ve bir gayri 
müslim onun elini tutarak hareket ettirmek suretiyle hayvanı keserse yine 
haram sayılır. 


ELFÂZ-I KÜFÜR 


Elfâz'ın tekili olan lâfız; söz, sözcük ve ifade demektir. Küfür ve küfr 
ise "kefera" fiilinden mastar olup, sözlükte; bir şeyi örtmek anlamına gelir. 
Kalbindeki imanını örten kimseye de bu yüzden "münkir" veya "kâfir" * 
denilmiştir. Bir terim olarak, kişiyi küfre düşüren ve dinden çıkmasına 
sebep olan sözlere "elfaz-ı küfür" adı verilir. 

Bir mümini küfre düşüren sözler üçe ayrılır. Bunları: istihza; dinin 
esaslarından birini alaya almak; istihfâf; inanılması gereken ve zarurat-ı 
diniyye denilen prensipleri küçümsemek, hafife almak: bir islâmi hükmü 
açıkça inkâr etmek veya dince mukâddes olan şeylere küfretmek. 

Allahu Teâlâ'nın zati, sıfatları, fiilleri, isimleri, emirleri, yasakları hakkında 
şaka yollu da olsa alay ederek konuşmak, bunları küçümseyici sözler 
söylemek ve Allah'a sövmek kişiyi dinden çıkarır (el-Fetâva'l-Hindiyye, TI, 
258). Âyette şöyle buyurulur: "Allah ile, O'nun âyetleriyle, O'nun Rasülü ile 
alay mı ediyorsunuz? Boş yere özür dilemeye kalkışmayın. Siz imandan 
sonra küfre düştünüz" (et-Tevbe, 9/65 vd.) 

Peygamberlik müessesesi ve peygamberlikte alay etmek, onları küçük 
düşürücü sözler söylemek sövme sayılır. Bu yüzden diğer peygamberleri 
veya Hz. Peygamber'i küçük gören alay eden ve O'na ezâ veren dinden 
çıkar. Ayetlerde şöyle buyurulur: "Şüphe yok ki, Allah'a ve Resulu 'ne 
eziyet verenlere Allah dünyada ve ahirette lânet etmiştir. Onlara çok küçük 
düşürücü bir azap da hazırlamıştır" (el-Ahzâb, 33/57). "Münafıklardan 
öyleleri vardır ki, peygamberi incitiyorlar ve, 'O her söyleneni dinleyen bir 
kulaktır' diyorlar. De ki, 'O sizin için bir hayır kulağıdır. Allah'a da inanır, 
müminlere de. İman edenleriniz için bir rahmettir. Allah'ın Resulune eziyet 
verenlere ise acıklı bir azab vardır" (et-Tevbe, 9/61). 

Ebü Hanife ve tâbileri, İmam Şafii, İmam Ahmed b. Hanbel ve İmam Mâlik 
gibi İslâm hukukçularının büyük çoğunluğuna göre, Hz. Peygamber'e söven 
kimse dinden çıkar ve öldürülmesi gerekir. Diğer peygamberlere söven de 
dinden çıkar ve öldürülür (İbn Teymiyye, es-Sârimü'l-Meslül, Nşr. 
Muhammed Muhyiddin Abdülhamid, Mısır 1960, 5.512, 565). 

Mukaddes kitaplara ve Kur'an-ı Kerim'e sövmek veya bunların aslını inkâr 
edici sözler söylemek küfürdür. Kur'an'la, bir süresi veya ayetiyle alay 
etmek, onu küçümsemek küfürdür (Aliyyu'l-Kârı, Şerhu'I-Fıkh'ı-Ekber, 
Mısır 1323 h., 5.151 vd.; el-Heytemi, ez-Zevâcir, I, 30). Kur'an'ın Allah 


kelâmı değil de beşer sözü olduğunu söylemek de küfürdür. Velid b. Muğire 
(6.1/622) Kur'an hakkında şöyle demişti: "Bu ancak sihirbazlardan 
öğrenilip nakledilen bir sihirdir. Şüphesiz bu bir insan sözüdür". Yüce Allah 
da Velid hakkında "Ben de O'nu muhakkak cehenneme sokacağım" 
(Müddessir, 74/24 vd.) buyurmuştur. 

Meleklere sövmek, alay etmek, ayıplamak, onları küçük görmek küfürdür. 
Cebrâil (a.s.)'in vahyi getirirken hata ettiğini, Hz. Ali yerine yanlışlıkla Hz. 
Muhammed'e vahyi verdiğini söylemek de kişiyi dinden çıkartır (İbn 
Abidin, Reddu'I-Muhtâr, III, 292; el-Fetâva 'I-Hindiyye, Il, 266; Ahmet 
Saim Kılavuz, İman-Küfür sınırı, İstanbul 1982, 5.132-133). 

Ashâb-ı Kirâm'ı tekfir ederek, onların mümin olmadığını söylemek 
küfürdür. Sahâbeyi küçümsemek, alay etmek ve onlara buğzetmek ise bid'at 
ve sapıklıktır. Diğer mü'minleri tekfir edenin dinden çıkması ile ilgili 
hadislerin vâhid haber kabilinden olması konuyu kelâmcılar arasında 
tartışmalı hale getirmiş, sahâbeyi tekfir edenin kâfir sayılması hükmü ise 
aşağıdaki delillere dayandırılmıştır. 

Ayetlerde ashâb-ı kirâm övülmüştür: "Müminler ağaç altında sana bey 'at 
ettikleri zaman Allah onlardan razı olmuştur. Allah onların kalplerindekini 
bildi de, onlara huzur ve itminan verdi. Onları pek yakın bir fetih ve zaferle 
mükâfatlandırdı " (el-Fetih, 48/18). "Muhâcirlerden ve ensârdan en ileri ve 
önce gelenlerle, iyilikte onlara tâbi olanlardan Allah razı olmuştur; onlar da 
Allah 'tan hoşnut oldular, Allah onlara, altında ırmaklar akan cennetler 
hazırladı; Onlar orada ebedi kalırlar. İşte en büyük mutluluk da budur" (et- 
Tevbe, 9/100). 

Sahâbeyi öven pek çok hadis de vardır. "Ashâbıma sövmeyiniz. Nefsim 
kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, sizden biriniz Uhud dağı kadar 
altın infak etse, onların iki avuç veya bir avuç miktarındaki bağışına 
ulaşamaz " (Müslim, Fedâilu's-Sahâbe, 54; Ebü Dâvüd, Sünnet, 11; Tirmizi, 
Menâkıb, 59; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 111, IN). "On kişi var ki, 
cennettedir: Ebü Bekir, Ömer, Osman, Ali, Talha, Zübeyr, Abdurrahman, 
Sa'd, Said ve Ebü Ubeyde" (Tirmizi, Menâkıb, 26). "Ümmetimin en 
hayırlısı aralarında bulunduğum bu nesildir. Sonra onları takip edenler, 
sonra onların ardından gelenlerdir" (Buhâri, Fedâilu's-Sahâbe, I, Rikâk, 7). 
Sahâbeyi tekfir eden, bize Kur'ân-ı Kerim'i tevâtüren nakleden bir nesli 
mahkum etmiş olmaktadır. 

Âlimlere ve fakihlere sebepsiz yere sövmenin dinden çıkaracağına dair 
çeşitli fetvâlar verilmiş ise de, kendileri ayet ve hadislerle övülen sahâbelere 


sövenin bile kâfir değil sapık ve bid'atçı sayıldığı düşünülürse bu kimselerin 
fısklarıyla başbaşa bırakılması daha uygun olur (Aliyyü'l-Kâri, a.g.e., 156- 
159; el-Fetâva'l-Hindiyye, Il, 270 vd.; el-Heytemi, a.g.e., 1, 31; İbn Âbidin, 
Reddu'I-Muhtar, II, 293, Mecmuatü'r-Resâil, 1, 360). 

Hanefilerin çoğunluğu bir kimsenin sahabeye sövmeyi, onlarla alay etmeyi, 
onları küçümsemeyi helâl görüp bu fiilleri isleyecek olursa kâfir, helâl 
görmeden isleyecek olursa fâsık olacağını, söylemiştir. Ancak bazı Hanefi 
fakihleri, aynı sözler Hz. Ebü Bekir ve Ömer için söylenirse, söyleyenin 
dinden çıkacağını söylemişlerdir. Hanefilerden bir grup âlim ise, sahâbe 
büyüklerine sövenin siyaseten öldürülmesini câiz görür. İmam Mâlik, Hz. 
Peygamber'e sövenin öldürülmesi, ashâba sövenin ise te'dib amacıyla 
cezalandırılması gerektiği kanaatindedir. Ahmed b. Hanbel'e göre ise, 
sahâbeden birine söven kimse şiddetli bir şekilde dövülür (Aliyyu'I-Kâri, 
a.g.e., Il, 410-411; İbn Abidin, Reddu'l-Muhtar, II, 293, Mecmuatü'r- 
Resâil, 1, 359; İbn Teymiyye, es-Sarimu'1-Meslul, 5.561). 

Söyleyeni dinden çıkaran küfür sözlerinin bu sonucu meydana getirmesi 
için hür bir irade ve ihtiyarla söylenmesi gerekir. Tehdit, zor ve baskı 
altında küfür sözlerini söyleyen kimse zorlama tam ise, yani öldürme, 
kesme, bedene zarar verme ve şiddetli dövme tehdidi varsa küfür sözü 
söyleyebilir. Ayette şöyle buyurulur: "Kalbi imanla dolu olduğu halde, küfre 
zorlanan müstesna olmak üzere, kim iman ettikten sonra, küfre sine açarsa 
Allah'tan onlara bir azap vardır" (Nahl, 16/106). Bu âyet, küfre zorlanan 
kimsenin dinden çıkmayacağını gösterir. Nitekim Mekke müşrikleri, Yâsir 
ile hanımı Sümeyye'yi İslâm'dan dönmeleri için zorlamış, işkence altında 
ikisini de öldürmüştür. Yâsir'in oğlu Ammâr'ı da bir kuyuya atarak işkence 
yapmışlar, Ammar işkenceye dayanamayarak, kalbi imanla dolu olduğu 
halde, diliyle İslâm'dan döndüğünü söylemiş ve canını kurtarmıştır. Haber 
Hz. Peygamber'e ulaşınca, kendisiyle görüşmüş ve yine işkenceye maruz 
kallısa aynı sözleri söylemesine ruhsat vermiştir. Yukarıdaki ayet-i kerime 
bu olay üzerine inmiştir (İbnü'l-Esir, Üsdü'l-Gâbe, I V, 130 vd.) 


ELLİ DÖRT FARZ 


"Elli dört farz" terimi, Islam'in halk seviyesinde anlatımında bu terimi 
çıkaranlara göre dinin en önemli emir ve yasaklarını anlatan bir ifadedir ve 
elli dörtle sınırlandırıcı bir nassa ya da ictihada dayanmamaktadır. Bir diğer 
ifade ile Islam'in öğrenildiği temel deliller olan, kitap, sünnet, icma, kıyas 
ve onlara bağlı deliller böyle bir sınırlama ve sayıdan söz etmezler. Islam'da 
pek çok emir ve yasakların olduğu vakıadır. Hatta bu emir ve yasaklar 
arasında bir hiyerarşinin (büyüklük - küçüklük sırasının) bulunduğu da 
genel kabul gören bir durumdur. Buna göre bazı farzlar diğerlerinden daha 
önemli, bazı yasaklar da diğerlerinden daha ağırlıklı olabilir. Ancak bunları 
hem birbirine karıştırmak, hem de elli dörtle sınırlamak doğru değildir. 
Zaten saydığımızda da görüleceği gibi bu tertip ilmi olmaktan uzaktır ve 
muhtemelen bir vaiz efendinin dinin temel prensiplerini kendine göre bir 
sıraya koymasından oluşmustur. 

Bazı basit el ilmihallerinde Mızraklı Ilmihal'den (Mizraklı Ilmihal (1321 
Osmanlıca baskısı) 49-51.) alınarak (Elli Dört Farz) diye sayılan prensipler 
şunlardır: Allah'ı bir bilip zikretmek, Helaldan kazanıp yemek, Abdest 
almak, Beş vakit namaz kılmak, Cünüplükten yıkanmak, Rızka Allah'ın 
kefil olduğunu bilmek, Helaldan ve temiz giymek, Allah'a tevekkül etmek, 
Kanaat etmek, Kazaya razı olmak, Belaya sabretmek, Günahlardan tevbe 
etmek, Şeytan ı düşman bilmek, Kur'an-ı delil kabul etmek, ölümü hak 
bilmek, Allah'ın sevdiğini sevmek sevmediğini sevmemek, Ana-babaya 
iyilik etmek, Iyıligi emretmek, Kötülükten sakındırmak, Akrabayı 
gözetmek, Emanete ihanet etmemek, Allah'tan daima korkmak, Allah'a ve 
Resulüne itaat etmek, Günahlardan sakınıp ibadetle meşgul olmak, Ulul 
emre itaat etmek, Dünyadaki varlıklara ibret göze ile bakmak, Tefekkür 
etmek, Dilini çirkin sözlerden korumak, Kalbini kötü düşüncelerden 
temizlemek, Kimse ile alay etmemek, Harama bakmamak, Doğru sözlü 
olmak, Kötü şeyler dinlememek, Ilim öğrenmek, Ölçü ve tartıda adil olmak, 
Allah'ın azabından emin olmayıp korkmak, Fakirlere sadaka verip yardım 
etmek, Allah'ın rahmetinden ümit kesmemek, Nefsin arzularına uymamak, 
Allah için yemek yedirmek, Yeterli helal rızık aramak, Zekatını vermek, 
Hayızlı ve nifaslı zevcesine yaklaşmamak, Kalbi bütün günahlardan 
temizlemek, Kibirlenmemek, Yetimin malını korumak, Livatadan 
sakınmak, Beş vakit namaza devam etmek, Kimsenin malını haksız yere 


yememek, Allah'a şirk koşmamak, Zinadan sakınmak, Sarhoş edici içkileri 
içmemek, Yalan yere yemin etmemek. Mızraklı ilmihalının bu sıralamasına 
baktığımızda: 1. Bunların her birerlerine istilahi anlamda farz 
denemeyeceğini görürüz. Farz: Sarı' (şeriat koyucu) tarafından yapılması 
kesin ifade ile istenen ve yapanın sevap kazandığı, yapmayanın ise günah 
ve cezayı hakkettiği fiillerdir. Oysa kimse ile alay etmemek, içki içmemek, 
zina ve livate yapmamak gibi şeyler, bir şeyi yapmak değil, yapmamaktan 
ibarettirler. Din istilahında bunlar farz ile değil, haram ile ifade edilirler. Bu 
konuda "terletmeyi" de bir eylem yapma olarak görmek zorlama olur. 2. Bu 
maddelerin pek çoğunun, diğerlerini de içine aldığından tekrar oldukları 
açıktır. Mesela Kur'an-ı delil kabul etmek, dedikten sonra, anaya babaya 
iyilik etmek, akrabayı gözetmek, içki içmemek vs. gibi şeyler hep onun 
tekrarı olmuş olurlar.Çünkü Kuran'i delil sayan herkes bunları ve 
benzerlerini de zaten böyle kabul edecektir. Keza dünyadaki şeylere ibret 
gözüyle bakmak ile, tefekkür etmek farklı şeyler değildir.3. Ölümü hak 
bilmek gibi şeyler de farz telakki edilemez. Çünkü ölümün hak, yani 
mutlaka gerçekleşecek olduğunu herkes bilir. Zekatını verenin ayrıca 
sadaka vermesi ise zaten farz değildir.4. Sıralamada hiçbir değer ve meratip 
gözetilmemiştir. Mesela cünüplükten yıkanmak başlarda yer alırken, Allah'a 
şirk koşmamak gibi önemli bir yasak sonlarda zikredilmiştir. 5. Bazı küçük 
günahlar sayıldığı halde, haksız yere adam öldürmek, sihir yapmak, zina 
iftirasında bulunmak, faiz yemek, cepheden kaçmak... gibi büyük günahlar 
zikredilmemiştir. Bu ve benzeri tutarsızlıklar "Elli Dört Farz" gibi bir 
terimin ilmi ve isabetli kullanılmadığının delilidirler. Onun yerine "Dinin 
emir ve yasaklarının önemlileri" denerek, tekrarlardan uzak ve büyükten 
küçüğe doğru sıralı bazı temel prensipler verilse, en azından öğretici bir 
özetleme olmuş olabilir. "Otuziki Farz" terimi ise "Elli Dört Farz'a göre 
daha tutarlıdır. 


EMÂNET 


Birisinin koruması için bırakılan maddi ve manevi hak. Emniyet edilip 
inanılan şey. Peygamberlerde bulunan sıfatlardan biri de "emânet'"'tir. 
Kur'an'a, Sünnete ve Resulullah'ın eşyasına da "emânet" denir. 

Resulullah, hicretten önce, kendisinde bulunan emânetleri sahiplerine iade 
etmişti. Çünkü kâfirler ona "el-emin" olarak mallarını emânet ediyorlardı. 
Hz. Peygamber "emânete ihânetin münâfıkların alâmetlerinden olduğunu" 
söylemiştir (Buhâri, İmân, 64; Müslim, İmân, 106). Emânet, müminlerin de 
vasfıdır (el-Mü'minün, 23/8). Vedâ Haccı'nda Rasülullah, kadınların da 
erkeklere birer emânet olduklarını açıklamıştır (Ebü Dâvüd, Menâsik, 56). 
Yine Vedâ Hutbesi'nde Rasülullah, "Size bir emânet bırakıyorum ki, ona 
sarıldıkça sapıklığa ve dinsizliğe düşmezsiniz. Bu emânet Allah'ın kitabı 
Kur'ân ve benim sünnetimdir" (Buhâri, Tecrid, 1654; İbn Hişâm, es-Sire, 
IV, 603; Sahih ve Sünen'lerin Vedâ Haccı bölümleri). İbn Hanbel rivâyet 
eder: "Emânet sahibi olmayan kişinin gerçek imânı yoktur" (Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, IlI, 135). 

Allah Teâla, "emânet" kavramını Kur'an-ı Kerim'de çok geniş bir anlamda 
zikretmiştir: "Biz, emâneti göklere, yere ve dağlara sunduk da onu 
yüklenmekten kaçındılar; onu insan yüklendi; çünkü o çok zâlim çok 
cahildir..." (el-Ahzâb, 33/72), Bu genel anlamlandırmadan sonra, 
"Emanetleri ehline vermemizi, insanlar arasında hükmettiğimiz zaman 
adâletle hükmetmemizi emreder" (en-Nisâ, 4/58). Rasülullah'ın şu buyruğu 
da emânete riâyetin yozlaşması durumunda neler olacağını açıklamaktadır: 
"Emânet kaybedildiği aman yani -işler ehli olmayanlara verildiği zaman- 
kıyâmeti bekle" (Buharı, İmân, 1). İsrailoğulları bu yüzden çökmüş ve 
sapmışlardı. Beceriksiz, sorumsuz, ahlâksız, adâletsiz kimselere yetki 
vermişlerdi. Halbuki İslâmi harekette, her işte en ehil kişilerin yeraldığı 
"Ulu'l-emr"e itâat sözkonusudur. 

Geniş anlamıyla, "Allah'ın tekliflerinin tamamına" emânet denilmiştir 
(Mecmuat'ul-Tefâsir, İstanbul 1979, V. 142, 143). Usül-i fıkıhta, Allah'ın 
insanlâra yüklediği bütün mükellefiyetlere emânet denilmiştir (Molla 
Hüsrev, Mir'at el-Usül fi Şerhi'l Mirkat el-Vüsül, İstanbul, 1307, I, 591). 
Eşref-i mahlükat, Allah'ın yeryüzündeki halifesi olarak tanımlanan insan; 
Allah'ın öğüdü ve rehberi olan Kur'an-ı Kerim ile ruhlar âleminde verdiği 
'misâk'ı aldığı emâneti yerine getirmeye çalışmakla mükelleftir. Bu manada, 


herhangi bir şekilde kendisine emânet edilmiş bir malı korumamak nasıl 
hâinlik olmaktaysa; daha geniş kapsamlı olarak Kur'ân ve Sünnet emânetini 
sahiplenmemek, İslâm'a yönelmemek ve İslâmi ilkeleri yaşamamak, 
yaşatmayı unutturmak veya engellemek de emânet ve emânet ilkelerine 
uymamak demektir. (Ayrıca bk. Vedia) 


EMEKLİ, EMEKLİLİK 


İslâm'da hastalığı veya yaşlılığı sebebiyle çalışamayan ve bir geliri de 
bulunmayan kimseler için önce nafaka hükümleri cereyan eder. Ana-baba, 
yoksul düşünce, çocukları onlara bakmak zorundâdır (el-İsrâ, 17/23; el- 
Ankebüt, 29/8; Lokman, 31/14-15; es-Serahsı, el-Mebsüt, V, 222-229; el- 
Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi', IV, 30; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Il, 349 
vd.). Kardeşler ve diğer hısımlar arasında da mirastaki hisse durumlarına 
göre nafaka ödenir (el-İsrâ, 17/26; Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslâm 
Hukuku, İstanbul 1983, s.294-321). Hısımları yoksa veya onlar da yoksulsa, 
İslâm ülkesinde bütün vatandaşlar yoksulluk, yaşlılık, iflâs vb. durumlar 
karşısında devletin himayesi altında yaşarlar. Bu bakımdan yaşlanmış ve bir 
geliri bulunmayan işçi, memur ve bütün yoksullar için temelde ayrıca 
emeklilik müessesesine ihtiyaç duyulmaz. Yoksulun zekât dâhil, devletin 
bütün mal; kaynakları üzerinde hakkı vardır. Ancak bu kapsamlı sosyal 
sigortanın işlemediği yerlerde işçilere, memurlara ve esnafa mahsus 
emeklilik müesseseleri de kurulabilir. 

İslâm hukuku prensip olarak emeklilik müessesesine karşı değildir. 
Emeklilik bir çeşit yardımlaşma sigortasıdır. Sigorta; her bir kişinin yükünü 
azaltmak amacıyla mümkün olduğu kadar çok kimse üzerine bir tek kişinin 
yükünün dağıtılması demektir. İslâm. sermayeye dayanan sigorta şirketleri 
yerine, mütekabiliyet ve işbirliği ile zirvesinde devletin bulunduğu bir 
sosyal sigorta teşkilini öngörmüştür. 

Hz. Peygamber Medine'ye hicret edince yapılan 47 maddelik ilk anayasada 
bir sosyal güvenlik kuruluşu olan "maakil" sistemine yer verilmiştir. 
Kuruluş şöyleydi: Bir kimse savaşta esir düşerse kurtarılması için bir fidye 
vermek gerekliydi. Yine yaralama ve kasten olmayan öldürmelerde, zarar 
ve ziyanın yahut kan bedelinin ödenmesi gerekliydi. Bunların miktarları 
çoğu zaman esir veya suçu işleyen kimsenin gücünü aşıyordu. Hz. 
Peygamber şöyle bir yardımlaşma teşkilatı kurdu: 

Herkes kendi kabilesinin hazinesine bu iş için para yardımı yapacak; esirlik, 
yaralama veya öldürme hallerinde, yardımlaşma amacıyla kurulan bu 
fondan destek bekleyecekti. Bir kabilenin bütçesi yeterli olmazsa, diğer 
komşu kabileler destek yapacaktı (M. Hamidullah, İslâm'a Giriş, Çev: 
Kemal Kuşçu, İstanbul 1973, s.201-202). 

Daha sonra hadislerle maâkil sistemi, tazmini tek kişiye ağır gelen 


durumlarda hısımlar arasında yardımlaşma şekline dönüşmüştür. Bir kimse 
diyet gerektiren bir suç işlerse, diyet miktarı ailenin ergenlik çağına gelmiş 
erkekleri arasında bölüşülür ve bunu eşit taksitlerle üç yılda öderlerdi. Bir 
kişinin hissesine düşen diyet miktarı yılda dört dirhemi geçerse, mirastaki 
sıraya göre asabe * adı verilen diğer erkek hısımlar da âkile * kapsamına 
alınır. E&er suçlunun hiç hısımı yoksa, diyeti kendi malından üç eşit taksitle 
üç yılda öder. Yeterince malı yoksa diyeti devlet öder (İbn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtâr, V, Maâkil bahsi; Ö.N. Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye, II, 52-58) . 

Hz. Ömer, karşılıklı yardımlaşmayı bir kimsenin mensup olduğu meslek, 
askeri, mülk; idare esaslarına veya bölgelere göre teşkilatlandırdı. İhtiyaç 
sırasında bir fonun yetersiz olması halinde merkezi hazine veya vilâyet 
idârelerinin mahalli hazineleri bu üniteye yardım ederdi. Diğer yandan Hz. 
Ömer ihtiyaç sahibi olan bütün tebâ için bir maaş sistemi geliştirmişti. Bu 
teşkilata "divan" adı verildi (M. Hamidullah, a.g.e., s5.201-203). Bu 
yardımlaşma ünitelerinde biriken ve kullanılmayan sermayenin çoğaltmak 
amacıyla gelir getiren işlere yatırılması mümkündür. Fonun geliri artınca, 
üyeler katılma payı ödemekten muaf tutulabilir. Hatta büyük gelirler 
sağlanırsa onlara kâr da dağıtabilir. 

İşçi, memur, esnaf ve serbest meslek mensuplarından kesilecek primler bir 
fonda toplanınca, bu sermayenin gelir getiren yatırımlarda üretilmesi 
gerekir. Böyle bir fon giderek kendine yeterli hâle gelir ve üye ya da 
ortaklarına, katılma payı olarak aldığı primlerden çok daha fazlasını geri 
verebilir. Bir ücret karşılığı çalışanların ücretinden kesilen primlerin bir 
fonda toplanmasıyla oluşan sermayenin işletilmesine Hz. Peygamber'in 
mağara hadisinde işaret edilmiştir. Allah Resulu, eski toplumlarda işçilerin 
haklarının gözetildiğini belirtirken özet olarak şöyle demiştir: 

"Geçmiş kavimlerden üç kişi bir yere gitmekte iken, yolda fırtınaya 
yakalanarak bir mağaraya sığınırlar. Fırtınanın getirdiği büyük bir kaya 
parçası mağaranın ağzını kapattığı için, içeride mahsur kalırlar. Kendi 
aralarında konuşarak, 'Allah katında, en değerli olması muhtemel amellerini 
öne sürüp, kurtuluş için dua etmeye' karar verirler. İlk ikisinin duasıyla kaya 
parçası biraz aralanır. Bir işveren olan üçüncüsü şöyle niyaz eder: 

'Ey Rabbim, ben birtakım işçiler çalıştırmıştım. Ücretlerini ödedim. Ancak 
içlerinden birisi ücretini almadan bırakıp gitmişti. Onun hakkını ticaretle 
işletip arttırdım. Birçok malı oldu. Bir süre sonra bana gelerek ücretini 
istedi. Ben; 'gördüğün şu deve, sığır, koyun ve hizmetçiler senin ücretinden 
meydana geldi' dedim. "Benimle alay etme' diye cevap verdi. 'Seninle alay 


etmiyorum' dedim. Bunun üzerine bütün malını alıp, gitti, hiçbir şey 
bırakmadı. 'Ey Rabbim, bunu sırf senin rızanı kazanabilmek için yapmışsam 
bizi bu mağaradan kurtar". Bu duanın arkasından mağaranın ağzını kapatan 
taş yuvarlanır ve oradan kurtulurlar (Buhâri, İcâre, 12; Tecrid-i Sarih 
Tercümesi, VII, 37-41). 

Mağara hadisinde ücret ve bu ücretin işletilmesi sonucu elde edilen kârın 
tamamı işçiye ait olunca, işçiden sosyal güvenlik için kesilen primlerin bir 
fonda işletilmesi sonucu,verdiğinden fazlasını geri almak mümkün ve câiz 
olur. Yeter ki fonun işletilmesi İslâm; ölçüler içinde olsun. 

İşçi, memur, esnaf ve serbest meslek sahipleri, emekli yardımlaşma 
kuruluşuna bağlılık gerektiren bir işe intisab ederken, kendisinden emekli 
oluncaya kadar prim kesileceğini ve bunların bir fonda toplanarak 
işletileceğini bilerek seçimini yapar. Örfen de bu rızanın varlığını kabul 
etmek gerekir. Çünkü bazı meslek kuruluşları, bu mesleğe girmek 
isteyenlere belli kurallar uygulamıştır. Tarihte bunun örnekleri çoktur. 
Osmanlılarda Ahilik, Lonca ve Gedik gibi meslek kuruluşları bunlar 
arasında sayılabilir (Neşet Çağatay, Ahilik, Ankara 1974, 5.101; Hamdi 
Döndüren, İslâm Hukukuna Göre Alım-Satımda Kâr Hadleri, s.184-185). 
Bir sosyal güvenlik kuruluşunu ortaklık olarak değerlendirmek mümkündür. 
şöyle ki, bir işçi veya memurun maaşından sosyal yardımlaşma kuruluşu 
için her ay yüzde yirmi emekli primi kesilse, yirmibeş yıl devam eden 
çalışma süresince, fonda on milyon lira prim biriktiğini farz edelim. Bu 
primlerin gelir getiren yatırımlarda çalıştırılarak yirmibeş yılda yavaş yavaş 
birkaç katına çıkmış olması gerekir. Fonun toplam bilançosu; kesilen 
primler toplamı yirmimilyar, fonun mal varlığı ise yüzmilyar olsa, 
onmilyon emekli keseneği biriken işçi ve memurun, toplam fon üzerindeki 
hakkı, beş katına yükselmiştir. Hak, on milyondan elli milyona çıkmıştır. 
Böyle bir işçi fondan kıdem tazminatı, emekli maaşı, ölümünden sonra da 
eş ve çocukları maaş olarak elli milyona kadar alabilir. Fon üyeleri kâr ve 
zarara ortak oldukları için, İslâm hukukunda inan şirketi ortağı gibidirler. 
Kârın anlaşmaya göre, kesilen primlerin miktarına bakılmaksızın yüzde 
üzerinden değişik oranlarda paylaşılması bu ortaklıkta mümkün olduğu için, 
üyelerin farklı emekli maaşı alması statüyü bozmaz (es-Serahsı, el-Mebsüt, 
XI, 152-154; el-Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi', VI, 57 vd.; İbnü'l-Hümâm, 
Fethu'l-Kâdir, V, 20 vd.). 


EMEKLİLİK MAAŞI ÜZERİNE FAİZ EKLENDİĞİ İÇİN HELAL 
MI DEĞİL Mİ? 


Devlet memuru memuriyetten ayrıldıktan sonra memuriyetle ilişkisi 
kesilir. Devlet maslahata binaen herhangi bir vatandaşa yardım edebildiği 
gibi emekli memura da toptan veya aylık halinde yardım edebilir. Bu 
yardımı maslahata göre azaltır veya çoğaltır. Bu yardım çoğaltılırsa dinen 
buna faiz veya riba denilmez. Hülasa İslam'a göre devlet, memuriyetten 
ayrılmış olan kimseye emeklilik maaşını vermekle mükellef değildir. Amma 
isterse az çok verebilir. Başkasına da verebilir. 


EMR-İ Bİ'L-MA'RUF NEHY-İ ANİ'L-MÜNKER 


İyiliği emretme, kötülükten alıkoyma. 
Maruf, şeriatın emrettiği; münker, şeriatın yasakladığı şey demektir. Başka 
bir deyimle Kur'an ve sünnete uygun düşen şeye maruf; Allah'ın râzı 
olmadığı, inkâr edilmiş, haram ve günah olan şeye de münker denilir (Râğıb 
el-İsfahânı, el-Müfredât, 5.505; M. Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, IV, 
2357-2358; V, 3118). 
Yani marufu emretmek iman ve itaata çağırmak; münkerden nehyetmek de 
küfür ve Allah'a başkaldırmaya karşı durmaktır (Kadı Beydâvi, Envârü't- 
Tenzil, 2/232). 
Kur'an-ı Kerim'de, "Sizden hayra çağıran, marufu emreden, münkerden 
vazgeçirmeye çalışan bir ümmet bulunsun. İşte onlar kurtuluşa erenlerdir" 
(Alu İmrân, 3/104) buyurulmaktadır. Bu ayetle marufun emredilmesi ve 
münkerden menedilmesi işi bütün İslâm ümmetine farz kılınmıştır. İslâm 
uleması bu görevi ümmet içinden bir grubun yapmasıyla diğerlerinden 
sorumluluğun kalkacağını, ancak hiç kimsenin yapmaması halinde bütün 
müslümanların sorumlu ve günahkâr olacağını söylemiştir (Yazır, a.g.e., Il, 
1155). 
Başka bir ayet-i kerimede yüce Allah Şöyle buyurmaktadır: "Siz insanlar 
için çıkarılmış en hayırlı bir ümmetsiniz. Marufu emreder, kötülükten 
vazgeçirmeye çalışırsınız; çünkü Allah'a inanıyorsunuz..." (Alu İmrân, 
3/110). 
Müminler, dünyadaki en hayırlı toplumdur ve iyiliği emreden, kötülükten 
alıkoyan en güzel ahlâkla yetişmişbir toplumdur. Bu toplumun korunması 
için bu ayetlerle dinin en önemli ilkeleri olan iyiliğe, doğruluğa, güzelliğe, 
çağırmak emredilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Sizden 
kim bir kötülük görürse onu eliyle değiştirsin; buna gücü yetmezse diliyle 
onun kötülüğünü söylesin; buna da gücü yetmezse kalbiyle ona buğzetsin. 
Bu ise imanın en zayıf derecesidir" (Müslim, İman, 78; Tirmizi Fiten. 1I- 
Nesai iman 17 İbn Mâce, Fiten, 20). 
Marufu emretmek, münkerden alıkoymak sorumluluğunun ağır bir yük 
olduğunu Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu buyruğu ortaya koymaktadır: "Bana 
hayat bahşeden Allah'a andolsun ki, siz ya iyiliği emreder kötülükten 
alıkoyarsınız ya da Allah kendi katından sizin üzerinize bir azap gönderir. O 
zaman dua edersiniz fakat duanız kabul edilmez" (Ebü Dâvüd, Melâhim, 


16; Tirmizi, Fiten, 9; İbn Hanbel, V, 388). şu âyet de ibretle düşünmeyi 
gerektirmektedir: 

"...onlar, (İsrailoğulları) birbirlerine hiçbir münkeri yasaklamadılar. Yemin 
ederiz ki yapmakta oldukları şey çok kötü idi..." (el-Mâide, 5/78-79). Yine 
başkâ âyetlerde müşriklerden başka, müminlerin karşısında münkeri 
emreden, marufu yasaklayan, böylelikle Allah'ın emir ve yasaklarına karşı 
çıkarak, emredilenin tam tersini yapan münâfıklar da zikredilir (bk. et- 
Tevbe, 81/67). 

Hz. Peygamber'in çeşitli buyruklarında müslümanların her birinin birer 
çoban olduğu, elleri altındakilerden sorumlu bulunduğu, mü'minler arasında 
canlı ve sürekli bir toplumsal birliktelik ve beraberliğin olması, dâima 
zayıfın hakkının güçlüden alınmasından yana tavır takınılması, cihadın en 
faziletlisinin zâlim bir devlet başkanına karşı hak bir söz söylemek olduğu 
belirtilmektedir. 

Bir toplumda ma'rüfu emreden, kötülükten menedenler olmazsa giderek 
münker olan işler birer kural haline, bir yaşama biçimi haline gelirler. 
Şeytanlar hak ile bâtılı karıştırır, doğruyu bozarlar; insanlara Allah'ı 
unuttururlar. Böyle bir toplumda müslümanın tavrını yine âlemlere rahmet 
olarak gönderilen Hz. Peygamber (s.a.s.)'in şu buyruğunda bulmak 
mümkündür: 

"Sizde iki sarhoşluk ortaya çıkmadıkça Allah tarafından gelen hak din üzere 
devam edersiniz: Cehâlet sarhoşluğu ve dünyaya aşın düşkünlük. Siz iyiliği 
emreder, kötülüğe engel olur ve Allah yolunda cihad ederken içinizde 
dünya sevgisi oluşuverince iyiliği emretmez, kötülüğe engel olmaz ve Allah 
yolunda cihadı bırakırsınız. O gün Kitap ve sünnetin emirlerini yaymaya 
çalışanlar Ensâr ve Muhâcirlerden İslâm'a ilk giren kimseler gibidirler" 
(Bezzâr, Mecmau'z Zevâid, VII, 271); "İyileriniz zâlimlerinize yardakçılık 
eder, Fıkıh kötülerinizin, saltanat da küçüklerinizin eline geçer. İşte o 
zaman fitnenin hücumuna uğrar ve birbirinize düşersiniz" (a.g.e., VII, 286); 
"(Bu durumda ise) açık günahlar herkese zarar verir, kötüler iyilere musallat 
olur, iyilerin de kalbi mühürlenir, lânetlenirler. Fitne günlerinde ise sabırlı 
olmak ateşi kor halinde elde tutmak gibidir" (Kenzü'l-Ummâl, II, 68-78). 
Marufun emredilmediği, münker den alıkonulmayan toplumların nasıl helâk 
edildiği, nasıl Allah'ın azâbının onları kuşattığı Kur'an-ı Kerim'de hemen 
her sürede zikredilmektedir (A 'râf, 7/163 vd). 

İslâm bilginleri, bir şeyden korkarak kötülüğe engel olmamanın âdeta o 
kötülüğü kabul etmek ve ona katılmak anlamına geldiğini; asıl korkunun 


Allah'tan korkmak olduğunu; iyiliği emretmek ve kötülüğü engellemek 
görevinin eceli yaklaştırmadığını ve rızkı kesmediğini; ancak göz göre göre 
tâkat dışı belâya direnmenin de câiz olmadığını söylemişlerdir (Kenzü'l 
Ummâl, Il, 141 vd). 

İnsanlar için en hayırlı topluluk olan İslâm ümmetinin bireyleri birbirlerinin 
bütün dertleriyle ilgilenen kişilerden meydana gelir. Halbuki diğer bütün 
dinlerde iyilik ve kötülük her ferdin kendi sorunudur. Meselâ Tevrat'ta, 
"Rab, Kabıl'e sordu: 'kardeşin nerede” O da, 'Bilmem, ben kardeşimin 
bekçisi miyim?" gibi bir ifade vardır (Tevrat, Tekvin, 4/9). 

Marufu emretmek, münkerden alıkoymak görevini İslâm ümmeti içinden 
öncelikle âlim olanlar üstlenir; yoksa bu iş câhillere bırakılmaz. Çünkü 
cahiller her şeyi altüst ederler, kavram ve değer kargaşasına yolaçarlar. 
Görevin yerine getirilmesinde ana ilke her müslümanın ahirette hesap 
vereceğini bilmesi bilincidir. Toplumlar genelde ikiye ayrılırlar: Maruf 
toplumlar, münker toplumlar. Münker toplumlar oluşmuş veya oluşmaktâ 
iken, müslümanların ma'siyete, münkere, tâğuta itaatten kaçınmaları farzdır 
(Ahmed b. Hanbel, Müsned, Il, 144). Yani müslümanların her münker 
toplumunu maruf toplum, İslam hükümlerinin yaşandığı toplum haline 
getirmeleri fârz kılınmıştır. Çağdaş demokrâtik-laik toplumlar dini sadece 
Allah'la kul arasında bir mesele olarak görürler ve İslâm'ın maruf münker 
ilkeşinin sadece ahlâkı bir mesele olduğunu vâzederler. Halbuki hayatın 
bütün yönlerini Allah ve Resulunün emir ve yasakları doğrultusunda 
yaşamak ve münker toplumları İslâmi toplum haline dönüştürmekle görevli 
olan müslümanların bu durumuyla demokratik ilkeler birbirine hem karşıt, 
hem de çelişiktir. Bu sebeple müslümanların her zaman marufu 
emretmeleri, münkerden sakındırmaları mümkün olmaz; karşılarına münker 
toplumun emir ve yasakları çıkarılır. İşte bu noktada müslümanlar için şu 
buyruk geçerlidir: "Ey iman edenler siz kendinize bakın; doğru yolda iseniz 
sapıtanlar size zarar veremezler" (el-Mâide, 5/105). Çağdâş toplumla 
müslümanın çelişkisi onun, ancak Allah'a ve Resulune itaat edeceği 
gerçeğinden dolayı İslâmi bir devleti gerçekleştirmesini zorunlu kılar. Bir 
yandan bu yolda çalışırken öte yandan münkerlerle mücâdele kesintiye 
uğramaz, marufun emredilmesinden geri kalınmaz. Bu nokta şunun için 
önemlidir: Maruf, ne salt ahlakçılık demektir, ne de İslâm'ın ana ilkelerinin 
yerine insan haklarının geçirilmesidir. Maruf, tek kelimeyle İslâm'ın 
kendisidir. Münker de, aslı itibariyle veya ahlâkı açıdan sadece kötü şeyler 
değil, tam anlamıyla İslâm'ın yasakladığı her şeydir. Yeryüzünün değişik 


yerlerinde, değişik rejimlerde ve şartlarda yaşayan müslümanlar için 
değişmeyen ölçü budur. Bunun tek yöntemi de Rasülullah'ın sünnetidir. 
"Size peygamber neyi verdiyse onu benimseyiniz..." (Haşr, 59/7). 

Gerçek maruf-münker görevi, en başta insanın kendisinden başlayarak 
yapılır (Bk. el-Bakara, 2/44). Bazı insanlar her devirde, Resule itaati 
söylerler, kendileri itaat etmezler; sadakayı emrederler, kendileri vermezler. 
İşte şu ayet-i kerimede onlar uyarılmaktadır: "Kitabı okuyup durduğunuz 
halde kendinizi unutur da başkalarına mı iyiliği emredersiniz? Düşünmez 
misiniz?" (el-Bakara, 2/44). İyiliği emredip kendileri yapmayanlar için 
hesap gününde dudaklarının ateşten makaslarla kesileceği haberi verilmiştir 
(İbn Kesir, 1, 8). 

İkincisi, Rabbin yoluna hikmetle, güzel öğütle çağırmak, insanlarla en güzel 
şekilde tartışmak, azgınlara bile yumuşak söz söylemektir (en-Nahl, 1 6/ 1 
25; Tâhâ, 20/43). 

Sonuçta marufun emredilmesi, münkerin yasaklanması meselesi, sadece bir 
fetvâ olayı değil; aile, hukuk, siyaset ve ekonominin her zaman içiçe geçmiş 
bir şekilde şerlatın gerekleri doğrultusunda savunulması ve yaşanması 
demektir. Bu, sistemli bir davet çalışmasını gerektirir. İslâm'ın ilk yayılışı 
da böyle olmuştur. İslâm'ın hâkim olmadığı düzenlerde, ehl-i kitab'a karşı 
veya müşriklere ve diğer gayri İslâmi zümrelere karşı tek geçerli davet 
metodu Resulullah'ın sünnetidir. Bunu ancak Resulullah'ın sünnetiyle 
açıklayabiliriz. Yoksa basit bir ahlâkçı, bir vâiz, hattâ bir muhtesib * gibi 
davranarak değil. "Dirilerin ölüsü" olarak kalmak isteyen, yani eliyle, 
diliyle ve kalbiyle toplumdaki münkeri kötülemeyen kimse ne kötüdür... 
Tevrat'ta: "Kişi iyiliği emr, kötülüğü yasakladığı takdirde kavminin 
nezdinde derecesi kötüleşir" denilerek İslâmi hâreket ve ahlâk saptırılmış, 
dinin esası tahrif edilmiştir. O sebeple Allah katında din olarak yalnız İslâm 
geçerlidir. 

Öte yandan, İslâm toplumlarında ise marufun emredilmesi, münkerin 
yasaklanmasında ictihada giren konularda uyarıcılık yapılmaz. Meselâ 
Hanefiler, unutularak besmelesiz kesilen hayvanın etini yiyen bir Şâfiiye, 
"Bu yediklerin haramdır" şeklinde bir uyarıda bulunamaz; zira bunlar 
Şâfii'ye göre helâldir. İşte emri bi'l-mâ'rüf nehyi ani'l-münkeri herkesin 
yapamamasından kasıt budur. Ancak, herkesin bildiği büyük-küçük 
günahlar, dinin kesin yasaklamaları hakkında herkes bu görevi yerine getirir 
(İmam Gazâli, İhyâ-u Ulümi'd-Din, Emri Bi'-Mâ'ruf ve Nehyi Ani'l- 
Münker bölümü). Fakat Şâfüller, besmelesiz kesilen hayvanların etini 


yemek isteyen Hanefilere ikazda bulunabilir. Gerek Allah hakları, gerekse 
kul hakları olsun bütün ma'rüf ve münkerlerde önce sözlü, sonra fiili 
uygulama esastır. Mutezile ise kul hakkıyla ilgili olmayan meselelerde sözle 
veya fiille uyarıcılığı kabul ederken; bunu da ancak imamın yapabileceğini, 
fertlerin karışamayacağını savunmuştur. 

Enes b. Mâlik'ten rivâyet edilen bir hadiste şöyle bir hüküm bulunmaktadır: 
"Biz Allah'ın Resulune 'Ey Allah'ın Rasülü, biz iyiyi tamamen işlemedikçe 
emredemez miyiz? Kötülükten tamamen sakınmadıkça menedemez miyiz?" 
diye sorduk. Resulullah şöyle buyurdu: 

"Siz iyiliğin tamamını işlemezseniz dahi iyiliği emrediniz. Siz kötülüğün 
tamamından sakınmasanız dahi kötülükten sakındırınız" (Taberâni). 

Hz. Lokman'ın oğluna öğüdü her zaman ve mekanda uyarıcının hâlini 
beyan eder: "Yavrum, namazı gereği üzere kıl; iyiliği emret ve fenâlıktan 
alıkoy. Bu hususta sana isabet edecek eziyete katlan. Çünkü bunlar kesin 
olarak farz kılınan işlerdir" (Lokman, 31/17). 


EMVAÂL-İ BÂTINA (ZEKATTAN GİZLENEN MALLAR) 


Bâtını veya gizli mallar. Gizli olan veya zekât memurlarından 

gizlenmesi mümkün ve kolay olan mallar bu gruba girer. Bunların tam 
olarak tespiti zordur. Ancak sahiplerinin beyanı, herhangi bir yerde emânet 
edilmiş olmalarıyla tesbitleri mümkün olabilir. Altın, gümüş, nakit paralar, 
mücevherât ve ticaret malları bu çeşide girer. Evinde altın zinet eşyası 
bulunduran bir kadın bunların varlığını zekât memuruna bildirmezse, 
araştırma yaparak bunları tesbit etmek imkânsızdır. Bu yüzden gizli 
malların zekâtı, sahiplerinin vermesi için devlet mâliyeşinin kontrolü 
dışında bırakılmıştır. 
Hz. Osman devrine kadar ister gizli olsun, ister açık bütün malların zekâtı 
devlet tarafından alınmaktaydı. Hz. Osman'ın hilâfeti zamanında devlet 
gelirleri arttı. Ticaret malları ile nakit paranın tesbit ve kontrolü zorlaşmaya 
başladı. Bunun üzerine Hz. Osman bâtını malların zekâtını sahibinin 
isteğine bıraktı. Bu mallara sahip olan kimseler, devlet başkanının vekili 
kabul edilerek zekâtlarını muhtaçlara bizzat vermekle yükümlü tutuldular. 
Sâib b. Yezid şöyle diyor: "Hz. Osman'ın minbere çıkarak şöyle dediğini 
duydum: 'Bu ay zekât verme ayıdır. Kimin üzerinde zekât borcu varsa, 
borcunu ödesin", Hz. Osman devrinde başlayan bu uygulama günümüze 
kadar bu şekilde devam edegelmiştir. (el-Kâsânı, Bedâyiü's-Sanâyi', 1!, 7; 
Seyyid Sâbık, Fıkhu's-Sünne, 1, 204). Ancak İslâm devleti uygun gördüğü 
takdirde emvâl-i bâtınanın zekâtını da toplayabilir. Bunların toplanıp emvâl- 
i zâhire ile birlikte tek elden yani devlet eliyle dağıtılması çok daha yararlı 
olur. 


EMVAL-İ ZÂHİRE (SAKLANMASI ZOR OLAN MALLAR) 


Açıkta olan, görülebilen, saklanması kolay olmayan mallar. 

Emvâl, "mal"ın çoğuludur. Mal; insan tabiatının meylettiği ve ihtiyaç için 
biriktirdiği şeylerdir. Birşeyin mal oluşu herkesin veya bir kısım insanların 
ona ilgi duyması ve değer vermesiyle sâbit olur. Arapça'da önceleri yalnız 
altın ve gümüş için kullanılan bu terim, daha sonra nakit para, menkul ve 
gayr-i menkul mallardan maddi değeri olan her şeyi kapsamına almıştır (İbn 
Manzür, Lisânü'i-Arab, XI, 636). "Zâhir": açık, açıkta, gizli olmayan 
anlamındadır. Emvâl-i zâhire, bir zekât* terimi olup; görünen ve tesbiti 
imkân dahilinde olan açık malları ifade eder. Bunun zıddı emvâli bâtına, 
yani gizli kalabilen mallardır. Bu iki terim, zekâtın devlet eliyle toplanması 
konusuyla ilgili olarak ortaya çıkmıştır. 

Zekâtın devlet eliyle alınması ayette şöyle ifade edilir: "Müminlerin 
mallarından zekât al ki, onunla kendilerini temizlemiş ve mallarını 
bereketlendirmiş olursun. Zekât verdikleri zaman da onlara dua et. Zira 
senin duan onlar için bir huzur vesilesidir" (et-Tevbe, 9/103-104). Hz. 
Peygamber yasadığı sürece zekât ona veya görevlendirdiği zekât 
memurlarına verilmiştir. İbn Sırın (6.110/728) şöyle der: "Başlangıçta 
zekâtlar Hz. Peygamber'e veya onun görevlendirdiği memurlara verilirdi. 
O'ndan sonra halife olan Hz. Ebü Bekir'e veya tâyin ettiği memurlara; Hz. 
Ömer devrinde de yine kendisine veya zekât memurlarına veriliyordu. Hz. 
Osman devrinde de ayrıl şekilde devam etmişse de onun şehid edilmesi 
üzerine müslümanlar görüş ayrılığına düşerek, bir kısmı zekâtı devlete 
vermekte devam ediyor, diğer bir kısmı da zekâtlarını kendileri 
dağıtıyorlardı" (Ebü Ubeyd Kasım b. Sellâm, Kitâbü'l-Emvâl, 751). Enes b. 
Mâlik'ten rivâyet edildiğine göre, Temimoğulları kabilesinden bir adam 
Peygamber'e gelerek "Yâ Resulullah, zekâtı senin gönderdiğin memura 
ödediğim zaman, Allah'a ve Resulune karşı sorumluluktan kurtulur 
muyum?" diye sordu. Hz. Peygamber şu cevabı verdi: "Evet, zekâtı benim 
gönderdiğim elçiye ödediğin zaman kurtulur, borçtan berdâat edersin. 
Ödediğin zekâtın sevabı sana, günâhı da onu değiştirene aittir" (Mâlik, el- 
Müdevvene, Il, 88). Hz. Ebü Bekir halife olunca, zekâtı devlete vermek 
istemeyen bazı kabilelere karşı, devlet güçlerini göndererek onları itâat 
altına almıştır" (Y. Vehbi Yavuz İslâm'da Zekât Müessesesi, İstanbul 1977, 
419). 


İşte Hz. Osman devrinden sonra da devlet eliyle toplanan emvâl-i zâhire, 
toprak altından veya toprak üstünden elde edilen ya da elde edilmesi 
mümkün olan bütün mallar ve hayvanlardır. 

Bunlar toprak mahsulleri, hayvanlar ve madenlerden ibarettir. Zekât 
miktarları ise şöyledir: 

1) Kendiliğinden veya yağmur suları ile sulanan toprakların mahsullerinde; 
1/10 (Onda bir). 

2) Dışardan sulama, gübreleme gibi enerji sarfetmek suretiyle elde edilen 
mahsullerde; 1/20 (Yirmide bir). 

3) Yeraltı kaynakları, maden, petrol... ve definelerde 1/5 (Beşte bir). 

4) Hayvanlardan; Sığır cinsinde 1/30 (Otuzda bir); koyun cinsinde 1/40 
(Kırkta bir); deve cinsinden, her beş deve için bir koyun; atlarda, her at için 
bir dinar (4 gr. altın para). (Geniş bilgi için bk. Zekât). 

Bunların dışında kalan altın, gümüş, nakit, mücevherat ve ticaret malları 
emvaâl-ı bâtına (gizli mallar)dır. Bunların zekâtı, Hz. Osman devrinden 
itibaren sahipleri eliyle verilmeye başlanmıştır (es-Serâhsı, el-Mebsut, TI, 
18; el-Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi", Il, 7, 69; İbn Âbidin, Reddü'l 

Muhtâr, XI, 59; Seyyid Sâbık, Fıkhu's-Sünne, 1. 204). 


ENFLASYON KARŞISINDA PARANIN DEĞER KAYBINI, FAİZ 
HADLERİNİ UYGULAYARAK KARŞILAMAK CAİZ MİDİR? 


Daha önceden de anlaşıldığı gibi düşük de olsa faizli bir muameleye 
girmek caiz değildir. Şimdilik muamele faiz sayıdığına ve istikbaldeki 
durumu meçhul olup her an değişmesi mümkün olduğuna göre hüküm 
değişmez. Yalnız borcu kapatmak hususunda Ebu Yusuf'a göre durum 
değişir. Mesela bir kimse bir milyon liralık parayı bir seneliğine faizle 
birbuçuk milyona verirse faizli olduğundan haramdır. Yalnız bir sene sonra 
daha önce verilen bir milyon para enflasyon sebebiyle ödeme anında 
birbuçuk milyona tekabül ederse onu, yani başlangıçta verdiği bir milyon 
alması caizdir. Çünkü bu para altın ve gümüş olmadığı ve değeri itibari 
olduğu için kendisine itibar edilen değere göre muamele görür. 


ENTLASYON VE DEFLASYON 


Bu durumu fıkıhçılar kitaplannda zikretmemişler ve eserlerinde buna 
değinmemişlerdir. Çünkü onların zamanlannda enflasyon vaki değildi. Bu 
durumun esası; akd yapıldıktan sonra ve ödeme yapılmazdan önce 
enflasyonun ortaya çıkması, böylece de zimmette sabit olan paranın 
satınalma gücünün; satış eşyası, menfaatler ve karşılığında verilen 
hizmetlere göre düşmesidir. Paranın değişmesi meselesinde fıkıhçıların 
sözlerinden elde edilen sonuç, tek başına enflasyonun, borçlarda asla 
etkisinin olmadığıdır. Eğer enflasyonun yukarıda anlatılan durumlardan 
birine yaklaşması sözkonusu olursa, o takdirde enflasyonun kalıcı, ya da 
geçici olmasına bakmaksızın, hüküm o duruma göre tesbit edilir. Bu, 
mücerred alacaklar ve borçlarda söz konusudur. Sabit olmaları zamanında, 
paranın satınalma gücüne riayet edilen, sonra da enflasyon ortaya çıkıp bu 
satınalma gücünün düştüğü mücerred borçlara gelince bunlar, ortaya çıkan 
enflasyon oranına göre değişirler. Tıpkı nafaka borcu gibi. Meselâ hâkimin 
bunu nafaka hakkına sahip olanın ihtiyacı olan şeylerin, rapor günündeki 
fiyatlarına bakarak takdir edip, mükellef olan üzerine hükmetmesinden 
sonra, piyasada bu ihtiyaç maddelerinin fiyatının artması halinde, paranın 
değerinin değişmesine bağlı olarak borcun da değiştigine hükmedilir. 
Çünkü nafakanın takdir edilmesini belirleyen esas, nafaka verilenin 
yeterliliğini sağlamaktır. Halbuki, karara bağlanan bu meblağ, enflasyon 
ortaya çıktıktan sonra, kendisine bağlanan maksadı karşılamaya yetmez 
hale gelmiştir. Bu yüzden bağlı bulunduğu hedefin değişmesine uyarak, 
borç da değişecek ve sonradan ortaya çıkan enflasyon oranına uygun olarak 
miktarı da artacaktır. (. Süyuti, Kat'u'l-mücadele'inde-tagayyüri'I-muamele ) 
Bu gibi olaylarda deflasyonun ortaya çıkması durumunda ise, bunun aksi 
söylenir. Memurların, askerlerin, isçilerin maaşları, eğer yeterlilik düzeyi 
gözetilerek takdir edilmişse, onlar da böyledir. Çünkü onlar da fiyatların 
artmasına ve düşmesine göre enflasyona ve deflasyona bağlı olarak 
yükselme ve alçalma şeklinde değişikliğe uğrarlar. Mâverdi, Ebü Yâ lâ, 
Bedrüddin b. Cemâ'a ve başkaları bunu böyle açıklamışlardır. En iyisini 
Allah'u taâlâ bilir. 


ERKEĞİN AVRETİ 


Erkeğin, erkeğe göre de, kadına göre da avreti, göbekle dizkapağı 
arasında kalan kısımdır. Göbek avret değildir, dizkapağı ise avrettir. 


ERKEĞİN PARFÜM KULLANMASI 


Içinde alkol olduğu söylenen çeşitli yabancı parfümler var. Bunlar başka 
maksatlarla da kullanılabiliyor. Bir erkeğin bu tür parfümleri kullanması 
caiz olur mu? 

Bizde "ameller niyetlere göredir." Bunun anlamı şudur: Doğru ve güzel bir 
iş dahi ancak iyi bir niyetle yapılırsa güzel olur ve ibâdet olur. Kötü bir 
niyetle yapılırsa kötü olur, hattâ günah olabilir. Rasülüllah efendimiz (s.a.s) 
kokuyu çok övmüş ve kendisinin de sevdiğini söylemiştir ve tâ, o 
zamandan, kadın kokusu ile erkek kokusu arasında ayırım yapılmış ve farklı 
özelliklerde oldukları söylenmiştir. Imdi bir erkek erkeklere has güzel 
kokuyu Rasülüllah'ın sünneti olduğu için kullanırsa güzel bir iş yapmış olur 
ve bir sünnet sevabı alır. Sadece bulunduğu yerde başkalarını ağır kokularla 
rahatsız etmemek için güzel koku kullanırsa güzel bir iş yapmış olur. Güzel 
kokuyu yabancı kadınları celbetmek için kullanırsa bir haram işlemiş olur. 
Içinde alkol olan erkek parfümleri, Hanefi mezhebine göre kullanılabilir. 
Ama sadece kadınları cezbetmek için geliştirilmiş parfümlerin evin dışında 
kullanılması mahzurlu olmalıdır. Çünkü onlar zaten müslümanların örfünde 
güzel koku değildir. Yabancı kadınların dikkatini çekmekten başka bir işe 
de yaramazlar ve günümüzde havailiğin sembolüdürler. Hanımı 
hoşlanıyorsa evinin içinde kullanabilir. 


ERKEĞİN SÜSLENMESİ 


Kadının kocası için süslenmesi isteniyor. Bu, dini bir görev sayılıyor. 
Erkeklerin karıları için süslenmesi bir görev değil mi? 
Ibn Abbâs: Nasıl ben eşimin benim için süslenmesini seversem, kendimin 
de onun için süslenmemi severim. Zirâ Allah (c.c) "Erkeklerin kadınlar 
üzerinde hakları olduğu gibi kadınların da, marüf vechile, erkekler üzerinde 
hakları vardır." (K. Bakara (2) 228) buyurmuştur. Ben onun üzerindeki 
bütün haklarımı kullanmak istemem, çünkü bu ona da benim üzerimde aynı 
hakları gerektirir."(Ibn Kesir 1/189; Kurtubi NU/123; Bu söz Ebü Yusuf'a da 
nispet edilir. Hindiyye V/371) demiştir. Rasülüllah Efendimiz de bir hadis-i 
seriflerinde erkeklere hitaben: "Elbisenizi temiz tutun, saçlarınızdan alın 
(Saçınıza iyi bakın), misvak kullanın (ağzınızı temizleyin) süslenin ve temiz 
olun. (Bir başka rivâyette, bıyıklarınızı kısaltın). Çünkü Israilogullarının 
erkekleri böyle yapmadığından, kadınları zinâya düştü." (Hindi, Kenzü'1- 
ummâl VW640 (17174) Ibn Asâkir'den) buyurmuştur. Bir sahâbi Âişe 
validemize: "Rasülüllah eve geldiğinde ilk önce ne yapar?" diye sormuş, o 
da, "misvak kullanmakla başlar" cevabını vermiştir.(Hattâb es-Subki, 
Menhel, 1/205) 
Kurtubi, tefsirinde kadınların erkeklere üzerindeki "marüf vechile olan 
haklarını" erkeklerin günaha düşmeksizin süslenmeleri, diye açıkladıktan 
sonra,(Kurtubi NI/123) erkeklerin süslenmesiyle ilgili küçük bir bahis açar 
ve şunları söyler: 
"Erkeklerin süslenmeleri de, durumlarına (meselâ sosyal statülerine) göre 
farklılık göstermelidir. Bilenler bu işi maharetle ve yakıştırarak yaparlar. Bir 
süslenme vardır bir zamana gider, diğerinde gitmez. Bir süslenme gence 
yakışır, bir diğeri, gence yakışmaz ihtiyara yakışır. Meselâ ihtiyar ve olgun 
(kâhil) erkek bıyığını kazısa yakışır ve süslü olur. Bunu delikanlı yapsa 
çirkin ve sevimsiz olur. Çünkü sakalı henüz gür değildir... Elbise konusunda 
da durum aynıdır. Bütün bunlar karşılıklı haklar yerine getirilmek için 
yapılmalıdır. Erkek becerikliliğe ve uyuma özen göstermelidir ki, süsüyle 
eşinin gönlünü açsın ve onu başka erkeklere karşı iffetli kılsın. Meselâ 
sürme erkekler için bir süs aracıdır. Ama kimine yakışır, kimine yakışmaz. 
Fakat güzel koku, misvak ve diş araları temizliği, kirini pasını giderme, 
Saçını düzeltip temizleme, tırnaklarını kesme herkes için uygundur. Kına 
yaşlılar, yüzük yaşlı genç herkes için bir süs unsurudur... Sonra hanımına 


zaman ayırıp onunla ilgilenmelidir ki, onun erkeğe karşı ihtiyaçlarını 
gidermiş ve gözünü korumuş olsun..."(Kurtubi NI/124) 

Erkek ayrıca genellikle ev dışındadır, işi dolayısı ile başka insanlarla 
münasebet halindedir. Ve özellikle de kendisini davet ve tebliğle görevli 
sayıyorsa üst başına o kadar daha dikkatli olmalıdır. Rasülüllah Efendimiz 
(s.a.s.) dâvet için gönderdiği elçilerin sarıklarını kendi elleriyle bizzat sarar 
ve düzeltirmiş.(Suyut, el-Hâvi 1/118)"Elbisenizi güzel yapın, eşyanızı 
düzgün tutun, böylece insanlar içerisinde (hemen göze çarpan) beyaz 
tepecikler gibi olun."(Suyüti, El-Câmiu's-sağir 1/192) buyurmuştur.Bütün 
bunlar güzel gayeler için güzel giymenin, erkek için bir sünnet ve niyetine 
göre bir ibâdet olduğunu gösterir. Ama aynı mübahlar kötü gayeler için bir 
anda günaha da dönüşebilir. Kadının yabancı erkekler için kokulanması 
günah da, erkeğin ki sevap değildir. 


ERKEK, DOKTOR YANINDA DOĞUM YAPMAK SAKINCALI 
MIDIR? 


Doğumda yardımcı olabilecek kadın doktor, ebe ya da herhangi bir 
yardımcı varsa, bunlar bulunmasa dahi, kocanın yardımıyla, hattâ kendi 
kendine doğum yapabileceklerinden eminse, bir erkeğe, doktor olsa dahi, 
doğum yaptıramaz. Bunlârın hiçbiri yoksa, zaruret var demektir ve zaruret 
ölçüsünde, yani zorunluluk olmayan yerlerini açmadan bir erkek doktordan 
yardım görebilir. Ancâk bugünkü şartlarda doğum için bir kadının bir erkek 
doktora muhtaç kalıp gidebilmesi; olsa olsa çok ender bir olay olabilir. 
Kaybedecek birşeyi olmayanlar, elbette,zorunluluk yokken erkek doktora 
gitmekten birşey kaybettiklerini anlayamazlar. 


ERKEK ELBİSESİ İÇİN SÖYLENEBİLECEKLER 


Kadın giyimini en azından ana hatlarıyla belirten nasların bulunmasına 
karşılık, erkeğin elbise şeklinden bahseden pek o kadar nas mevcut değildir. 
Kur'an-ı Kerim bu mesele üzeride durmaz. Sünnet'te de bir kaç ana esasa 
temas edilmekle, mesele gayrımüslimlere benzememe şartıyla örfe 
bırakılmıştır. Mamafih, fukaha mevcut naslardan hareketle, yine de bazı 
genel hükümler çıkarmışlardır. Buna göre elbisenin: 

1- Avreti örtecek ve insanı sıcak ve soğuğa karşı koruyacak kadarı farzdır. 
Tıpkı yeme ve içmenin ihtiyaç miktarının farz olduğu gibi. 

2- Zarüret miktarını aşarak, zineti temin edecek ölçüde izâr, ridâ, sarık ve 
gömlek giyerek takımı tamamlamak müstehaptır. Zira Allah, nimetinin 
eserini kulu üzerinde görmekten hoşlanır. (Fetâvâ-yi Ankaravi, 1/167.) 

3- Bayramlarda, cum'alarda muhtaçları rahatsız eder görünümler olmaması 
kaydıyla, güzel ve kaliteli elbiseler giymek mübahtır. 

4- Kırmızı ve bazılarına göre sarı renkte elbiseler giymek mekruhtur. 
Dürrü'i-Müntekâ'da sünnetin hilâfına giyilen her türlü elbisenin mekruh 
olduğu da ilâve edilmiştir, (Dürrü'i-Müntekâ, (Dâmâd kenarında) N/532.) 

5- Kibirlenmek amacıyla giyilen elbise, erkeğin saf ipekten dokunmuş 
olarak giydiği elbise ve gayri müslimlerin özel elbiselerine benzeyen elbise 
haramdır. 

(Başkalarına benzeme konusu, psiko-soyal ve itikâdi yönlerden 
incelenmeye değer bir konudur. 1920'li yıllarda Şeriatın yürürlükten 
kaldırılması çalışmaları arasında, Islam'a has kiyâfet şekillerinin de buna 
parelel olarak değişmesi gereği kaçınılmaz görülüp, bunların yerine 
başkaları arandığı sıralarda, Mısır Din Işleri Riyâseti bir bildiri 
yayınlayarak, başkalarına benzeme açısından "Kubbe'a, ya da Bemita" (fötr 
Sapka) denen giysinin câiz olamyacağı neticesine varmış, Allâme 
Muhammed Bahit aynı gayeyle hazırladığı ve 1926'da neşredilen 
risâlesinde; sarık giymenin bir sünnet ve müslümanları başkalarından ayıran 
bir şiar olduğu, kubbe'a'nın ise, gayr-i müslimlerin şiari olduğundan 
giyilmesinin câiz olamayacağı, fes de bir hususiyet ifade etmeyip, 
müştereken giyilen bir elbise çesidi olduğundan, giyilmesinde mahzur 
olmayacağını tasrih etmiş ve meseleye sosyolojik açıdan da bakarak, 
Endülüs'ün inkiraz bulmasını, bu şiarların muhafaza etmediklerine 
bağlamıştır. Aynı yıllarda Tanta Ensitüsü Uleması, hazırladıkları ortak 


beyannamede, teşebbüh meselesini, Kitap, Sünnet ve Hulefâ-i Râşidin 
devrindeki uygulamalar nokta-i nazarından ele alarak "kubbe'a" giymenin 
haram olduğu neticesine varmışlardır. Yine aynı yıllarda, içlerinde 
Muhammed Ebü Zehrâ'nın da bulunduğu on beş kişilik tahassus uleması, 
meseleyi son derece etraflı bir şekilde ele almış, âdetlerin akidenin 
emâreleri olduğunu vurgulayarak, Hz. Ebü Bekr'in saç şekillerini gayr-i 
müslimlere benzetenlerin -bu işin gayr-i müslimlere has bir iş olması 
halinde- akidelerini sormaksızın öldürülmelerini emretmesine dikkat 
Çekmiş, fukahanın "teşebbüh" konusundaki görüşlerini sıralamış ve son 
bölümde meselenin yine sosyolojik yönünü ele alarak, milletlerin Şahsiyeti 
konusunda sosyal varlığa en tehlikeli ve en zararlı olan şey'in, başkalarını 
taklid olduğunu anlamış ve Ibn Haldun'un şu sözleriyle meseleyi 
bağlamıştır: 

"Bu yüzdendir ki, mağlubun; giymesinde, içmesinde, selamlaşmasında, 
bunları benimsemede ve şekillerinde ve diğer durumlarında gâlibe 
benzemeye çalıştığını görürsün. Bu noktadan meseleyi, sebep ve illet 
tesirini göz önünde bulundurarak inceleyen, bütün bunların istilâ belirtileri 
olduğunu görecektir." 

Bütün bunlardan ötürü "teşebbüh"ün sınırlarını tesbit etmek önemlidir. Zira 
Allah Rasülü, çevre memleketlerden gelen bazı elbiseleri giymiş; (Meselâ, 
"Yemen'den gelen bir izar ve mülebbede dedikleri bir kisâ içerisinde iken 
kabzedildi." rivayeti mevcuttur. Ebü Davüd, N/368) bazılarının da yırtılıp 
başka elbiselere çevrilmesini emretmiştir. (Bk. Ebü Davüd, N/385 Fetâvâ-yi 
Hindiyye'de Ebü Yusufun: "Allah Rasülü, ruhbanların giydiği tüylü 
ayakkabı giydi" sözü ile, kulların salahına olan konularda teşebbüh'ün zarar 
vermediğine işaret ettiği kayıtlıdır. (Fetâvâ-yi Hindiyye V/293) 

Erkek elbisesi konusunda söylenebileceklerin bazıları da şunlardır: 

Erkek elbisesinin darlığı konusundaki nehiyler, kadın elbesisinde olanlar 
kadar sarih değildir. Hatta Imam Sa'râni'nin nakline göre Ebü Zerr'in: 
"Allah Resulü, sert ve dar giy ki, iftihar sende mesağ bulamasın, buyurdu" 
dediği vakidir. Ancak kadınların giymelerinin yasaklanışını gerektiren 
illetin erkeğin dar giymesi halinde de mevcut olması, erkek elbisesinin de 
dar olmasını mekruh kılar. Fakat bunun erkekte de avret sınırı için gerekli 
olduğu, bedenin avret olmayan yerlerini örten elbiselerin dar olmasının 
ancak sahih örfe muhalefeti halinde mekruh olacağı açıktır.başaçık 
gezmenin kerâhati da keza örfle sabit olabilir. Çünkü bu konuda hükme 
mesned olacak bir nas yoktur. Hatta Imam Şa'r-âni'nin nakline göre 


Abdullah b.'Ayf, yaz-kış başı açık gezerdi. Sarığı da, takkesi de yoktu. Bir 
yığın saçı vardı. (Imâm Sa'râni, Kesfu'l-Gumme, 1/198.) 

Bu konuda Imam Sâtibi şunları söyler: 

"Meselâ erkeklerin başlarının açık olması, yerine göre değişir. Bu haraket 
doğudaki memleketlerde mürüvvet sahipleri hakkında çirkin bir hareket 
sayıldığı halde, batıdaki (Islam) memleketleride çirkin sayılmaz. Bu 
değişiklige göre, şer'i hükümde değişiklik arzeder. Onun içindir ki doğuda 
erkeğin başının açıklığı, adâlet vasfını lekelediği halde, batı (Islâm) 
memleketlerinde adâletini lekelemez. (es-Sâtibi, el-Muvâfâkât. ) 

Altın yüzük ve altın süs eşyası, erkekler için haramdır. Kibri için olmamak 
kaydıyla sümkürmek, ya da abdest ıslaklığını silmek gayesiyle, üzerinde 
mendil taşımakta bir mahzur yoktur. (Dâmâd, N/537.) Avreti örten kadarı 
kifâyet etmekle beraber, erkeğin kamis (gömlek), izâr ve sarık olmak üzere 
üç parça elbise içerisinde namaz kılması müstehaptır. Bunlara gücü 
yeterken, sadece izârla namaz kılması mekruhtur. (Tahtâvi, Ala Merâki'l- 
Felâh,170. ) Kadının da kamis, izâr ve başörtü olmak üzere yine üç parça 
içerisinde namaz kılması müstehaptır. Altını gösterecek kadar ince elbiseyle 
kılınan namaz câiz değildir. (Fetâvâ-yi Hindiyye, 1/45, 46. ) Es-Sübki, Şafii 
fukahâsından Ahmed b. Isâ'nın kadınların cilbâb örtünmelerini emreden 
ayetteki hükme gösterilen, "Hür ve namuslu oldukları tanınıp, fâsıkların 
onlara eziyet etmemesi" illetinden, âlimlerin ve sâdâtın uyguladıkları 
değişik elbise ve sarık giyme işinin (ilmiyye kisvesinin) -her ne kadar selef 
bunu yapmamışsa da- güzel bir şey olduğu hükmünü istinbat etmiştir. 
Çünkü bunda onların tanınmaları, böylece de söyledikleriyle amel edilmesi 
için belirlenmeleri sözkonusudur. Bu güzel bir istinbattır" der. (Alüsi, 
XXN/90. )Sirvâl (bacağın yarısına kadar uzanan donlar) sünnettir. (Fetâvâyi 
Hindiyye, V/293. )Kalensuve (takke, terlik) giymekte bir beis yoktur. 
Bunun tilki gibi hayvanların kürkünden olması da mahzursuzdur. Yabani 
hayvanların derilerinden kürk yapmak câizdir. (Fetâvâ-yi. Hindiyye, V/291- 
293.) 


ERKEK ELİ ÖPMEK 


Bir kadın olarak erkeklerin elini öpebilir miyiz? Ya da kimlerin elini 
öpebilir kimlerinkini öpemeyiz? Mesela yabancı olmakla beraber ihtiyar 
olan erkeklerin elini öpebilir miyiz? 

Öncelikle el öpme geleneğinin her yönüyle iyi bir davranış olmadığını 
bilmek gerekir. Bu bir dini tavsiye değil, bir örf meselesidir. Ama yine de 
babanın ve arada mahremiyet yoksa hocanın ve âlimin eli, onların 
konumuna saygı olmak üzere öpülebilir. Aralarında mahremiyet bulunan 
karşı cinsler, birbirlerinin ellerini öpemezler, genel kaide budur. Ancak çok 
yaşlı kadınların elini, yabancısi da olsa, Erkeklerin sikabileceğine dair 
uygulama ve görüşler vardır.(bk. Ibn Hümâm, Fethu'1-Kadir VNI/98) 

Ama erkek ne kadar yaşlı olursa olsun, yabancısı olan kadınlar, onun elini 
sıkamaz ve öpemezler. Bünda elbette hikmetler vardır. Bir defa erkekler 
yaşlansalar dahi kadınlara karşı gönül ilgileri kesilmez. Halbuki, yaşlı 
kadınlar öyle değildir. Bundan olacak ki, Kurân-ı Kerim'de kadın için : 
"Nikâh beklentisi olmayan (yaşlı) kadınların, süslenip kendilerini teşhir 
etmedikten sonra, (erkeklerin yanında) dışlık(Âlüsi XVN/216) elbiselerini 
çıkarmalarında bir günahları olmaz. Ama (Yine de çıkarmayıp) iffetli 
olmaları kendileri için daha iyidir." (K. Nür (24) 60) denir ve yaşlı kadın, 
yaşlı olmayandan ayrılırken, yaşlı olan erkek bu konuda yaşlı olmayandan 
ayrılmaz. 

Böyle olunca: 1- Çocuklara ve özellikle de kız çocuklarına, rastgele 
herkesin elini öpme alışkanlığı vermek, övülecek bir şey değildir. 2- 
"Müstehât" (arzu duyulabilecek) yaşına gelmiş bir hanım kendine nikâhı 
düşebilecek hiç bir erkeğin elini öpemez. 3- Kadın, nikâhı kendisine 
ebediyyen haram olan erkeklerin (kayınpederi, amcası, dayısı, kardeşi, 
Babası... gibi) elini "fetva" olarak öpebilir, ama Babası dışındakilerin elini 
öpmemesi daha güzel ve takvâya daha uygun olur: 4- Kadın bir erkeğin 
elini sırf ihtiyar olduğu için öpemez ama, ihtiyâr kadınların elini yabancısı 
olan erkekler bazılarına göre öpebilir, ancak öpmemeleri daha güzel olur. 


ERKEK HOCALARDAN DERS 


Bir hanım; erkek hocadan Arapça dersi alabilir mi? 

Bilindiği gibi; herkes için farz-ı ayın olan ilimler olduğu gibi, farz-ı kifaye 
olan ilimler de vardır. Kadın olsun erkek olsun, kendileri için farz-ı ayın 
olan ilimleri öğrenmek zorundadırlar. Ancak meşru bir işi yine meşru bir 
yolla yapmak da zorunludur. Buna göre halvet olmamak, şer'i tesettüre 
riayet etmek, kalplerde fitne (cinsel düşünce ve duygular) bulunmamak 
şartıyla, erkek kadına, vacip bilgileri öğretebilir. Arapça bu tür bir bilgi 
değildir. Onun için bu tür bilgilerde işi biraz daha sıkı tutmak gerekir. Ders 
anlatırken erkeğin kadına bakmaması veya arada perde olması ihtiyatlıdır. 
Aslında cumhurca çok müsamahalı sayılsa bile,Hanefi Mezhebinde, 
fitneden emin olunması halinde, erkek, bir yabancı kadının eline ve yüzüne 
bakabilir. Ama ders anlatma gibi uzun sürecek bir bakışma ve mükâleme 
(diyalog) esnasında, taraflardan birinde fitnenin (cazip duyguların) 
olmaması çok nadir bir olay olacağından, buna caiz demek çok zordur. Bu 
durumda perde, ya da kamera sistemi kullanmak gerekir. Şunu da bilmekte 
yarar vardır: Erkek, yabancı kadınlarla,kadınlar birden çok olsalar dahi, bir 
arada bulunamaz.( Kadızâde Efendi,) Bu yüzden erkeğin; içlerinde başka 
erkek ya da kendi hanımı ve annesi gibi mahremi bulunmayan kadınlara ev 
gibi kapalı yerde imam olup namaz kıldırması mekruh görülmüştür. Ama 
camide olursa bu câizdir. ( Serahsi 1/166) 


ERKEK İHTİLAM OLDUĞU GİBİ KADIN DA İHTİLAM 
OLABİLİR Mİ? 


Erkek olsun kadın olsun ihtilam olur. Meni dışarıya çıkarsa gusül icab 
eder. Erkek için bu hal tabii olduğu gibi kadın için de tabildir. Ancak bu hal 
kadınlarda az görülür. İmam Muhammed'e göre kadın ihtilam olur. Fakat 
meninin dışarıya çıktığını görmezse ihtiyaten yıkanması daha iyidir. Çünkü 
kadından çıkan meninin geri dönmesi muhtemeldir. 


EŞ DIŞINDAKİ HISIMLARIN NAFAKASININ DÜŞMESİ 


Çocuk, anne, baba ve diğer nesep hısımlarının nafakası, sürenin 
geçmesiyle düşer. Hâkim bu hısımlar lehine nafakaya hükmettiği zaman, 
hısım bunu kabzetmese veya süre geçinceye kadar nafakaya mahsüben 
borçlanmamış olsa nafaka düşer. Hanefilere göre, hâkim borçlanmaya izin 
vermedikçe süresi geçen nafaka düşer. Çünkü diğer hısımların nafakası 
ihtiyacı gidermek için vacib olur. Zengin olan bunu isteyemez. Nafakanın 
zamanında kabzedilmemesi, hak sahibinin ihtiyacı olmadığını gösterir (bk. 
el-Kâsâni, a.g.e., IV, 37; Ibnül-Hümâm, a.g.e., III, 354; el-Meydâni, el- 
Lübâb, III, 109). 


EŞ'ARİYYE 

Ebu'l-Hasen el-Eş'âri'nin (324/935-36) öncülüğünü yaptığı, kelâm 
metodunu benimseyen kelâm ekolü. Çoğulu "Eşâ'ira" gelir. 
Eş'ariyye ismi, her ne kadar, Ehl-i Sünnete mensup iki ekolden birisinin 
ismi olsa da, bu ekolün ortaya çıkışı dikkate alındığında, ehl-i bidata 
mukabil kullanılması itibariyle genel anlamda Mâtüridiyye'yi de içine 
alarak, Ehl-i Sünnet'in genel ismi olarak anlaşılmaktaydı. Zira, o yıllarda 
akaidin önemli meselelerinden birini teşkil eden Allah'ın sıfatları 
meselesinde birbirine zıt iki görüş ileri sürülüyordu. Bunlar, sıfatları kabul 
eden Selefiyye görüşü ile onların bir kısmını kabul etmeyen Muattıla 
görüşü idi. Selefiyye'ye sıfatları kabul etmesi sebebiyle "Sıfâtiyye" 
deniliyordu. Eş'âri Selefiyye'ye geçtikten ve Eş'ariyye ekolünün temsilcisi 
olduktan sonra, sıfatları kabul eden Ehl-i Sünnete "Eş'âriyye" denilmiştir. 
İşte bu bakımdan Eş'âriyye, ehl-i bid'ata mukabıl olarak kullandığı takdirde 
Maturidiyye'yi de içine almaktadır (Bekir Topaloğlu, Kelam İlmi 153. 
Ayrıca kaynaklar için bk. Şehristânı, el-Mile'l 1/92-93; İzmirli, Yeni İlm-i 
Kelâmı/l 10). 
Eş'âriyye Mezhebi, Mu'tezile'ye karşı bir anti-tez olarak doğmuş ve selef 
akidesini esas almıştır. Fakat, akaid meselelerinin ele alınışında kelâmı bir 
istidlâl kullanılmış, te'vile yer verilmiştir. Eş'ariyye'ye mensup kelâm 
âlimleri zamanla te'vile daha çok yer vermişler, zaman zaman da kelamda 
yenilikler yaparak, Kelâm ilmini felsefe ile meselelerini tartışabilecek bir 
güce kavuşturmuşlardır. Gazzâli'nin faaliyetleri bu hususun en canlı örneği 
olarak ele alınabilir. Kısacası, Eş'âri kelâmında aklın büyük önemi vardır. 
Zira, ortaya çıkışındaki ortamda bunun böyle olmasını zorunlu kılıyordu . 
Eş'âriyye ekolü önce Irak ve Suriye'de yayılmış daha sonra da Nizamiye 
medreselerine Eş'âri âlimlerinin tayin edilişiyle geniş bir alana yayılma 
imkânı bulmuş ve Mısır ile Mağrib ülkelerine kadar yayılmıştır. 
Eş'âri'den sonra bu ekole mensup olarak, ortaya atılan fikirleri geliştiren 
âlimler arasında şunları saymak mümkündür: Ebü Bekir el-Bâkıllâni 
(403/1012-1013); İmâmu'l-Haremeyn Cüveyni (478/1085-86); Ebü Hâmid 
Gazzâli (505/1111); Şehristâni (548/1153-54); Fahru'd-din Râzı (606/1209- 
10); Sayfullah Âmidi (631/1233-34); Beydâvi (685/1286 -87); Sa'dud-din 
Teftâzâni (793/139091); Seyyid Şerif Cürcâni (816/141314); Celâlu'd-din 
Devvânı(908/1502503). 


Eş'âriyye ekolünün genel görüşlerine gelince; Bunları bir fikir vermesi 
açısından ana hatlarıyla şöyle sıralanabilir: Ancak bu görüşleri tam 
anlamıyla ifade edebilmek için dayandıkları esaslar ve istidlâl yollarıyla, 
delilleriyle ele almak en doğru yol olacaktır. Bu da burada mümkün 
olmadığı için bunları ana başlıklarıyla verme yolunu tercih ediyoruz. 

1. Ma'rifetullah: Akıl hiç bir şeyi vâcip kılamaz. Akıl, Allah'ı bulabilecek 
güçte bile olsa, Allah'ı bilmek şer'an vaciptir. Aklen bir vucübiyyet yoktur. 
Şeriattan, dinden- haberi olmayan insan, hiç bir şeyden sorumlu değildir. 

2. Nübüvvet: Nübüvvet için erkek olmak şart değildir. Kadında peygamber 
olabilir. 

3. Cüzi İrade: Cüzi irade müstakil değildir, onu da Allah yaratır. 

4. Kesb: Kesb, insan gücünün, güç yetirilen şeyle birlikte olmasıdır. 
Eş'âriyye ekolünde kesb anlayışı kapalı bir şekilde anlatılmıştır. Bu yüzden 
anlaşılması diğer meselelere göre daha zordur. 

5. Husn ve Kubh: Husn ve kubh şer'idir, akıl ile idrak olunamaz. Ancak 
Allah'ın emir ve yasağı ile bir şeyin iyi ya da kötü olduğu bilinir. Bir şey 
emredilmiş ise iyidir, nehyedilmiş ise kötüdür. Emir ve nehiy olmadan iyilik 
ve kötülük bilinemez. 

6. Tekvin: Tekvin hakiki bir sıfat olmayıp, itibarı bir sıfattır, kudret sıfatının 
bir taallukudur. 

7. Sebep ve Hikmet: Allah'ın fiilleri bir hikmete göre olmadığı gibi bir 
sebebe de bağlı değildir. Çünkü Allah, yaptıklarından sorumlu değildir. 

8. Güç Yetirilemeyen Şeyle Teklif: Allah'ın insanın gücünün dışında kalan 
bir şeyin yapılmasını emretmesi ve kullarını bununla mükellef tutması 
caizdir. Ama böyle bir durum vaki olmamıştır. 

9. İbadet Mükellefiyeti: Kâfirler iman etmekle mükellef oldukları gibi, 
ibadet etmekle de mükelleftirler. İbadet etmedikleri için ayrıca ceza 
göreceklerdir. 

10. İrtidad: Dinden çıkmış olan, yeniden iman ederse amelleri de kendisiyle 
geriye dönmüş olur. 

11. Kelâm-ı Nefsı: Kelâm-ı Nefsi'nin işitilmesi caizdir. 

12. Kur'an-ı Kerim: Kelâm-ı nefsi durumundaki Kur'an mahluk değildir. O 
Allah'ın kelâmıdır. Ses ve harflere muhtaç değildir. Elimizde bulunan 
mushaf ise, ses ve harflere muhtaç olan kelâm-ı lâfzidir ve mahluktur. 
Allahu Teâlâ şöyle buyurur: "Bir şeyi(n olmasını) dilediğimiz zaman 
sözümüz ancak ona "ol" dememizden ibarettir. O da derhal oluverir" (en- 
Nahl, 16/40). Kur'an yaratılmış olsa idi, Allah kendi sözü olan Kur'an'a ol 


demiş olacaktır. Halbuki "ol' sözü de Kur'ân'dadır. 

13. Ezelde Ma'düma Hitab: Yüce Allah'ın hitabının ezelde ma'duma 
(yokluk) taalluk etmesi caizdir. Buna göre Yüce Allah ezelde 
mütekellimdir. 

14. Tevbe-i Ye's: Ümitsizlik halinde yapılan tevbe makbuldur. 

15. Şefaat: Şefaat haktır ve kıyamet günü gerçekleşecektir. 

16. Rü'yet: Yüce Allah'ın ahirette mü'minler tarafından gözle görülmesi 
mümkündür ve görülecektir. Bu hem aklı deliller hem de nakli deliller ile 
desteklenmiştir. Allahu Teâlâ Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurur: "O günde 
(kıyamette) peygamberlerin velilerin ve müminlerin yüzleri apaydınlıktır. 
Rablerine orada hiçbir engel olmaksızın bakıcıdırlar" (el-İnsân, 75/22-23) . 


EŞHURU'L-HURUM( HARAM AYLAR) 


Haram aylar, hürmete lâyık aylar (Zilkâde, Zilhicce, Muharrem, Receb). 
Bu aylarda savaş yapmak yasak olduğu için bu adı almıştır. 
Câhiliye devrinde Araplar arasında iç savaşlar eksik olmazdı. Yalnız haram 
aylarda savaş yapılmazdı. Bu aylarda panayırlar kurulur, şiir yarışmaları 
yapılır; yahudiler, hristiyanlar ve puta tapıcılar dinlerini yayarlardı. Eğer bu 
barış aylarında savaş olursa, yasak çiğnendiği için "Ficâr savaşı" denirdi. 
Peygamberimiz (s.a.s.)'in yirmi yaşlarında iken, Kureyşlilerle Hevâzin 
kabilesi arasında yapılan Ficâr savaşlarına katıldığı rivâyet edilmektedir. 
Peygamberimiz (s.a.s.) bu savaşta kimsenin kanını dökmemiş, yalnız atılan 
okları toplayıp amcalarına vermiştir. 
Haram aylar, Arapların Hz. İbrahim'den beri kullandıkları, kameri 
aylardandır. Yani ayın hareketine göre düzenlenen takvimin aylarındandır. 
Hicret, İslâm tarihinde bir dönüm noktası olduğu için hicretin yapıldığı ay 
olan Muharrem ayı Hz. Ömer zamanında takvim başlangıcı olarak kabul 
edilmiştir. Böylece hicretin yapıldığı yıl birinci yıl olmak üzere hicri kameri 
yıl ortaya çıkmıştır. Muharrem ile başlayıp Zilhicce ile sona eren hicri- 
kameri senenin ayları şunlardır: Muharrem, Safer, Rebiulevvel, Rebiulâhir, 
Cemdzilevvel, Cemâzilâhir, Receb, Şâban, Ramazan, Şevval, Zilkâde, 
Zilhicce. 
Kur'an'da haram aylardan Tevbe suresinde bahsedilir: 
"Gökleri ve yeri yarattığı gündeki yazısına göre Allah'ın katında ayların 
sayısı onikidir. Bunlardan dördü haram (ay)lardır. İşte doğru din budur. O 
aylar içinde (konulmuş yasağı çiğneyerek) kendinize zulmetmeyin ve 
Allah'a ortak koşanlar nasıl sizinle topyekün savaşıyorlarsa siz de onlarla 
topyekün savaşın ve bilin ki Allah (günahlardan) korunanla beraberdir. 
Haram ayı içinde savaşmak yasaklanmıştı. Bu ayda savaşmak için haram 
ayını başka bir aya ertelemek, küfürde daha ileri gitmektir. İnkâr edenler 
onunla saptırılır. O (haram ayını) bir yıl helâl sayarlar, bir yıl haram sayarlar 
ki, Allah'ın haram kıldığının sayısını çiğneyip, Allah'ın haram kıldığını 
helâl yapsınlar. Yaptıkları işin kötülüğü kendilerine süslü gösterildi Allah 
kâfirler toplumuna yol göstermez " (et- Tevbe, 9/36-37) . 
Bu ayette geçen "nesi" (geciktirme)'nin nasıl olduğuna ve Arapların bu 
süretle haram ayı nasıl helâl saydıklarına gelince; Ay senesi (354 gün) ile 
güneş senesi (365 gün) arasında on bir günlük bir fark olduğu için kameri 


aylar her sene on bir gün evvel geliyordu. Buna göre Hac mevsimi bazan 
kış ortasına gelir, bazan yazın en sıcak zamanlarına rastlardı. Bu durum 
müşriklerin hoşuna gitmiyordu. Çünkü yazın sıcağında kışın soğuğunda 
bedeviler Kâbe ziyaretine gelemiyor, ticaret hayatı da aksıyordu. Bundan 
dolayı her üç yılda bir defa bir meclis toplanır, o senenin aylarına bir ay 
eklenerek ay senesi on iki aydan on üç aya çıkarılırdı. Hac mevsimi ise 
devamlı olarak, dört mevsimden işlerine gelen (mesela ürünlerin yetiştiği) 
mevsime bırakılırdı. Bu suretle Hac mevsimi değişmiyor fakat aylar yer 
değiştirmiş oluyordu. Muharrem ayı Saferden başlayarak sırasıyla onikinci 
ay olan Zilhicce'ye kadar bütün on bir ayın yerini alırdı. Böylece haram 
aylar helâl ayların yerine geçmiş olurdu. Hac ayı (Zilhicce) de, her sene on 
bir ay sonraya bırakıldığı (yani nesi' yapıldığı) için hakiki Hac ayı olan 
Zilhicce'nin dokuzuncu günü ancak otuz üç senede bir defa esas kendi 
yerini buluyordu. Nitekim Hicretin onuncu yılı Zilhicce'si aslı yerine 
gelmişti. 

Peygamberimiz (s.a.s.) Veda Hutbesi'nde haram aylar konusunda şöyle 
buyurmaktadır: "Ey insanlar, harbedebilmek için haram ayların yerlerini 
değiştirmek, şüphesiz ki küfürde çok ileri gitmektir. Bu, kafirlerin 
kendisiyle dalalete düşürüldükleri bir şeydir. Bir sene helâl olarak kabul 
ettikleri bir ayı öbür sene haram olarak için ederler. Cenâb-ı Hakk'ın helâl 
ve haram kıldıklarının sayısına uydurmak için bunu yapıyorlar. Onlar 
Allah'ın haram kıldığına helâl, helâl kıldığına da haram derler. Hiç şüphe 
yok ki zaman, Allahu Teâlâ'nın yarattığı gündeki şekil ve nizamına 
dönmüştür. Sene oniki aydır; dördü haram aylardır; üçü peşpeşe gelir: 
Zilkâde, Zilhicce, Muharrem ve Şaban'la Cemâzilevvel arasındaki Mudar 
kabilesinin Receb'i (Mudar kabilesi Receb ayına çok hürmet ettikleri için 
böyle denilmiştir) (et-Tâc, TI, 149). 

Bu aylarda savaş yasağı neshedilmiş (kaldırılmış)tır. "Nefislerinize 
zulmetmeyiniz" ayetindeki "zulüm" günâh işlemek olarak tevil edilmiştir. 
Dolayısıyla bu aylarda günâh işlemenin cezası diğer aylara göre daha 
çoktur. 


EŞİM İSLAMI YAŞAMIYOR. NAMAZ KILMAZ, ORUÇ TUTMAZ, 
İÇKİ İÇER, TESETTÜRE RİAYET ETMEZ. ONUNLA BİRLİKTE 
HAYAT SÜRDÜRMEM CAİZ MİDİR? 


Eşin inanmadığından İslam'ı yaşamıyorsa mürteddir. Yani İslam'dan 

dönmüştür. Mürted ile evlenmek caiz olmadığı gibi onunla birlikte hayat-ı 
zeciyeyi sürdürmek caiz değildir. Ve onunla birlikte geçen hayat gayr-ı 
meşrudur. Fakat İslam'a inandığı halde, kendini günah şeylerden muhafaza 
etmiyorsa müslümandır. Yalnız günahkardır. O takdirde onunla beraber 
yaşamak caizdir. 
İyi insanlarla teşrik-i mesai eder ve güzel dini kitaplar okursa nefsini ıslah 
edebilir. Böyle devam etse de onu boşamak icab etmez (el-Fetava el- 
Hindiyye). Yalnız, çocukların ahlakını bozup İslam terbiyesinden 
uzaklaştırıyorsa onların manevi hayatını kurtarmak için ondan uzaklaşmak 
daha evladır. 


EŞİNİN CENAZESİNE BAKMAK 


Insan eşinin cenazesine bakabilir mi? 

Bu konuda öncelikle şu kuralı hatırda tutmak gerekir. 

"Avret bir organ insan öldüğünde de avrettir ve yabancı kadının elleri ve 
yüzü hariç, bakılması haram olan organının tutulması da haramdır”, 
Kocasının ölmesi halinde kadın "iddet" beklemek zorunda olduğu, yani bir 
bakıma hâlâ kocasına bağlı bulunduğu için, kocasını yıkayabilir ve 
vücuduna bakabilir, karısınınölmesi halinde ise birbirleriyle ilişkileri 
tamamen kesilir; bu yüzden kocası onu yıkayamaz. Ancak yıkanacak kadın 
bulunmadığında, teyemmüm verdirir. Buna göre kocanın, ölen karısının 
yüzüne ve ellerine bakmasında sakınca yoktur. ( Ibrahim Halebi, Halebi 
Kebir 604-605; Bilmen, Ilmihal, mad. 534 s. 348) 


ESMÂÜ'L-HÜSNÂ 


Cenâb-ı Allah'ın güzel isimleri. 
Yaşadığımız dünya, felekler, yıldızlar, ay ve güneş birer âlemdir. Bütün bu 
âlemler bir ahenk içindedirler. Bu, Allah'ın Rab sıfatının bir tecellisidir. 
Dünyadaki düzenin kaidelerini koyup, varlıkları bir ahenk içinde yaşatma 
da Rab sıfatının gereğidir. 
Doğmamız, büyümemiz, ölmemiz, insanlardâki yücelik, ahlâk, terbiye, 
kemal hep Rubübiyet sıfatının yansımasındandır. Gözün görmesi, aklın 
ermesi, bütün iş ve hareketler, olma ve oluşma Rab sıfatının bir tecellisidir. 
Onsuz bir hareket ve düşünce yoktur. 
Gerek Kur'ân-ı Kerim'de gerek hâdis-i şeriflerde gecen birçok güzel ismi 
vardır. Aslında bu isimleri iki grupta ele almak mümkündür: 
a) Hak Teâlâ'nın zatına mahsus bir özel isim olan "Allah" lâfz-ı şerifi Ondan 
başka bir varlık hakkında kullanılmamıştır. Kullanılması caiz değildir. Bu 
ismin tesniyesi (ikil siğası) ve çoğulu da yoktur. Bir başka dile tercüme 
edilemez, hiçbir kelime onun yerini tutamaz. 
b) Allahu Teâlâ'nın ikinci gruba giren isimleri, sıfatlarından alınan 
isimlerdir. Ayet ve Hadislerde Cenâb-ı Hakk'ın pekçok güzel isminden 
bahsedilir. Bunlardan her biri O'nun sıfatları ile ilgili ve onlardan alınan 
isimlerdir. Rahman, Rahim, Âlim, Hâlik vs. gibi. Bu isimler bir başka dile 
tercüme edilebilir. Meselâ, Hâlik ismi, yaratan veya yaratıcı olarak 
söylenebilir. Müminin Allah hakkındaki inancı, O'nun zâtının mukâddes 
olduğu, diğer zat ve eşyâyd benzemediği, yüce sıfatlarla sıfatlandığıdır. 
Allah kendisini Esmâü'l-Hüsnâ en güzel isimler ile isimlendirmiştir (el-A 
,raf, 7/180; el-Isrâ, 17/1 10; Tâhâ, 20/7; el-Haşr, 59/24). Doksan dokuz adet 
olan bu isimlerin basında "Allah gelir. Diğer isimlerin hiçbiri anlam ve 
içerik itibarıyla "Allah" isminin yerini alamaz. Bu nedenle, Islâm'a girecek 
kişi, "Lâ ilâhe Illâllah" der; "Lâ ilâhe illarahman" demez. Namaza 
başlarken, "Allahü Ekber"der; "Rahman Ekber" diyemez. Allahu Teâlâ'nın 
bütün isimleri güzeldir. Kur'an-ı Kerim'de, "Allah'ın güzel isimleri vardır. O 
halde Allah'a o güzel isimlerle dua edin" (el-A'râf, 7/180); 
"De ki: "Ister Allah deyip dua edin, ister Rahman deyip dua edin; hangisi ile 
dua ederseniz edin, onun güzel isimleri vardır " (el-Isrâ, 1 7/110) 
buyurulmuştur 
Peygamber efendimiz de bir hadislerinde şöyle buyurmuştur: "Allahu 


Teâlâ'nın doksan dokuz ismi vardır. O isimleri kim ezberlerse (sayar, 
manasını anlar ve şuüruna ererse) cennete gider. şüphesiz, Allah tektir ve 
tek olmayı sever" (Buhâri, Daavât, 68). Allahu Teâlâ'nın isimleri 
doksandokuz isimden ibaret değildir. O'nun ayet ve Hadislerde gecen başka 


isimleri de vardır. Yalnız Tirmizi ve Ibn Mâce'de geçen bir hadiste bu 
doksandokuz isim teker teker sayılmıştır. 


ESNEMEK 


Uyku, yorgunluk veya can sıkıntısı halinde, elde olmadan, ağzın 
kendiliğinden açılarak, uzunca bir nefes alıp verme hali. Bu hal bir bakıma, 
dalgınlık ve gaflet haline benzer. Bu ise, müslümana pek yakışır bir durum 
değildir. Bunun için Hz. Peygamber (s.a.s.) bu konuda şöyle buyurmuştur: 
"Allah (c.c.), aksırmayı sever fakat esnemeyi sevmez. Bir kimse aksırıp 
"Elhamdülillâh" derse, bunu işiten müslümanların, "yerhamükellah " diye 
karşılık vermesi gerekir. Esneme ise, şeytandandır. Bunun için, esneme 
ihtiyacı duyan kişi mümkün olduğu kadar buna mani olsun. Çünkü biriniz 
esnediği zaman şeytan ona güler" (Buhâri, Edeb, 165, 166; Müslim, Zühd, 
54; Tirmizi, Edeb, 1, 4; Nesai, Cenâiz, 52). Şeytanın gülmesinden maksat, 
esneyenin içine düştüğü, gaflet ve bitkinlik hali ile gülünç durumundan 
şeytanın hoşlanmasıdır. Zaten, inanan bir kişinin başına gelecek her kötülük 
şeytanı memnun eder ve onu güldürür. Şeytanı güldürmemek için kişinin, 
esneme belirtileri olunca; hareket ederek, elini yüzünü yıkayarak, abdest 
alarak, yorgunsa dinlenerek bu gaflet halinden kurtulmaya çalışması 
gerekir. Bütün bunlara rağmen esnemeden kurtulunamazsa, esneme halinde 
ağzın el veya başka bir şeyle kapatılması Islâmi edep gereğidir. 


ESTETİK AMELİYAT : 


Bir zaruret olmadan burnu, göğsü, kalçasi vb. organlarını ameliyatla 
düzeltmek, ya da şeklının değiştirmek demek olan estetik ameliyat, ya da 
güzellik ameliyati da. yukarıdaki âyet ve hadislerden ötürü yasaklanan ve 
lânetlenen davranışlardandır. 

Bunlar sadece yasaklanan bir davranış değil, aynı zaman da birer insanlık 
suçudurlar. Hasta disini çektiremeyen, en zaruri ilâçları sâtin alamayan, 
zorunlu ameliyatları için para bulamayan binlerce biçâre varken, sözde 
güzelleşmek, onu da başkalarını tahrik için yapmak ugrunda milyonlar 
harcayan bu zavallılar gerçekte çirkinlesmektedirler. Isin bir de psikolojik 
yönü vardır. Bu tür insanlar genellikle şahsiyet yapılan oluşmamis, aşağılık 
kompleksi yaşayan uydu şahsiyetler, ya da teshir ve görünme hastalığına 
maruz dengesizlerdir. 

Ancak doğuştan gelen, ya da sonradan ortaya çıkan ve insanın nominal 
görevlerini yapmasına engel olan, ya da toplum içinde bazılarınca 
ayıplanma konusu olabilecek sakatlıkların tedavisini bu tür güzellik 
ameliyatlarından ayırmak gerekir. Islâm insanın şahsiyetini küçülten 
davranışları yasaklar, eksikliklerin telâfisini ister. Allah Rasülü Efendimiz 
harpte bumu kesilen bir sahabinin çirkin görünümünü gidermek için 
altından burun yaptırmasına müsaade etmiştir. (Ebü Dâvüd, hatem 7; 
Tirmizi, libas 31; Nesâi, zinet 41.) Çıkan dişlerin yerine protez kullanmak 
ve dolgu yaptırmak, câizdir. (Merginâni, Hidâye IV/83; Kâsâni, Bedâyi 
V/132; Zuhayli, el-Fikhul-Islâmi NI/544.) Doğuştan var olan bir fazlalık 
parmağın alınmasına izin verilmiştir. (Kurtubi V/393.) 


ESTETİK AMELİYAT YAPTIRMANIN HÜKMÜ NEDİR? 


Kur'ân-ı Kerim'de bir ayet-i kerimenin meali şöyledir: "... Allah şeytanı 
rahmetinden kovdu. O da; senin kullarından belli bir pay edinecek ve onları 
saptıracağım. Kuruntulara boğacağım, onlara emredeceğim ve onlar da 
davarların kulaklarını yaracaklar, emredeceğim de Allah'ın yarattığını 
bozacaklar. Allah'ı bırakıp, şeytanı dost edinenler apaçık kayba uğramıştır. 
(K. Nisa (4) 119) Rasülüllah Efendimiz (sav) de bir hadislerinde: "On şey 
fıtrattan (yani Allah'ın yaratması ve adeta görmek istediği şekilden)'dir: 
Bıyıkları kesmek, sakalı uzatmak, misvak kullanmak, burna su çekip 
sümkürmek, tırmakları kesmek, mafsalları yıkamak, koltuk altını yolmak, 
kasığı tıraş etmek, su ile istincada bulunmak" buyururlar. Ravi, "Onuncuyu 
unuttum ama ağzı çalkalamak olabilir" der.(Müslim, Taharet 56; Ebu 
Davud, taharet 29; Tirmizi, Edep 14; Nesai, zinet 1; Ibn Mâce, taharet 8; 
müsned, VI1/137) Bir başka hadiste: "Allah güzellik(estetik) için iğne vs. ile 
kakma yapan ve yaptıran kadına, (yüzünden, kaşından vb.) tüy yolan ve 
yolduran kadına, dişlerini seyrelttiren ve bütün yollarla Allah'ın yaratmasını 
bozan kadına lânet etsin (onu rahmetinden kovmuştur) (Buhari, Libas 82- 
87; Müslim, Libas 119,120; Ebu Davüd, Teraccül 5; Tirmizi, Libas 25) 
buyurulmaktadır. Bir diğerinde: "Saç (peruk) takan ve taktıran"a da lânet 
edilir. Bu son hadisin vürüd sebebi söyledir: "Ebu Bekr'in kızı Esma anlattı: 
Bir kadın gelip, ey Allah'ın Rasülü, benim gelinlik bir kızım var. 
Hastalıktan dolayı saçı döküldü. Ona saç ekleyebilir miyim? diye sordu da, 
Rasülüllah böyle buyurdu".(Kurtubi, V/392-94, XVNL/18; ed-Düm'i- 
Mensür, N/691; Mecmau'1-Enhur, N/553, Buhari, Tefsir (59) 4; Nesâi, 
Zinet 68, 70; Ayrıca bk, Kadının Misvakı, Menhel, 1/189) Bu naslardan 
hareketle fıkıhçılar vücuda uygulanacak kına, boya ve sürme gibi kalıcı 
olmayanların dışındaki ameliyelerin estetik maksatla yapılanlarını, Allah'ın 
yaratışına (Fıtrata) müdahele saymış ve haram olduğunu söylemişlerdir. 
Zira hadisteki "güzellik için" kaydı bunu gösterir. Islâmi, yani insani olan 
da budur. Çünkü Allah bu dünya sahnesinde herkese rolüne göre bir biçim 
ve tip vermiş ve o rolü adeta en iyi oynamasını istemiştir. Zaruret yokken 
tipini ve biçimini değiştirmeye kalkışan, bununla verilen rolü kabul 
etmediğini ihsas etmiş olur. Işin bir yönü budur. Diğer yönü israfla ilgilidir. 
Islâm'da harcama, kazanmanın fonksiyonu değildir. Yani kazanan, 
kazandığını istediği gibi harcama yetkisine sahip değildir. Her devirde 


gerekli tedavi ve ameliyat masraflarını karşılayamadığı için ölen binlerce 
insan varken, "Komşusu aç iken sabahlayan bizden değildir" prensibini 
koyan İslam'ın, güzelleşmek için yapılan estetik ameliyatlara yüzmilyonlar 
verilmesini onaylaması elbette beklenemez. Işin bir başka yönü daha vardır: 
Estetik ameliyat yaptıranlar genellikle kadınlardır ve bunu genellikle 
başkaları için yapmaktadırlar. Halbuki, Islâm kadının, kocasından başkaları 
için süslenmesini yasaklamıştır. Yabancılara görünmeyen, yani müslümanca 
yaşayan bir kadın buna zaten ihtiyaç duymayacaktır. Ancak yasak olan 
ameliyat, fıtratı bozan ve güzelleşmek için yapılan olunca, her nasılsa 
bozulan fıtratı düzeltmek ve zaruretten ötürü tedavi olmak maksadıyla 
yapılan ameliyatlar caiz görülmüştür. Meselâ bir hastalık sebebiyle (hormon 
bozukluğu vb.) kadının yüzünde ve bıyığında erkek sakalı gibi kalın 
tüylerin bitmesi halinde onları yolmak fıtratı bozmak değil, aksine bozulan 
fıtratı tedavi etmek olacağından caizdir, hatta Ibn Abidin'in dediğine 
bakılırsa müstehaptır.(Ibn Abidin, V/239) Çünkü bunda hem erkeğe 
benzemekten kurtulmak, hem de, eğer istiyorsa kocası için süslenmiş olmak 
vardır ki, ikisi de vacip olan şeylerdir. Ama tabi olarak her kadının 
yüzünde ve ayağında bulunan ayva tüylerini yolmak caiz değildir. Zarar ve 
ızdırap veren eğri ve bozuk dişini aldırmak ya da düzelttirmek, doğuştan 
olmakla beraber zarar ve acı veren, meselâ bir altıncı parmağını aldırmak da 
fıtratı bozma sayılmayacağından caizdir, denmiştir.(Bu konularda daha 
geniş ve etraflı bilgi için bk. Kurtubi V/389 vd.; Hattâb es-Suki, el-Menhel, 
183 vd.) Zaruretten ötürü takılan diş, protez vs. de aynıdır. Çünkü 
Rasülüllah Efendimiz, savaşta burnu kesilen bir sahabinin, üstelik altından 
bir burun edinmesine izin vermiştir.(Imam-ı Merginani, el-Hidâye, IV/82- 
83) Kadının ayaklarındaki erkek tüyü gibi kılları almasının da, eğer kocası 
isüyorsa caiz olduğu söylenmiştir. Çünkü kadın ayağını zaten yabancıya 
göstermeyecektir. 

Kadının saçını erkeğe benzeyecek ölçüde kısaltması, ya da tıraş etmesi de 
tedavi gayesiyle olmadıkça haramdır.(Ibn Kudame, el-Mugni, 1/90) Peruk 
olarak insan saçından başka birşey kullanmasına izin verilmiştir.(bk. Tbni 
Abidin V/239) Güzellik için bu tür ameliyatların caiz olmaması erkekler 
için de geçerlidir. Sakalla beraber bıyıkları da kazımak suretiyle tüysüz 
(emred) bir hal alıp kadına benzemeleri de (Allah'u a'lem) caiz görülemez. 


ETEKLE NAMAZ 


Topaklara kadar uzun bir etekle, paçasız külotla, ya da kısa etek ince 
çorapla namaz kılınabilir mi? 
Namazda örtünmenin ölçüsü, elbisenin avret sayılan yerleri başkasına 
göstermemesi ve vücudun rengini belli etmemesidir. Bu şartlar yerine 
getirildikten sonra elbise tek parça olsa da, altında hiç külot bulunmasa da 
namaza engel değildir. (49 Bk. Ibrahim el-Halebi, Halebi kebir 215 ) Buna 
göre vücudun rengini belli etmedikten sonra, şeklini belli etse de yine 
namaza engel değildir. Vücut hatlarını belli eden elbisenin dışarıda 
giyilmesinin haramlığı fitneye sebep olacağından ötürüdür. Yoksa avretini 
örtmüş Sayılır ve avreti örtünce de onunla namaz kılınabilir. Dolayısıyla 
bacaklardaki çoraplar, cildinin rengini belli etmeyecek kadar kalın ise; 
kadın kısa etekle ve çorapla da namaz kılabilir. Yeter ki eğilmelerle başka 
tarafları açılmasın. Ancak namahreme bu şekilde görülmesi mahzurludur 
Çünkü rengi görülmüyor olsa bile, bacakların şekliyle kötü duygulara sebep 
olabilir. 


ETİ YENEN HAYVANLAR 


İslâm dini, birtakım hayvanların etini helâl kılarken, bazı hayvan 
çeşitlerinin etlerini yemeyi de yasaklamıştır. Kur'an-ı Kerim'de ve Hz. 
Peygamber'in sünnetinde bu konu ile ilgili hükümler yeralmış, fakihlerin 
görüşleri de buna ilâve edilmiştir. 

Cenâb-ı Hak, şöyle buyurur: "Ey Muhammed, de ki: Bana vahyolunanlar 
arasında, yiyen kimseye haram kılınmış bir şey bulamıyorum. Yalnız 
murdar ölmüş hayvan eti veya akmış kan yahut domuz eti ki, bu, şüphesiz 
pistir; yahut Allah 'dan başkası adına bir fısk olarak boğazlanan hayvan 
müstesnadır. Ancak kim darda kalırsa, aşırı gitmemek ve zarüret miktarını 
aşmamak şartıyla yiyebilir" (el-En'âm, 6/145). 

"O, onlara temiz ve güzel şeyleri helâl kılıyor, murdar şeyleri ise haram 
kılıyor " (el-A 'râf, 7/157) . 

Ebü Hureyre'den nakledildiğine göre Allah elçisi şöyle buyurmuştur: "Azı 
dişi olan her yırtıcı hayvanın yenilmesi haramdır" (Müslim Sayd, 1 5, 16; 
Ebü Dâvüd, At'ime, 32; Tirmizi, Sayd, 9, 11). İbn Abböâs'ın rivâyetinde bu 
hadisin devamı şöyledir- "... Ve pençesi ile avlanan her kuş haramdır" (İbn 
Hacer el-Askalâni, Bulüğü'l-Merâm, Terc. A. Davudoğlu, IV/158). 

Bu duruma göre kara hayvanlarından koyun, keçi, sığır, manda ve deve gibi 
hayvanların her cinsi ile zebranın eti yenir. Tavuk, horoz, hindi, kaz ve 
ördek eti de yenir. Bunlardan pislik yiyenler üç gün hapsedildikten sonra 
yenilebilirler. Böylece etleri temizlenmiş olur. Ehli olmayan, tımak ve 
pençeleri ile avını parçalamayan, leş ve necâsetle beslenmeyen bütün kuş 
çeşitleri yenir. 

Suda yaşayanlardan balık sınıfına giren denizdeki bütün canlıların eti yenir. 
Bunlarda akıcı kan olmadığı için boğazlama işlemi gerekmez. Şâfii ve 
Mâlikilere göre balık süretinde olmasa bile bütün deniz canlıları; 
Hanbeliler'e göre yılan balığı dışındakiler yenir. 

Ölüp ölmediği bilinmeyen bir hayvan boğazlandığında hareket ederse veya 
kan çıkarsa eti yenir. Aksi halde yenmez. Pislikle beslenen ehli 
hayvanlardan tavuk cinsi üç gün, deve kırk gün, sığır otuz gün, koyun-keçi 
yedi gün bekletildikten sonra kesilip yenilebilir (İbn Hacer el-Askalâni, 
Bulüğul-Merâm, IV/158-166; İbrahim el-Halebi, Mülteka'l-Ebhur Terç. M. 
Uysal, IV/124-125). 

Cenâb-ı Allah, "Eğer Allah'ın ayetlerine inanıyorsanız; üzerine Allah'ın 


ismi anılanlardan yeyin" (el-En'âm, 6/1 16); aynı sürenin 121. ayetinde de, 
"Üzerlerine Allah'ın adı anılmayanlardan yemeyin; çünkü bu, muhakkak ki 
bir fısktır" buyurmaktadır. 

Ayetlerdeki ifade oldukça açıktır. Etin yenebilmesi için hayvanın etinin 
yenilen cinsten olması, kesim işinin İslâm'a uygun yapılması, hayvanı da 
müslümanın kesmesi gerekmektedir. 

Bilerek üzerine Allah adı anılmadan kesilen hayvanın eti yenmez. İmâm 
Şâfi'ye göre kesim sırasında besmele çekmek müstehabdır. İmâm Mâlik, 
İmâm Ahmed ve İmâm A'zam'a göre ise besmele unutularak kesilen 
hayvanın eti yenir. Bu durumda et yenirken besmele çekilir. 

Hz. Ali (ra.)'tan rivâyet edilen bir hadiste, Hz. Âişe (r.anha), Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'e şöyle soruyor: 

"Ey Allah'ın Resulu, bazı kabilelerden bize et getiriliyor. Üzerine Allah'ın 
adının anılıp anılmadığını bilmiyoruz." 

Allah Resulu de, "Siz besmele çekin ve yeyin" buyuruyorlar. 

"Üzerine Allah adı anılsın, anılmasın müslümanın boğazladığı helâldir" 
şeklindeki hadis omürsel'dir; senedinde kopukluk vardır.  Sahâbe 
atlanılmıştır; Hadis, tâbiin tarafından Allah Resulune ulaştırılmaktadır 
(Ayrıca bk. Buhâri, Zebâih, 8; Tirmizi, Tahâre, 20; Ebü Dâvüd, Tahâre, 48). 


ETİ YENMEYEN HAYVANLAR 


Allah insana, istifadesine sunduğu hayvanlardan nasıl yararlanması 
gerektiğini de öğretmiş ve "temiz" olanların etinden yemeyi helâl kılmıştır. 
Ancak, yüce Allah'ın Kur'an-ı Kerim'de bildirdiğinin dışında Hz. 
Peygamber (s.a.s.) de Allah'ın kendisine bildirmesiyle bazı hayvanların 
etinin yenilemeyeceğini müslümanlara öğretmiştir. Kur'an-ı Kerim'de; 

"Size ölü hayvan etini, kanı, domuz etini ve Allah'tan başkası adına kesilen 
hayvanı haram kılmıştır. Fakat istek göstermeksizin ve ölçüyü aşmaksızın 
başı darda kalan kimse üzerine günâh yoktur. Şüphesiz Allah çok 
bağışlayıcı ve rahmet sahibidir" (el-Bakara 2/173); ve "...Bir de henüz canı 
üzerinde iken yetişip kesmediğiniz boğulmuş, vurulmuş, yuvarlanmış, 
başka bir hayvan tarafından boynuzlanmış veya canavar tarafından 
parçalanmış hayvanlar..." (el-Maide 5/3) ayet-i kerimelerinde geçen 
yenilmesi haram olan şeyler dört oruçtan ibarettir; 

1) Ölü hayvan eti: Boğazlanmadan veya av aletlerinden biriyle avlanmadan 
ölen hayvanların eti yenilmez. Kendiliğinden ölmenin değişik yolları vardır. 
Hastalık nedeniyle, zehirlenme, boğulma, bir darbeyle vurulma, 
yuvarlanma, bir başka hayvan tarafından boynuzlanma veya parçalanma 
sonucu ölen hayvan kendiliğinden ölmüş olur. Bu tür ölen hayvanın eti 
haram olduğu halde, domuz hariç bunların deri, kemik, kıl ve boynuz gibi 
kısımlarını kullanmak helâldir. 

2) Kan: Kan içmek veya kurumuş olanını yemek haramdır. Ancak insanın 
dişi kanayıp da tükrükle birlikte isteği ve kontrolü dışında yutulan kan 
nedeniyle bir sorumluluk yoktur. Diğer bir istisna da kesilmiş hayvanların 
etlerinin arasında kalan az miktarda kan kalıntısını etle birlikte yemenin de 
günâhı yoktur. Başka birinden alınarak hastayadamardan kan vermek de 
helâldir. 

3) Domuz eti: Domuzun eti yenmediği gibi derisi, kılı gibi hiçbir uzvundan 
yararlanılamaz, haramdır. 

4) Allah'tan başkası adına kesilen hayvanlar: Bir hayvanın etinin helâl 
olabilmesi için boğazlamadan veya ava ateş etmeden önce "Bismillâh" Eti 
yenmeyen hayvanlardan kertenkele veya "Bismillâhi Allahu Ekber" diye 
besmele çekmek gerekir. Ama Allah, unutarak işlenen hatalardan insanı 
sorumlu tutmayacağı için bile bile olmadığı sürece besmele çekme 
unutulursa da o hayvanın eti yenilir. Ama kasden çekilmezse o kesilen 


hayvanın etini yemek haramdır. 

Bir kişinin, bir büyüğün şerefine veya bir şahsı karşılamak üzere onun 
önünde kesilen bir hayvanın (kurbanın) besmele çekilse dahi eti haramdır. 
Her ne kadar "Bismillah" denmişse de Allah'ın adının yanında kendi adına 
veya şerefine kesilen kişiye adandığı içip kesime şirk karıştırılmış olur. 
Çünkü hayvan Allah'a değil o kişiye kurban edilmiştir ve kesinlikle 
haramdır. "Üzerlerine Allah'ın adı anılmadan yemeyin; Çünkü bu 
muhakkak ki fısktır." (el- En'âm, 6/121). 

"O peygamber onlara temiz şeylerin helâl, pis şeyleri de haram kılar " (el- 
A'râf, 157) ayet-i kerimesi ile Hz. Peygamber (s.a.s.)e verilen "pis şeyleri 
haram kılma" yetkisi sonucunda Kur'an-ı Kerim'de adı geçmeyen diğer eti 
yenmeyen hayvanlar da şunlardır: 

I) Ayet-i kerimede geçen "pis" diye vasıflanabilecek tüm hayvanlar: Burada 
geçen "pis" olma vasfı insana zararlı olabilecek şekilde zararlı şeylerle 
beslenen hayvanları içine aldığı gibi tabiatı gereği insanın iğrendiği tüm 
hayvanları da içine alır. Yılan, fare, kaplumbağa, köstebek, kirpi, solucan, 
sinek gibi hayvanlar bu gruba girer. 

2) Akar kanı olmayan böcekler: Çekirge dışındaki böcekler. 

3) Pençesiyle avlanan yırtıcı hayvan ve yırtıcı kuşlar: Hanefi fıkhına göre 
"siba (Yırtıcı hayvanlar)" kelimesi et yiyenler şeklinde kabul edilmiş ve bu 
gruba giren tüm etçil hayvanların eti haram sayılmıştır. (Aslan, kaplan, kurt, 
ayı, tilki, çakal, fil, gelincik, sansar, samur, sincap, maymun, köpek, kedi 
vs.) Şafiiler ise bu kelimeye "insanlara saldıran ve parçalayan" anlamını 
verdikleri için tilki ve çakalı bunların dışında değerlendirip etlerini helâl 
kabul etmişlerdir. Mâlikilerde ise bu tür hayvanları yemek haram değil 
mekruhtur. 

Yırtıcı kuşlar hakkındaki görüşler ise, Hanefilerde akbaba ve karga mekruh 
görülürken Malikilere göre tüm yırtıcı kuşlar mekruhtur. Şâfiiler ise zararı 
dokunup dokunmadığını ölçü almakta ve zararı dokunanlârı mekruh 
görmektedir. 

Mezheplerin tümünün dayandığı delil ise şu hadis-i şeriftir: "Azı dişi olan 
her yırtıcı hayvanın ve pençesiyle avlanan her kuşun yenilmesi yasaktır" 
(Müslim, Sayd, 15, 16; Ebü Dâvüd, Atime, 32; Tirmizi, Sayd, 9, 11). 

4) At, eşek ve katır: Eşek ve katırın yenmesi bütün mezheplerde haramdır. 
"Câbir'den şöyle rivâyet edilir. Resulullah (s.a.s.) Hayber gazasında eşek 
etini yasak etti, at etini yemeye izin verdi" (Buhâri, Zebâih, 28; Mey'azi, 38, 
Nikâh, 21; Müslim, Nikâh, 30; Sayd, 23, 25, 30, 37). Bu hadis-i şerifi ölçü 


alan Ebü Yüsuf, İmam Muhammed gibi Hanefi imamlar, Ahmed b. Hanbel 
ve İslâm hukukçularının çoğunluğu at etini helâl kabul ederken; Ebü 
Hanife, tenzihen mekruh (helâle yakın mekruh) hükmünü vermiştir. İmam 
Mâlik ise, "Resulullah at, katır, eşek etini ve azı dişi bulunan her yırtıcı 
hayvanın etini yasak etti " (Ahmed b. Hanbel, I, 147, 244, 289; IV, 89, 90, 
127) hadisini esas alarak at etini haram saymıştır. Ebü Hanife ve İmam 
Mâlik'in at etini helâl kabul etmeyişlerine diğer bir delilleri de; "O, atı, 
katırı ve eşeği bunlara binmeniz ve süs için yarattı" (en-Nahl, 16/8) ayet-i 
kerimesidir. 

5) Suda yaşayan hayvanlar: Hanefilere göre suda yaşayan hayvanlardan 
yalnız balık helâl, kurbağa dahil diğer tüm deniz hayvanları haramdır. 
Mâlikilere göre deniz domuzu hariç bütün deniz hayvanları helâldir. 
Şafiilerde ise deniz hayvanlarından tabiatları gereği pis olanlar haram, 
temiz olanlar helâldir. 

Hastalık sonucu kendiliğinden veya zehirlenerek ölen deniz hayvanları 
yenmez. Bunun dışında taş, sopa gibi maddelerle darbe sonucu veya 
havasız, susuz kalma neticesinde ölenler helâldir. Kara hayvanlarında kanın 
akıtılması şart olduğu halde su hayvanlarında boğazlama veya yaralama 
gibi bir kan akıtma şartı aranmaz. 

",..Fakat, istek göstermeksizin ve ölçüyü aşmaksızın başı darda kalan kimse 
üzerine (yenmesi haram olan şeyleri yemesinde) günâh yoktur. şüphesiz 
Allah, çok bağışlayıcı ve rahmet sahibidir " (el-Bakara, 2/173). 


EVDEKİ MESCİDE ABDESTSİZ GİRMEK 


Evlerde böyle mescid haline getirilen zaviyeler gerçi, kılınan namazın 
ve itikafin sevabını çogaltma bakımından mesciddirler. Ama abdestsiz ya da 
muayyen hallerde girme bakımından mescid değillerdir. Binaenaleyh, 
oralara herhalükarda girilebilir. Çünkü bir yerin bu bakımlardan da mescid 
olabilmesi için; oraya caddeye bakan bir kapı açılması ebediyyen mescid 
olarak ayrılması ve kişinin mülkünden çıkarılması gerekir. Sonuç olarak o 
tür mescidderde sizin sevabınız çoğalır ve oralara her halinizde 
girebilirsiniz. Özellikle kadınların, evlerinin bir köşesinde böyle bir mescid 
edinmeleri de Rasülüllah'ın tavsiyesidir ve menduptur. 


EVLAT EDİNME 


İslâm'da çocuk, prensip olarak kadının evli bulunduğu erkeğe nisbet 
edilir. Doğuran kadın, annesi; nikâhlı koca da babası olur. Bu yüzden, 
evlatlık anlamına gelen Arapça "da'y" tâbiri, nesebi başkasına ait olan 
çocuğu bir başkasına nisbet etmek anlamına gelir. 

İslâm'dan önce Araplar arasında evlât edinme anlayışı vardı. Bizzat Allah 
Resulu de Zeyd'i evlât edinmişti. Bu, şöyle olmuştu: Zeyd bin Hârise 
çocukken Esir edilmiş, onu Hakim b. Hizâm, teyzesi Hatice için satın 
almıştı. Hz. Hatice Allah Resulu ile evlenince, onu kendisine hediye 
etmişti. Daha sonra babası ve amcası Zeyd'i isteyince Resulullah (s.a.s.) onu 
muhayyer bıraktı. O da Peygamberimizi tercih etti. Bunun üzerine Hz. 
Peygamber Zeyd'i azat edip, evlâtlık edindi. Onu "Muhammed'in oğlu 
Zeyd" diye çağırırlardı. Daha sonra evlâtlığı kaldıran âyetler geldi: 

"..Allah evlâtlıklarınızı öz oğullarınız gibi tanımadı. Bunlar sizin dillerinize 
doladığınız boş sözlerdir. Allah gerçeği söylemektedir; doğru yola O 
eriştirir" (el-Ahzâb, 33/4). 

"Evlâtlıkları babalarına nisbet edin; bu, Allah katında en doğru olandır. Eğer 
babalarının kim olduğunu bilmiyorsanız bu takdirde onları din kardeşi ve 
dostlarınız olarak kabul edin. İçinizden kasd ederek yaptıklarınız bir yana, 
yanılmalarınızda size bir sorumluluk yoktur; Allah bağışlar ve merhamet 
eder " (el-Ahzâb, 33/5). 

Abdullah b. Ömer şöyle der: "Biz bu ayetler inmeden önce Zeyd b. 
Hârise'yi, "Zeyd b. Muhammed — Muhammed'in oğlu Zeyd" diye 
çağırırdık" . 

Câhiliye devrinde evlâtlık; nesep, evlenme, boşanma, miras, sihri hısımlık 
gibi konularda öz çocuk gibi hükümler doğururdu. Evlâtlığın dul kalan eşi 
ile de evlenilmezdi. Çünkü o, evlât edinen erkeğin gelini sayılırdı. İşte Hz. 
Peygamber'in evlâtlığı Zeyd b. Hârise de Zeynep binti Cahş ile evlendi, 
fakat mutlu olamadılar. Çünkü gerçekte Zeynep ve ailesi bu evliliği arzu 
etmemiş, ancak Allah Rasülü dünürcülük yapınca, şu âyete göre 
muvâdfakatlarını bildirmişlerdi. 

"Allah ve Peygamberi bir iş hakkında hüküm verdiği zaman," gerek mümin 
olan bir erkek ve gerekse mümin olan bir kadın için, ona aykırı olacak 
şekilde diledikleri gibi davranmaya hakları yoktur. Kim Allah'a ve Resulune 
isyan ederse, şüphesiz o, apaçık bir sapıklıkla yolunu şaşırmıştır" (el- 


Ahzâb, 33/36). 

Hz. Peygamber'in sabır tavsiyelerine rağmen, sonunda Zeyd, Zeyneb'i 
boşadı. Zeynep iddetini tamamladıktan sonra da, evlâtlık hukuku 
lağvedildiği için Hz. Peygamber (s.a.s.) ile evlendi. Ayette şöyle buyurulur: 

"Sonunda mademki Zeyd eşiyle ilgisini kesti; biz onu, seninle evlendirdik 
ki, evlâtlıkları eşleriyle ilgilerini kestiklerinde onlarla evlenmek konusunda 
mü'minlere bir sorumluluk olmadığı bilinsin" (el-Ahzâb, 33/38). 

Buhâri'nin naklettiğine göre Zeynep, Hz. Peygamber (s.a.s.) ile evlendikten 
sonra, onun diğer ailelerine karşı övünür ve şöyle derdi: "Rasülullah sizi 
ailelerinizden isteyip nikâhladı. Beni ise yedi kat semalardan Allah (c.c.) 
o'na nikâhladı" (Sâbüni, Tefsiru Ayâti'I-Ahkâm, II, 322). 

İslâm, gelinlerle evlenme yasağını öz çocukların eşlerine inhisar ettirdi. 
Ayette, "Kendi sulbünüzden gelmiş oğullarınızın karısı... size haram 
kılındı" (en-Nisâ, 4/23) buyurulur. 

Bu duruma göre, başkasının çocuğunu evlât edinmekle öz çocuk gibi hak ve 
görevler meydana gelmez. Evlât edinenin nafaka ve eğitim masrafları 
yükümlülüğü olmaz. Aralarında bir hısımlık doğmadığı için evlenme engeli 
de meydana gelmez. Miras cereyan etmez. Ancak nesebi bilinmeyen bir 
çocuğu, bir kimse "bu benim oğlum veya kızımdır" diye ikrarda bulunsa, bu 
çocuk onu tasdik etsin veya etmesin, nesebi ondan sabit olur ve aralarında 
miras cereyan eder. Diğer yandan evlâtlıkla, süt hısımlığı birbirinden 
farklıdır. Süt hısımlığı, bir kadının kendine ait olmayan süt emme yaşındaki 
bir çocuğu emzirmesiyle meydana gelir ve öz çocuk gibi evlenme engelleri 
doğar. Buluntu çocuk da, öz çocuk gibi sayılmaz (Elmalılı, Hak Dini Kur'an 
Dili, V, 3869-3900; Mehmed Zihni, Nimet-ı İslâm, İstanbul 1316 H., 3. 
Kısım, 271, 273). 

Ancak yukarıdaki hükümler yetim, öksüz, fakir, kimsesiz çocuklarla 
ilgilenmeme anlamına gelmez. Bu gibi çocuklar aileler nezdinde veya 
çocuk yuvalarında himâye edilir; bakılır, eğitilir, sanat ve meslek sahibi 
kılınır, evlendirilir. Müslüman, bu çeşit amellerden büyük ecir kazanır. 
Sadece, çocuğu kendi nesep hısımı yapamaz, büluğ çağından sonraki 
görüşmeler İslami ölçüler içinde olur. Hibe yoluyla dilediği kadar, vasiyet 
yoluyla ise malının üçte birini himâye ettiği kişiye bırakabilir. 


EVLAT EDİNMEK CAİZ MİDİR? 


İslamiyet gelmeden önce evlat edinmek yaygın bir adetti. Hatta 
Peygamber (sav) nübüvvetinden evvel cari olan adet üzere Zeyd b. harise'yi 
evlat edinmişti. Ama İslamiyet geldikten sonra onu yasakladı. 

Kur'an-ı Kerim şöyle buyuruyor: "Muhammed sizin erkeklerinizden 
kimsenin babası değildir" (Ahzab suresi). 

Peygamber (sav) şöyle buyurur: "Babasından başka bir kimseye mensup 
olduğunu söyleyen kimseye babası olmadığını bildiği halde cennet 
haramdır (Buhari-Müslim). Ve böylece İslamiyet evlat edinmeyi yasaklamış 
oldu. Evlat edinmek çok çirkin bir iştir. Varis olmayan varis olduğu gibi, 
varis olan da mahrum bırakılır. 


BÜYÜK VARKEN KÜÇÜGÜN EVLENMESİ 


Ablamın kısmeti çıkmadı diye beni istediğim gence vermiyorlar. Büyük 
evlenmeden küçük evlenmez diyorlar: Bu dini bir hüküm müdür? 
Evlilik, ihtiyaca, denginin bulunmasına, sizin ifadenizle kısmetinin 
çıkmasına bağlı bir şeydir. Bunun evlenmemiş büyüklerle ilgisi yoktur. 
Hattâ rivayete göre de Hz. Müsâ (a.s.) Şuayb (a.s.)'ın büyük kızı dururken 
küçük kızıyla evlenmiştir. Tefsirlerin naklettiği bir hadis-i şerifte Rasülüllah 
Efendimiz Ebü Zer'e şöyle buyurmuştur: "... Müsâ hangi kızla evlenmiştir, 
diye sana sorarlarsa küçügü ile evlenmiştir, de, Müsâ'nın arkasından gelen 
ve "Babacığım, ücretle tutacaklarının en iyisi güçlü ve güvenilir olanıdır" 
(K. Kasas (28) 26) diyen de odur".(bk. Kurtubi XNI/273) Anlatıldığına göre 
Hz. Müsâ'nin büyük varken küçügü ile evlenmesinin hikmeti, onu görmüş 
olması ve onda meylinin kalmış olma ihtimalidir. Eğer ona büyügü verilmiş 
olsaydı, belki de gönlü küçügünde olduğu halde kabul etme zorunda 
kalacaktı. (agk; ancak bu rivâyet sahih değildir, mücerred bir nakilden 
ibarettir.) Durum bu olmakla beraber küçüklerin centilmenlik yapıp, 
öncelikle ablalarının, ya da âbilerinin evlenmesine yardımcı olmaları güzel 
ve kardeşçe bir davranış olur. Ama onlar evlenmek istemiyorlarsa artık 
küçüğün ne günahı vardır? 


EVLENMEDE KARDEŞLERARASI SIRA: 


Kendisinden büyük bekâr bir abisi ya da ablasi bulunan bir kız 
evlenemez mi? Bu gerekçe ile vermiyorlarsa kaçırılabilir mi? 
Dengi ve talibini bulan herkes, evlenmesinde mahzur olmayan karşı cinsi 
ile evlenebilir. Buna evlenememiş abla ya da abiler engel değildir. Bu 
düşünce, günümüzün evlenmeyi zorlaştıran şartlarının doğurduğu sakat bir 
düşüncedir. Ve cahil anne, babaların, çocuklarının evde kalacağı 
endişesinden kaynaklanır. Kızlarını evlendirmede Islâmi esasları ölçü 
almayan anne-babaların, başka dünyevi gerekçelerle vermemeleri halinde 
kızlarını karşılıklı rıza ile kaçırarak evlenmek Hanefi mezhebine göre 
caizdir. Şafii mezhebine göre değildir. Ama Islâm'a zıt hareket etmeyen 
anne-babanın kızı da Allah (cc)'ın rızasının babanın rızasına bağlı olduğunu 
bilmelidir. 


EVLENMEDEN BOŞAMA 


Söylediğini kesin bilmesi halinde, bu sözle yemin kastetmiş ise yemin 
kefareti gerekmez. Çünkü bile bile yalan yere yemin keffareti aşan bir 
günahtır (yemin-i gamüs). Ancak iyi bir tevbe ile affolunabilir, Üçüncü 
olarak bu sözün zahir ma'nâsı olan "talak" kalmış olur. Ancak bu durumda 
da "nasip olmasın" anlamında bir beddua olarak söylenmiş olabilir. Nasip 
olursa demek ki, olmasının kabul olmadığı anlaşılır, başka bir şey 
gerekmez. "Alırsam boş olsun" anlamında söylenmiş olabilir. Bütün bu 
durumlar söyleyene niyeti sorularak anlaşılır ve bu sözün kesin söylendiği 
bilinmesi halinde bir şey ifade eder. Bu anlamda söylenmiş ise bir 
müslümanla evlenmesi halinde nikahın kıyılmasıyla (bu sözle üç talaka 
niyet etmemişse) bir talakla boş olurlar. Duhül (zifaf) vakit olmadığından 
kadının iddet beklemesi gerekmeden hemen bir nikah daha yapılır ve iki 
talak hakkıyla evliliklerine devam ederler (Allah'u a'lem). 


EVLENMEK İSTEDİĞİ KADINA BAKMANIN SINIRI 


Bir delikanlı ile birbirimizi görerek sözleştik. Nişanımız Birbirimizin 
arzusu üzerine aynı anda ve yerde olacak. Ben şu ana kadar giyimde- 
kuşamda ve namahreme görünmede Şer'i ölçüleri uygulamaya çaba 
göstermiş bir kızım. Ama nişanım için diktiğim elbiselerimi de bugünümde 
giymek istiyorum. Nişanlım olacak gencin yanında bu elbiselerimle 
oturabilir miyim? 

Sorunuzu kitaplarımızda bu konuda yer alan bilgileri özetleyerek 
cevaplamaya çalışacağız:Bir adam Ensâr'dan bir kadınla evlenmek istedi de 
Rasülüllah ona: "Onu gör, çünkü Ensâr'ın gözlerinde bir şey (küçüklük ya 
da çakırlık) vardır." buyurdular..(Müslim nikâh 12) Câbir'in rivâyetinde: 
"Biriniz bir kadına talip olur da onun hoşuna gidecek ve kendini ona 
çekecek taraflarına bakma imkânı bulursa baksın." denmiştir.(Ebü Dâvüd, 
nikâh 19; Hadisi ayrıca Hâkim, Beyhâki ve A.b. Hanbel'de rivâyet 
etmişlerdir.) Ebü Hümeyd'den nakledilen Hadis-i Şerifte: "Biriniz kadına 
talip olduğunda, evlenme gayesiyle bakmış olduktan sonra ona bakmasında 
günah yoktur." buyurulmuştur. (Müsned (Tertibü'1-müsned) XVIW/154; 
Hadisi ayrıca Bezzâr ve Taberâni de rivâyet etmişlerdir. bk. Heysemi, 
Mecma'uz-zevdâid IV/278) Mugire b. Şu'be: "Bir kadına tâlip olmuştuk. 
Rasülüllah, "Ona baktın mı?" diye sordu. "Hayır", dedim. "Öyleyse onu gör. 
Bu, aranızı bulmada etkili bir yoldur" buyurdular." diye rivâyet etti. 
(Müsned (Tertb) agy.) Muhammed b. Mesleme (Mebsüt'ta Muhammed b. 
Ümmi Seleme deniyor) gözüyle Dahhâk kızı Büseyne'yi kovalıyordu. 
Niyeti onunla evlenmekti. Kendisine: "Sen Rasülüllah'ın ashâbından olasın 
da böyle yapasın, yakışır mı?" dendi de o şu cevabı verdi: Ben Rasülüllah'ın 
şöyle dediğini duydum: "Allah bir adamın kalbine bir kadınla evlenme 
niyeti koyarsa, artık ona bakmasında bir beis yoktur."(Müsned (Tertib) agy.; 
Hadisi ayrıca Sâid b. Mansür, Ibn Mâce, Ibn Hibbân ve Beyhaki rivâyet 
etmişlerdir.) Buraya kadar verdiğimiz hadis-i şerifler Hanefi fıkıhçıları 
Cessâs ve Serahsi'nin görüşlerine delil olarak zikrettikleri hadislerdir.(bk. 
Cessâs, Ahkâmü'1-Kurân V/173; Serahsi, Mebsüt X/155) Bunlara 
dayanarak Cessâs der ki: "Bütün bunlar, evlenmek istediğinde kadının 
yüzüne ve ellerine şehvetle de olsa bakılabileceğini gösterir." "Güzellikleri 
hoşuna gitse de âyet-i kerimesi de" (Ahzâb 33/52) buna işaret eder. Çünkü 
görmeden güzelliğini bilemez. Serahsi de şunları ilâve eder: Bu durumdaki 


erkek, kadının üzerinde elbise bulunduktan sonra onun vücüdunu hayal 
etmesinde de bir sakınca olmaz. Ancak, elbisesinin vücüduna yapışık (çok 
dar) olup organlarını olduğu gibi ortaya koyan ve şeffaf bir elbise olmaması 
da şarttır.(Serahsi agy.)Bu konuda başka rivâyetler de vardır: Mugire b. 
Şu'be'nin yukarıya aldığımız hadisinin devamında: Rasulüllah'ın "gör" 
demesi üzerine talip olduğum ensarlı kadının ebeveynine gidip durumu 
onlara anlattım. Biraz hoşlanmaz gibi oldular. Kadın da mahfilinden beni 
duymuş: "Görmeni Rasulüllah emretmişse gör. Ama öyle değilse, seni 
Allah'a havâle ederim." dedi. Bunu mühim bir olay olarak görür gibiydi. 
Onu gördüm ve evlendik, der.Konumuz hakkında Asr-ı saâdetten ilginç bir 
olay da şudur: Halife Ömer b. Hattâb, Hz. Ali ve Fâtıma'nın kızları Ümmü 
Gülsümü Babasından istemişti. Babası küçük olduğunu söylediyse de 
Ömer, "onu sen bana ver, ben ondan başkasının beklemediği şeyler 
bekliyorum", dedi. Ali de, "onu sana gönderirim, beğenirsen sana 
nikâhlarım", dedi... Hz. Ömer'in begendiği haberini alınca da Babası onu 
ona nikâhladı. Hz. Ömer'in gayesi, ondan Rasulüllah'ın nesebine ortak 
olmaktı.(Haberi Sâid b. Mansür, Ibn Abdilber, Ibnül-esir, Ibn Hacer ve Ibn 
Sâd naklederler. Kaynakları için bk. Ebu'n-nür, Menhecü's-sünne fiz'i-zevâc 
351.) Meselenin mezheplerarası münakaşasını yapan Ibn Kudâme de şunları 
söyler: Evlenmek istediği kadına bakmanın mubahlığı konusunda ilim ehli 
arasında ihtilâf bilmiyoruz. (hepsine göre helâldir)... Kadının izni olsa da 
olmasa da bakabilir. Çünkü Rasulüllah, "bakın" diye mutlak emrediyor ve 
onun izin verip vermemesini sözkonusu etmiyor. Ama bakmanın ötesinde 
birşey söylemediğinden onunla halveti de câiz değildir... Bu konuda kadının 
yüzüne bakabileceği konusunda ilim ehli arasında ihtilâf yoktur. Çünkü yüz 
avret değildir ve güzelliklerin merkezi ve bakılacak yerdir. Âdeten açık 
olmayan yerine bakması helâl olmaz.Evzal etli yerlerine bakabileceğini 
söylemiş, Dâvüd (ez,Zâhiri)'den de bütün bedenine bakabileceği rivâyet 
edilmiştir. Çünkü, diyor, Rasülüllah'ın, "ona bak" sözünün dış (zâhir) 
anlamı bunu gerektirir.(Ibn Kudâme, el-Mugni V1/553) Onun bu görüşte 
"hatâ ettiği meydandadır, çünkü bu söz sünnetin kâidelerine ve icmâa 
muhâliftir"(Davudoğlu, Sahi'h-i Müslim Şerhi VN/271) Yüz, eller ve 
ayaklar konusunda, kadının evinin içinde genellikle açık tuttuğu kısımlarına 
gelince, bir görüşe göre: Oralara bakmak helâl değildir. Çünkü hiç 
açılmayan kısımları gibi oralara bakmak da helâl kılınmamıştır ve ihtiyaç, 
eller ve yüz ile giderilir. Diğer bir görüşe göre; oralara da bakılabilir. Çünkü 
başına açık olarak bakılabileceği rivâyeti vardır. (Ibn Kudâme, age V1/553- 


54) Imam Mâlik, avret bölgeleri görülür korkusu ile habersizce bakmayı 
kerih görmüştür. Ondan diğer bir rivâyete göre, kadına izinsiz bakmak câiz 
değildir. Fakat bu görüş zayıftır. Çünkü Peygamber (s.a.s.) tâlip olunan 
kadına bakmaya mutlak surette izin vermiş ve bu konuda onun müsaâdesini 
şart koşmamıştır. Hâttâ kadın genellikle bu izinden utanır. Bakan kimsenin 
o kadın beğenmemek ihtimalı vardır. Izin şart olursa beğenilmeyen kadın 
gücenir. Onun içindir ki ulemâdan bazılârı: "Kadına dünür göndermeden 
önce onu görmek ve bakmak... Bu bizzat mümkün olmazsa güvenilir bir 
kadın göndermek müstehaptır." demişlerdir.( Davudoğlu, age, V11/271-72) 
Özetlersek, erkeğin evlenmek istediği kadına tâlip olduğu zaman 
bakabileceği gibi, evlenme niyyeti devam ettiği sürece daha sonra da 
bâkabileceği anlaşılıyor. Yeter ki; henüz nikâhları yapılmamışken halvette 
kalmasınlar, yanlarında başka yabancı erkek bulunmasın, vücudunun 
normal ev kiyafeti dışındaki yerleri açık olmasın, elbisesi çok dar ve şeffaf 
bulunmasın.Çünkü bu durumdaki kadın ve erkek -niyetleri gerçekten 
evlenmek olduğu sürece birbirine büsbütün yabancı olan kadın ve erkekler 
gibi değildirler. Duyguları hırsızlama şehevi hislerden değil, sevgi ve 
muhabbetten kaynaklanır. (Allahu a'lem) 


EVLERDE KUŞ BESLENMESİ YA DA TİCARETİNİN YAPILMASI 
CAİZ MİDİR? 


Bu mes'elenin iki yönü vardır: 
1. Eti yenen ya da avcılık gibi başka meşru bir gaye ile kullanılan bir kuşun 
evde beslenmesi ve alım-satımı helâldir. Çünkü "yeryüzündeki her şey 
insanlar için yaratılmıştır."(K. Bakara (2) 29) 
2. Bir süs unsuru olarak evde kuş beslemek ve böyle bir kuşun ticaretini 
yapmak. Bunun caiz olmadığına dair de bir şey yoktur. Hatta Enes b. 
Malık'in rivayetine göre: "Rasulüllah (sav) onun Ebu Umeyr denilen 
kardeşini gördüğünde: Ebu Umeyr! ne yaptı Nugayr?, diye latife ederdi". 
(Buhari, Edep 81,112; Müslim Terceme ve Serhi, 1X/545) Nugayr, serçe 
büyüklüğünde bir kuşun adıdır. Enes'in kardeşinin böyle bir kuşu varmış ve 
onunla eğlenirmiş. 
Bu hadisi şerhedenler, hadisten çıkarılan hükümler arasında, "çocukların 
serçe ile oynamasına müsade etmek caizdir" diye zikrederler.(bk. 
Davudoğlu, Sahihi Müslim Terceme ve Serhi, 1X/545) Fıkıh 
kitaplarımızdaki ibarelerden de serçe gibi kuşların satışı alınabileceği 
(satılabileceği) ve mal sayılabilecekleri anlaşılıyor.(bk. Fetavay-i Hindiyye. 
V/364) Ancak sırf bir süs unsuru olarak ve göz zevkini tatmin için, hayvan 
dahi olsa bir can sahibini ömür boyu hapse mahküm etmenin, İslam'ın 
ciddiyetiyle ve acıma duygusuyla bağdaşmayacağı da açıktır. Bunda fıtrata 
müdahale de vardır. Istediği gibi gezip-tozma ve çiftleşme kuşun da 
hakkıdır. Kendi ekstra zevkleri için başkasının tabii zevklerine engel olma 
egoistçe, belki de sadistçe bir davranış olur. Sözü edilen hadisten hüküm 
çıkarırken "çocukların oynamasına müsade edilmiştir" demeleri, bunun 
çocukça bir zevk olduğunu gösteriyor olmalıdır. Her haram olmayan şeyin 
yapılması güzel demek değildir. Bu tür kuş alım-satımı ile uğraşanların 
işlerini değiştirmeleri uygun bir davranış olur kanaatindeyiz (Allah'u a'lem). 
Akvaryum balıkları için de aynı şeyler söylenir. Ebu Yusufun av hakkında: 
"Oyun ve eglence için olursa hayrı yoktur. Mekruh (haram) olduğu 
görüşündeyim"(bk. Ibn Abidin, V16462) demesi de söylediklerimizi 
doğrular mahiyettedir. 


EVLİ BİR KADINA ÂŞIK OLMAK 


Kendim de evli olduğum halde, işyerimden alışveriş eden bir kadına 
ileri derecede tutuldum. Bütün uğraşmalarıma rağmen kendimi ondan 
vazgeçiremiyorum. Öyle ki meseleyi yakınlarım ve kadının bizzat kendisi 
dahi anladılar. Buna rağmen o alışverişi kesmediği gibi ilgisini daha da 
arttırdı.Rezillik açısından olacak olan oldu. Ben Şimdi işin günahını 
soruyorum: Ona evlilik teklif etsem ve sarhoş olduğu için Ailesinin 
hukukunu zaten gözetmeyen kocasından ayrılmasını istesem günaha girmiş 
olur muyum? 

Sorunuzda İslam'ın güzelliği ve Islâmsızlığın çirkinliği bir kaç noktadan 
kendini gösteriyor: Önce müslüman içki içmez, böylece âilesinin hem 
maddi, hem de manevi hukukunu çiğnemiş ve hanımıyla ilgilenmeyecek 
kadar sızmış, enerjisini haramda tüketmiş olmaz. Evinin, alış veriş dahil, 
bütün dış ihtiyaçlarını bir ibâdet duygusu ile kendisi temin eder. Kendisi 
gibi müslüman olan karısı da zorunlu durumlar olmadıkça dışarı çıkmaz; 
bakkalla-çakkalla uzun uzadıya yüzyüze, göz-göze gelmez. Konuşmak 
zorunda kaldığında kadınlığını ortaya dökecek şekilde kırılıp dökülmez. 
Karşısındakine ümit vermeyen bir edâ ile ve ihtiyaç miktarınca konuşur. 
Buna rağmen laf eden olursa ağzının payı edeplice verir. Anlaşılan bunların 
hiç birisi sizde olmamış; ciger kedinin önüne açıkça konulmuş. Buna 
rağmen işin günahını düşündüğünüze göre size, Rasülüllah'ın (s.a.s.) bir 
hadis-i şeriflerini hatırlatalım:"Kim kocası olan bir kadını aldatırsa, 
aralarını açmaya çalışırsa... bizden değildir." (Hâkim, Müstedrek N/196; 
Ebü Dâvüd, talâk 1) Hadisi şerheden Münâvi diyor ki, "Bu kadın bir de 
komşu kadın olursa bunun günah ve çirkinliği o kadar daha artar." Çünkü, 
şerrinden komşusu emin olmayan kimse cennete giremez, buyurulmuştur. 
Imam Nevevide: "Demek ki, insan bir iyiliği öğretmenin dışında, başka bir 
adamın karısı, kızı, çocuğu vb. ile onu ifsad edici şekilde konuşması 
haramdır, der" (Münâvi, Feyzul-Kadir V/385; Ayrıca bk. VI/123.) Burada 
mesele örneklendirilerek anlatılır.Adamın içkici olması, karısının nikâhsız 
olduğu anlamına gelmez ve nikâhlı bir kadın boşanmaya teşvik eden de 
"bizden değildir". Meseleye, kendinizi bir an, kadının kocasının yerine 
koyarak, yine kendiniz de fetva verebilirsiniz. 

Ancak zayıf bir hadiste: "Hevâ (arzu ve aşk) peşinden gidilip o doğrultuda 
davranılmadıkça ve kimseye söylenmedikçe, sahibi için bağışlanır."(Suyuti, 


el-Câmi'us-sağir (Feyz'ul-Kadir ile, den) V1/358) buyurulmuştur. Burada 
kastedilen, elbette helâl olmayan arzudur. "Hevâ ve hevese uyma; zirâ o 
seni Allah yolundan saptırır. "(Sâd/26) âyet-i kerimesi de bunu gösterir. 
Buna göre insan elinde olmayarak evlenmesi câiz olmayan birisine âşık olur 
da bunu kimseye açmazsa ve nefsini bundan vazgeçirmeye uğraşırsa, 
günaha girmeyeceği umulur.(bk. Münâvi, Feyz VI1/358) 


EVLİ KADININ NAFAKASI 


Bir kadın evlenip kocasının evine yerleştikten sonra bütün yiyecek, 
giyecek ve mesken masrafları kocaya aittir. Bunlar, israfa kaçmadan ve 
cimrilik de etmeden eşlerin sosyal seviyelerine göre sağlanır. Eşlerin her 
ikisi de zengin ise, buna uygun harcama yapılır. Ikisi de fakirse, kadın 
kocasından zenginler seviyesinde bir harcama isteyemez. Birisi zengin, 
diğeri fakirse, ortalama yol izlenir. Ancak bazı alimler nafakanın miktarı 
konusunda yalnız kocanın durumunun dikkate alınacağını söylerler. 

Ayet-i kerimelerde şöyle buyurulur: Annelerin yiyecek ve giyeceği gücünün 
yettiği ölçüde çocuğun babasına aittir" (el-Bakara, 2/2353). 

Hâli vakti geniş olan, nafakayı genişliğine göre versin. Rızkı kendisine 
daraltılan fakir de nafakayı Allah'ın ona verdiğinden versin. Allah hiçbir 
nefse ona verdiğinden başkasını yüklemez. Allah güçlüğün arkasından 
kolaylık ihsan eder" (et-Talak, 65/7). 

Koca, hanımının giyim masraflarını da karşılamak zorundadır. Burada da 
sosyal seviye ve Islâm'a uygun olan örf ve âdetler ölçü alınır. Kadının biri 
yazlık, diğeri kışlık olmak üzere yılda en az iki kat elbiseye hakkıvardır. 
Giyim kapsamına yorgan, döşek, çarşaf ve yastık gibi evin normal eşyası da 
girer. 

Koca, hanımına müstakil ve içinde sosyal durumuna uygun mefrüşatı 
bulunduran, kötü komşulu olmayan bir mesken sağlamak zorundadır. Bu 
yer kadının malı, canı ve ırzı hakkında güvenli olmalı ve karıkoca hayatı 
yaşamaya elverişli bulunmalıdır. 

Ayet-i kerime'de şöyle buyurulur: "Boşanan o kadınları, gücünüzün yettiği 
kadar ikamet ettiğiniz yerin bir bölümünde oturtun. Evleri başlarına dar 
etmek için kendilerine zarar vermeyin" (et-Talâk, 65/6). 

Karı, kocasının hısımlarıyla birlikte oturmaya zorlanamaz. Ancak koca, bir 
başka evliliğinden olan ve henüz bülüğ çağına gelmemiş bulunan kızını 
karısıyla birlikte oturtmak hakkına sahiptir. 

Kadın kendi evini, kendisinin ikametine tahsis etmesi için kocasına kiraya 
verebilir (Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, II, 321-339; el-Kâsâni, a.g.e,, 
IV,14,15; el-Fetâvâl-Hindiyye, 1, 544 vd.; Ö. N. Bilmen, Istilâhat-ı Fıkhıyye 
Kâmusu, Il, 450). 

Kadın, bakıma muhtaç olduğu veya sosyal seviye bakımından emsali 
kadınların hizmetçisi bulunduğu takdirde, hizmetçi tutmak da nafaka 


kapsamına girer. 

Kadın, kocasının talebine rağmen, onun evine gelmez veya itaatsiz olarak 
evden çekip gider yahut irtidat ederse erkeğin nafaka yükümlülüğü kalkar. 
Iddet bekleyen kadının nafakası: Iddet kocanınölümü veya eşini boşaması 
halinde söz konusu olur. 

Vefat iddeti bekleyen kadına nafaka gerekmez. Çünkü koca vefat edince 
tüm malı mirasçılara geçer. Karısı da dörtte bir veya şekilde bir oranında 
mirasçı olur. İslam'ın ilk dönemlerinde koca, eşi için ölümünden sonra bir 
yıl süreyle nafaka verilmesini vasiyet etmek zorundaydı. 

Ayette şöyle buyurulur: "Sizden karısını geride bırakıp ölecek olanlar 
eşlerinin kendi evlerinden çıkarılmayarak bir yıl süreyle yararlanmasını 
vasiyet etsinler" (el-Bakara, 2/240). 

Ancak bu ayette belirtilen bir yıl süreli nafaka ve mesken ile vasiyet hükmü 
kadına miras hakkıtanıyan Nisâ Süresi 12. ayetin inmesiyle neshedilmiş, bir 
yıllık iddet süresi de şu ayetle kısaltılmıştır: "Içinizden ölenlerin geride 
bıraktıkları karıları kendi kendilerine dört ay on gün beklerler" (el-Bakara, 
2/234). 

Ric'i olsun, bâin olsun boşanma hâlinde iddet süresince kocanınnafaka 
yükümlülüğü devam eder. Boşamanın iki veya üç defa olması sonucu 
değiştirmez. Ancak üçlü boşamada Şâfii, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel'e göre 
yalnız mesken temin edilir; diğer giyim, yiyecek vb. gerekmez. 

Çocukların geçim masrafları kız ve erkek çocukların nafakaları babalarına 
aittir. nafakanın kapsamına bu çocukların yiyecek, giyecek ve mesken 
ihtiyaçları girer. 

Talâk süresi 6. ayette şöyle buyrulur: "Eğer (çocuklarınızı) sizin için, onlar 
(anneleri) emzirirlerse, onlara emzirme ücretlerini tam olarak veriniz". 
Burada, boşanmış bir kadının iddetini tamamladıktan sonra, çocuğunu 
emzirmesi halinde ücrete hak kazanacağı hükmü yer almaktadır. Bu da, 
çocuğun nafakasının babaya ait olduğunu gösterir. 

Evli kadın çocuğunu emzirmek istemezse, eğer çocuk başka kadının sütünü 
alırsa, annesi emzirmeye zorlanamaz. 

Hz. Âişe (r.anha)'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir. Ebü Süfyanın karısı 
Hind b. Utbe Rasülüllah'ın huzuruna girdi ve "Ey Allah'ın elçisi, gerçekten 
Ebü Süfyan çok cimri bir adamdır. Bana kendime ve çocuklarıma yetecek 
kadar nafaka vermiyor. Onun malından haberi olmaksızın birşey alırsam, 
bana günah var mıdır?" dedi. Rasülüllah (s.a.s); "Onun malından sana ve 
çocuklarına yetecek kadarını ma'ruf şekilde al" buyurdu (Buhâri, Büyü", 95; 


Nesâi, Kudât, 31; Ibn Mâce, Ticârât, 65). 
Bu hadis-i şerif, karısı ile çocuklarının nafakasını vermenin erkek üzerine 
vacib olduğunu gösterir. 


EVLİLİKTE DENKLİK (KEFAET) 


Aile huzurunu teminde çok büyük hikmetler içeren denklik, Islâm'da 
sadece kadından yana ve onun ve ailesinin onurunu korumayı hedefleyen 
bir müessesedir. Nikâhın sahih olmasının değil geçerli olmasının şartıdır. 
Yani denklik bulunmasa da nikah sahihtir. Ancak kadının velisinin onayına 
bağlıdır. Buna göre; nesep, dindarlık ve takva, meslek, hürriyet ve servet 
konularında kendisinden daha aşağı itibar edilen bir erkeğe nikahlanan 
kadının velileri, denksizliği bahane ederek evliliğe mani olabilirler. Kabul 
ederlerse sahih olan bu nikah yürür ve artık vazgeçme hakları olmaz. 
Denksizlige bir Islâm ülkesinde kız velisinin başvurusu ile mahkeme karar 
verir. Diğer yerlerde bunu "Eminül-kavm" yani inananların güvendigi ehl-i 
ilim belirler. Ancak bunun bir bağlayıcılığı olmaz. Bu yüzden günümüzde, 
Imam Serahsi'nin tercihiyle, dengini bulmadan nikah yaptıran kadının 
nikahını  velileri-istemiyorlarsa-hepten geçersiz saymaları ve kabul 
etmemeleri uygun olur. Buna göre dini bütün ve kapalı bir bayan, namazsız- 
niyazsız birisine, toplumda cazip itibar edilen bir meslek erbabının kızı, 
bayağı, sayılan bir meslek erbabına, zengin bir aile kızı, kendisinin 
nafakasını dahi teminden aciz bir erkeğe sırf kendi isteğiyle varması ve 
meselâ dini nikah yaptırmaları halinde velilerin bu nikahı hiç hesaba 
katmamaları mümkündür ve doğru olandır. Nesep ve hürriyet şartı ülkemiz 
için artık geçerli değildir. Yalnız bu müessesenin iyi anlaşılmaması halinde 
başkalarınca istismar edilmesi mümkündür. Onun için şu noktaların tekrar 
hatırlatılmasında yarar vardır: 

1. Denkliğin bulunmaması nikahın sıhhatine mani değildir. Binaenaleyh, kız 
da velileri de istiyorlarsa kadın istediği ile evlenebilir. 

2. Denklik müessesesi kadın lehine bir sonucu hedefler. Çünkü genellikle 
kadın ve onun velileri daha aşağı itibar edilen birisine eş ya da hısım olmayı 
kendilerine yediremezler ve böyle bir şeyin olması halinde kadın erkeği 
küçümseyici ve hukukunu tanımaz bir tavır alır, huzur ortamı olması 
gereken aile, Cehennem'e dönüşür, boşanmalar ve yıkımlar olur. 

3. Meşru olan her türlü işin adisi ve şereflisi olmaz. Şeref, insanlara ve 
Hakk'a hizmetle ölçülür. Ibadet duygusu ile sokağı süpüren bir çöpçü 
şerefli, istediği parayı veremeyen hastasını ameliyat etmeyip ölüme 
terkeden doktor ise şeref sizdir. Ancak halkın genel kabullenişinin bu 
müessese için etkisi vardır. Bu yüzden sırf öyle itibar edildiği için hesaba 


katılması aklın gereğidir. 

4. Günümüzde velilerinin kabulu olmadan kendi kendisini evlendiren 
kadının velileri, güvenilir bir ehl-i ilimden onun dengine gitmediğini tesbit 
ettirmeleri halinde kendi başına yaptırdığı dini nikahı geçersiz sayar ve 
kızlarını geri alabilirler. Ancak denksizlik sözkonusu olmaması halinde 
kendi rızası ile evlenen bir kadının nikahını geçersiz saymak kimsenin 
elinde değildir. Böyle bir durumda velilerin kızlarını almaları, erkeğin de 
boşamıyorum demesi halinde kadının bir başkası ile evlenmesi -Hanefi 
mezhebine göre- gayr-i meşru olur ve zinayı sonuç verir. 


EVVÂBİN NAMAZI 


Akşam namazının sünnetinden sonra kılınan altı rekâtlık gayr-i 
müekked namaz. Evvâb, faal vezninde ism-i fâildir, günâhları terk ve hayırlı 
işler yapmak süretiyle Allah'a dönen demektir. Çoğulu Evvâbin'dir. Evvâbin 
namazı, Allah'a çok itaat edenlerin namazı demektir. Ashab-ı kirâmdan 
Zeyd b. Erkâm, kuşluk vakti birtakım insanların namaz kıldıklarını görmüş 
de; "Bu adamlar pek âlâ bilir ki, bu saatten başka zamanda namaz kılmak, 
daha faziletlidir. Çünkü Resulullah (s.a.s.), "Evvâbin namazı, sıcaktan deve 
yavrularının ayakları yandığı zaman kılınır" buyurmuştur" (Müslim, Salât, 
19). 

Zeyd b. Erkâm, başka bir rivâyetinde şöyle demiştir: "Resulullah (s.a.s.) 
Küba'lıların yanına gitti. Vardığında, onlar namaz kılıyordu. Allah elçisi, 
onlara, 'Evvâbin namazı, sıcaktan deve yavrularının ayakları yandığı 
zamandır' buyurdu" (A. Davudoğlu, Sahih-i Müslim Tercümesi ve Şerhi IV, 
2132). 

Bu Hadislerde, namazın kaç rekât kılınacağı belirtilmemiştir. İslâm âlimleri, 
sıcağın yükseldiği bu vaktin, kuşluk namazı için en elverişli ve faziletli 
olduğunu söylemişlerdir. Çünkü kuşluk namazının vakti, günün evveli olup, 
daha erken saatlerde de kılınabilmektedir. 

Hz. Sevbân'dan nakledilen şu hadis de, evvâbin namazının önemini belirtir: 
"Allah Rasülü, günün yarısından sonra namaz kılmayı severdi. Hz. Âişe, Ya 
Resulullah, sen bu saatte de mi namaz kılmayı seviyorsun? dedi. Resulullah 
(s.a.s.): "Bu saatte gök kapıları açılır ve Hak Teâla hazretleri, bu saatte 
kullarına rahmetle bakar. Bu namaz Âdem, Nuh, İbrahim ve İsâ'nın devam 
ettikleri bir namazdır" buyurdular (el-Askalâni, Bulügu'l Merâm, Terc. A. 
Davudoğlu, Il, 48). Evvâbin namazının dört rekât olduğuna dâir çeşitli 
hadisler nakledilmiştir. Akşam namazından sonra ve altı rekât kılındığına 
dâir hadisler de nakledilir ve bunların uygulamada daha yaygın olduğu 
bilinmektedir (Tirmizi, Salat, 32 1). 

Akşam namazının sünnetinden sonra iki ilâ altı rekat arasında kılınan nafile 
namaza da "evvâbin" denilmiştir. Hz. Peygamber, akşam namazından sonra 
altı rekat nâfile namaz kılanın evvâbinden (günah işleyip, arkasından hemen 
tövbe eden kimselerden) sayılacağını bildirmiş ve arkasından da şu ayeti 
okumuştur: "Rabbiniz, içinizden geçenleri çok iyi bilir. Eğer salih kimseler 
olursanız, şüphesiz Allah tövbe edenleri affedicidir" (el-İsrâ, 17/25; bk. İbn 


Kesir, Tefsir, İstanbul 1985, V, 64, 65; Şürünbülâli, Şerhu Nüri'l-İzah, 
İstanbul 1984. 5.74) 


EYYÂM-I MA'DÜDE( SAYILI GÜNLER) 


Sayılı günler. Kur'an'da bilhassa Ramazan ayı ve Kurban Bayramı'nda 
teşrik tekbirlerinin alındığı günler için kullanılan bir tabir. 
Kur'an-ı Kerim'de orucu emreden ayet-i kerimede şöyle buyurulmaktadır: 
"Ey iman edenler, sizden öncekilerin üzerine yazıldığı gibi, korunasınız 
diye oruç sizin de üzerinize yazıldı. Sayılı günler olarak..." (el-Bakara; 
2/183, 184). 
Bu sayılı günlerin hangi günler olduğu ise, hemen bir sonraki ayette 
açıklanmaktadır: 
"Ramazan ayı ki, insanlar için hidâyet olarak ve hidâyeti ve doğruyla 
yanlışı ayırt edici açıklamalar olarak Kur'an o ayda indirilmiştir. Sizden kim 
bu aya çıkar (ve ayı görürse) onda oruç tutsun" (el-Bakara, 2/185). 
'Eyyâm-ı ma'düde' ifadesi, Cenâb-ı Allah'ın emrettiği orucun istenildiği 
zaman değil; yılın belirli günlerinde, yani Ramazan ayı süresince tutulması 
gerektiğini ortaya koyduğu gibi; nefsi yeme, içme ve cinsel ilişkiden 
alıkoyma, ayrıca İslâm'ın hoş görmediği söz ve davranışlardan da mümkün 
olduğunca uzak tutma demek olan orucun güç bir ibâdet olmadığını ve yılın 
gelip geçici günlerinden ibaret bulunduğunu da açıklayarak, nefislere 
kolaylık getirmektedir (Elmalılı, Hak Dini Kur'an Dili,I, 624-5). 
'Eyyâm-ı ma'düde', Kur'ân'da haccdan sözedilirken de kullanılır. Haccla 
ilgili olarak bir de 'bilinen günler' anlamında 'eyyâm-ı ma'lüme' geçmektedir 
ki, bundan kastedilen, haccın yapıldığı günler veya Zilhicce'nin ilk on günü, 
ya da Kurban Bayramı günleridir. Buna karşılık, hacc konusunda geçen 
'eyyâm-ı ma'düde' ise, bütün müfessirlerin görüşünce teşrik günleridir. 
"Teşrik', yüksek sesle tekbir almak demektir. Hacc'da olunsun olunmasın, 
Kurban Bayramı arefeşinin sabahından, dördüncü gününün akşamına kadar 
teşrik tekbirleri * alınır. 'Sayılı günler' bu beş günü de içine almaktadır. 
Bununla birlikte birinci güne arefe ve bayramın ilk üç gününe 'kurban 
kesme günleri' de denir. Teşrik günleri tabiri bilhassa Zilhicce'nin on bir, on 
iki ve on üçüncü günleri için kullanılır. Sahih-i Buhâri'de İbn Ömer'den 
rivâyet edilen bir hadiste de ifade olunduğu gibi (İbn Hacer-i el-Askalâni, 
Bulügu'l Meram (Selâmet Yolları),Il, 561; Seyyid Sabık, Fıkhü's-Sünne, TI, 
164). Rasülullah (s.a.s.) şeytan taşlamada attığı her taştan sonra tekbir 
getirirdi. Şu halde, arefe ve bayramın ilk günü 'bilinen günler'e girdiğinden, 
haccın menâsikinin yerine getirilmesini izleyen üç gün özellikle 'sayılı 


günler' olmaktadır (Elmalılı, Hak Dini Kur'an Dili; II, 730). Kur'ân'da 
emredilen de 'sayılı günler'de Allah'ı zikretmektir (el-Bakara, 2/203). 
Kur'an'da, İslâm'ın Medine'de güçlenmesi karşısında telâşa düşen yahudi 
bilginlerinin, yahudileri İslâm'a girmekten alıkoymak için, rivâyete göre, 
Hz. Musa'nın Tur'da bulunduğu ve İsrailoğulları'nın buzağıya taptıkları 
günler kadar Cehennem'de kalacaklarını iddia ettikleri belirtilmektedir (el- 
Bakara; 80). Azlığını ifade için bu günlere onlar 'eyyâm-ı ma'düde' adı 
verilmekteydi. 


EZAN 


Müslümanlara, günde beş kez, belli bir yerde namaz kılmaları ve namaz 
için toplanma vaktinin geldiğini ilân etmek, namaz için yapılan çağrı. 
Arapça bir kelime olan ezan; bildirmek, ilân etmek demektir. 

Yüksek bir yere çıkıp gür sesiyle tüm insanlara yeryüzünde tek egemen 
gücün Allah, tek önderin Hz. Muhammed olduğunu Allah adına korkusuzca 
haykıran; Allah'ı ilâh ve rabb; Hz. Muhammed'i de kendilerine önder kabul 
eden müslümanlara da inandıkları Allah'ın önünde topluca ibâdet etsinler, 
bir ve beraber olduklarını, yeryüzündeki zulmün yerine Allah'ın adaletini 
yerleştirmek için her an hazır olduklarını düşmanlarına gösterip onlara 
korku, müslümanlara güven versinler diye camiye çağıran kişiye de 
müezzin denir. 

Ezan, bir yerin müslümanların mı yoksa zorbaların mı kontrolünde 
olduğunu belirten bir işaret, bir semboldür. Korkusuzca ve doğru bir şekilde 
okunan ezan o yerin İslâm beldesi olduğunu gösterir. İslâm fıkhında, bir 
yörenin Daru'l-harp* veya Daru'l İslâm * olduğu tespitinde orada ezanın 
okunup okunmadığı dikkate alınan ölçülerden biridir. 

Müslümanlara namaz Mekke döneminin dokuzuncu yılında farz kılındığı 
halde onlar namazlarını ezan okumadan kılıyorlardı. Çünkü Mekke'de 
Zayıftılar; orada güçlü olan, toplumda hatta Allah'ın evi Kâbe'de egemen 
olan müşrik düzendi. Bu yüzden müslümanlar kendi yönetimlerinde 
olmayan ve güçsüz oldukları bir yerde açıkça ezan okumakla yükümlü 
tutulmamışlardı. 

Medine'ye hicretin birinci yılında birbirlerini "es-salâh es-salâh (namaza 
namaza)" veya "es-salâtü câmlatün (namaz toplayıcıdır, namaz için 
toplanın)" şeklinde namaza davet ederlerdi. Ancak bu şekildeki bir çağrı 
yeterli olmuyor, uzakta oturanlar bu sesi duymadıkları için namaza 
yetişemiyorlar ve bu yüzden de İslâm cemâatinin biraraya gelmesinde 
zorluklar oluyordu. Peygamber efendimiz (s.a.s.) sahâbelerini toplayarak 
namaza çağırmak için nasıl bir yöntem kullanmak gerektiğini kendileriyle 
istişâre etti. Sahâbiler birçok teklif getirdiler: 

- Çan çalalım ya Resulullah. 

- O hıristiyanların adetidir, olmaz. 

- Boru çalalım. 

- O yahudilerin adetidir, olmaz. 


- Ozaman ateş yakalım ya Resulullah. 

- O da mecusilerin adetidir, bu da olmaz. 

Bayrak dikme teklifi de uygun görülmeyince müslümanlar ortak bir karara 
varamadı ve toplantı sona erdi. Abdullah b. Zeyd de diğer sahâbiler gibi 
üzüntüyle evine döndü ve yattı. Abdullâh şöyle anlatır: 

"Ben de üzüntülü olarak yatmıştım. Uyku ile uyanıklık arasında iken 
üzerinde yeşil elbisesi olan biri yanıma geldi, bir duvârın üzerinde durdu. 
Elinde bir çan vardı. Aramızda şu konuşma geçti: 

- Onu bana satar mısın? 

- Onu ne yapacaksın? 

- Namaz için çalarız. 

- Ben sana bu konuyla ilgili daha hayırlı bir şey versem olmaz mı? 

- Olur, dedim. Hemen kıbleye karşı durdu ve okumaya başladı: 

"Allahu Ekber, Allahu Ekber 

Allahu Ekber, Allahu Ekber 

Eşhedü en Lailahe illallah, 

Eşhedü en Lailahe illallah 

Eşhedü enne Muhammeden 

Resülullah Eşhedü enne Muhammeden 

Rasülullah Hayyaala's-salâh, Hayyaala's-salâh Hayyaala'I-felâh, Hayyaala'I- 
felâh Allahu Ekber, Allahu Ekber 

La ilahe illallah" 

Sabahleyin Abdullah b. Zeyd gece gördüğü rüyayı Resulullah'a anlattı. Aynı 
gece onunla birlikte birçok sahâbe de benzer rüyalâr gördüklerini anlattılar. 
Öğretilen ezanda değişiklik yoktu. Hz. Ömer de aynı rüyayı görenler 
arasındaydı. Hz. Peygamber (s.a.s.) her birini dinledikten sonra Zeyd'e 
dönerek, "Gördüğünü Bilâl'e anlat (öğret) ezanı Bilâl okusun; onun sesi 
seninkinden gürdür" buyurdu. Namaz vakti gelince Bilal Medine'nin en 
yüksek yerine çıkarak gür sesiyle İslâm'ın ilk ezanını okudu. 

Namaz vakitlerini bildirmek için okunan ezanın ne şekilde olduğu Kur'an-ı 
Kerim'de bildirilmemiş, ancak Hz. Peygamber (s.a.s.)'e vahiyle bildirilmiş 
ve onun kelimeleri bizzat Cebrail (a.s.) tarafından öğretilmiştir. Şu âyet-i 
kerimeler ezanın Allah'tan geldiğini gösterir: 

"Siz namaza çağırdığınız zaman onlar o çağrıyı eğlence ve alay konusu 
yapıyorlardı" (el-Mâide, 5/58). 

"Ey müminler, cuma günü namaz için çağrıldığınız zaman hemen Allah'ın 
zikrine koşun " (el-Cum'â, 62/9). Bu ayet-i kerimelerde geçen "çağrıldığınız 


zaman" ifadesindeki "nidâ" kelimesi ezanı kasdetmektedir. 

Okunan ezanın Allah'ın istediği gerçek ezan olabilmesi isin dikkat edilmesi 
gereken hususlar vardır: 

1) Ezan mutlaka Arapça okunmalıdır. Allah'ın gönderdiği Cebrail (a.s.)'ın 
öğrettiği kelimelerin dışına Sıkılamaz. Örneğin "Allahu Ekber" cümlesini 
aynı anlama geliyor diyerek "Tanrı uludur" şeklinde Türkçeleştirerek ezan 
okunamaz. Hangi ırk ve dilden olursa olsun ortak ibâdet dilleri sayesin de 
kardeşçe kucaklaşan müslümanların birliğini yok etmek isteyen İslâm 
düşmanları "kendi dilinle ibâdet etmek daha iyidir" diyerek ezanı 
Arapça'nın dışında bir dille okutmak isterler. Ama Allah, müslümanları tek 
vücud gibi görmek istemektedir. Ortak ibâdet diliyle Tevhid sağlanmaktadır. 
2) Ezân; müslümanların sevip saydığı. güvenilir, İslâm ahlâkıyla 
ahlâklanmış, kısaca gerçek anlamda bir "müslüman" tarafından 
okunmalıdır. Allah adına insanları Allah'ın mescidine çağıran kişinin 
dâvetine cevap verecek olanlar güvendikleri bir müslümanın sesini 
duyduklarında daha bir şevkle toplanırlar. Allah'ın sevmediği bir günahkâr 
Allah adına insanları Allah'a çağırmaya yetkili olamaz. Yine bu kişi 
güvenilirliği yanında, o topluluğun içinde önder olabilecek, sözünün 
dinlendiği biri olmalıdır. Ancak bu, bu şartlan taşımayanların ezan 
okuyamayacağı anlamına gelmez. Mümeyyiz olmayan bir çocuğun 
okuduğu ezan geçerlidir. 

3) Ezan okuyan kişinin güzel ve gür sesli olması ve ezanın yüksek bir yerde 
okunması gerekir. "Yüksek bir yer'in anlamı günümüzde teknolojinin 
getirdiği ses yükseltici aletlerle değişime uğradı. Ezan daha iyi duyulsun 
diye gerekli görülen "yüksek yer" müslümanlar arasında o derece önem 
kazanmış ki İslâm şehirlerinde minarelerden daha yüksek yapılan görmek 
mümkün değildir. 

Ancak günümüzde amphlikatör gibi ses yükseltici aletler kullanarak yüksek 
yere çıkılmadan ezan okunabilir mi, bu aletler kullanılabilir mi? sorusu 
müslümanların bir kesimini meşgul etmektedir. İnsan sesi iptal ettiği 
gerekçesiyle bu aletlerden ezan okumanın helâl olmadığını savunan insanlar 
varlığını korumaktadır. İslâm'ın geldiği ve mezhep imamlarının yasadığı 
dönemlerde böyle bir sorun olmadığı için bu konuyla ilgili bir ictihad 
yoktur. Ancak Hz. Peygamber (s.a.s.)'in Vedâ Haccı'nda verdiği hutbe bu 
konuya en güzel örnek teşkil etmektedir. Vedâ Hutbesi'nde yüzyirmibin 
kişiye hitap eden Hz. Peygamber belli mesafelere gür sesli görevliler 
yerleştirerek kendi söylediklerini aynen tekrarlamalarını istemiş ve 


böylelikle kendi sesinin ulâşmadığı insanlara görevlilerin sesiyle ulaşmıştır. 
Hz. Peygamber'in bu uygulamasından yola çıkarak Edille-i Şer'iyyenin 
Kıyas yolunu kullanarak hoparlörün meşrü olduğu gibi sesi uzaklara 
taşıdığı için son derece faydalı olduğu gayet açık bir husustur. Allah'ın 
kendilerine (o öğrettiği ilimden yararlanan müslümanlar hoparlörden 
yararlanabileceği gibi isteyen de yüksek yere çıkmaya devam edebilir. 

4) Farz namazlardan önce okunan ikamet hızlı okunduğu halde ezan ağır 
ağır okunur. 

5) Ezan okurken kelimeleri yanlış okumak ve aşırı şekilde teğanni yapmak 
câiz değildir. 

6) Ezan okurken müezzinin konuşması, hattâ kendisine verilen selâm'ı dahi 
alması caiz değildir. 


EZAN DINLEMEK 


Müslüman bilim adamlarının konuşmacı olarak bulunduğu bir panelde, 
ezan için konuşmayı kesmemeleri dikkatimizi cekti. Yoksa Islâmı anlatan 
konuşmalar yapıyor olmaları, ezanı dinlemelerine ruhsat verir mi? 

Normal ve anormal ölçülerinin bir şeyin alışagelmesiyle tespiti herhalde hoş 
olmayan avamca bir hüküm olmalıdır. Bu açıdan bakıldığında -tabir hoş 
değil ama- İslamın "Istiklâl Marşı" diyebileceğimiz ezan için durmayı ve 
dinlemeyi küçümsemek, entellektüelliğin değil avamlığın bir belirtisi 
olmalıdır. 

Fıkıh kitaplanmıza baktığımızda "Ezana Icabet" konusunda söylenenler 
arasında şunlar da vardır: Ezana icabet aslında, ezanla çağrılan namaza 
gitmektir, naim bizzat ezanın sözlerini dinleyip müezzinin söylediklerini 
söylemek de icabetin bir parçasıdır. Hatta bu yüzdendir ki, cünup olan 
kimse ezan okunurken onun sözlerini tekrarlar ama, hayızlı ve nifaslı kadın 
tekrarlamaz; çünkü onlar o hallerinde ezana asıl icabet sayılan namaza ehil 
değillerdir. 

Resulullah Efendimiz (sav): "Ezanı duyduğunuzda müezzinin dediği gibi 
deyin" buyurur.(Müslim, salat 7) Buna göre Hanefiler bunun, vacip 
olduğunu söylerler, çünkü emir "vücup" ifade eder. Malıki'lerden bazıları ve 
Zahirilerin mezhebi de budur. Imam Malık, Şafii, Ahmed ve Hanefilerden 
Tahavi'nin de içinde bulunduğu cumhura göre sözle icabet vacipdeğil, 
müstehaptır.(Davudoğlu NI/27; Ibn Hacer, Fethu'1-Bâri, N/92-93; Ayni, 
IV/280) 

Kendi kendine Kur'an okuyan ve tesbih çeken kimse de bunları bırakıp 
ezana icabet etmelidir. Ama mescidde (başkaları dinlerken) Kur'an okuyan, 
okumasına devam edebilir. Dini bir konuda konuşan ve vaaz eden de 
konuşmasına devam edebilir mi? Bunu açıklayan bir fıkıh ibaresine 
rastlamadım. Herhalde vaazlarda anlatılan şey Kur'an'ın açıklaması olduğu, 
daha doğrusu olması gerektiği için, ona kıyasla bu tür konuşmalar devam 
ettiriliyor olmalıdır. Bu açıdan bakıldığında İslam'ın her hangi bir 
müessesesini ya da bir meselesini inceleyen seminerler, ya da paneller de 
böyle sayılabilir. Zaten ezan esnasında konuşmanın mekruh olmadığı da 
söylenmiştir.(bk. Bilmen, Ilmihal 128) Ama okunmakta olan ezana hiçbir 
türlü icabet etmemek, bir an için olsun durup ona iştirak etmemek 
mahzursuzdur, denemez. Bunun için elbette ezanın, lahnsiz, tegannisiz, yani 


sünnet üzere okunan bir ezan olması gerekir. Böyle sünnet üzere olmayan 
ezanı dinlemek zorunlu değildir.(Tahtavi,162) Ayrıca, hepsini dinlemesi 
gerekir diyenler varsa da, sadece ilk duyduğu ezanı ya da sadece kendi 
mescidinin ezanını dinlemesi yeterli olur.(Hindiyye. 1/57) 


EZAN OKUYANIN VE DİNLEYENİN DİKKAT EDECEĞİ 
HUSUSLAR 


Ezan okuyanın dikkat edeceği hususların yanında dinleyenin de uyması 
gereken hususlar vardır: 
I) Ezan okunurken konuşulmaz. Hattâ Kur'ân-ı Kerim okuyan bir kişi ezan 
başladığında okumayı bırakıp ezanı dinler. 
2) Ezan'ı dinleyen müslüman, müezzinin okuduğu ezanı tekrar eder ve 
böylece o da ezan okunmuş olur. "Hayya ala'ssalâh" ve "Hayya alalfelâh" 
cümlelerinde "lâ havle velâ kuvvete illâ billâh (Allah'tan başka hiçbir güç 
ve kuvvet kaynağı yoktur)" der. Sabah ezan'ında müezzinin "essalâtü 
hayrün mine'n-nevm" cümlesine "sadakte ve berirte (doğru söylüyorsun)" 
diye karşılık vermesi sünnettir. 
3) Ezanı işiten kişi cünüp de olsa yukarıdaki yükümlülükleri yerine getirir. 
Ancak hayızlı ve nifaslı olan kadınlar bunun dışındadır. 
4) Ezanın bitiminde dinleyen kişi ezan duasını okur. 
"Allahumma Rabbe hezihi'd-da' vati't-tamme ve's-salati'I-kâime âti 
seyyidina Muhammeden el-vesilete ve'I-fazilete ve'd-dereceti'r-rafiati'l âliye 
ve'b-ashü makamen mahmuden ellezi vaadtehu inneke la tuhlifu'lmi'ad. " 
"Ey bu üstün çağrının ve hazır namazın Rabbi olan Allahım! Muhammed 'e 
vesileyi, fazileti ve yüksek dereceyi ihsan et. Onu kendisine vadetmiş 
olduğun övülmüş makama eriştir. Zira sen vaadinden dönmezsin " 
Bunların dışında ezan hakkında şu hususları belirtelim: 
Cuma namazında bir dış bir de iç ezan okunur diğer namazlarda her vakit 
için bir defa ezan okunur. 
Ezan ile kametin arasını biraz uzatmak gerekir ki namaza geç kalanlar 
cemdâate yetişebilsin. 
Caminin dışında bir yerde de ezan okunabilir, ikamet getirilerek cemâatle 
namaz kılınabilir. 
Kaza namazları için de ezan okunabilir, ikamet getirilebilir. Bayram, Vitir, 
teravih ve cenaze namazları için ezan okunmaz. 
Ezan Vacib derecesinde sünneti müekkeddir. 


FABRİKADA ÇALIŞAN BİR İŞÇİ İŞ KAZASINA UĞRARSA, 
FABRİKA SAHİBİ SORUMLU OLUR MU? 


Fabrikada çalışan bir işçi iş kazasına uğrarsa fabrika sahibi kaza 
yapmamış ve ona sebebiyet de vermemiş ise sorumlu tutulmaz. Fabrika ile 
tarla arasında fark yoktur. Birisinin tarlasında çalışan kimse kazaya uğradığı 
takdirde, tarla sahibi onun kazasından mes'ul olmadığı gibi fabrika sahibi de 
işçinin kazasından mes'ul değildir. Ancak fabrika sahibi kazaya uğrayan 
işçiye işe girerken, uğrayabileceği her türlü kazaya karşı zararı tazmin 
edeceğine dair teminat vermişse zararı ödemeye mecburdur. 


FABRİKADA ÇALIŞAN BİR İŞÇİ AYAKKABISI TEMİZSE 
AYAKKABISINI ÇIKARMADAN NAMAZINI KILABİLİR Mİ? 


Ayakkabısı temizse,yani namazı bozacak her hangi bir necasetle 
pislendiği görülmemişse onunla namaz kılmakta hiç bir sakınca yoktur. 
Vaktin darlığından dolayı durum elverişli değilse sadece farzı kılıp sünneti 
terk etmek mümkündür. 


FÂCİR 


Azan, günâha dalan, yemin ve sözünde yalancı çıkan hakikatten yan 
çizen kişi. Allah'ın emrinden çıkan, günâhkâr, İslam'ın emirlerini çiğneyen, 
dini ölçü ve prensiplere aykırı hareket eden kimse. 

Kur'an-ı Kerim'de fâcir kelimesi bu ıstılâhı anlamda yedi yerde 
geçmektedir: 

"Yoksa inanıp yararlı iş işleyenleri, yeryüzünde bozguncular gibi mi tutarız? 
Yoksa Allah'a karşı gelmekten sakınanları, yoldan çıkanlar gibi mi tutarız?" 
(Sâd, 28/28); 

"Doğrusu sen onları bırakırsan kullarını saptırırlar, sadece ahlâksız ve çok 
inkârcıdan başkasını doğurup yetiştirmezler" (Nüh, 71/27); 

"Işte bunlar inkârcı olanlar, Allah'ın buyruğundan çıkanlardır" (Abese, 
80/42); 

"Allah'ın buyruğundan çıkanlar cehennemdedirler" (Infitâr, 82/14). 

Bu son ayette geçen "fuccâr" kelimesi, "Rabbına karşı terbiyesizlik edip 
aşırı isyân ve muhâlefete sapanlar" anlamındadır (Elmalılı Hamdi Yazır, 
Hak Dini Kur'an Dili, VII, 5642). 

"Sakının; Allah'ın buyruğundan dışarı çıkanlar, muhakkak "siccin" adlı 
defterde yazılıdır" (Mutaffifin, 83/7); 

"Sonra da ona iyilik ve kötülük kabıliyeti verene andolsun ki..." (eş-Şems, 
91/8). 

Bu ayette takva ve fücür kelimeleri yeralmaktadır. Buradan hareketle fücür, 
bir bakıma takvânın zıt anlamı olarak kabul edilebilir. 

"Ama, insanoğlu gelecekte de suç işlemek ister de, ,Kıyamet günü ne 
zamanmış' der" (el-Kıyâme, 75/5-6). 

Yukârıdaki âyetlerde görüldüğü üzere "fâcir" kelimesi, yoldan çıkmak, 
ahlâksız, Allah'ın buyruğundan çıkmak, kötülük kabıliyeti ve suç işlemek 
anlamlarını taşımakta; çoğu yerde de "küfür" kelimesiyle birlikte 
kullanılmaktadır. 

Yukarıda geçen Şems süresi sekızınci âyetindeki "kötülük kabıliyeti" diye 
tercüme edilen "fücür"; haktan sapmak, hak yolunu yarıp nizamından 
çıkmak, fısk ve isyâna düşmek, bilhassa zinâ etmek, yalan söylemek, daha 
açıkçası edepsızlık etmek olarak izâh edilip bu tür şer ve ma'siyet olan 
fillere de denilebildiği ifade edilmektedir (Elmalılı Hamdi Yazır, a.g.e,, 
VT, 5857). 


el-Kıyâme suresi beş ve altıncı ayetlerde ise fücür; "suç işlemek" anlamında 
geçmektedir. Yani, insan suç işlemek, zevk ve sefâda bulunmak için 
yaşamayı O ister; şehvetlerinden, Oo ma'siyetlerinden, Oo lezzetlerinden 
ayrılmamasını, ilerde onlara devam etmesini ister ve hattâ ebediyyen fısk ve 
fücür ile Rabbına karşı terbiyesizlik etmek ister; fücür içinde bulunmayı, 
sâlih ve sâlim bir hayata tercih eder de istihzâ ederek, "kıyamet günü ne 
zamanmış" der. Lâkin kıyamet başladı mı gözü açılır, dünyanın başına 
yıkılmakta olduğunu görür, dehşetler içinde kalır; fakat iş işten geçmiştir, 
son pişmanlık fayda vermez (Elmalılı Hamdi Yazır, a.g.e., VII, 5476-5477). 
Bu ayette geçen fâcirin durumu bir başka şekilde de şöyle izâh edilir: O kişi 
önce günâhı işler, daha sonra da, "yarın tövbe edeceğim ve bir daha bu işi 
yapmayacağım" der. Fakat, tevbeyi gerçekleştirmez ve o işi yapmaya 
devam eder; neticede bu böyle devam eder ve o kişi daima fısk ve fücür 
içinde kalmış olur. 

Ayrıca, fücür kelimesi, "yalan" anlamına da geldiğinden yalancıya da fâcir 
denir (Râgıb el-Isfahânı, el-Müfredât, Istanbul 1986, 5.562). 

Verilen bu bilgilerin ışığında şöyle bir genellemeye gitmek mümkündür: 
Fâcir, kâfir anlamına gelmez; ancak küfre götüren ve küfre en yakın bir 
durum olarak kabul edilebilir. Her kâfir fâcirdir ama her fâcir Allah'ın 
hükümlerini inkâr etmediği sürece kâfir değildir. 

Kısacası fâcir, Islâm dininin kabul etmediği, yasakladığı iş ve hareketleri 
yapan; aşırı isyâna dalan; özellikle büyük günahlardan olan zinâ etmek, 
yalan söylemek, adam öldürmek, içki içmek, hırsızlık yapmak gibi fiilleri 
işleyen, günâhta ısrar eden; başka öz bir ifadeyle, Allah'ın emir ve 
yasaklarını çiğneyen kimseye denir. Eğer bunları yaparken bir inkâr 
sözkonusu ise o zaman kişi küfre girmiş olur. 

Fücür bir bakıma fısk ile eşdeğer sayıldığı gibi bir başka açıdan da fısktan 
daha ileri bir noktada ele alınabilir. 


FÂHİŞ FİYAT 


Bir malın, normal fiyatının çok üstünde veya çok altında olan satış 
bedeline denir. 
Fâhiş kelimesi, fuhuş mastarından ism-i fâil olup, kök anlamı; söz veya işin 
çok çirkin olması, haddi ve ölçüyü asmak, yüz kızartıcı iş yapmak demektir. 
Fiyat, bir malın satış bedeli olduğuna göre bir malın fiyatının çok üstünde 
satılması hâlinde, fâhiş fiyat sözkonusu olur. 
Islâm'da çeşitli mallara yüzde hesabıyla bir kâr haddi belirlenmemiştir. 
Genel olarak arz ve talep kanunlarına bağlı, serbest rekabet esasları içinde 
hiçbir yapay müdâhale söz konusu olmadân kendiliğinden oluşâcâk piyasâ 
fiyatları ölçü alınmıştır. 
Hz. Peygamber ve Hulefâ-i Râşidin genel olarak kendi devirlerinde piyasa 
fiyatlarına müdâhale etmemişlerdir. Allah Resulu'nden Medine'de fiyatlar 
yükselince narh koyması istenmiş, o bu isteklere şöyle cevap vermiştir: 
"Fiyat tâyin eden, darlık ve bolluk veren, rızıklandıran ancak Allah ,tır. Ben 
sizden hiç kimsenin mal ve canına yapmış olduğum bir haksızlık sebebiyle 
hakkını benden ister olduğu halde Rabbime kavuşmak istemem " (Ebü 
Dâvüd, Buyü,-49; Tirmizi, Buyü, 73; Ibn Mâce, Ticârât, 27; Dârimi, Buyü, 
13; Ahmed Ibn Hanbel, II, s.327, III, s.85, 106, 286). Hz. Ömer de hilâfeti 
zamanında fiyatlara müdâhale etmek istememiştir. Hz. Ömer (r.a.) bir gün 
musallâ çarşısında Hatib b. Ebi Beltea'ya rastlar. Hâtıb'ın önünde iki kap 
doluşu kuru üzüm vardır. Fiyatı ucuz bulan halife şöyle der: "Tâif'ten üzüm 
yüklü bir kervanın gelmekte olduğunu haber aldım. Onlar senin fiyatına 
aldanırlar. Ya fiyatı yükselt yahut da üzümü al evine götür, orada istediğin 
fiyatla sat". Daha sonra Ömer kendi kendine düşünmüş ve Hâtıb'ın evine 
giderek şöyle demiştir: "Sana söylediklerim ne emirdir ne de hüküm. Bu 
belde halkının hayrı için arzu ettiğim bir şeydir. Nasıl ve nerede istersen 
satabilirsin" (Imam Şâfii el-Ümm, Il, 5.209; Ibn Kudâme, el-Muğni, IV, 
5.240). Ancak bu delil ve uygulamalar fiyatlara hiçbir şekilde müdâhale 
edilemez, bu caiz değildir demek için yeterli açıklıkta değildir, çünkü 
Allahu Teâlâ karaborsacılıktan ve yüksek fiyatlar koyarak, insanların 
birbirini aldatmasından hoşnut ve râzı olmaz. Ayet-i kerimede, "Birbirinizin 
mallarını aranızda bâtıl yollarla yemeyiniz" (el-Bakara, 2/188) buyurulur. 
Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: "Bir kimse haksız olarak başkasının 
malınıalırsa, Allah'ın gazâbına uğramış olarak ilâhı huzura çıkar" (Buhâri, 


Tevhid, 24; Müslim, Iman, 222, 224). Buna göre, haksız ve ölçüsüz olarak 
fiyat yükselten kimse, insanların mallarını bâtıl yollarla yemiş ve onları 
Allah'ın mübah kıldığı şeylerden mahrum etmiş olur. Işte arzedilen delil ve 
sebeplerle, tabiiler devrinde ahlâkın bozulması, fiyatların sun'ı olarak 
yükselmeye başlaması ve halkın bundan zarar görmesi üzerine bazı tâbiin 
hukukçuları narh koymayı caiz gördüler. Said b. el-Müseyyeb (6.94/712), 
Rabia b . Abdirrahmân (6 . 136/753), Yahyâ b. Said el-Ensâri (6.143/760) 
bunlar arasındadır (el-Bâcı, el-Müntekâ Şerhu'I-Muvatta', Mısır 1331. V. 
5.18). 

Serbest rekâbet sonucu oluşacak piyasa fiyatlarının ne kadar üstüne çıkılır 
veya altına inilirse fâhiş fiyat meydana gelir? Bu nokta gabn ile ilgilidir. 
Gabn; aldatma, eksik verme ve farkına varmama gibi anlamlara gelir. Kendi 
arasında fâhiş gabn (çok aldatma) ve yesir gabn (az aldatma) olmak üzere 
ikiye ayrılır. Çok aldatma, başka bir deyimle "fâhiş fiyat", normal fiyatın ne 
kadar üstüne çıkılırsa teşekkül eder? Bunun sınır ve miktarını belirleyen 
kesin bir ayet veya hadis yoktur. Belh fakihlerinden Nusayr b. Yahyâ 
(6.268/881) satım akdine konu olan malların az veya çok tasarrufa 
uğramalarını göz önüne alarak fâhiş gabni gayrımenkullerde 9620, 
hayvanlarda 9010 ve diğer menkul mallarda 905 olarak sınırlamış ve piyasa 
fiyatının üstünde veya altında bu nisbetler aşılarak yapılacak satışlardaki 
satış bedelının fâhiş fiyatı oluşturacağını söylemiştir (Ibn Nüceym, el- 
Bahru'r-Râik, Mısır 1334, VII, s, 169) . Hanefilere göre, fâhiş gabinde satım 
akdinin feshe sebep olabilmesi için ayrıca malı gerçeğe uygun olmayan 
şekilde anlatmak gibi hile (tağrir) halının bulunması gerekir. Çünkü aldatma 
olmamak şartıyla bir kimse malınıdilediği fiyata satabilir. Taraflar ergin, 
akıllı olunca yaptıkları hukuki muâmeleler geçerli olup, bunu tek yanlı 
iradeleriyle bozmaya güçleri yetmez. Meselâ, bir kimse bin liralık 
malınıbilerek yüz liraya satsa veya yüz liralık malı yine bilerek bin liraya 
satın alsa bu müteberdir, feshe yetkisi olmaz. Hatta Mecelle şerhinde çok 
daha mübâlağalı örneklere yer verilmiştir. Meselâ, bir kimse bir liralık 
malınıbin liraya satsa akit geçerlidir. Yani özü bakımından satım akdinde bir 
bozukluk yoktur. Çok fâhiş fiyatla satıldığı öne sürülerek akdin geçerli 
olmadığı öne sürülemez. Ancak böyle bir satım akdi Imam Muhammed'e 
göre mekruhtur. (Ali Haydar, Düraru'l-Hukkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, I, 
5.588; Mecelle, mad. 356-360). Zaman ve yer değişikliği olmadan bu kadar 
oynak fiyata normal bir piyasada ender rastlanır. Özellikle kıyemi mal 
denilen ve standart olmayan mallarda bu mümkündür. Meselâ, kilo 


hesabıyla üçbin TL.'na satın alınan eski kaplar arasında bir taneşinin antika 
eşya olması yüzünden üçyüz bin liraya satılması gibi. 

Ancak alış-veriş yapanların birbirlerini uyarmaları ve aldatmaya karşı 
nasihat etmeleri Islâm ahlâkının gereğidir. Ashâb-ı kirâmdan Cerir b. 
Abdillah el-Beceli pazar yerinden bir at satın almak ister. Beğendiği bir at 
için satıcı beşyüz dirhem fiyat teklif eder. Cerir, bu ata altıyüz dirhem 
verebileceğini, hatta sekizyüz dirheme kadar fiyatı yükseltebileceğini 
bildirir. Çünkü atın değeri yüksek olup, satıcı bunun farkında değildir. 
Kendisine "atı, beşyüz dirheme alman mümkün iken, niçin sekizyüz 
dirheme kadar fiyatı yükselttin" diye sorulduğunda şu cevabı verir: "Biz 
alış-verişte hile yapmayacağımız hususunda Allâh'ın Resulune söz verdik" 
(Ibn Hazm, el-Muhallâ, Mısır 1389, IX, s.454,vd.). 


FÂHİŞE VE FAHİŞELİK 


Islâm şeriatının yasakladığı çirkin iş, yüz kızartıcı söz veya davranış. 
Fahşâ; "Dünyada had cezasını, ahirette ise azâbı gerektiren şeydir" 
(Cürcânı, et-Ta'rifât). 

"Kötü ahlâklı; gerçekten cimri; sınırı aşan her şey; söz ve cevapta taşkınlık 
etme; çok çirkin olan zina olayı. Allah'ın yasakladığı her şey, konusurken ve 
cevap verirken haddi aşan erkek ve kadın ve alışılagelen ölçüyü aşan şey" 
(Şartüni, Akrabu'l-Mevârid). Fahşâ, genellikle ,zina' anlamına gelmektedir. 
Buna göre zinaya ve zina eden kadına fâhişe adı verilmektedir (Ibnü'l-Esir, 
en-Nihâye, 111/415). 

"Hakikate ve normal ölçülere uymayan her işe fâhişe denilir. Ibnu'l Cinni'ye 
göre bu kelime, cehâletin bir çesidi olup, hilmin karşıtıdır" (Ibn Manzur, 
Lisânu'l-Arab). Râgıb el-Isfahâni'ye göre, fuhş, fahşâ ve fâhişe kelimeleri 
son derece çirkin söz ve fiiller olarak tanımlanmıştır (el-Müfredât, Fahşa 
mad.). 

Fâhişe kelimesi, Kur'an-ı Kerim'de onüç yerde geçmektedir. Ayrıca dört 
yerde de çoğulu olan "fevâhiş" zikredilmektedir. Âl-i Imrân suresi 135. 
ayette fena bir iş olarak nitelenmiştir. ibn Abbâs'tan gelen bilgiye göre, 
hurma satan birine güzel bir kadın geldi. Kadın, alışverişini yaptıktan sonra, 
adam onu kucaklayarak öptü. Ancak hemen bu davranışına pişman oldu ve 
Hz. Peygamber'e gelip durumu anlattı. Bu olay üzerine sözkonusu ayet indi 
(Vahidi, Esbâbu'n-Nüzül, 105). 

Fahşâ ve fâhişe kelimesi, zinadan kinaye olarak kullanılmıştır (en-Nisâ, 
4/19). Ayrıca buradaki fahşâ sözcüğünün "Kadının serkeşlik etmesi, 
kocasına asi olması ve geçimsizlik yapması" anlamlarına geldiği; buna göre 
kocanın onu isterse evinde tutacağı, isterse kendisinden boşanabileceği ve 
bunun helâl bir davranış olduğu; Ibn Abböâs'ın rivâyetine göre de "buğz ve 
serkeşlik etme" anlamlarına geldiği açıklanmıştır. Diğer bir rivâyete göre 
de, söz dinlememek ve bununla birlikte isyan etmek anlamındadır. Bu 
isyanı kadın yapmış ise, Allah, kocasına ondan ayrı kalmasını ve onu 
hafifçe dövmesini; bundan sonrada kadın durumunu değiştirmezse, 
kocasının fidye isteyebileceği ifade edilmiştir (Ibn Cerir et Taberi, el- 
Câmiu'l-usul, V/315311). 

Imam Fahrüddin er-Râzi'nin açıklamasına göre, sözkonusu ayette geçen 
fâhişe kelimesi, kadının kocasına ve onun yakınlarına eziyette bulunması 


anlamındadır (er-Râzı, Mefâtihu'l-Gayb, X/I1). 

Fahşâ ve fahişe kelimeleri, Kur'an-ı Kerim'de birbirine yakın olmakla 
birlikte, değişik anlamlarda da kullanıldığı görülmektedir. 

Şeytanın emrettiği kötü davranış ve hayasızlık; "Babalarınızın nikâhladığı 
kadınlarla evlenmeyin; ancak (câhiliye devrinde) geçen geçmiştir. Şüphesiz 
o bir hayasızlık (fâhişe)dir. O ne kötü bir sözdü ve ne kötü bir yoldu" (en- 
Nisâ, 4/22) el-Bakara, 2/169 ayeti de aynı anlamdadır. 

Fahşâ, evlilikten sonra fuhuş yapma anlamında kullanılmıştır: "...O halde 
fuhuşta bulunmayan, gizli dost edinmeyen namuslu kadınlar olmak üzere 
yakınlarının izniyle nikâhlayın..." (en-Nisâ, 4/25). Çıplak olarak Kâbe'yi 
tavaf etme ve şirk koşma anlamında: (el-A'râf, 7/8); Hz. Lüt Kavmi'nin 
yaptığı çirkin fiil (homoseksüellik) anlamında: "...Sizden hiç kimsenin 
yapmadığı hayasızlığı mı yapıyorsunuz?.. Çünkü siz, kadınları bırakıp 
şehvetle erkeklere yaklaşıyorsunuz. Hayır, siz haddi aşan bir kavimsiniz" 
(el-A'râf, 7/80-81, ayrıca bk. el-Ankebüt 31/28) fahşâ, zinâ fiili olarak da 
kullanılmıştır: "Zinaya yaklaşmayın; çünkü o fahişedir ve ne kötü bir 
yoldur" (el-Isrâ, 17/32). 

Bunlardan başka "insanlar arasında yayılan kötülük ve fuhşiyât" anlamında 
da kullanılmıştır: "Şüphesiz müminler arasında fuhşiyâtın yayılmasını 
sevenler için dünyada rezillik ve ahirette çok acıklı bir azâb vardır..." (en- 
Nür, 24/19). 

Ayrıca fahişe kelimesinin çoğul şekli olan "fevâhis" ile. had cezasını 
gerektiren şeylerin kasdedildiği rivâyet edilmiştir (el-En'âm, 6/151; el-A'raf, 
7133; eş-Şürâ, 42/37; en-Necm, 53/32). 

Gazalı ise fâhişe kelimesini çirkin söz anlamına almış ve onu dilin bir afeti 
olarak kabul edip, şöyle demiştir: 

"Hz. Peygamber, Bedir günü müslümanların müşrik ölüleri hakkında kötü 
sözler söylemesine müsaade etmemiş, böyle bir hareketin çirkin olduğunu 
anlatmıştır. Bu hususta "müminin; kötüleyen, lânetleyen ve ağız bozan fâhiş 
veya fâhişe biri olamayacağını söylemiştir. Bir hadislerinde de, ağız bozan- 
fahiş söz söyleyen-kişiye cennetin haram olduğunu açıklamıştır. 

Bir sözün fâhiş olması veya fâhişe olarak nitelendirilmesi, o sözün çok açık 
kelimelerle çirkin bir şekilde dile getirilmesi ile göze çarpar. Bu tür sözler, 
genellikle gıybet konusunda kullanılır. Fesat çıkarmak isteyenlerin açık 
seçik kullandıkları çirkin sözler vardır. Dürüst kimseler, bu çirkin fâhişe 
sözleri kullanmazlar, onları gizlerler; onların yerine mecazlı ve rumuzlu 
ifadeler kullanırlar. Ibn Abbâs (r.a.) şöyle demiştir: "Allah (c.c.) hayâ 


sahibidir, bağışlayandır ve sözlerinde kinâyeli davranır. Meselâ "cimâ" 
konusunda lems (dokunma), duhül (girme) ve muhabbet gibi fâhiş olmayan 
kinâyeli ibâreler kullanmıştır" (Gazâli, el-Ihyâ, 111/152-153). 

Bazı sözleri, delâlet ettikleri anlamlarının üzerine başarak ve bizzat isimleri 
ile aktarmak fâhiş harekette bulunmaktır. Edebe uymayan sözler yerine 
mecaz ve kinâyeli sözler kullanmak Islâm ahlâkına daha uygundur. 

Ayrıca fâhişe kelimesinin namuslarını satan zâniye kadınlar hakkında da 
kullanıldığı bilinmektedir. 

Insan, ahireti kazanma melekeleriyle donatılmış, ama bu kazanma başarısını 
dünya hayatında gösterecek, toprağa, yere bağlı bir yaratıktır. O, dünya 
hayatını yaşaması için kendisine verilen birtakım sevgi ve tutkuları ahiret 
yönünde kullanmak zorunda olduğu gibi, fıtratı ve aynı zamanda dünyevi 
saadeti de bunu gerektirmektedir. Kur'an-ı Kerim'in ifadesiyle, "Kadınlara, 
oğullara, kantar kantar altın ve gümüşe, salma güzel atlara, hayvanlara ve 
ekinlere karşı kuvvetli bir tutkunun kendisi için bezenip, süslediği insan " 
(Âlu Imrân, 3/14), bu tutkusunu dünya hayatını yegane amaç haline 
getirmeden ve başkalarının aleyhine ve zararına doyurmaya çalışmadan, 
Allah'ın çizdiği yoldan giderme çabasında olduğu sürece, hem madde-mana 
dengesini kendinde kurarak şahsiyetinin oluşmasını sağlayacak, hem ferdi, 
hem toplumsal hayatı, hem de yeryüzündeki genel insanı hayat ve insan- 
tabiat ilişkisi tam bir âhenk ve sulh içinde sürecektir. Ne var ki, insanın 
ilim, madde ve mânâ açısından tekâmül edip, tüm yaratıkların üzerinde 
kendisine tanınan şerefli mevkiini alabilmesi için yaratılışına ekilen ve 
karşısına çıkarılan birtakım kötü güçler, onu sürekli biçimde tutkularının 
kölesi yapmaya ve onları doyurma yolunda sınır tanımadan kendisi, 
hemcinsleri ve tüm yeryüzü için hayatı çekilmez bir hâle getirmeye uğraşır. 
Bunun sonucunda, insanın arzularını giderme uğraşında normal, insanı ve- 
fitri çizginin dışına taşıp, sapık yollarda tatmin araması; sözgelimi 
nikâhsızlık, zinâ ve benzeri ilişkilere girmek, bu tür ilişkileri normal ve 
hattâ özendirici hâle getirmek, kadınları birer basit tatmin aracı derecesine 
düşürmek, kısaca nikâh muâmelesi ve iffet duygusuyla fitri ve vasat çizgide 
tutulması gereken şehvet güdüşünü her türlü ahlâksız ilişkiye vasıta kılmak, 
Kur'an'ın ,fahşâ' kelimesiyle niteleyip, şiddetle yasakladığı bir durumdur. 
Şeytan, fahşâyı emrederken (el-Bakara, 2/169, 268), Allah, açığı ve 
gizlisiyle her türlü fahşâyı haram kılmıştır (el-A'râf, 7/33) ve namazın 
insanı fahşâdan uzaklaştırıcı bir amel olduğunu da vurgulamıştır. ,Fahşâ", 
toplumları yıkıma götüren en feci faktörlerden birisi olagelmiştir. 


FAİZ PARASINDAN İKRAM: 


İslam'ın faizi en büyük günahlardan saydığını biliyoruz.(bk. Buhari, 
Vasâae 23, Hudüd 44; Müslim, Imân 144) Anaya-babaya iyi davranmanın, 
Allah (cc)'a ibadetin hemen ardından geldiğirnde biliyoruz.(K. E1-isrâ (17) 
23) Öyleyse bu dengeyi iyi ayarlamak zorundayız. "Yaratana isyan 
sözkonusu olan yerde yaratılana itaat edilmez"(Buhari, Ahâd müslim, 
Imaret 39; Ebu Davüd, Cihad 87; Nesâi, Bey'at 34; Ibn Mâce, Cihad 40; 
Müsned 1/94; 409, IV/426, V/66) esasını ayar olarak kullanırsak, işler biraz 
daha kolaylaşır. Faizin sadece yenmesi değil; hesabının tutulması, alınması, 
verilmesi, yardımcı olunması... vb.. de haram olduğuna ve haramları 
yapmak, Allah (cc)'a isyan sayılacağına göre, bir kimse, Babası dahi olsa, 
bir kulu memnun etmek için bunları yapamaz... 


FAİZ PARASININ VERİLECEĞİ YER: 


Her ne maksatla olursa olsun, faize ve faiz muamelesi yapan kuruluşlara 

para yatırılamaz. Her nasılsa bankaya yatırılan bir paranın faizi de bankaya 
bırakılamaz: Böyle bir davranış, belki de faiz alıp yemekten daha büyük bir 
vebaldır. 
Çünkü faizin haram oluş hikmetlerinin başında, onun sömürüye, zülme 
sebep olması, servet sahiplerinin fakiri ezmelerine imkân sağlamasıdır. 
Biriken faizi almamak, bu sömürü ve zülüm mekanizmasını iki kere 
güçlendirmek olur. Alınca da bunu kişi sahsına ve hayır işlerine 
harcayamaz. En doğrusu, faiz parası halkın sırtından soyulduğu için yine 
halka çevrilmeli ve kötü bir para olduğuna dikkat çekmek için de, meselâ 
umuma ait tuvalet gibi yerlere harcanmalıdır. Ne gariptir ki, duyduklarımız 
doğru ise, özellikle doğudaki vatandaşlarımızın bankalardan milyarlarca 
faizsiz yatırılmış mevduatları varmış. Bu, cahil müslümanın maskara 
oluşunun tarihi bir delili sayılmaya sezadır. 


FÂİZSİZ EKONOMİ 


Fâiz ve ribâ sözcükleri eş anlamlı olup, Islâm ekonomisinde bir terim 

olarak, mübâdeleli akitlerde taraflardan birisinin hakkı kabul edilen ve akit 
sırasında şart koşulan veya örfleşmiş bulunan fazlalık anlamına gelir. Faiz; 
ölçü, tartı veya sayı ile alınıp satılan standard (misli) mallarda cereyan eder. 
Altın, gümüş ve nakit para çeşitleri de buna dahildir. Kur'ân-ı Kerim'deki 
ribâ âyetleri (er-Rum, 30/39; en-Nisâ, 4/160-161; el-Bakara, 2/275-279). 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu konudaki hadis ve uygulamaları (Müslim, 
Musâkât, 17, 80, 81, 102, Hac, 147; Ebu Dâvud, Büyü, 19). Incelendiğinde 
fdâiz yasağının haksız kazancı önlemek, paranın yalnız mübadele aracı 
olarak kalmasını sağlamak, ödeme darlığı çekenleri istismar ettirmemek, 
kamu ve özel sektöre daha sağlam kredi imkânları sunmak, mâliyetleri 
düşürmek ve paranın satın alma gücünü korumak gibi sebeplere dayandığı 
görülür. 
Konu biraz açılacak olursa, şunlar söylenebilir: Faizli kredilerde ana 
paranın faiziyle birlikte geri ödeme taahhüdü, taraflardan birisini haksız 
kazançla karşı karşıya getirir. Kredi kullananın zarar ettiği halde, ana para 
ve faizi ödemek zorunda kalması veya bu kredi sayesinde yüksek satın alma 
gücü elde ettiği halde bunun önceden miktarı belirlenmiş küçük bir kısmını 
sermaye sahibine ödemesi, rizikoyu tek yanlı hale getirir. Ubâde b. es-Sâmit 
(r.a)'den Allah Rasülünün şöyle buyurduğu nakledilmiştir: "Âltın altınla, 
gümüş gümüşle, buğday buğdayla, arpa arpa ile, hurma hurma ile ve tuz tuz 
ile, misli misline, birbirine eşit ve peşin olarak mübâdele edilir. Cinsler 
farklı olursa, peşin olmak şartıyla, istediğiniz gibi satış yapınız. Her kim 
fazla verir veya alırsa ribâ muâmelesi yapmış olur" (Müslim, Musakat, 81; 
Ebü Davud, Büyü, 18; Tirmizi, Büyü, 23). Islâm hukukçularının çoğunluğu, 
bu hadiste zikredilen altı maddeyi "örnek kabılinden" saymış; maddelerin 
misli oluşuna bakarak, ölçü veya tartı ile alınıp satılan tüm malların 
mübâdelesinde, cins birliği olunca "fazlalık" ve "vadenin"; cins farkı 
bulunduğunda ise, yalnız vadenin fâiz olacağı görüşünü benimsemiştir (el- 
Cassas, Ahkâmül-Kur'ân, II, 124). Sırf vade sebebiyle meydana gelen faize 
"nesle ribâsı" denir. Beş bin doların, üç ay sonra teslim alınacak on bin 
mark'la değisimi halinde, bu çeşit ribâ söz konusu olur. Para peşin mal 
veresiye bir akit olan selem, istisnâ ve misli malların faizsiz olarak karz-ı 
hasen verilmesi konunun istisnalarıdır. 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in yukarıda da anlattığımız uygulamaları, faizi 
anlamada yardımcı olabilir. Ashâb-ı Kirâmdan Fudâle b. Ubeyd (r.a) 
Hayber günü boncuk ve altın dizili bir gerdanlığı 12 dinara (yaklaşık 48 gr. 
altın para) satın almış, yalnız altınların 12 dinardan daha ağır olduklarını 
anlayınca, durumu Hz. Peygamber (s.a.s)'e sormuştur. Bunun üzerine 
"Rasülüllah altın altına karşılık tartı iledir. Altınlar ayrıca tartılmadıkça 
satın alınmaz" buyurmuştur (Müslim, Musakat, 17). Muâviye devrinde 
gümüş para ile gümüş ziynet eşyasının, tartılarak eşit ağırlıkta mübâdele 
edildiği nakledilir (Müslim, Musakat, 80). Bu duruma göre, meselâ; 15 
gram ağırlığındaki bir bileziği 8 dinara satın alsak; gerçekte 32 gr. altın 
parayla,15 gr. bilezik şeklindeki altını mübâdele etmiş oluruz. Böyle bir 
piyasada dinarlar ziynet eşyasının çok değer kazanması sebebiyle 
sarraflarca eritilerek ziynete dönüşür. Bunun aksine 32 gr. ağırlığındaki bir 
bileziği 4 dinara satın alsak, gerçekte bu bileziği 16 gr. altın para ile 
değişmiş oluruz ki, böyle bir piyasada altın ziynet eşyaları da darphanede 
eritilerek dinara dönüşür. Asr-ı saadette altın veya gümüş paranın kendi 
cinsleriyle mübâdele edilirken peşin ve eşit ağırlıkta olmasının şart 
koşulması, paranın maden değerinin üstünde veya altında nominal (itibari) 
değer kazanmasını engellemiştir. Yani para ile kendi cinsinden imal edilen 
altın veya gümüş ziynet eşyası arasında bir satın alma gücü farkının 
oluşmasına, başka bir deyimle, o devirlerde enflasyonun oluşmasına 
İslam'ın fâiz yasağının engel teşkil ettiğini söyleyebiliriz. 

Fâiz, ekonominin olmazsa olmaz bir rüknü değildir. Ekonomik faaliyetlerin 
fdizsiz bir sistem içinde daha sağlıklı bir biçimde yürütülmesi mümkündür. 
Ancak bu yapının oluşabilmesi için, sistem bazında aşağıdaki noktalara 
ağırlık verilmesi gerekir. 

1) Paranın satın alma gücünün sağlam bir esasa bağlanması. Günümüz 
dünya ekonomilerinde kâğıt para kabul görmüş örfi bir paradır. ). 
Dobretsberger, Mısır'da M.Ö. 1600 yıllarında banknot tedâvül edildiğinin 
belirlendiğini söyler. Iktisat tarihçilerinin sözünü ettiği bu uygulama 
(Feridun Ergin, Iktisat, Istanbul 1964, 569), Hz. Yusuf (a.s.)'un Mısır 
merkez olmak üzere Orta Doğu yöresinde uyguladığı, çeyrek yüzyılı içine 
alan bir dizi ekonomik tedbirlerin bir parçasıdır. O, yedi yıllık bolluk 
yıllarında halkın elindeki ihtiyaç fazlası hububatı ve tasarrufları devlet 
hazıne ve depolarına emânet olarak almış, sahiplerine emânet bıraktıkları 
şeylerin cins ve miktarını belirten birer makbuz vermiştir. Elinde böyle bir 
makbuz olan kimse, belge üzerinde yazılı cins ve miktardaki altın, gümüş 


veya hububatı dilediği zaman çekebilirdi. Ticaretle uğraşanlar hâmiline 
yazılı olan bu makbuzları mal ve para yerine kabul ediyorlardı. Hattâ 
belgeler Fenike ve Mezopotamya'ya kadar yayılmıştı. Temelde vahye 
dayanan bu uygulamada kâğıt banknotun arkasında misli (standard) eşyanın 
bulunduğu açıktır (Yusuf, 12/ 10; Elmalılı, Hak Dini Kur'ân Dili, Istanbul 
1960, IV, 2861). 

Kâğıt paranın 16. yüzyıldan itibaren Avrupa'da, 19. yüzyıldan itibaren ise 
Osmanlılarda ortaya çıkışı ve gelişme süreci, daima altına göre olmuş ve 
satın alma gücünü altından almıştır. Durum böyle olunca, altınla ilgili 
hükümleri, onu temsil eden kâğıt paraya uygulamada tereddüt edilmemiştir. 
Günümüz ekonomisinde kâğıt para veya benzeri menkul kıymetlerin altın 
başta olmak üzere bazı misli eşyaya bağlanması, satın alma gücünü temsil 
ettiği misli maldan alan sağlam bir para anlayışını ortaya çıkarabilir. 
Enflasyona karşı kendisini koruyabilen böyle bir para, karz, kredi ve 
sermaye birikimi için daha elverişli hale gelir. 

2) Karz-ı hasen'e işlerlik kazandırmak. Allah (c.c.) ihtiyaç sahiplerine 
ödünç para vereni övmüş, âhirette ona kat kat ecir verileceğini bildirmiştir 
(el-Hadıd, 57/11). 

Diğer yandan, hadis-i şeriflerde; iki defa ödünç verenin bir defa tasaddukta 
bulunmuş sayılacağı (Şevkani, Neylül-evtar, V, 229). Bir sadakaya on katı, 
karz-ı hasene ise on sekizkatıecir verileceği nakledilmiştir (Ibn Mace, 
Sadakat, 19). 

Islâm'da faizsiz ödünç para verme yoluyla kısa vadeli ve küçük kredileri 
temin etmek mümkündür. Ticari olmayan ihtiyaçlar, dar ve sabit gelirlilerin 
kısa süreli para sıkıntıları ve yine esnaf ve tüccarın geçici ve kısa süreli 
ekonomik finansmanları bu yolla karşılanabilir. Günümüzde çek ve 
senetlerin oOödenmesinde veya protesto olan senet bedellerinin 
karşılanmasında tüccar sık sık kısa süreli, kimi zaman birkaç saatlik 
kredilere ihtiyaç duyar. Bu gibi kısa süreli ihtiyaçların hısımlar, esnaf, 
tüccar ve komşular arasında çözümlenmesi ve bundan maddi bir yarar 
beklenmemesi en güzel ve kalıcı bir çözümdür. Bu uygulama müslümanları 
birbirine yaklaştırır, iyilik yapma duygularını güçlendirir, ayrıca taraflar 
sürekli olarak karz-ı hasen sevabı kazanırlar. 

Kısa vadeli küçük kredilerin daha düzenli ve faizsiz olarak temini için, 
"yardımlaşma sandıkları"da oluşturulabilir. Bu sandığa her ay belli âidat 
ödenerek, ihtiyaç olduğunda biriken primlerin birkaç katına kadar kredi 
alınması ve bunun anlaşma şartlarına göre geri ödenmesi mümkündür. 


Diğer yandan böyle bir sandık ticaret ortaklığı olarak düzenlenirse, 
kullanılmayan krediler işletilir ve daha büyük krediler sağlama imkânları 
meydana getirilebilir. Sandık, ortaklarının çek ve senet tahsillerini yapar, 
vadesiz mevduatlarına da sahip çıkabılirse, küçük çapta banka işlemleri bu 
çerçevede ve faizsiz olarak çözülebilir. 

Islâm'da özel sektörün uzun vadeli ve büyük kredi ihtiyaçları için "kâr-zarar 
ortaklığı" esası getirilmiştir. Mudâraba ve muşâraka bunlar arasında 
sayılabilir. Kredinin süresi ve hacmi büyüdükçe, bunu karz-ı hasen ölçüleri 
işinde çözmek mümkün olmaz. 

3) Mudâraba ortaklığı. Bir ortak sermayeyi, diğeri emeğini ortaya koyarak 
şirket kurabilirler. Buna mudâraba denir. Islâm'da mudâraba, özel sektörün 
uzun veya kısa vadeli her çeşit kredi ihtiyacını karşılamak için elverişli bir 
ortaklık çeşididir. Elinde büyük sermaye birikimi olan birçok kimseler bunu 
işletmek, bir ticaret işinde kullanmak ister. Ancak bilgisi, tecrübesi veya 
sağlığı elverişli olmadığı için bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda 
bilgili, yetenekli ve ticaret işine yatkın bir çok kimseler de sermaye 
yokluğundan dolayı ticarete atılamaz. Işte, mudâraba, birbirine muhtaç olan 
bu iki unsuru bir araya getirir. Ve iki taraf da bundan kârlı çıkar. Böylece 
toplumda muattal kalan sermayeler ve iş bulamayan kabıliyetler 
değerlenmiş olur. Bu çeşit ortaklık itimada dayanır. Işi yürütmeyi üzerine 
alan ortak güvene lâyık olmaya çalışır. Giderek dürüst iş adamları meydana 
gelebilir. Işletmeci (mudârib), emeğinin karşılığı olarak net kârın 
sözleşmede belirlenen yüzdesini alır. Bu kâra mahsüben avans olarak maaş 
da alabilir. Hesap dönemi sonunda zarar ortaya çıkarsa, bu yalnız sermaye 
sahibine aittir. Zarar, önce kârdan karşılanır. Kâr yeterli olmazsa ana 
paradan ödeme yapılır. Bu takdirde işletmeci herhangi bir şey alamaz. Kasıt 
ve kusuru bulunmadıkça işletmeci zarardan sorumlu tutulmaz. Zarar 
halinde, sermaye sahibi sermayeşinin tamamını veya bir bölümünü 
kaybederken işletmeci de emeğinin karşılığını alamamaktadır (es-Serahsi, 
el-Mebsüt, XXII,19, 98; el-Kâsâni, Bedayıus-Sanayı', VI, 87, 98; Ibnül- 
Hümam, a.g.e., V, 58, 70 vd.; Ibn Rüşt, Bidâyetül-Müctehid, 11, 204). 
Mudârabe ortaklığının bir başka önemli yönü de, ortaklığın yürütülmesinde 
işletmeciye tanınan esnekliklerdir. Işletmeci, kendisine verilen sermayeyi 
işletmek üzere üçüncü şahıslarla yeni ve ayrı mudâraba ortaklıklarına 
girebilmekte, hattâ bu ortaklıklar çok sayıda olabilmekte ve bunların 
sayısına bir sınırlama getirilmemektedir. Mudârabanın bu özelliği, Islâm 
bankacılığının esasını oluşturur. Sermaye sahibine veya sahiplerine ilk 


işletmeci muhatap olacağı için, onun menfaati zedelenmez. Belki daha iyi 
işletme yüzünden kâr marjı artabilir. Işletmecinin yaptığı işi, daha düzenli 
ve geniş ölçüde bir kuruluş yaparsa; tasarruf sahiplerinin mevduatını 
ticarete ve yatırımlara yönlendirdiği, dürüst ve yetenekli alt işletmeci 
(mudârib)leri bulmada aracılık ettiği için, ilk mudâraba anlaşmasında 
belirlenen işletme kârını almaya hak kazanır. Faizsiz kredi kullandıran 
böyle bir finans kuruluşu, mevduat sahiplerine daha fazla kâr verebilmek 
için gereken ihtimamı gösterir. Aksi halde kâr miktarının belirsiz oluşunun 
yaratacağı olumsuz etki kendisini gösterir. 

4) Muşâraka (inan) ortaklığı. Iki ve daha çok kişinin ticaret yapmak, elde 
edecekleri kârı paylaşmak üzere ortaklık kurmasıdır. Tasarrufların doğrudan 
yatırımlara ve ekonomik faaliyetlere sevki, sanayı, ticaret ve tarım 
kesiminde sermaye birikimi oluşturulması, muşâraka yoluyla mümkündür. 
Burada her ortak şirkete belli miktar sermaye veya hem sermaye, hem de 
emeği ile ortak olur. Net kârın paylaşılması serbest sözleşme ile olur. Zarara 
katlanma ise sermaye oranlarına göredir. 

Muşâraka'da ilk ana para mala dönüştükten sonra, ortakların hakları şirketin 
mal varlığı üzerinde kuruluştaki hisse oranlarına göre devam eder. Hesap 
dönemi sonlarında dağıtılmayan veya kısmen dağıtılan kârlar veya 
enflasyon gibi sebeplerle şirketin mal varlığının büyümesi, ortakların 
hisselerinin de büyümesi anlamına gelir. Bu fazlalığın hisse senetlerine 
yansıtılması gerekir. Meselâ;100 kişi, her biri 1 milyon TL. koyarak bir 
ticaret şirketi kursalar; 5 yıl sonra şirketin mal varlığı yeniden değerleme 
sonucu 3 milyar Tİ.na yükselmiş bulunsa, her ortağın hissesi mal üzerinden 
30 katına, yani 30 milyona çıkmış olur. Eski hisse senetlerinin 30 milyon 
yazan yenileri ile değiştirilmesi gerekir. Böyle bir şirketten bir ortak 
ayrılmak isteyince, mallar bölünebilir cinstense, malın 96 1'ini alır veya 
ortağın hissesi şirketçe ödenerek geri kalan ortakların hisselerine eklenir. Ya 
da bu hisse pazarlık yoluyla üçüncü bir şahsa satılabilir (es-Serahsi, a.g.e., 
151; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 57-62; Ibn Kudame, el-Muğni, V, 27). 

Islâm'da, bir şirket yatırımlarını büyütmek isterse, mudâraba veya muşâraka 
esasına göre, kısa veya uzun vadeli bütün kredi ihtiyaçlarını doğrudan 
tasarruf sahiplerine başvurmak suretiyle karşılayabilir. Ancak yeni hisse 
senedi çıkarıldığında, eski hisse senetlerini yeniden değerlemeye tabi 
tutarak şirketin o tarihteki mal varlığını eski senetlere yansıtmak gerekir. 
Aksi halde daha önceki yıllarda dağıtılmayan kârlara yeni hissedarlar da 
ortak yapılmış olur. 


Bu gün ülkemizde anonim şirketlerin çeyrek yüz yıl önce, o günün 
kıymetlerine göre çıkarılmış hisse senetleri halkın elinde bulunmaktadır. 
Yıllarca tamamen veya kısmen dağıtılmayan kârlar, kullanılan krediler ve 
enflasyonlar yüzünden, şirket mal varlığındaki gerçek karşılığı bazan 150- 
200 katını aşan bir hisse senedinin 3-5 misli nominal bir değerle alıcı 
bulması çözüm için yeterli değildir. Şirketlerin mal varlıkları yeniden 
değerlemeye tabi tutularak, ellerinde o şirketin hisse senedi olanlara yeni 
değerler üzerinden hisseleri verilmelidir. Üzerinde bir milyon yazan, fakat 
ticaret şirketindeki mal karşılığı elli katına çıkmış bulunan bir senedi 3 
milyon nominal değerle satan ortağın, gerçekte 50 milyona yakın bir satın 
alma gücünü 47 milyon TL. eksiğine devrettiği halde, 90300 kârla sattığını 
düşünmesi, ekonomik gerçeklerle çelişmektedir. 

Diğer yandan Islâm ekonomisinde altın, gümüş ve öteki misli mallar şirket 
sermayesi olarak belirlenebilir. Hatta bazı müctehidler fels adı verilen ve 
maden değeri dışında nominal (itibari) bir değerle dolaşan madeni paraların 
(alttn ve gümüş para dışında) şirketlerJNe ana para olamayacağını 
söylemişlerdir. Osmanlılarda 1464 M. tarihinden itibaren kurulmaya 
başlayan para vakıflarında altın ve gümüş para mudârabe veya bidâa (kârın 
tamamı vakfa ait olmak üzere vakıf parasını işletmek) yoluyla esnaf ve 
tüccar için önemli finansman kaynağı olmuştur. Hatta buğday, arpa vb. 
diğer mist mallar da vakfedilmiş, bunlar altın veya gümüş paraya 
çevrildikten sonra, yine finans ihtiyacı olanlara mudâraba veya bidâa 
yoluyla kredi olarak verilmiştir. Vakıf, anaparayı bu şekilde kredi olarak 
kullandırmaya devam eder ve elde edilen kârdan vakfın hissesini, 
vakfedilen cihete harcardı (el-Mavsıli, el-Ihtiyar, MI, 14, 15; Ibn Âbidin, 
Reddül-Muhtar, Tercüme, A. Davudoğlu, Istanbul 1983, IX, 278, 279). 
Kredi kaynaklarından başka, devlet bütçeşinin yatırımcılara kullandıracağı 
krediler, borçlarını ödeme güçlüğü çekenlere zekât fonunun desteği, ziraat 
ortakçılığı esasına göre dağıtılacak tarım kredileri de sayılabilir. 

Buna göre Islâm ekonomisi her konuda olduğu gibi ekonomik problemlere 
gerçekçi çözümler getirmiştir. Bu sistemde, tasarruf sahipleriyle 
müteşebbisler doğrudan temas halindedir. Krediye ihtiyacı olan iş adamı 
dürüst çalışır, sermaye sahiplerini gerçek mal varlığına ortak yapar ve 
gerçek kârı paylaşmaya, ya da ortakların ana paralarına eklemeye razı 
olursa, kredi problemine faizsiz çözüm yolu bulmak mümkündür. 
Günümüzde faizli kredi mâliyetlerinin 960100'ü aştığı bilinmektedir. 
Müteşebbisler bu kredileri ürettikleri malın mâliyetine yansıttıkları için, 


fâiz, eşya fiyatlarının normalın üzerinde yükselmesine sebep olmaktadır. 
Böyle bir kredi, çıkarılacak kâr-zarar tahvilleriyle, mudâraba veya muşâraka 
ölçüleri içinde kullanıldığında ise, üretim maliyetleri önemli ölçüde düşer. 
Taraflar ve toplum meşrü ticaretin bereket ve semeresini hissetmeye başlar. 
Toplumun ihtiyaç maddelerini üretip dağıtanlar ve ekonomik faaliyetleri 
dürüst olarak yürütenler Allâh Rasülünün diliyle şöyle öğülmüştür: 

"Bir kimse gıda maddelerini (toplumun ihtiyacı olan şeyleri) toplayıp günün 
rayıç fiyatı ile satsa, sanki bunları yoksullara ve ihtiyaç sahiplerine tasadduk 
etmiş gibi ecir alır" (Ibn Mace, Ruhün, 16); "Gönül hoşluğu ile görevini 
yerine getiren, harama el uzatmayan veznedar, Allah rızası için sadaka 
verenin ecrini alır. " Yani harcaması ve transferi kendisine emânet edilen 
bütün paraları yolsuzluk yapmaksızın hak sahiplerine ulaştırdıkça sanki 
onları yoksullara dağıtmış gibi sevap kazanır" (Buhâri, Zekat, 25). 


FAİZSİZ FİNANS KURUMLARI-2 


Şu sorulara cevap verelim: 
1. Milyonların ihtiyaç içerisinde ızdırap çektiği bir ülkede, 
zenginleşebilmek, bankada mevduat biriktirmek caiz midir? 
2. 1400 küsür yıllık Islâm tarihinde "inanmış" zenginlerden bir kaç isim 
verebilir misiniz? 
3. Iki yıl önce bir dergi söz konusu faizsiz banka(!) yöneticilerinden birinin 
otuz yedi milyar mal varlığından sözetmişti. Türkiyemizde ilâhi ölçülere 
bağlı olarak bu miktarı biriktirmek mümkün olabilir mi? 
5. Meşru bir teşebbüs 90100 kâr vereceğim diyebilir mi? Ticaretin sonucu 
sadece kâr mıdır? 
Önceki yazımızda biraz "yutkunmak" zorunda kalmış olsak dahi bu 
müesseseler hakkında bildiklerimizi söylemeye çalışmış ve bunlardan 
birisinin bir müşterisinin bize anlattığı uygulamanın fasit, yani faizli bir 
akid olduğunu bunların bankalarla olan irtibatlarının mahiyet ve düzeyini 
henüz iyi bilmediğimi, kâr oranı ayarlamalarının tarafların rızasına bağlı 
olduktan sonra akde zarar vermeyeceğini, güvenilir fıkıh danışmanlarının 
bulunduğunu ve muamelelerinde onlara danışma prensibiyle çalıştıklarını, 
bizim biraz da müslümanlara başka altermatif gösteremeyeceğimiz için 
bunları gözden çıkaramayacağımızı anlatmaya çalışmıştık. Şimdi çalışma 
prensiplerini biraz daha yakından öğrenmemizin gereği anlaşılmış oldu 
Soruların her biri müstakil bir cevap isteyen sorular olmakla beraber kısaca 
cevaplamaya çalışalım: 
1. Bir şeyin caiz olup olmaması ile en iyi davranış olup olmaması farklı 
şeylerdir. Şu anda meşru ölçülerle çalışan bir kâr ortaklığı sistemine 
müslümanın parasıyla ortak olması caizdir. Ama belki bu, en rasyonel 
seçenek olmamış olabilir. O takdirde ona alternatif bulmak gerekir. Bunu 
kendisi bilmiyorsa elinden tutan da yoksa, iktisaden sıfırlansın mı, yoksa 
hiç olmazsa mal varlığını korusun mu? 
2. Islâm özel mülkiyete karşı olmadığı gibi servete sınır da getirmemiştir. 
Karşı olduğu şey insanın malın kulu (abdü'd-dinar) olmasıdır. Bu derekeye 
düşmeyen bir müslümanın zengin olması fakir olmasından daha iyidir. Hz. 
Süleyman, Hz. Ibrahim, Osman ve Abdurrahman b. Avf Efendilerimiz 
servetin kulu olmayan zenginlerimize misâldirler. Ne var ki, zenginlerin 
"abdü'd-dinar" olmamaları çok zor bir imtihan konusudur ve bunda başarılı 


olanlar çok çok azdır. Fakat, Kur'ân-ı Kerim'i bu açıdan baştan sona taramış 
ve çıkan manzara karşısında hayrete düşmüştüm. Yüzü aşkın ayet-i kerime 
zenginliğin tehlikelerinden, azdırıp helâkına sebep olduğu kavimlerden söz 
ederken, bir tek ayetin dahi fakirliğin tehlikelerinden sözetmemesi cidden 
çok düşündürücüdür. Halbuki kapıtalist sistemlerde zenginlik sosyal ya da 
iktisadi bir risk değildir. Islâm'da ferdin zenginliğinden çok toplumun 
(devletin) zenginliği istenmiştir. Kapılatizmde olduğu gibi zengin olmak 
için çalışma yoktur. Ama Allah zengin ederse, şükür de nimete göre değişir. 
3. Zengin olmanın yolu bir değildir. Biz bir insanın nereden kazandığını 
bilemediğimiz malı için haramdır dersek bu bizi servete, komünizmde 
olduğu gibi bir karşı oluşa götürür. 

4. Bu kurumların bankalarla olan ilişkisini, dediğimiz gibi, araştırmayı 
deneyecegiz. Şu anda iyi bilmiyoruz. 

5. Kâr baştan garanti edilemez. Ama akıllıca teşebbüslerde bulunarak hiç 
zarar edilmeyebilir. Onların söylediği de budur sanıyorum. 

6. Değindiğimiz gibi, tehlikeli olan, mü'minin zengin olması değil, zenginin 
mü'minliğini unutması ve daha çok kazanma ihtirasının kurbanı olmasıdır. 


FAİSIZ FİNANS KURUMLARI 


Faizsiz finans kurumlarına gönül rahatlığı ile para yatırabilir miyiz? 
Neden bu kurumlar banka faiz oranlarına yakın bir kâr payı veriyorlar? 
Ayrıca diğer bankaların 96 85'e varan son faiz ayarlamalarından sonra, bu 
kurumlar da kâr oranlarını yükselttiler.Bu kurumlara gönül rahatlığı ile para 
yatırabilir miyiz? 

Müslümanların iktisadı yönden de bağımsız ve güçlü olmaları önemli bir 
olaydır. Medine Site Devleti'nde teşebbüs edilen ve kazanılan ilk savaş 
iktisadi savaştır denebilir. Bu açıdan böyle faize (sömürüye) dayalı 
kapitalist bir ekonomi ortamında Islâm'a dayalı bu tür müesseselerin 
kurulması doğrusu bizim gönlümüze su serpmiştir. Ancak bunların 
dayandığı esas prensipler ve çalışma biçimleri hakkında Islâm iktisatçıları 
henüz son sözü söylemiş değillerdir. Belki meselenin detayını iyi 
bilmediğimiz için bizler gibi canhiraşane bu müesseseleri savunanlar, faizli 
sisteme alternatif.olduğunu söyleyenler, inancının gereğini yaşamak 
isteyenlerin çalıştıramadıkları sermayelerinin ancak bu yolla ezmekten 
kurtulacağını, hatta helâlinden nemalanacağını iddia edenler, hatta daha 
iyimser davranarak faizli sisteme öldürücü darbenin ancak bu yolla 
vurulabileceğine inananlar bulunmakla birlikte, yine bizim basınımızda ve 
yine yerli ve yabancı müslüman iktisatçilar tarafından bunların eleştirildiği 
ve inananların elinde âtıl halde bulunup, mevcut kapıtalist sistemlerin 
yaşayabilmeleri için ihtiyaç duydukları paranın, bu sistemlere kan takviyesi 
olmak üzere piyasaya kazandırılma hilesi olarak görüldüğü, bunların, 
adlarına kâr ortaklığı demekle beraber, yaptıklarının netice itibarı ile faiz 
olmaktan başka bir şey olmadığı, "ihtiyacı olan öküzü, peşin yüzbin lira 
bulamadığı için bir yıl vadeli faizle ikiyüz bin liraya satın almak zorunda 
kalan çiftçi Mehmet Efendi'nin bu sisteme müracaat etmesiyle, yine bir yıl 
sonra ödemek üzere ve yine ikiyüz bin liraya satın alabileceği, neticede 
isimden başka bir şeyin değişmeyeceğini" savunanlar da oldu. Bütün bu 
olanlar bu kurumların Islâmiliğinin herkesçe kabul edilebilmesi için daha 
çok bilgiye ve zamana ihtiyaç olduğunu gösteriyor. Sözünü ettiğiniz, kâr 
oranlarının faize göre ayarlanması aslında işin püf noktasını oluşturuyor 
değildir. Her ticari ortaklık kâr etmek için kurulur. Bunun içi de piyasa 
şartlarını göz önünde bulundurmak zorunda kalır. Eğer bu bir kâr ortaklığı 
ise ve kârın dağıtılma oranı da tarafların rızasına bağlı ise, o zamanki piyasa 


şartlarına göre o oranda, şu andaki piyasa şartlarına göre de bu oranda kâr 
veriyorum diye bilirler. Bunu fıkhi bir baza oturtmak, ya da kitabına 
uydurmak o kadar zor değildir. Bizi bu teferruata götüren sebep, bu 
kurumların biriyle alâkalı olarak bir tüccarın yaşadığı bir uygulamadır: 
"Diger bankalara çok büyük miktarlarda para yatıran mevduat sahiplerine 
bankalar, tahakkuk edecek faizin dışında hediye adıyla çeşitli ödemelerde 
bulunmaktadırlar. Ben de bunu emsal göstererek aynı şeyi paramı 
yatırdığım A Finans Kurumundan istedim. Onlar da bir ön şart olarak bana 
onbeş milyon değerinde bir bilgisayar vermeyi kabul ettiler. Şimdi benim 
bunu almam caiz midir? diye soruyordu bu tüccar. İşte Islâm nokta-ı 
nazarından kitabına uydurulamayacak uygulamaların bir örneğidir bu. Bu 
alış veriş akdinde, akdin gerektirmediği bir şarttır ve muamelenin fasit 
(faizli) bir muamele olmasını sonuç verir: Aslında bu müesseselerin değerli 
ve güvenilir fıkıh danışmanları bulunduğuna ve bu gibi uygulamaların 
onların gözünden kaçmayacağını gören, "acaba kazanma hırsı 
müslümanları, menfi cevap alacakları şeylerin hükmünü sormamaya mı 
itiyor?" diye aklımıza takılıyor. Biz, ihtiyaç kaydını ihmal etmekle beraber 
bu müesseseleri; faiz (sömürü) sistemine alternatif olarak kuruldukları, en 
az Türkiye'deki hissedarlarının inanan insanlar olduğu, uygulamalarını 
güvenilir fıkıhçılara danışarak yaptıkları ve belki de daha önemlisi elindeki 
üç-beş kuruş tasarrufu kapıtalizmin çarkları arasında eriyen müslümanlara 
bir başka alternatif gösteremediğimiz için tavsiye ediyor ve yaşamalarında 
fayda görüyoruz. Ama bu tür fasit uygulamalar gördükçe de daha çok 
kazanma hırsının, müslümanlârı dahi fikren müslüman olmakla beraber 
fiilen kapıtalistleştireceğinden korkuyoruz. 


FAKİR BİR KİMSE BAŞKASININ YARDIMIYLA UMREYE 
GİDERSE KENDİSİNE HACC FARZ OLUR MU? 


Fakir bir kimse başkasının yardımıyla umreye giderse Mekke-i 

Mükerreme'ye vardığı zaman hacc mevsimi yani eşhürü'l-hacc olan Şevval, 
Zilkade ve Zilhicce'nin ilk on günü girmiş ise şüphesiz kendisine hacc farz 
olur. Çünkü haccın vacib olmasının şartlarından biri vakittir, yani hacc 
aylarıdır. Hac mevsimi girmemiş ise bazı ulemaya göre Mekke-i 
Mükerreme'ye varmakla hacc farz olur. Ama racıh kavle göre farz olmaz. 
Çünkü yukarıda beyan edildiği gibi haccın farz olmasının şartlarından biri 
hac mevsimini idrak etmektir (İrşad al-Sarı). 
Yalnız zamanımızda hac mevsiminden evvel umreye giden bir fakire 
kesinlikle hac farz değildir. Çünkü hapis ve orada kalma yasağı gibi 
mani'ler vardır. Bunun için haccın farziyeti sakit olur (İrşad al-Sarı). 
Ma'lüm olduğu gibi Su'udi Arabistan hükümeti umreye giden kimseye bir 
aydan fazla orada kalmasına müsaade etmez. 


FAL-FALCILIK 


Gelecekte olacak şeyler hakkında bilgi sahibi olmak için başvurulan 
çeşitli yollar. Baht, uğur ve talihi anlamak için birtakım garip yollara 
başvurma, atılan boncuk ve baklaya, tesadüfen açılan bir kitabın bir satırına, 
koyunun kürek kemiğine kahve fincanına vb. şeylere bakıp bunlardan 
anlam çıkarma işi. Gelecekte olacak şeyleri anlamak maksadıyla yapılan 
eylemler hakkında kullanılan bir tabir. "Kamüs-u Osmani'de: "Kısa 
fikirlilerin ümid ettikleri bir maddeyi çıkarmak maksadiyle; kitap açmak ve 
kitaba, baklaya bakmak gibi değişik yöntemlerle yapılan teşebbüsü ve bu 
teşebbüsün gösterdiği netice" olarak tarif edilmiştir. 

Kur'an'da, "fal" kelimesi geçmemekle birlikte, Peygamber (s.a.s.)'in bazı 
hadislerinde, şekil olarak buna benzer fakat mana yönünden bizim 
anladığımız fal'dan daha değişik bir mana arzeden "fe'l" sözü geçmektedir. 
Şöyle ki; "adva (hastalığın Allah'ın takdiri olmaksızın bulaşması) yoktur, 
tıyara (bir şeyi uğursuz sayma) da yoktur. Ben hayırlı "fe'1"i (bir şeyi hayra 
yorma) severim" (Buhari, Tıb, 43; İbn Mâce, Tıb, 43), hadisinde geçen 
"fe'1" kelimesinin bildiğimiz falla aynı anlama gelmediği açıktır. 

Ebü Hureyre'nin, Peygamberimiz (s.a.s.)'den naklettiği başka bir hadiste; 
"Tıyara yoktur, daha hayırlı olan fe'l vardır." buyurdular. Ebu Hüreyre; "Fe'l 
nedir ey Allah'ın Resulu? diye sorunca 'Sizden birinizin işittiği salih sözdür 
dedi" (Buhâri, Tıb, 44). 

Hasta olan bir kimsenin; "ya sâlim" ! diye bağıran birinin sesini duyması 
veya yitiğini arayan birinin; "ya vâcid! " diye seslenen birinin sesini 
duyunca, "bununla tefe'ül ediyorum" deyip, hastalıktan kurtulmayı umması 
ve yitiğini bulacağını ümid etmesidir. Yani bu sesleri hayra yorarak, 
neticenin bu şekilde olmasını beklemesidir 

(İbnu'-Manzür, "Lisanü'l-Arab " XI V; İmam Ebi Bekir er-Râzı, 
"Muhtaru's-Si hah" Fe'l maddesi). 

Cahiliye Arapları, bir sefere, bir savaşa, bir ticarete, bir nikâha yahut 
herhangi bir işe teşebbüs edecekleri zaman üç zar (veya ok) çekerler yahut 
kuş uçururlardı. Bu zarların (veya okların) birinde, "Rabbim emretti" yahut 
"yap" diye emir; diğerinde, "Rabbim nehyetti" yahut, "yapma" diye nehy 
kelimeleri yazılı olurdu, biri de boş bulunurdu. Birisi torbaya elini sokar, 
zarlardan birini çeker, emir çıkarsa yaparlar, nehy çıkarsa yapmazlar, boş 
çıkarsa bir daha çekerlerdi. Kur'an bunu şu ayetle yasaklamıştır: "Ey iman 


edenler! İçki, kumar, putlar ve fal okları şeytan işi birer pisliktir,. bunlardan 
kaçının ki, kurtuluşa eresiniz" (el-Mâide, 5/90). 

Câhiliyede, bir de kuş uçurma âdeti vardı ki, bir yere gidecekleri zaman bir 
kuş uçururlar, sağa giderse teyemmüm (uğurlu sayma), sola giderse teşe'üm 
ederler (uğursuzluk sayarlar)dı. Peygamberimizin, "tıyara yoktur" hadisi ile 
bunun da yasaklandığını biliyoruz. 

Bugün yaygın olan fal çeşitlerinden biri de, modem câhiliyenin itibar ettiği 
yıldız falıdır. Gökteki burçlardan istidlâl ile yapılan bu falcılığın aslı 
Sâbiilere dayanır. Sâbiiler, İdris (a.s)'ın, mucizesi iddiasıyla sema'yı oniki 
burca taksim etmişler ve eflâktan yalnız tapındıkları ve heykellerini 
diktikleri "sebai" gezeğenlerin durumlarına göre, yeryüzünde meydana 
gelecek of ayları bildireceği iddiasıyla yıldızlarla ilgili birtakım hükümler 
yazmışlardı. Onların bu inançları günümüze kadar gelmiş bulunmaktadır 
(Elmalılı M.H.Yazır, "Hak Dini Kur'ân Dili", VII. 5208). 

Dinimizin kesinlikle yasakladığı falcılık, bir çeşit gaybdan haber vermedir. 
Halbuki, Kur'an-ı Kerim; gaybı, Allah'tan başka hiçbir kimsenin 
bilemiyeceğini, peygamberlerle melekler dahi, kendilerine vahyedilmedikçe 
gaybdan haber veremeyeceklerini açıkça bildirmektedir: 

"De ki: 'Göklerde ve yerde olan gaybı, Allah'tan başka bilen yoktur" (en- 
Neml, 27/65) ve "De ki: Size 'Allah'ın hazineleri elimdedir demiyorum, 
gaybı da bilmiyorum...." (el-En'âm, 6/50), "Eğer gaybı bilseydim, daha 
fazla hayır yapardım..." (el-A 'râf, 7/188) âyetleri buna yeterli delildir. 
Kendilerine "arrâf" yahut "kâhin" denilen falcıları ve bu falcılara gidip fal 
açtıran, onlara inanan veya destekleyenleri Peygamber (s.a.s.) ağır bir dille 
kınamış hatta kâfirlikle nitelemiştir. "Her kim bir arrafa gidip de ona bir şey 
sorarsa, kırk gecelik namazı kabul olmaz" (Müslim, Selâm, 125) 
buyurmuştur. Ebü Dâvüd'da geçen bir hadis ise şöyledir: "Kim bir kâhine 
gider, dediklerini doğrularsa; şüphesiz ki Muhammed'e indirilmiş olanı 
inkâr etmiş olur" (Ebü Dâvüd, Tıb, hadis no: 3904). 


FAL: 


Aslında falı da sihir içerisinde anlatmış sayılırız. Çünkü falın aslı da 

gaipten haber verme ve gelecege ait olayları bilmeyi iddia etme esasına 
dayanır. Halbuki, insanların ne olacağını bilemeyecekleri, Kur'ân-ı Kerim 
tarafından açıkça haber verilir. (Lokman (31 ) 34. ) Ayrıca Peygamberimiz 
bunun mümkün olamayacağını, bir çok şeyin kendisine de bildirilmediğini 
söyleyerek anlatır. Kur'ân-ı Kerim fal bakma eylemlerinin, şeytanın 
işlerinden bir "pislik" olduğunu söyler.(Mâide (5) 90.) 
Fal bakmanın eskiden beri bilinegelen; yazılı ok çekme, yıldız falı, kahve 
falı, iskambil kâğıdı ile fal... gibi çeşitli yanında, cinlerden yararlanılarak 
gelecekten haber verme iddiasında olanı da vardır. Bunların hepsi asılsız, 
hepsi batıl ve hepsi gerçeklerden uzaklaştırıcı yollardır. Çünkü cinler bile 
gaybı bilemezler. Kaldı ki, cinlerden birşeyler sorduğunu iddia eden 
insanların yüzde doksan dokuzu yalancıdır. Birini de cinler yanıltırlar. 
Kahve ve iskambil kâğıdı falının ise, hiç aslı yoktur... Söyleyip tutturdukları 
sanılan şeylerin hepsi zaten, hemen her insanda bulunan şeylerdir. Onların 
becerdiği, bu işin sadece edebiyatıdır. Hele bazı gazetelerde verilen burç 
falları, aklı başında olanları çok düşündürmelidir. Çünkü bu tür fal içeren 
gazetelerin tamamı, aslında manevi dünyaya inanmayan ve maneviyatla 
alây eden gazetelerdir. Öyleyse, maneviyatın makulünü kabul etmeyenler 
nasıl olur da mantıksız ve asılsızını kabul eder ve yazarlar. Hayır, onlarda 
aslında bu yazdıklarına inanıyor değillerdir: Buna rağmen bunu 
yazmalarının bir takım sebepleri olmalıdır. bu sebeplerin önemlilerini 
söyleyelim. Bir önceki maddede anlattığımız gibi, inançsızlık ve 
ibadetsizlikten ruhları acıkmış olan biçare cahillerin bu duygularını 
sömürmüşler ve onlara gazete satmak yoluyla kasalarını şişirmek. Daha 
önemlisi, gelecek adına Saçma sapan şeyler söyleyerek, söyledikleri 
çıkmadığında inançları sarsmak ve işte bütün manevi inançlar böyle asılsız 
ve batıldır, fikrini yerleştirmek. Ondan sonra da inancı sarsılmış bu sürü 
insanları, yine onların cebinden aldıkları paralarla daha değişik silâhlar 
üreterek, daha büyük çıkarları doğrultusunda yönlendirmek. Görüldüğü gibi 
asıl din sömürücüleri bu adamlardır. Ve işin ilginç yani, nazarlıkları 
kullananlar gibi, bu tür fallara inananların da hemen hepsi, inancı ve 
ibadeti, ya zayıf, ya da hiç olmayan insanlardır. Demek ki din, insanı Saçma 
inançlardan da koruyor. 


FARZ: 


Allah'ın, ya kendi kelâmıyla, ya da Elçisinin sözüyle kesinkes 
yapmamızı istediği şeylerdir. Böylece yapılması istenen şeyler, ya her 
mükelleften istenir ki, buna "farz-ı ayn", yani şahsa farz denir. Ya da yeterli 
mükelleften istenir ki, buna da "farz-ı kifaye" yani, yeterlilik isteyen farz 
denir. Görüleceği gibi, önemli olan şey birincide, yani "farz-ı ayn"da, farz 
olan şeyi mükellefin bizzat kendisinin yapması, ikincisinde, yani "farz-ı 
kifâye"de ise farz olan şeyin yapılmasıdır. Farzları yapan, sevap kazanır ve 
mükâfatı hak eder, yapmayan günahkâr olur ve cezayı hak eder. Inkâr eden 
ise kâfir olur. Meselâ insanların avretlerini örtmeleri kesin emirle 
istenmiştir, yani farzdır. Kadınların başları da avrettir. Allah'ın emri olduğu 
için başını örten kadın sevap kazanmış ve öbür dünyada mükâfatı hak 
etmiştir. Kapatmanın Allah'ın emri ve gerekli olduğunu kabul ettiği halde 
başını açan kadın, günah işlemiştir. Tevbe edip kendini affettirmezse, öbür 
dünyada ceza görecektir. Hem başını açan, hem de Allah'ın kapatma emrini 
kabul etmeyen, hattâ başını kapattığı halde; kapatma emrini kabul 
etmediğini söyleyen ise kâfir olmuştur. Tevbe edip imanını yenilemesi 
gerekir. 


FARZ, MÜKELLEF AÇISINDAN İKİYE AYRILIR: 


1- Farz-ı ayn: Her mükellefin yapması farz olan vazifedir. 
2-Farz-ı kifâye: Mükelleflerden bir kısmının yapması ile diğerlerinden sâkit 
olan vazifedir (Ömer Nasuhi, Istılahatı Fıkhıyye Kâmusu, 1, 33). 
Farz-ı ayn, kifâye olan farzdan fazilet ve sevab bakımından daha üstündür. 
Çünkü, bir şey genelleşirse yükü, meşâkkati azalır. Hususileştiğinde ise 
daha meşakkatli olur. Kifâye farzlar umumen terkedildiğinde ise bütün 
insanlar bundan sorumlu olur (İbn Âbidin, Reddu'l-Muhtâr, I, 42). 


FÂSIK (GÜNAHKAR) 


Allah'ın emirlerine aykırı davranan, günahkâr, kötü huylu, kötülük 
yapmayı alışkanlık hâline getiren kimse. 
Arapça "Fe-Se-Ka" kökünden gelmekte olup ism-i fâil kalıbındandır. 
Lügatta, çıkmak manasına gelir. Daha özel bir anlam ile "olgun hurmanın 
kabuğundan dışarı çıkmasına" denir. Istılahta ise, Allâh'a itâati terkedip 
O'na isyâna dalmaktır. Yani kısaca ilâhı emirlerin dışına çıkmaktır. 
Biraz daha geniş anlamıyla büyük günâh işleyerek veya küçük günâhta ısrar 
ederek hak yoldan çıkan, dinin hükümlerine bağlanıp onları kabul ettikten 
sonra o hükümlerin tamamını ya da bir kısmını ihlâl eden anlamına 
gelmektedir (Fahrüddin er-Râzi, Tefsiru'l-Kebir, Il, 91; Râgıb el-İsfahânı, 
el-Müfredât, 572; Elmalılı Hamid Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, 1, 282). 
Nitekim Kur'an-ı Kerim'de Kehf Süresinin 50. âyetinde Allah'ın emrinden 
çıkarak O'na secde etmeyen şeytan için "Feseka an emri Rabbih: Şeytan 
Rabbinin emrinden çıktı" buyrulmaktadır. Genel olarak fıskı üç grupta 
toplamak mümkündür: 
a. Günâhı çirkin olarak kabul etmekle beraber bazan günâh işlemek. 
b. Yapılan bir günâhı ısrarla yapmak. 
c. Günâhın çirkin olduğunu inkâr ederek bu günâhı işlemek; bu küfrü 
gerektiren bir durumdur; bu noktada kişinin iman ile, din ile ilişkisi 
kesilmiş olur (Elmalılı, a.g.e., I, 282). 
Kur'an'da fısk genellikle küfür ile eşanlamda kullanılmıştır. Ancak bazı 
ayetlerde fısk mutlak anlamıyla zikredilmektedir. Meselâ hacc'da yapılan 
fısk (el-Bakara. 2/197) veya Allah'ın adı anılmaksızın boğazlanan 
hayvanları yemek (el-En 'âm, 6/12 1), yahut müslümanlara iftirâ edenlerin 
içine düştükleri fısk (en-Nür, 24/4) gibi hususlar helâl görülmediği 
müddetçe sadece günâh işlenmiş kabul edilir. Ama bu durumlarda işlenen 
fısk ve yapılan iş helâl kabul edilirse küfrü gerektirir. 
Bunların dışında genellikle Kur'an-ı Kerim'de geçen fısk ve fâsıklar tâbiri 
küfür ile eşanlamlı olarak kullanılmıştır: 
"Andolsun ki biz sana apaçık ayetler indirdik. Bunları fâsıklardan başkası 
inkâr etmez" (el-Bakara, 2/99); "Allah'ın indirdiği ile hükmetmeyenler 
fâsıkların tâ kendileridirler" (el-Mâide, 5/47); "İşte Rab olmaya en lâyık 
olan Rabbinin şu sözü (azâbı) küfür ve inat içinde olan o fâsıklar için öyle 
sâbit olmuştur. Gerçekten onlar iman etmezler" (Yünus, 10/33); 


"Eğer Allah'a, Peygamberine ve ona indirilene iman ediyor olsalardı, onları 
(kâfir ve müşrikleri) veli edinmezlerdi. Fakat onlardan birçoğu fâsık 
(Allah'ın emrinden ve imandan çıkmış) kimselerdir" (el-Mâide, 5/81). 
Mut'tezile'ye göre fâsık, ne mümin ne de kâfirdir, ikisi arası bir durumdadır. 
Onların bu anlayışı aynı zamanda beş prensiplerinden birisini teşkil eder ve 
bu prensip "el-Menzile Beyne'i-Menzileteyn" olarak bilinir. Bunlara göre 
fâsık eğer tövbe ederse imana döner, yok eğer tövbe etmeden ölürse ebedi 
olarak cehennemde kalır. Burada şu hususa dikkat çekmek gerekir: 
Mu'tezilece ifade edilen bu "el-Menzile Beyne'I-Menzileteyn" anlayışı bu 
dünya içindir, yani o kişinin iman açısından bu dünyadaki durumunu ifade 
eder, yoksa bu anlayış ahirete atfedilerek o kişilerin cennet ile cehennem 
arasında bir yerde kalacakları anlamında değildir. Hâriciler ve ameli imanın 
esasından bir şart olarak görenlere göre ise, fâsıkın yukarıda sayılan her üç 
derecesi de küfür noktasındadır ve ebedi cehennemde kalacaklardır. Fısk ve 
fâsıklık bu derece kötü ve tehlikeli bir durum olunca insanlara düşen bu 
durumdan mümkün olduğu ölçüde kaçınmak, gerek diliyle ve gerekse 
filiyle mümkün olduğu ölçüde fıskdan uzak durmaktır. Günâhın 
büyüğünden olduğu gibi küçüğünden de kaçınmalı, bu küçüktür zarar 
vermez diyerek onun işlenmesinde ısrar edilmemelidir. Zira sözü geçtiği 
üzere küçük günâhta ısrar etmek de fıskın derecelerinden birisidir. 

Burada belirtilmesi gereken önemli bir nokta da, hiçbir kimseye fısk 
isnadıyla bir söz söylememek gerekir. Bu hususta Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, 
"Hiçbir kişi başka bir kimseye fısk (sapıklık) isnadıyla 'ya fâsık ' diye söz 
atamaz, atmaya hakkı yoktur. Yine böyle küfür de isnad edemez. Şayet atar 
da attığı kimse atılan fıskın veya küfrün sahibi değilse bu sıfatlar muhakkak 
atan kimseye döner, fâsık veya kâfir olur" (Sahih-i Buhâri Muhtasar Tecrid- 
i Sarih Tercümesi ve Şerhi, XII, 137). Bu hadis-i şerif aynı zamanda bir 
ahlâkı prensibi ortaya koymaktadır. Zira kişiyi ayıplamak, onun ayıbını 
teşhir etmek, hele hele böyle güzel olmayan bir şeyle ayıplamak ahlâki bir 
tavır olmadığı gibi isnad ettiği şey, o kişide mevcut değilse zikredilen lâfız 
gereğince kendisini de tehlikeye düşüren bir durumdur. 


FÂSIK 


Allah'ın emirlerine aykırı davranan, günahkâr, kötü huylu, kötülük 
yapmayı alışkanlık hâline getiren kimseye fasık denir. 
Arapça "Fe-Se-Ka" kökünden gelmekte olup ism-i fâil kalıbındandır. 
Lügatta, çıkmak manasına gelir. Daha özel bir anlam ile "olgun hurmanın 
kabuğundan dışarı çıkmasına" denir. Istılahta ise, Allâh'a itâati terkedip 
O'na isyâna dalmaktır. Yani kısaca ilâhı emirlerin dışına çıkmaktır. 
Biraz daha geniş anlamıyla büyük günâh işleyerek veya küçük günâhta ısrar 
ederek hak yoldan çıkan, dinin hükümlerine bağlanıp onları kabul ettikten 
sonra o hükümlerin tamamını ya da bir kısmını ihlâl eden anlamına 
gelmektedir (Fahrüddin er-Râzi, Tefsiru'l-Kebir, II, 91; Râgıb el-Isfahânı, 
el-Müfredât, 572; Elmalılı Hamid Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, 1, 282). 
Nitekim Kur'an-ı Kerim'de Kehf Süresinin 50. âyetinde Allah'ın emrinden 
çıkarak O'na secde etmeyen şeytan için "Feseka an emri Rabbih: Şeytan 
Rabbinin emrinden çıktı" buyrulmaktadır. 
Genel olarak fıskı üç grupta toplamak mümkündür: 
a. Günâhı çirkin olarak kabul etmekle beraber bazan günâh işlemek. 
b. Yapılan bir günâhı ısrarla yapmak. 
c. Günâhın çirkin olduğunu inkâr ederek bu günâhı işlemek; bu küfrü 
gerektiren bir durumdur; bu noktada kişinin iman ile, din ile ilişkisi 
kesilmiş olur (Elmalılı, a.g.e., I, 282). 
Kur'an'da fısk genellikle küfür ile eşanlamda kullanılmıştır. Ancak bazı 
ayetlerde fısk mutlak anlamıyla zikredilmektedir. Meselâ hacc'da yapılan 
fısk (el-Bakara. 2/197) veya Allah'ın adı anılmaksızın boğazlanan 
hayvanları yemek (el-En ,âm, 6/12 1), yahut müslümanlara iftirâ edenlerin 
içine düştükleri fısk (en-Nür, 24/4) gibi hususlar helâl görülmediği 
müddetçe sadece günâh işlenmiş kabul edilir. Ama bu durumlarda işlenen 
fısk ve yapılan iş helâl kabul edilirse küfrü gerektirir. 
Bunların dışında genellikle Kur'an-ı Kerim'de geçen fısk ve fâsıklar tâbiri 
küfür ile eşanlamlı olarak kullanılmıştır: 
"Andolsun ki biz sana apaçık ayetler indirdik. Bunları fâsıklardan başkası 
inkâr etmez" (el-Bakara, 2/99); "Allah'ın indirdiği ile hükmetmeyenler 
fasıkların tâ kendileridirler" (el-Mâide, 5/47); "Işte Rab olmaya en lâyık 
olan Rabbinin şu sözü (azâbı) küfür ve inat içinde olan o fâsıklar için öyle 
sâbit olmuştur. Gerçekten onlar iman etmezler" (Yünus, 10/33); 


"Eğer Allah'a, Peygamberine ve ona indirilene iman ediyor olsalardı, onları 
(kâfir ve müşrikleri) veli edinmezlerdi. Fakat onlardan birçoğu fâsık 
(Allah'ın emrinden ve imandan çıkmış) kimselerdir" (el-Mâide, 5/81). 
Mut'tezile'ye göre fâsık, ne mümin ne de kâfirdir, ikisi arası bir durumdadır. 
Onların bu anlayışı aynı zamanda beş prensiplerinden birisini teşkil eder ve 
bu prensip "el-Menzile Beyne'i-Menzileteyn" olarak bilinir. Bunlara göre 
fâsık eğer tövbe ederse imana döner, yok eğer tövbe etmeden ölürse ebedi 
olarak cehennemde kalır. Burada şu hususa dikkat çekmek gerekir: 
Mu'tezilece ifade edilen bu "el-Menzile Beyne'I-Menzileteyn" anlayışı bu 
dünya içindir, yani o kişinin iman açısından bu dünyadaki durumunu ifade 
eder, yoksa bu anlayış ahirete atfedilerek o kişilerin cennet ile cehennem 
arasında bir yerde kalacakları anlamında değildir. Hâriciler ve ameli imanın 
esasından bir şart olarak görenlere göre ise, fâsıkın yukarıda sayılan her üç 
derecesi de küfür noktasındadır ve ebedi cehennemde kalacaklardır. Fısk ve 
fâsıklık bu derece kötü ve tehlikeli bir durum olunca insanlara düşen bu 
durumdan mümkün olduğu ölçüde kaçınmak, gerek diliyle ve gerekse 
filiyle mümkün olduğu ölçüde fıskdan uzak durmaktır. Günâhın 
büyüğünden olduğu gibi küçüğünden de kaçınmalı, bu küçüktür zarar 
vermez diyerek onun işlenmesinde ısrar edilmemelidir. Zira sözü geçtiği 
üzere küçük günâhta ısrar etmek de fıskın derecelerinden birisidir. 

Burada belirtilmesi gereken önemli bir nokta da, hiçbir kimseye fısk 
isnadıyla bir söz söylememek gerekir. Bu hususta Hz. Peygamber (s.a.s.)'in, 
"Hiçbir kişi başka bir kimseye fısk (sapıklık) isnadıyla ,ya fâsık , diye söz 
atamaz, atmaya hakkıyoktur. Yine böyle küfür de isnad edemez. Şayet atar 
da attığı kimse atılan fıskın veya küfrün sahibi değilse bu sıfatlar muhakkak 
atan kimseye döner, fâsık veya kâfir olur" (Sahih-i Buhâri Muhtaşar Tecrid- 
i Sarıh Tercümesi ve Şerhi, XII, 137). Bu hadis-i şerif aynı zamanda bir 
ahlâkı prensibi ortaya koymaktadır. Zira kişiyi ayıplamak, onun ayıbını 
teşhir etmek, hele hele böyle güzel olmayan bir şeyle ayıplamak ahlâki bir 
tavır olmadığı gibi isnad ettiği şey, o kişide mevcut değilse zikredilen lâfız 
gereğince kendisini de tehlikeye düşüren bir durumdur. 


FASIK BİR KİMSENİN ARKASINDA NAMAZ KILMAK CAİZ 
MİDİR? 


Fasık bir kimsenin arkasında namaz kılmak caizdir. Yani batıl değildir. 
Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "İster salih olsun ister fasık, her 
müslümanın arkasında namaz kılınız” (kılabilirsiniz). Sahabe ve tabi'in 
Cum'a namazı olsun başka namaz olsun zamanın en büyük zalim ve fasıkı 
Haccac'a tabi olmaktan çekinmezlerdi. Hatta Hasan el-Basri onun hakkında 
şöyle diyor: Her millet kendi kötülüklerini, biz de Haccac'ın kötülüklerini 
getirirsek biz (Haccac'ın kötülüklerinden dolayı) onlara galebe çalarız. 
Bununla beraber fasıkın arkasında namaz kılmak mekruh sayılır. 


FÂSİT AKİT (GEÇERLİ OLMAYAN AKİT) 


Geçerliliği olmayan, bâtıl akit. İslâm hukukunda akitler, rükün ve 
şartlarının tam olarak bulunup bulunmamasına göre ikiye ayrılır: Sahih ve 
gayri sahih akit. Sahih akit, kendisinde rükün ve şartlar tam olarak bulunan 
akittir. Gayr-i sahih ise, bu vasıfları taşımayan akde denir. 

Hanefilere göre, gayri sahih akitler fâsit ve bâtıl olmak üzere ikiye ayrılır. 
Ancak bu ayırım, mülkiyetin nakli sonucunu doğuran veya akdi yapanları 
karşılıklı borç yükü altına sokan akitlere mahsustur; Satım, kira, hibe, karz, 
havdle, şirket, müzâraa, müsâkat ve taksim akdi gibi. Vekâlet, vesâyet gibi 
malı olmayan, âriyet ve vedia verme gibi tarafları karşılıklı borç yükü altına 
sokmayan mâli akitlerde; ibâdetlerde ve boşama, vakıf, kefâlet gibi tek 
yanlı iradeyle meydana gelen tasarruflarda ise fâsitle bâtıl arasında hiçbir 
fark yoktur. 

Hanefiler dışındaki diğer mezheplere göre ise, hem ibâdetler ve hem de 
akitler konusunda fâsitle bâtıl aynı anlama gelir. 

Burada Hanefilerle diğer mezhep imamları arasındaki görüş ayrılığı, 
İslâm'daki bir yasağın akit üzerinde hangi ölçüde bir sonuç doğuracağını 
farklı anlamaya dayanır. Akitlerle ilgili İslâmi bir yasağa uyulmadığı 
takdirde hem günaha girilir hem de akit ortadan kalkar. Diğer bir görüşe 
göre yalnız günâh olur, âkit ise geçerliliğini korur. Yine eksiklik rükün veya 
şartlarla ilgili ise, farklı sonuç meydana gelir mi? 

Hanefilere göre, bazan İslâm'ın akitlerle ilgili yasağı, işleyene günâh 
kazandırır, fakat akit geçerliliğini korur. Ancak bu yasak veya eksiklik 
akdin rükünlerinde, yani icap, kabul ve üzerinde akit yapılan şeyde olursa 
veya bunları tamamlayan şartlarda bir kusur bulunursa akit bâtıl olur. 
Meselâ, akdin konusu mübah değilse veya mal-para ortada yoksa ya da 
teslimi imkânsızca akıt bâtıl olur. Eğer hükmü tamamlayan veya hükümle 
ilgili olan bir şart eksikse, akit fâsit olur, bâtıl olmaz. Bir alım-satım 
akdinde ödenecek olan para miktarının veya ödeme vâdeşinin bilinmemesi 
gibi hükmün uygulaması sırasında anlaşmazlığa yol açacak eksiklikler 
sebebiyle akit fâsit olur. Buna göre fâsit akit; akdin vasfında, yani hüküm ve 
neticesini tamamlayan şartlarında eksiklik bulunan akittir. 

Şâfii Maliki ve Hanbelilere göre, akitle ilgili bir yasak, o akdin herhangi bir 
sonuç meydana getirmesine engel olur. Çünkü yasağa rağmen böyle bir akdi 
yapmak Allah'a isyandır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Kim bizim 


emrimize uymayan bir iş yaparsa merdüd'dur; kim dinimize, onda olmayan 
bir iş sokarsa merdüd'dur" (Buhâri, İ'tisâm, 20, Büyü, 60, Sulh, 5).Ashâbı 
kirâm, hakkında yasak bulunan akitlerin bâtıl olduğunda birleşmişlerdir. Bu 
yüzden faizi ve müşriklerle yapılan evlenme akdini geçersiz saymışlardır. 
Çünkü Kur'an-ı Kerim'de; "Allah, alış-verişi helâl, faizi ise haram kıldı" (el- 
Bakara, 2/275); "İman etmedikçe müşrik (Allah'a eş koşan) kadınlarla 
evlenmeyin" (el-Bakara, 2/221) buyurulmuştur. (bkz. Hafid İbn Rüşd, 
Bidâyetü'l-Müctehid, Mısır ts., II, 166; Gazzâli, el-Mustasfâ, Mısır 1322, TI, 
31; el-Âmidi, el-İhkâm, I, 68; Pezdevi, Usül, İstanbul 1308, 1, 66; Ebü 
Zehra, Usülü'l-Fıkh, Dâru'I-Fikri'l-Arabi, (t.y.) 72-74). 

Bâtıl ve fâsit akit arasındaki farkları dört maddede toplamak mümkündür. 

a) Sebep: Akdin bâtıl olmasının sebebi, öze inen esaslı unsurlarda İslâmi 
hükümlere uymamaktır. İcap, kabul ve akdin konusunun bulunmaması veya 
akdin çocuk ve akıl hastası olan ehliyetsiz kişi tarafından yapılması gibi. 
Fâsit olmasının sebebi ise, akdin temel unsurlarını tamamlayan şartlarda 
İslâmi hükümlere uymamaktır. Akitte fesat sebepleri dörttür: 1) Çok 
bilinmezlik; sürüden herhangi bir koyunu satmak gibi; 2) Garar; ağı bir 
atışta çıkacak balıkları önceden satmak gibi; 3) Korkutma (ikrah); 
Hanefilerin büyük çoğunluğuna göre, korkutma, korkutulanın yapacağı akdi 
fâsit kılar; 5) Bozucu şart; satım, kira ve şirket gibi ivazlı akitlerde İslâm'a 
aykırı olan şart, akdi fâsit kılar. Satım akdinde süre koyma, döviz satımında 
peşin kabza uymama gibi. 

b) Sonuç: Bâtıl akit hiçbir medeni sonuç meydana getirmez. Meselâ; satım 
akdinde iki ivaz (bedel)'in mülkiyeti taraflara geçmez. Bâtıl nikâhta kadının 
cinsi yönlerinden yararlanma, nafaka ve miras sözkonusu olmaz. Ancak 
bâtıl akitte mal, alıcının elinde iken kusuru olsun veya olmasın herhangi bir 
sebeple telef olsa, misliyle veya kıymetiyle tazmin edilir. 

Fâsit akit ise, kabz veya teslim gerçekleşmişse, sahih akdin bazı sonuçlarını 
doğurur. Fâsit akitte kabzla, iki ivazın (para ve mal) mülkiyetleri taraflara 
geçer. Fâsit kira akdinde kiracı maldan yarârlânma hakkına sahip olur, fiilen 
yararlanınca da kira bedelini ödemesi gerekir. Ancak fâsit satım akdi, 
müşteriye belirlenen satış bedelini değil de, emsal bedeli veya malın pazar 
yerinde kabz günündeki kıymetini ödeme yükümlülüğü verir. Fâsit kira 
akdinde de emsal kira bedeli ödenir. Ancak bunun miktarının akitte 
konuşulan bedeli asmaması gerekir. 

c) Feshe hak kazanma: Bâtıl akit feshe muhtaç olmaksızın kendiliğinden 
yok hükmündedir. Şer'i hükümleri gözetmek için fâsit akdin ya akdi 


yapanlardan birisince, ya da hâkim tarafından feshedilmesi hakkı doğar. Bu 
hak, fesih engelleri ortaya çıkıncaya kadar kabzdan sonra da devam eder. 
Fesih engelleri şunlardır: 1) Malın helâkı veya tüketilmesi yahut buğdayın 
un, unun ekmek olması gibi şekil ve adının değişmesi, 2) Asıldan meydana 
gelmeyen bitişik ilaveler. Unun yağ veya balla karışması, arsa üzerine bina 
yapılması, kumaşın boyanması gibi. Malın aslında doğan irileşme ve 
güzellik gibi bazı bitişik ilavelerle, yine asıldan doğan yavru, meyve gibi 
bitişik olmayan ilâveler fâsit akdi feshe engel olmaz. 3) Kabzedilen malda 
yeni bir satış, hibe, rehin ve vakıf gibi bir yolla tasarrufta bulunma. Fesat 
sebebiyle olan fesih hakkı mirasçılara geçer. 

d) Kapsam bakımından fark: Bâtıl oluş; satım, kira, hibe, ikrar, da'vâ, 
mübah malı elde etme, satılan veya hibe edilen malı kabz gibi sözle veya 
fiille yapılan, akde âit olan-olmayan bütün tasarruf çeşitlerinde sözkonusu 
olur. Fâsit oluş ise, yalnız karşılıklı borç yükleyen veya mülkiyetin nakli 
sonucunu doğuran mâli akitlerde cereyan eder. Bu sebeple Hanefilere göre, 
ibâdetlerde, fiili tasarruflarda ve vesâyet, tahkim gibi mâlı olmayan 
akitlerde, vedia ve âriyet gibi karşılıklı borç ve mülkiyetin nakli sonucunu 
doğurmayan malı akitlerde fâsit ve bâtıl aynı anlamdadır. Başka bir deyimle 
bu tasarruflar ya sahih ya da bâtıl olur. 

Bir akit bâtıl olunca icâzet kabul etmez; Çünkü yok hükmündedir. Fâsit 
akdin de fesadı icâzette kalkmaz; Çünkü akdi yapan şer'i hükümlere 
muhâlefete mâlik olamaz. Kendisinin muhâlefet ikram da geçerli olmaz. 
Ancak fesat sebebinin ortadan kalkması gerekir; Vâde belirlenmeden 
yapılan satışta, vâde tarihini sonradan belirlemek gibi. 

Bâtıl bir akitte zaman asımı işlemez. Çok uzun süre geçse de akdin bâtıl 
olduğu ileri sürülebilir. Çünkü bâtıl yok hükmündedir. Fâsit akitte zaman 
aşımı ise, tarafların fesih hakkı devam ettiği sürece uzar. Fesih engeli 
meydana gelince akit kesinleşir (es-Serahsi, el-Mebsüt, XIII, 23; el-Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâyi', V, 299, 300, 304; İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, 185, 
231, 302, vd.; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, IV, 104, 136, 137; ez-Zühayli, 
el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuhü, Dımaşk, IV, 280 vd.). 


FÂSİT MUDAREBENİN HÜKÜMLERİ 


Mudarabe akdi, sıhhat şartlarının bulunmaması yüzünden fâsit olursa, 

fâsit icâre (iş ve hizmet) akdine dönüşür. Sözleşmede taraflardan birisi 
lehine, miktarı önceden tesbit edilmiş maktü bir kâr belirleme gibi sermaye 
sahibi için, ana para ve 9050 (yüzde elli) fazlasını iade etme taahhüdü 
böyledir. Bu takdirde mudârib, mudârabe süresince emsal işçilik ücreti 
almaya hak kazanır. Çünkü verilecek ücret veya maaş belirlenmeden 
yapılacak bir iş akdi fasid olur ve işçi ecr-i misil alır. Ancak ecr-i misil, 
mudârabe akdi sırasında şart koşulan miktarı aşamaz ve kâr (ribh) yoksa 
ecr-i misle dahi hak kazanamaz (Mecelle, mad. 1426). 
Fâsit mudarabede kârın tümü sermaye sahibinin olur. Çünkü kâr, onun 
mülkünün nemâsıdır. Mudârabe malı, yine mudâribin elinde emânet 
hükümlerine tâbi olur. Bu da mudârib ortak işçi (el-ecirul-müşterek) sayılır. 
Çünkü o, başka kimselerden de sermaye alıp çalıştırabilir. Ebü Hanife'ye 
göre, ortak işçi kusuru bulunmadıkça zarara katlanmaz. Ebü Yusuf ve İmam 
Muhammed'e göre ise, ortak işçi, kaçınılması mümkün olan bir zarara sebep 
olmuşsa, ana parayı tazmin etmesi gerekir. Fasit mudarebede de hüküm 
böyledir. (es-Serahsi, a.g.e., XXII, 22, 23, 27; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 85, 108; 
İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VII, 60, 78; İbn Kudâme, a.g.e., V, 65; e,z-Zühayli, 
a.g.e., IV, 851, 852). 


FECR, FECİR 


Güneşin doğmaya başlama zamanı, tan vakti, güneşin doğmasından 
önceki alacakaranlık. 
Fecr (yahut fecir) sözlük anlamı yarmak demektir. Araplar yerden suyun 
toprağı yararak çıkıp akmasına inficâr derler. Sabah aydınlığına, şafak 
sökmesine ve tan yerinin ağarmasına da fâil manasında masdar olarak fecr 
derler ki, geceyi ve karanlığı aydınlığı ortaya çıkardığından dolayı ona bu 
ad verilmiştir. 
Namaz, oruç ve hac gibi ibadetler belli bir vakit içersinde yerine getirilir. 
Yani bu ibadetlerin belirlenen o zamanlarda yapılması şarttır. Bu vakitler ya 
güneşe göre veya aya göre tespit edilir. Mesela günde beş defa kılınan 
namazların vakitleri güneşe göre; yılda bir ay tutulan ramazan orucunun 
başlangıç ve sonu da, gökteki aya göre tayin ve tesbit edilir. 
Sabah, öğle, ikindi, akşam ve yatsı vakitlerinde namaz kılınması yani beş 
vakit namazın vakti âyetle sabittir. Kur'an-ı Kerim'de "Hiç şüphesiz namaz 
insanlara belirli vakitlerde farz kılınmıştır" (en-Nisâ, 4/103) buyrularak 
buna işaret edilir. Bu, vaktin namazın farz olmasına sebep teşkil etmekte ve 
o vakitte kılınmasıyla da edasının bir şartı olmaktadır. 
Ancak bu vakitlerin başlangıcı ve sonu hadislerle tesbit edilmiştir. Meselâ 
sabah namazının vakti ne zaman başlar ve ne zaman biter? Bu, Hz. 
Peygamberce (s.a.s.) bildirilmiştir. İşte fecr kelimesi bize sabah namazı 
vaktinin geldiğini ve imsak vaktinin başladığını bildiren bir zaman parçasını 
anlatmaktadır. 
Fıkıh terimi olarak fecr, tan yerinin ağarması ve sabah vaktinin başlangıcı 
demektir. Ayet ve Hadislerde gecenin bittiğini gündüzün başladığını, yatsı 
namazı vaktinin bitip sabah namazı vaktinin başladığını, oruç tutacak kimse 
için yeme ve içmenin sona erdiğini ve imsak olduğunu bildiren anı ve 
zamanı ifade eder. 
Fecr kelimesi Kur'an-ı Kerim'de vakit manasında, sabah vaktini bildirmek 
üzere birkaç yerde geçmektedir. Orucun başlama vaktini bildiren âyette: 
"Fecrin beyaz ipliği siyah iplikten sizce seçilinceye kadar (yani tan atana 
kadar) yiyebilir ve içebilirsiniz, (bu vakitten) sonra da, geceye kadar orucu 
tamamlayın" (el-Bakara, 2/187) buyurulmaktadır. Kadir geceşinin tan 
yerinin ağarmasına, şafak sökmesine kadar devam ettiğini bildiren ayette 
de; "O gece tan yerinin ağarmasına kadar bir esenliktir" (el-Kadr, 97/5) 


buyrulmaktadır. Bazıları, orucun başlangıç vaktini güneşin doğuşuna kadar 
getirmek istiyorlar veya sabah namazını gece namazı sayıp sabah namazı 
güneş doğuncaya kadar kılındığına göre oruç vakti de güneşin doğuşundan 
sonra başlamalıdır gibi bir yorum yapmak istemişlerdir. Halbuki bu ayet 
gecenin, fecrin doğuşuna yani tan atana kadar devam ettiğini bildirmektedir. 
Tan yeri ağarınca gece bitmiş olacağından oruç tutacak kimsenin bu andan 
itibaren yeme, içme ve cinsi ilişki gibi işlerden uzak durması gerekir. 
Nitekim Hz. Aişe'nin naklettiği bir hadiste: "Bilâl ezanı geceleyin 
okuyordu. Bundan dolayı Allah'ın elçisi: 'İbn Ümmi Mektum ezan 
okuyuncaya kadar yiyiniz, içiniz çünkü o fecr doğmadan ezan okumaz' 
buyurdu" (Buhâri, Savm, 17) denilmek suretiyle şafağın sökmeşinin orucun 
başlangıcı, vakti olduğu belirtilmiştir. 

İslâm hukukunda fecr, kâzib fecr ve sâdık fecr veya birinci fecr ve ikinci 
fecr olmak üzere iki kısma ayrılır. 

Fecr-i Kâzib veya birinci fecr, herhangi bir vaktin başlangıcı değildir. 
Namaz ve oruç açısından bir şey ifade etmez. Yatsı namazının vakti henüz 
devam etmektedir. Sabaha karşı doğuda tan yerinde ufuktan gökyüzüne 
yukarıya doğru dikey olarak piramit şeklinde yükselen bir aydınlık 
meydana gelir ki buna fecr-i kâzib denir. Araplar buna "zenebü's-sirhan" 
yani kurt kuyruğu diye isim vermişlerdir. Bundan sonra yine kısa bir süre 
karanlık başlar, bu karanlıktan sonra Fecr-i Sâdık meydana gelir. Ufukta 
yatay olarak boydan boya yayılıp dağılan aydınlığa fecr-i sâdık veya ikinci 
fecr denilir. Hz. Peygamber (s.a.s.): "Sakın ashabım sizi ne Bilâl'in ezanı ne 
de fecr-i müstatil sahurunuzdan alıkoymasın. Fakat siz sahur hususunda 
ufuktaki fecr-i müstatire itibar ediniz" buyurmuştur. Müstatil fecr-i kâzib, 
müstatir fecr-i sâdıktır (Müslim, Sıyam, 40-44). 

Fecr-i sâdıkla sabah namazı vakti girer, oruç yasağı başlar. Oruç ikinci 
fecrin doğuşundan güneşin batışına kadar devam eder. Sabah namazı da 
ikinci fecrin doğuşundan başlar, güneşin doğuşuna kadar süren zaman 
içinde kılınır. Yani fecr-i sâdık demek güneşin doğuşu demek değildir. Fecr- 
i sâdık ile güneşin doğuşu arasında yaklaşık olarak bir saat kadar veya biraz 
fazla bir vakit bulunduğu söylenebilir. Çünkü Cebrail, Peygamberimize 
birinci gün sabah namazını fecr doğunca kıldırmış, ikinci gün ise ortalık 
iyice aydınlandığı zaman kıldırmış ve bu iki vakit arasındaki zaman "senin 
ve ümmetin için vakittir, bu aynı zamanda senden önceki peygamberlerin de 
vakti idi" demiştir (es-Serahsı, I, 141). 

Fecr-i kâzib henüz gece vakti sayıldığından bu zamanda yatsı kılınabilir, 


oruç tutacak olan yiyip içebilir. Fecr-i sâdıktâ ise sabah vakti girmiş, gece 
bitmiş, yatsı vakti ve sahur vakti geçmiş demektir. 


FEMİNİZM VE KADIN 


"Feminizm" terimi; kadınların da erkeklerin sahip oldukları tüm haklara 
sahip olmasını ve kadınların da hukukta sosyal hayatta erkeklere eşit 
sayılmasını hedef alan düşünce sistemini anlatır. (S. Hayrı Bolay, Felsefi 
Doktrinler Sözlügü 106) 

Feminizm Nasıl Dogdu? 

Feminizm hareketlerinin başladığı onsekizinci asrın sonlarına kadar, 
İslam'ın uygulandığı dönemler dışında, kadının durumu içler acısıdır: 
Bozulmuş Yahudilikte, erkek, yatar-kalkar ve kadın yaratılmadığı için 
Allah'a dua eder. Baba isterse kızlarını satabilir. Bozulmuş Hiristiyanlıkta 
kadın, Hz. Adem'i kandırıp yoldan çıkaran, bu yüzden ölünceye kadar 
gebelik ve doğum sancısıyla ceza görecek olan aşağılık bir şeytandır. 
Bundan ancak hiç evlenmemekle kurtulabilir. İşte rahibelik bu demektir. 
Halbuki, bu hem dinin mantığına, hem de kadının tabiatına aykırı bir 
düşüncedir. Din herkesin kurtulmasını hedeflediğine göre, kurtulmak 
isteyen tüm kadınlar evlenmezlerse, erkekler kimlerle evlenecek ve insanlık 
nasıl sürecektir? Bu, hiristiyanlığın din mantığına aykırı yönüdür: Cinsel 
ilişki, erkek gibi kadın için de fitri bir ihtiyaçtır. Kadın bu ihtiyacını 
gidermeden nasıl ömür sürebilir? Bu da işin kadın tabiatına aykırı olan 
yönüdür. Islâm'dan önceki Cahiliyyet Toplumunda kadının durumu ise 
herkesin malümudur.Eski Hintlilere göre kadın murdar bir varlıktır. Batı 
uygarlığının temeli Yunan'da kadın bir zevk aracıdır. Kendisiyle hâlâ 
övündükleri Eflatun, kadının bir orta malı olarak elden ele dolaşması 
gerektiğini söyler.Ingiltere'de daha Onbirinci Asr'a kadar, koca, karısını 
satabilirdi. (B. Topaloğlu, Islâm'da Kadın 18.)Genel olarak batı'da kadın 
ondokuzuncu asrın başlarına kadar insan bile sayılmıyordu. O tarihlerde 
Italya'da toplanan bir bilimsel (!) heyet "Kadın Insan mıdır, değil midir?" 
konusunu tartışıyordu(Bu olayı Dostoyevski, Suç ve Ceza adlı romanında 
işler.) Çünkü kadın Şeytanın biçimlenmiş görünümü sayılıyordu ve 
1830'lara kadar Avrupa'da beyaz kadın ticareti bir ticaret kolu olarak iş 
görüyordu. Yani kadınlarını bir mal gibi satıyorlardı. Derken Sanayi 
Devrimi oldu. Motorlar ve fabrikalar çalışmaya başladı. Büyük çapta insan 
gücüne ihtiyaç duyuldu. Çalışana olabildiğince az ücret vermek, 
kazanmanın birinci şartı olarak görülüyordu. Bunun için de en elverişli 
kesim kadınlardı. Onlara az ücret verilmesine kimse karşı çıkamazdı. 


Çünkü onlar insan değillerdi. Böylece kadın bir şeytani ruh sayılmasının 
yanında, erkeklerin yapacağı ağır işleri de yükleniyor ve yağlı-paslı 
makineler arasında paçavra üstüpüler gibi akşamlıyor ve varsa kocanın 
kollarında cenaze gibi sabahlıyordu. 

İşte bu genel durum erkeklere iki yönden etki etti. 

1- Başkasının işinde enerjisini ve işe yarar yönlerini yitirip kendi kucağına 
paçavra gibi gelen kadınların kocaları, gayret duygularının depreşmesiyle 
harekete geçtiler. 

2- Fıtratındaki acıma duygusunu bütün bütün yitirmeyen insanlar, bu 
yürekler acısı durumdan nihayet etkilenmeye başladılar. 

Ayrıca işin kendi çıkarlarını etkileyen yönleri de vardı; Uzakdoğu'nun 
zenginliklerinin Avrupa'ya taşınmasıyla kurulan fabrikalar, tek geçim 
kaynağı hâline gelmiş ve işçi olarak erkeğin yerine, köle gibi çalıştırdıkları, 
buna rağmen çok az ücret verdikleri kadınları tercih eder olmuşlardı. 
Erkekler işsiz kalıyordu. Ikinci olarak, ağır işlerde çalışıp bitkin hale gelen 
kadın; erkeğin zevklerini tatmin edemiyordu. Derken, erkeğin hem 
midesinin, hem de belinin arzularının doyum aracı olarak görülen kadının 
bu durumunu, Freudizm'in psikanalize dayanan cinsiyet felsefesi, hem 
kolaylaştırdı, hem de bilimsel çehreye büründürdü.(Bolay, age.107.) 

İşte bu süreç sonunda batı'da "feminizm" kaçınılmazdı. Çünkü Islâm 
dünyası kadının da insan olduğunu onlara öğretmişti. Ve büyük savaşımlar 
sonunda kadın, önce kanun önünde erkeğe eşit hale getirmeyi başardılar. 
,Kadın Hakları Beyannamesi"ni yayınladılar. Kadına seçme ve seçilme 
hakkı sağladılar. Buraya kadar olan gelişmeler olumlu ve güzel 
gelişmelerdi. Çünkü fıtrat, bunu gerektiriyordu. Ancak "ifratların tefritleri 
doğuracağı" kuralı işliyor ve bir cinsin hakimiyeti, yerini öbür cinsin 
hakimiyetine devretmeye doğru gidiyordu. 

Konunun insaniligi ve normalliği yanında aşırılıklara kaçılmasıyla cazip 
yönleri de ortaya çıktı. Kadının istikrarsız duygusallığı, güzel bir kazanç 
aracı olmaya çok elverişli idi. Yani kadın, yine kazanç aracı, yine zevk aracı 
olarak kullanılacaktı. yine ezilecekti ve horlanacaktı ama, bunun yöntemi 
değişecekti. Yani kadın yine erkeğin arabasına koşulan at durumunda 
kalacak, ama ne var ki, arabayı arkadan kırbaçlanarak çekmesi yerine, 
önüne yeşil bir gözlük takılarak ve o, ilerisini yeşil görünce ota kavuşmak 
ümidiyle koşturacak ve yine aynı arabayı çekecekti. Değişen sadece 
buydu.Kadının önünde bir kısır döngü oluşturuluyordu. Onun sayesinde 
yeni endüstri kolları gelişti. Kozmetikler ve moda gündeme geldi. Bunlar 


aracılığıyla kadın süslenip-püslenip erkeğin bulunduğu her yere girebiliyor, 
ayrıca defilelere ve yarışmalara çıkarılıyor, bunlar diğer kadınların bu 
yoldaki tutkularını artırıyor, bu tekrar onu oluşturuyor ve erkek de, birbirini 
körükleyerek hızlanan bu kısır döngüden istediği sonucu alıyor, hem 
midesini sişiriyor, hem de erkekler gibi her sahada görev alma hakkını (1) 
elde eden kadın sayesinde, kadın her aradığında elinin altında bulabilip 
başka zevklerini de tatmin ediyordu. Yani artık arabası tıkırında gidiyordu. 
Bu işin reklâmını yapacak çok uluslu şirketleri, siyonist menfaat şebekeleri, 
dergi ve magazinleri, hattâ TV ve radyoları vardı. Yani kadından çok, onu 
sömüren erkek örgütlenmişti ve sömürünün yöntemi bilimselleşmişti. 
Zavallı kadın ise, ot diye gösterilen yeşilliğin peşine koşabilmeyi hak olarak 
görüyor ve bu hakkı koruyabilmek ve daha ilerilere götürebilmek için kadın 
dernekleri kuruyordu. Evet, kadın artık erkeği geçmişti ama, göbeği şişkin, 
zevki pişkin erkeğin arabasının önünde olduğu için geçmişti.. 

Erkek de bu iyiliğe karşılık onu koruma hayırhahliği gösterip, ona karşı 
doğan minnet borcunu ödemeliydi. Önce etrafa şöyle bir "höyyt!" demekle 
işe başladı. Kadının bu hakkına (!) karşı çıkmak isteyenlerin alnını 
karışlardı. Çünkü o artık bunu kanunlaştırmıştı ve bunu kadına da 
inandırmıştı. Çünkü her fırsatta onunla beraber olduğunu söylüyor ve "hiç 
endişe etmeyin, sizin erkeklere fiziksel eşitliğinizi de sağlayacağız" diyerek 
sırtını sıvazlıyor ve "Tam Eşitlik Için Erkeklerin ,şey'ini Kesme Derneği" 
kuruyordu. (Attılâ Ilhan, Yanlış Erkekler, Yanlış; Kadınlar 196.) 

Ama bütün bunların sonucu olarak bir yönden de kadın her arandığı yerde 
zorluk çekilmeden bulunabilen mebzül bir varlık haline geldiğinden; 
erkeklerin gözünden düşüyor ve erkekler normal ve tabii ilişkiden zevk 
almaz oluyor, cinsel sapıklıklar tarihin hiçbir döneminde şahit olunmayan 
boyutlara varıyor, eşcinsellik yer yer kanunlaşıyor, kadınlarda da yine yer 
yer erkeklerden nefret duygulan gelişiyor, onlar da lezbiyenleşiyorlar. Ama 
tabülik sınırı geçilince artık sınır yoktur. Konu hayvanlarla evlenmeye 
kadar vardırılıyor ve Avrupa'da bir kadına, kedisiyle resmen nikâh kıyılıyor. 
Sanki köpeklerle yaşayan diğer hemcinsleri gibi nikâhsız yaşasa 
olmayacakmış gibi... Ama tarih, fıtrata karşı çıkanların helâk olaylarıyla 
doludur. Tabiat, kendi kanunlarına karşı çıkanların gayretlerini sonuçsuz 
bırakır. Atın eşeğe çekilmesiyle doğan katır artık üreyemez. AIDS pusuda 
bekliyor gibi... İşte "feminizm"in serüveni ve günümüzde ulaştığı nokta 
bundan ibarettir. 


FERÂİZ MİRAS LA ALAKALI BAZI KONULAR 


Koca, karısını yabancı bir erkekle isteyerek zina yaparken görüp her 
ikisini de öldürecek olsa karısının mirasindan mahrum olmaz. 
Ölen kadının kendi annesi varken, babaannesi varis olamaz. 
Ölen adamın anne-baba bir kız kardeşi varken kendi kızının kızları ona 
varis olamaz. 
Kadın vefat edip geride Babası ve anne-baba bir erkek kardeşini bırakacak 
olsa bütün mirasini Babası alır. 
Baba "Kızımı red ettim. Ölümümden sonra terekemden ona hiç birşey 
vermeyin" der ve ölecek olursa kız (yine) terekeden hissesini alabilir. 


FESAD, FESAT 


Bir şeyin önce düzgün, düzenli ve yararlı iken, sonradan bu vasıflarını 
kaybederek değişmesi ve bozulması (kokuşması) gibi anlamlara gelir. 
Fesadın zıddı, salâh, fesad kökünden türeyen mefsedet'in zıddı da 
maslahat'tır. 

Fesad bir çok şey hakkında kullanılabilmektedir. İbnu'l-Cevzi bunları şu 
şekilde maddeleştirmiştir: 

1) Can, beden ve istikametten ayrılan her şey için. 

2) Zat ve eşya hakkında kullanılabildiği gibi, din hakkında da kullanılabilir 
ki, din hususundaki fesad, çoğunlukla isyan veya küfür ile olur. 

3) İbareler: Fesad, ibadetler hakkında da kullanılır. Bazı ibadetler (hac, 
umre), fâsid olduğu halde devam edilip tamamlanabilir. Bazıları ise (namaz 
vb.), fasid olunca artık devam edilmez ve tamamlanamaz. Yeni baştan 
yapılması gerekir. 

4) Akitler: Akitler hukuki (şer'i) şartlarını tamamlamadıkları zaman fasid 
olurlar. 

5) Şehadet: Kendisiyle hüküm verilmesini gerektirecek vasıfta ve özellikle 
olmayan şehadet "fasid şehadet" olarak adlandırılır. 

6) Dava: Bir dava mahkemede dinlenebilmesi için gerekli şartları 
taşımıyorsa, "fasid dava" olarak vasıflanır. 

7) Söz: Bir söz eğer muntazam ve düzenli değilse, buna "fasid söz" denir. 

8) Fil (iş); Bir iş, bir davranış, nazar-ı itibara alınmıyor ve 
önemsenmiyorsa, buna "fasid fiil“ denir. 

Fesad ve bu kökten türemiş olan isim ve fiiller, Kur'an'da elli yerde 
geçmektedir. Tefsirciler bunları genelde yedi anlamda toplamaktadırlar. 

Iİ Ma'siyet: "Onlara yeryüzünde fesad çıkarmayın denilince: "biz ıslah 
edicileriz ' derler..." (el-Bakara, 2/1 1). 

2) Helâk: "Eğer, gökte ve yerde Allah'tan başka ilahlar olsaydı, her ikisi de 
fâsid, yani helak olurdu..." (el-Enbiya, 21/22). 

"Eğer gerçek onların arzuları doğrultusunda olsaydı, gökler, yer ve bu 
ikisinde bulunanlar helak olurdu. Halbuki biz onlara, kendi zikirlerini 
getirdik onlar ise kendi zikirlerinden (onlara açıkladığımız hakikatten) yüz 
çeviriyorlar" (el-Mü'minün, 23/71). 

3) Kuraklık (yağmur kıtlığı); "İnsanların, kendi elleriyle yaptıkları 
yüzünden, onlara yaptıklarının sadece bir kısmını tattıralım diye, karada ve 


denizde, "fesad" ortaya çıktı. Belki, yaptıklarının doğru olmadığını anlar 
vazgeçerler" (er-Rum, 30/41); (Bugün, havanın, suların, kısaca tabiatın 
toplumun, Sosyal ekonomik yapının insanlar tarafından bozulması, 
kirletilmesi bu ayetin muhtevası içinde değerlendirilebilir). 

4) Öldürme (katl): "Firavn milletinin ileri gelenleri; Musa'yı ve kavmini, 
seni ve tanrılarını terkederek yeryüzünde fesad çıkarsınlar diye mi, yani 
Mısır ehlini öldürsünler diye mi terk ediyorsun" dediler... (el-A'raf, 7/127; 
Ayrıca bkz. Kehf, 18/94; Mü'min. 40/26). 

5) Harab olma, harap etme: "Başa geçince, yeryüzünde fesad çıkarmak için 
yani, ona harab etmek için çabaladı..." (el-Bakara, 2/205; bkz. en-Neml, 
27/34). 

6) Küfr: "Sizden önceki nesillerin ileri gelenleri, yeryüzünde fesad 'a, yani, 
küfr'e engel olmalı değil mi idiler..." (Hüd, 1 1/1 16). 

7) Sihir: "Sihirbazlar sihirlerini göstermeye başlayınca, Musa onlara: sizin 
bu yaptığınız sihirdir, Allah onu boşa çıkaracaktır. Çünkü Allah, 
müfsidlerin yani sihir yapanların amelini ıslah etmez, dedi" (Yunus, 1 0/8 1) 
Yine bu anlamlara ek olarak, Firüzâbâdi, "Biz ahiret yurdunu, yeryüzünde 
üstünlük ve fesad istemeyenlere mahsus kıldık..." (el-Kasas, 28/83) 
ayetindeki fesadın, "malı haksız yere almak" olarak tefsir edildiğini de 
söylemektedir. Hemen belirtelim ki, fesad için verilen bu anlamlar, 
sınırlandırıcı ve bağlayıcı olmayıp, o zamana kadar bu kelimenin nasıl tefsir 
edildiğini göstermek maksadıyla zikredilmişlerdir. Zamana ve şartlara göre, 
ayetlerde geçen "fesad" sözcüğünün daha başka şekillerde yorumlanması da 
mümkündür. 

Fesad ve bu kökten türeyen isim ve fiiller, aynı şekilde, Hadislerde de 
çeşitli anlamlarda kullanılmıştır. Anlamları çok yakın olmakla birlikte, 
bunları genel olarak şu şekilde gruplandırmak mümkündür: 

a) "Bozulmak, istikametten ayrılmak" (Bkz. Tirmizi, Fiten, 13/27; Ebü 
Dâvüd, Cihad, 24), b) "Fitne ve huzursuzluk çıkarmak (ifsad)" (Buhâri, 
Fiten, 21; Ebu Dâvüd, 

Adâb, 37; Buhâri, Hudüd, 31; Tirmizi, Nikâh, 3), c) "İki kişinin arasını 
açmak, birbirine düşürmek (ifsad)" (Dârimi, Rikak, 7; Ahmed b. Hanbel, 
VI, 459. Tirmizi, Kıyame, 56); d) "İbadetin bozulması, geçersiz olması" 
(Buhâri, Ezân, 58; Vudü, 69; Salat, 15; Muvatta, Hacc, 152), e) "Akdin 
kusurlu (fasid) olması" (Buhari, Hiyel, 4), f) "Bozulmak" (Buhâri, İman, 
39). 


Bazı ayetlerde geçen, "yeryüzünde fesad çıkarmak" ifadesinin ne anlama 
geldiği hususunda şunlar kaydedilir: 

a) İbn Abbas, Hasan ve Katade'ye göre; yeryüzünde fesad çıkarmak 
"Allah'a isyanı ortaya çıkarmak" anlamına gelir. Fahreddin er-Râzı'nin 
naklettiğine göre Kaffâl, bu hususu şöyle açıklamıştır: Allah'a isyan izhar 
etmek, yeryüzünde fesad çıkarmak demektir. Çünkü, şerlatler, insanlar 
arasına konulmuş yollar ve güzergâhlardır (sünen); insanlar, bunlara 
tutunursa düşmanlıklar kalkar, fitneler söner ve kan dökülmesi durur, 
neticede, yeryüzü ve bütün insanlar sulh ve sükuna kavuşur. Eğer, bu 
sünnetler terkedilirse ve herkes heva ve keyfi arzularına göre davranırsa, 
anarşi ve çalkantılar kaçınılmaz olur. 

b) Bu ifade, bazı ayetlerde (el-Bakara, 2/205 de olduğu gibi), küfür ve nifak 
anlamına gelir. 

c) Fitneyi körüklemek, savaş çıkarmak anlamına gelir. Bunun sonucunda 
da, insanların düzenleri, ekinleri, dini ve dünyevi menfaatleri bozulur. 
Görüldüğü gibi fesad, özellikle Kur'an'da, "anarşi, bozgunculuk, 
istikrarsızlık" gibi anlamlarda kullanılmaktadır. O halde Kur'an, toplum ve 
insanlık için gerek dini gerekse sosyal manada, istikrar ve istikameti 
istemektedir. İslâm, toplumun istikrarını korumak uğruna, tam istikamet 
üzere olmayan (fâsık) idareciye başkaldırmama anlayışını buradan 
almaktadır. 

Fesad'ın sosyal ve siyasi (sosyopolitik) muhtevasının yanında bir de, hukuki 
muhtevası vardır. Bu muhteva kelimenin Kur'an, hatta sünnetteki 
kullanımında mevcut olmayıp daha sonra hukukçular tarafından ona 
yüklenmiştir. 

Hukuk doktrinlerinin doğup terminolojinin teşekkül etmeye başlamasından 
sonra, Hanefi hukukçular fesad sözcüğüne yepyeni bir hukuki anlam 
yüklemişler ve fesâd'ı akdin -fer'i yönlerinde (tamamlayıcı unsurlarında) 
bulunan ve akdi sıhhat mertebesi ile butlan mertebesi arasında bir 
mertebeye getiren bir kusur (halel) ile- kusurlu olması durumunu ifade için 
kullanmışlardır. Bu kusur, aslı noktalarda (kurucu unsurlarda) bir aykırılık 
olmadığı için, bu akit "batıl (gayri mün'akid)" sayılamayacağı gibi, 
bünyesinde, akit sistemine fer'i noktalarda bir aykırılık mevcut olduğu için 
"sahih" de sayılamaz. Öyleyse, fasid akit, hukuki varlığı olmayan bâtıl akit 
ile hukuki varlık kazanmış ve muteber olmuş sahih akit arasında yer 
almaktadır. Zaten bu anlam, kelimenin sözlük anlamında da mevcuttur. 
Nitekim, yukarıda da belirtildiği gibi, fesad'ın sözlük anlamı, yok olma, 


ortadan kalkma değil, mevcut olan bir şeydeki, değişme ve bozulmadır. Bu 
itibarla hukuken yok sayılan batıl akit ile, hukuki varlık kazandığı halde 
"bozuk (kusurlu)" olan fâsid akdin ayrı ayrı hükümlere tabi tutulması, güzel 
bir hukuk anlayışıdır. 

Fesad teorisi Hanefi menşe'lidir. Diğer çoğunluk hukukçular, hukuken 
muteber olup olmamasına nisbetle akdi, biri "sahih (mün'akid)" diğeri, 
"fâsid veya bâtıl (gayri mün'akid)" olmak üzere iki derecede ele almışlar ve 
akdin gayri mün'akid olmasını, akit sistemindeki hukuki emir ve yasaklara 
uyulmaksızın yapılması olarak anlamışlardır. Hanefi doktrin ise, hukuki 
düzenlemeye aykırılık şekillerini aynı derecede tutmamış, bunun yerine 
aykırılığın aslı ve fer'i noktalarda olabileceğini ve bu farklı iki durumun 
aynı sonuca bağlanmasının doğru olamayacağını ileri sürmüştür. Çünkü, 
uygulanacak müeyyidenin, hukuki düzenlemeye (kanun koyucunun hukuk 
anlayışına) aykırılığın derecesiyle mütenasip olması gerekir. Buna göre, akit 
sistemine yalnızca fer'i noktalardan aykırı olan, fakat esaslı noktalarda, 
sisteme uygun olup rükun ve şartlarını bulunduran akdin butlan ve sıhhat 
arasında bir mertebede yer alması gerekir. Çağdaş İslâm hukukçularından 
Mustafa Ahmed ez-Zerkâ, Hanefilerin fesad teorisini "faydalı bir durak" 
olarak tavsif etmektedir. 

Müctehid imamların, fesad mertebesi konusundaki ihtilafları, temelde, 
Kanun koyucunun -akitler gibi- itibarı varlığı bulunan tasarruflar 
hakkındaki yasağının (nehy) ne ifade ettiği (muktezası) konusundaki 
ihtilaflarına dayanır. Diğer bir ifadeyle ihtilaf, kanun koyucunun yasağının 
yorumlanmasındaki görüş ayrılığından kaynaklanın 

Bazı ekoller, özellikle Hanbeli ekolü, nehyin yönelik olduğu noktalar 
arasında hiçbir ayırım yapmaksızın, nehyin muktezasının butlan olduğunu 
ileri sürmüşlerdir. Çünkü, bunlara göre yasak, yasaklanan işin meşruluğuna 
mutlak olarak aykırıdır. Bu noktadan hareketle, bu görüş sahipleri, "Faiz 
yiyenler, şeytan çarpmış kişiler gibi kalkarlar. Bunun sebebi, onların; "alım- 
satım da faiz gibidir" demeleridir. Halbuki Allah, alım-satımı helâl faizi de 
haram kılmıştır..." (el-Bakara, 2/275) ayetinden sonraki "Ey iman edenler, 
Allah'tan korkun, eğer mümin iseniz, artık faizi bırakın " (el-Bakara, 2/278) 
ayetinde geçen yasaklama sebebiyle, faizli akitlerin batıl olduğuna hüküm 
vermişlerdir. Aynı şekilde, yine hadisteki yasak yüzünden, yasak bir şarta 
mukterin olan akdin bâtıl olduğuna hükmetmişlerdir (Bazı durumlarda, akdi 
değil de öne sürülen şartı batıl saymışlardır). 

Hanefi ekolünde ise, bir işin yasaklanmış olmasının, o işin aslının meşru 


olmadığına delalet etmeyeceği, aksine, yasağa rağmen işin aslının (Öz) 
meşru kalabileceği kabul edilmiştir. 

Sebeplerinin değişmesine göre, hukuki yasaklamanın sonuçlarına gelince: 
Kanun koyucunun yasağı, genel olarak şu şekillerde karşımıza çıkar: 

a) Yasağın, yasaklanan şeyin (Menhiyyun anh), bizzat (liaynihi) mi, yoksa 
dolaylı olarak (liğayrihi) mi, çirkin (kabıh) gösteren karineler olmaksızın 
varid olması: Bu şekildeki yasak, ilgili olduğu konuya bağımlı olarak iki 
çeşide ayrılır: Birinci çeşit yasak, zina, katı, şarap içme vb. gibi maddi 
(hissi) fiiller hakkındaki yasak, ikinci çeşit yasak ise, oruç, namaz, alım- 
satım ve kiralama gibi şer'i tasarruflar hakkındaki yasaktır. Maddi fiiller, 
yapılması ve gerçekleşmesi hukuk sistemine bağlı olmayan, yani bir hukuk 
sistemi olmaksızın da bihnen ve vukua gelen işler olarak tarif edilir. Şer'i 
tasarruflar ise, meydana gelmesi ve bir hukuki değere sahip olarak 
yapılması, ancak hukuk sistemi dairesinde olabilen işlemlerdir. Meselâ; 
oruç ve namazın, bir ibadet ve Allah'a yakınlaşma vesilesi olması ancak, 
İslâm hukuk sistemi (şer') ile olmaktadır. Aynı şekilde alım-satımın bir 
takım özel şartlarla mülkiyeti nakleden bir akit oluşu, yine hukuk sistemi 
sayesinde anlaşılabilmektedir . 

Hissi fiil. ser-i tasarruf ayrımı, bünyesinde bir zorlama taşıyorsa da, 
özellikle Hanefi ekolündeki fesad-butlan teorisinde önemli bir yer tutar. 
Usulcüler, hissi filler hakkındaki yasağın, -eğer bu yasağın, lâzım veya 
hârici bir vasıf yüzünden olduğuna delil yoksa yasaklanan şeyin özü 
itibariyle çirkinliğine ve fesadına delalet edeceğinde hem fikirdirler. Meselâ 
zina, hissi fiillerdendir, dolayısıyla zinanın yasaklanmış olması onun özü 
itibariyle çirkin olduğunu gösterir. Usulcüler arasındaki görüş ayrılığı daha 
ziyade şer'i tasarruflar hakkında, mutlak olarak yani, öze mi yoksa bir vasıfa 
mı yönelik olduğuna dair bir karine olmaksızın, varid olan yasak 
hususundadır. Diğer bir ifadeyle ihtilaf, hakkında bu türlü bir yasak varid 
olan şer'i tasarrufun hükmünün ne olacağı konusundadır. Bu konudaki 
görüşler kısaca şöyledir: 

1) Şer'i tasarrufların mutlak olarak yasaklanması, bu tasarrufların butlanına 
delalet eder ve yasaklanan şeyin çirkinliği sabit olur. Bu tasarruf artık aslı 
itibariyle meşru olarak kalmaya devam edemez. Şâfil usulcülerin çoğu bu 
görüştedir. 

2) Böyle bir yasak tasarrufun butlanına delalet etmez. Hanefiler ile bazı 
Şafii usulcüler bu görüştedir. 

3) Bu nehiy, ibadetlerde fesada delalet eder fakat muamelatta fesada delalet 


etmez. Şevkanı, bu görüşü Ebu'i-Huseyn Basrı, Gazzali ve Razi'ye nisbet 
eder. 

b) Yasağın, yasaklanan şeyin bizzat kendisine veya bir parçasına (cüz'üne) 
yönelik olması: Meselâ; taş atmanın alım-satım sayıldığı (bey'u'l-hasât) sırf 
şekli akdin yasaklanmasında yasak bizzat bu fiile yöneliktir (Müslim, Buyü, 
1513; Şevkâni, Neylu'i-Evtâr, V, 147-148). Diğer taraftan, erkek hayvanın 
sulbündeki veya dişi hayvanın karnındakinin satılmasına (mezamin ve 
melakih) yasaklanmasında ise, yasak akdin bir rüknü ve bir parçası olan 
"mebı"e yöneliktir. 

Çoğunluk usulcülere göre bu şekildeki nehiy, butlan muradifi olan fesad'ı 
gerektirir. 

c) Yasağın, yasaklanan şeyin aslına (özüne) değil de, ayrılmaz bir vasfına 
yönelik olması: Meselâ, faizin yasaklanması böyledir. Çünkü, yasak, 
fazlalık sebebiyledir; bu fazlalık ise ne satım akdinin kendisi, ne de onun bir 
cüz'üdür. Aksine, akdin ayrılmaz (lazım) bir vasfıdır. Akdin muktezasına 
aykırı bir şartı ihtiva eden satım akdinin, bayram günü oruç tutmanın 
yasaklanması bu kabıldendir. Çoğunluk usulcülere göre bu yasaklama, bir 
şeyin bizzat (özü itibarıyla) yasaklanmasından farksızdır. Yani, fesadı 
gerektirir ve yasaklanan şey, matlub olan hiç bir sonucu meydana 
getiremez. Hanefilere göre ise, bu nehiy, sadece vasfın fesadını gerektirir ve 
işin aslı meşru olarak kalır. Hatta, bu vasıf giderilince söz konusu tasarruf 
meşrulaşır. Hanefiler bu şekildeki tasarrufu fasid olarak isimlendirir ve ona 
bir takım sonuçlar tertip ederler. 

d) Yasağın, yasaklanan şeyin harici ve ayrılabilir bir vasfına yönelik olması: 
Gasbedilmiş yerde namaz kılmanın yasaklanması böyledir. Buradaki yasak, 
başkasının mülkünü haksız olarak işgal etme sebebiyledir ki, bu sebep, 
namazın ayrılmaz vasfı değildir, yani namaz başka yerde de kılınabilir. 
Cuma ezanı okunurken alış-veriş yapmanın yasaklanması da böyledir. Yani 
yasak, alış-verişin özüne değil, onun dışında başka bir hususa yöneliktir ki, 
bu husus; alış veriş yaparken cuma namazının kaçırılmasıdır. Cumhur 
usulcülere göre, bu tür yasaklama, yasaklanan şeyin butlanını da fesadını da 
gerektirmez. Bu yasaklamaya rağmen, iş meşru olarak kalmaya devam eder 
ve amaçlanan sonuçlarını meydana getirir. Ne var ki fâili günah kazanmış 
olur. 

Kanun koyucunun bâtıl olduğunu belirtmeksizin bir tasarrufu yasaklaması 
durumunda, nehyin sonucu, nehyin sebebine göre başka bir ifadeyle hukuk 
düzenine aykırılık çeşidine göre değişiklik gösterir. Şöyle ki; 


1) Kanun koyucu, bir fiili bazan, özü (asıl) itibarıyla meşru olmadığı için 
yasaklar. Çünkü bu fiil özü itibariyle çirkindir. Meselâ, zinadan neseb ve 
yine gasbeden gasbettiği şeye mâlik olamaz. Bu tür şeylerin yasaklanması 
literatürde "hissi (maddi) fillerin yasaklanması" olarak ifade edilir. Melâkih 
(erkek hayvanın sulbünde bulunan) ve mezâmınin (dişi hayvanın karnında 
bulunan) satılması hakkında sünnette varid olan yasak da bu kabıldendir. 
Ser', bunları akde uygun "konu" saymamıştır. Aynı şekilde, mülâmese ve 
münabeze'nin yasaklanması da böyledir. Çünkü, bu tür alım-satım, sahih 
rızaya delalet etmemektedir. Görüldüğü gibi, bu akitler, kurucu 
unsurlarından birini kaybetmişlerdir. Bu sebeple "bâtıl"dırlar. 

2) Kanun koyucu, bazan, aslı meşru olan bir işi yasaklar ve bu yasak Kanun 
koyucunun, yasaklanan işte çirkin gördüğü ve işi kendisinden arındırmak 
istediği bir vasfa yönelir. Şöyle ki, aslın meşru olduğu açık olduğuna göre, 
sadece vasıf, yasağın hedefi olarak kalmaktadır. Faizli işlemin yasaklanması 
gibi. Böyle bir işlem ya satım ve ödünç akdidir ve her ikisi de asıl itibarıyla 
meşrudur. Fakat bu akitlerde, kanun koyucunun çirkin gördüğü bir vasıf 
vardır ki, o vasıf akdin, "karşılıksız bir fazlalığa" şamil olmasıdır. Satım ve 
kira akdinde bazı özel şartların öne sürülmeşinin yasaklanması da böyledir. 
Her iki akit de asıl itibarıyla meşrudur fakat bu akitlerde öne sürülen vasıf 
mesabesinde olan şart gayrı meşrudur. 

Yasaklanan akit eğer bu türden ise yani aslen meşru ise, yasak, Hanefilere 
göre, bu akdin bâtıl olması sonucunu doğurmaz. Aksine bu akit fasid olarak 
(yani, fer'i yönlerinde, onu iptal edilebilir hale getiren bir kusurla kusurlu 
olarak) in'ikad etmiş sayılır. Eğer bu fasid akdin iptaline bir engel çıkarsa 
(mesela fasid akit sonucunda kabzedilen şey meşru başka bir akitle elden 
çıkarılmışsa veya onda geri iade edilmesine imkân vermeyecek birtakım 
değişiklikler husule gelmişse), bu takdirde fasid akdin hükmü sabit olur ve 
artık feshedilemez. İşte özellikle Hanefi fakihlerin fasid akdi tarif ederken 
"fasid akit, aslı itibarıyla meşru, vasfı itibarıyla gayrı meşru akittir" 
sözlerinin anlamı budur. Bilindiği gibi batıl akit, hem aslı hem de vasfı 
itibarıyla meşru değildir ve ona sahih akdin sonuçlarından hiçbirisi terettüp 
etmez. 

3) Bazan da kanun koyucu, aslen ve vasfen meşru olan bir işi yasaklar ve bu 
yasağın illeti, tamamen harici bir durum olur. Mesela; cuma ezanı vaktinde 
yapılan alım-satım hakkındaki yasak böyledir. Bu tür yasaklar, butlan veya 
fesadı gerektirmez. Çünkü, alım-satım, medeni bir akit olması bakımından 


temel (tabii) unsurlarını ve kuruluş şartlarını tamamlamıştır. Yasak ise, 
harici bir sebep yüzündendir. Bu harici sebep de; akit yapmak uğruna, vacib 
olan ibadeti yerine getirememe ihtimalidir. Böyle yasağın muktezası ise 
yalnızca "dini bakımdan haramlık""tır. Nitekim bir kişinin, yine alım-satım 
yüzünden başka bir namazı kaçırması durumunda da aynı dini haramlık söz 
konusudur. Namazın kaçırılması "din bakımından (diyaneten)" haramdır. 
Ancak, bu haramlık, bu esnada yapılan akdin sıhhatine etki etmez. Aynı 
şekilde, başkasının dünür olduğu kıza, -henüz düşünme safhasında iken- 
talip olmanın, bitmemiş pazarlığa yeni bir teklifle girmenin yasaklanması 
da bu kabıldendir. Bu ve benzeri yasaklama şekilleri bu şekilde alım-satım 
ve nikâhta "kazâı-medeni" yönden butlan ve fesad gerektirmez, ancak akdin 
kuruluş unsurları haricinde ahlâkı bir mana sebebiyle sadece "dini bir 
kerahet" gerektirir. Eğer, nehyin illetine veya mahiyetine bakılmaksızın, her 
durumdaki neh'yin sonuçları eşitlenecek olursa, "eksik akdi mahiyet" ile 
"tam ve sağlam akdi mahiyet" de eşit tutulmuş olur ki bu, hukuk mantığı 
bakımından tutarlı bir yol değildir. 

Butlân-fesad ayırımı bütün tasarruf çeşitlerine şâmil değildir. Mesela, 
namaz, oruç, hac vb. ibadetlerde batıl ile fasid arasında fark yoktur. 
İbadetler, ya sahihtir (ve mükellefin zimmetini borçtan kurtarmıştır) ya da 
sahih değildir ve borç düşmemiştir. İşte bu durumda bu ibadete fâsid ya da 
batıl denir ki her ikisi aynı anlamdadır. Bu konuda İslâm hukukçuları görüş 
birliği etmişlerdir. 

Medeni hukuk alanında ise, fesad-butlan ayırımı, sadece karşılıklı borçlar 
doğuran ya da mülkiyeti nakleden "mâlı akitler"de câridir. Bu kural (söz) 
alım-satım, kira, rehin, havale, kısmet, şirket, büzaraa ve benzeri akitleri 
içine alır. Çünkü bu akitler karşılıklı borç doğururlar. Aynı şekil de karz ve 
hibe akdi de bu çerçevededir. Çünkü, bu ikisi mülkiyeti nakleder. Bu 
akitlerin hepsinde fesad, butlandan ayrılır ve bu akitler fesada rağmen 
hukuki varlık kazanmış (mün'akid) sayılır. 

Aynı şekilde, butlan-fesad ayırımı şu tasarruflarda da cârı değildir: a) 
Mutlak fiili tasarruflar b) Akit kabılinden olmayıp, talak, vakıf, ibra, 
kefalet, ikrar gibi tek taraflı irade kabılinden olan tasarruflar, (dava bundan 
istisna edilmiş ve onda bu ayırımın cari olacağı öne sürülmüştür). c) 
Evlenme, vekalet, vesayet, tahkim gibi mâlı olmayan akitler, (Vekalet, 
vesayet ve tahkim "tevfiz akitleri"dir. Bu yüzden bunlarda butlan-fesad 
ayırımı cân değildir. Ancak, nikâh akdinde bu ayırım doktrinde 
tartışmalıdır. Bk. Fasid nikâh). d) Vedia ve iâre gibi karşılıklı borç yükleyen 


fakat mülkiyeti nakletmeyen mali akitler. 

Bu tasarruflarda, iki mertebe söz konusudur; sıhhat ve butlan. Bu ikisi 
arasında üçüncü bir mertebe yani fesad mertebesi yoktur. Aksine bunların 
butlan ve fesadı, hukuk düzeni tarafından muteber olmadığını göstermesi 
bakımından aynı anlamdadır. 

Fesad sebebleri 

Fesad sebebleri, genel fesad sebebleri ve özel fesad sebebleri olarak ikiye 
ayrılır. Özel fesad sebeblerini bilmek için, her akdin özel sıhhat şartlarını 
bilmek gerekir. Her akdin özel sıhhat şartları farklı olduğu için, bir akit için 
fesad sebebi olan bir sebep, başka bir akdi fasid kılmayabilir. Mesela "şüyü" 
satım akdini fasid kılmaz ama, rehn akdini fasid kılar. Aynı şekilde müfsid 
şart, muavazalı akitleri fasid kılar fakat hibeyi fasid kılmaz. 

Genel fesad sebebleri 

1) Cehalet: Hanefi doktrininde akdi fasid kılan cehaletle kasdedilen "fahiş 
cehalet"tir. Fahiş cehalet de, "çözümü güç anlaşmazlık (müşkil nizâ)"a yol 
açan cehalet anlamındadır. Mesela, bir kimse, tayin edilmeksizin sürü 
içerisinden bir koyun satsa, satıcı, tayin edilmemiş olma gerekçesiyle, kötü 
bir koyunu vermek isteyebileceği gibi, aynı gerekçeden hareketle müşteri 
iyi bir koyun isteyebilir. Her iki tarafın tutunduğu gerekçe birbirine eşit 
olduğu için bu türden anlaşmazlığın çözüme kavuşturulması güçtür. Bu 
türden çözümü güç anlaşmazlığa yol açmayan cehalet ise akde zarar 
vermez. 

Akdi fasid kılan cehâlet genelde şu dört hususta olur; "akit konusu olan 
şeydeki (ma'kudun aleyh) cehâlet", "mali muavazalı akitlerde ıvazın, 
mesela, satım akdinde semen'in mechul olması", "surenin bağlayıcı önemi 
bulunan kira vb. akitlerde surenin meçhul olması" ve "akitte şart koşulan 
vesikalandırma yollarının meçhul olması mesela, satıcı müşteriden müeccel 
semen için bir kefil istese, bu kefilin belirlenmesi gerekir aksi takdirde akit 
fasid olur." 

2) Garar (aldatma, kandırma): Gararla kastedilen, akdin mevhum ve 
güvenilmeyen bir duruma dayanması durumudur. Hanefi doktrini, makudun 
aleyh'in aslında olan garar ile evsâf ve meKadir'deki gararı birbirinden 
ayırmıştır. Makudun aleyhin aslında (özünde) olan Şarar akdin butlanını 
gerektirir. Meselâ, anasının karnındaki yavru hayvanı satmak böyledir. 
Vasıf ve miktarlardaki garar ise akdin butlanının değil, fesadını gerektirir. 
Garar ile kasdedilen de daha ziyade bu ğarardır. Mesela, bir kimse, şu kadar 
litre süt veriyor olması şartıyla bir inek satarsa, bu satım fâsiddir. Çünkü, 


ineğin o kadar süt vermemesi mümkündür. Ancak, ineği, "bol sütlü" diyerek 
satarsa, bu bir vasıftır ve bunda garar yoktur. Eğer örfe göre, inek, sütlü 
denecek kadar süt vermiyorsa, müşteri, "şart koşulan vasfın olmaması" 
muhayyerliği ile ak di feshetme hakkına sahiptir. 

3) İkrah: İkrahın, akdi fâsid mi yoksa mevkuf mu kıldığı hususu Hanefi 
doktrininde tartışmalıdır. Ebu Hanife, ikrahın akdi fasid kılacağını ve bu 
akde, diğer fâsid akitlere terettüp eden hükümlerin terettüp edeceği 
görüşündedir. Ebu Hanife'nin öğrencilerinden Züfer ise, ikrah bulunan 
akdin fâsid değil, "sahih mevkuf" olduğunu ileri sürmüştür. 

Fesad sebebleri arasında bunlar dışında, bir de "müfsid şart" vardır. 

Bunlar dışındaki fesad sebebleri özeldir ve etkisi bazı akitlere münhasırdır. 
Mesela, "süre tayini" satım ak dini, fasid kılar, "sürenin tayin edilmemesi" 
de kira akdini fasid kılar. 

Fesâdın sonucu: Fasid akdin, hanefi doktrinde mün'akid (hukuki varlık 
kazanmış) akit olduğunu, fakat bununla birlikte feshedilmesi gerekli 
olduğunu belirtmiştik. İşte, fesadın sonucu, taraflardan her birinin, tek 
taraflı iradesiyle akdi feshedebilmeleridir. Bazı durumlarda, fâsid akdi 
hakim de feshedebilir. 

Fasid akde terettüp eden hüküm, sırf in'ikad etmesiyle değil, ancak teslim 
anındadır. Teslim tamamlanıp, mebiin mülkiyeti müşteriye geçince, müşteri, 
konuştukları semeni değil, mebiin kabz günündeki kıymetini ödemek 
durumundadır (mecelle md. 371). 

Fasid akdin feshedilebilmesi için de iki şart vardır. 

a) Makudun aleyh'in, akdin tarafları dışındaki kişilerin maküdun aleyhte 
kazandıkları hakları iptal etmemesi. Mesela, fâsid bir alım-satım akdiyle 
satın aldığı malı, başka birine sahih bir akitle satarsa, artık fasid akdin feshi 
mümkün olmaz. Bu iki durumda fâsid akdin feshedilemez oluşu, her halde, 
"teamülün istikrarı" ve "kazanılmış haklarının korunması" fikrinden 
kaynaklanır. 

Tarafların fesada razı olduklarını söylemeleri (icâzet) sonucu değiştirmez, 
akit fasid olarak kalmaya devam eder ve yine feshedilmesi gerekir. Çünkü, 
fesad, akit sistemine aykırılıktan kaynaklanmıştır. 

İslâm hukukunda özellikle Hanefi hukukçuların ortaya atıp geliştirdikleri 
"fesad teorisi" gerçekten çok ileri bir hukuk mantığının ve hukuk tekniğinin 
bir ürünüdür. Fesad teorisi, çok ağır boyutta olmayan kusur ve aykırılıkları 
içeren akdin bir anda hukuki hayattan kaldırılmasını engelleyen ve o akde 
belli oranda ve belli şartlar dahilinde sonuç doğurabilme ve telafi 


edilebilme imkânı veren orijinal bir "medeni müeyyide"dir. Hükümsüzlük 
sisteminde sıhhat ile butlan arasındaki bu "ara müeyyide", sosyal şart ve 
ihtiyaçlara daha kolay uyum sağlama ve hukuki münasebetlerin devamlılık 
ve istikrarını sağlama açısından önemlidir. 


FETVA VE MÜEFTI 


"Fetva", "iftâ" ve "Müfü" terimlerini ayrı ayrı anlatma imkanı 
olmadığından beraberce anlatmaya çalışacağız."Fetva" kelimesi ile 
"Fütüvvet ya da "Fetâ" kelimeleri aynı köktendir. "Fütuvvet" gençlik, 
cömertlik ve kerem, "Fetâ" ise bu vasıf ları taşıyan genç demektir. 
Kelimenin kök manasında bir güç ve kuvvet mevcuttur. Bu kökten türeyen 
"Fetvas"da da aynı mana vardır ve o, bir olaya verilen kuvvetli cevap ya 
müşkil bir meselenin güçlendirici izahıdır. Çoğulu "fetâvâ" veya "fetâvi" 
gelir. Buradan türetilen "iftâ" açıklamak demektir. Bunlar kelimenin sözlük 
anlamıdır. Fıkıh istilahında ise "Fetvâ"; Birisi tarafından hüküm bilinmediği 
için sorulan şeri bir meselenin müşkilliğini giderecek cevabının 
verilmesidir. Fetva verene "Müfti" sorana da "Müstefti" denir. Dolayısı ile 
fetvada; Müfti, müstefti, ifta ve fetva olmak üzere dört unsur vardır. Pek 
çok fıkıh usulcüsüne göre "fetva" ile "ictihad" arasında fark yoktur. Buna 
göre "müfti" de aynı zamanda "müctehid" demektir. Dilimizdeki "müftü" 
kelimesi "müftü'nin Türkçe ses uyumuna uydurulmuş halidir ve mecaz 
anlamda kullanılmaktadır. Kısaca "fetva" bir "ictihad" ameliyesidir ve 
fetvayı asıl anlamına ancak müctehid olanlar verebilirler. Çünkü fetva şari' 
(şeriat koyucu) adına hüküm vermektir ve bu yetki de ancak müctehide 
verilmiştir. Onun için de fetva vermek çok büyük ve tehlikeli bir iş olarak 
görülmüştür. Resulullah da (s.a.): "Sizin fetvaya en cüretkârınız ateşe de en 
cüretkarınızdır" buyurmuştur.Gerçek anlamda müfti müctehid olunca, 
müctehidde bulunması gereken şartların kısaca ictihad ehliyetinin onda da 
bulunması gerekir. Bu şartları Ebu Yusuf: Kitap ve sünnetin ahkamını, nasih 
ve mensuhu, müteşabih nasları, sahabi görüşlerini ve Arapçanın vücuhunu 
bilmek diye sayar. Imam Muhmmed de kısaltarak, isabeti hatasından çok 
olmak diye özetler.Ancak hakiki anlamda müftilerin bulunmadığı ya da 
yeterli olmadığı yerlerde dini kaynaklara müracaat edebilecek ve doğru 
anlayabilecek seviyedeki alimlerin önceden verilmiş, fetvaları (ictihadları) 
nakil yoluyla fetva vermeleri de caizdir.Bir de mütfide bulunması gereken 
edepler vardır: Öncelikle müfti peygamber varisi olduğunu bilmeli ve 
ondaki zühd ve takvadan da nasibini almalıdır. Çünkü varis, müteveffanın 
bıraktığı her mahalde payı olan kimsedir. Mütesahil olup, gayrette kusur 
ederek işin kolayına kaçmamalıdır. Duygusal anlarında fetva vermemelidir. 
Imkan nispetinde bu işi sırf Allah rızası için yapmalı ve karşılığında ücret 


almamalıdır. Yeminler ve ikrar konusunda bölgenin örfünü bilmeden fetva 
vermemelidir. Naklen fetva veriyorsa mutlaka sağlam kaynaklardan alıntı 
yapmalıdır. Fetva soranı şaşırtacak tarzda ihtilafları zikredip meseleyi 
karma karışık hale getirmemelidir. Sorulan soruyu zaman ve mekan 
unsurlarını da hesaba katarak öncelikle çok iyi anladığından emin olmalıdır. 
Cevabından çok emin olmadığı konuları diğer ulema ile tanışıp sonuca öyle 
varmalıdır. Fetvayı yazıyorsa, çok açık ve yanlışa ihtimal vermeyecek 
tarzda yazmalıdır. Ifade açık ve avamın anlayacağı bir üslup kullanmalıdır. 
Bilmediği konular için "bilmiyorum" demekten çekinmemelidir. Fetvasına 
besmele ve dua ile başlamalıdır. Insanlara halk arasındaki değerlerine göre 
değil, soru sorma sıralarına göre fetva vermelidir. Fetvada bir tarafa 
meyletmekten kaçınmalıdır. Kelami konuları uzunca anlatmamalıdır.Müfti; 
müctehid olan ve olmayan diye ayrıldığı gibi fetva da; ictihad olarak 
verilen, tahric yoluyla (başka müctehidlerin ictihadlarına kıyasla) verilen ve 
sırf bir müctehidin sözünü nakilden ibaret olan fetva diye üçe ayrılır.Fetva 
vermek (ifta) ile kazâ (hüküm) bir yönüyle aynı şeyler ise de bazı yönlerden 
birbirlerinden ayrılırlar:1. Ifta, şer'i hükmün ne olduğunu sadece bir 
açıklama ve haber vermedir. Kazâ ise böyle açıklama olmakla beraber 
bağlayıcıdır. Kanuni müeyyidesi vardır.2. Iftâ bir velayet cinsi değildir. 
Oysa kazâ bir nevi velayettir. Binaenaleyh, kadının verdiği hüküm kabule 
zorlanır.3. Müctehid bir müftinin kendi görüş ve ictihadının aksine bir 
ictihad ile amel etmesi caiz olmaz. Oysa kendi ictihâdının aksine de olsa 
hakkındaki kazaya uymak zorundadır.4. Kaza aslında halifeye ait olup onun 
vekillerine intikal eder.Fetvayı ise ehil olan herkes verebilir.5. Kaza, 
kadının görevli olduğu süre ve mekanla sınırlıdır, fetva ise umumidir.6. 
Müfti diyanetten fetva verir, kâdı ise zahire göre hüküm vermek 
zorundadır.7. Iftada erkeklerle kadınların farkı yoktur, kazada ise kadınlar 
çoğunluğa göre hiç bir surette, bazılarına göre de önemli konularda görev 
alamaz ve kâdı olamazlar. 
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FIKIH AÇISINDAN AVRET VE GİYİNME 


Avret Kavramı ve Dayandığı Esaslar 
"Avret" sözlükte gedik ve benzerindeki aralık ve kendisinden zarar ve fesat 
beklenen şey demektir. Ayette geçen "Evlerimiz avrettir." (el-Ahzâb 33/13) 
ifadesi; "Boştur ve orada fesat ve kötülükten endişe edilir." anlamındadır. 
Kadın ise, görülmesi ya da sesinin duyulmasıyla fesat vaki olabileceği için 
avrettir. Yoksa -bazılarının dediği gibi- "Avret"; "çirkinlik" anlâmındaki 
"Aver"den gelme değildir. Çünkü, "Avret" aslında, güzel olan ve canların 
arzuladığı kadınlarda da vardır. Ancak buradaki çirkinlik -yaratılış gereği 
meyl olsa bile- şer'i çirkinliktir de denebilir. (el-Harasi, Âlâ Muhtaşar-i 
Seydi Halil, 1, 244.) 
Insanın avret sayılan kısımlarının örtülmesi konusunda, fıkıhçılar arasında 
ihtilâf yoktur. Çünkü bu konuda vucüb ifâde eden açık naslar mevcuttur. 
Allah Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'inde Hz.Peygamber'in kadınlarına hitaben; 
"Evlerinizde (vekar ile) oturun. Evvelki cahilliyyet devri kadınlarının kırıla 
döküle, süslerini göstere göstere yürüyüşü gibi yürümeyin." (el-Ahzâb 
33/33) buyuruyor.(Bu emirlerin sadeceAllah Reslü'nün zevcelerine ait 
olması düşünülemez. Zira onlar bütün müminlerin anneleri oldukları halde 
(el-Ahzâb 33/6) böyle olmaları istenirse bu, diğer kadınlaradan öncelikle 
istenir. Süre'nin sonundaki "Cilbab" ayeti de bunu gösterir. Bu emrin 
onlardan başlaması, onların örmek olmalarından ve bir şeye davet edenin, o 
şeye öncelikle uyması gerektiğindendir. (alüsi; Rühu'l-Me'âni, Mısır 
(Tarihsiz), XXII, 6;Muhammed Ali es-Sabüni, Ravi'u'l-Beyan Darü'l- 
Kur'an'il Kerim, 1972 (1391 ) NI, 378.) 
Diğer bir ayette de yine Hz.Peygamber'in kadınları ile ilgili olarak 
inananlara hitaben: "O'nun (Hz. Peygamber'in) zevcelerinden lüzümlu bir 
şey istediğiniz vakit perde arkasından isteyin." (el- Ahzâb 33/53) buyuruyor. 
Bu emirleri biraz daha izah eder şekilde: 
"Ey peygamber! Zevcelerine, kızlarına ve mü'minlerin kadınlarına, 
"Cilbablarını" üstlerine örtmelerini söyle." (el-Ahzâb 33/59) Yine: 
"Mü'min kadınlara da söyle, gözlerini (harama bakmaktan) sakınsınlar, 
ırzlarını korusunlar, zinnetlerini açmasınlar. Bunlardan görünen kısmı 
müstesna, başörtülerini yakalarının üstünü (kapayacak şekilde) koysunlar..." 
(en-Nür 24/31) buyuruyor. Ayrıca: 
"Ey Adem oğulları, her mescide gidişte zinetlerinizi takının" (el-A'râf 7/31) 


âyetinin namazda avreti örtmenin farz olduğuna delâlet ettiğinde cumhur 
müttefiktir. (Kurtubi, el-Câmi Li-Ahkâmi'l-Kur'ân, Kahire,1967 (1387) 
VN/190.) Mutlak olarak avreti örtmenin vücübuna delâlet ettiğini 
söyleyenler de vardır. (Ayni, Umdetu'I-Kâri, Mısır (Tarihsiz), IV/54.)Yine 
en-Nür Süresi, 58. 59. ve 60. ayetler de bu konu ile ilgilidir. 

Hz. Peygamber de:Meselâ Hz. Ali'ye hitaben, tasarlamaksızın olan birinci 
bakıştan sonra vuk'u bulacak kasıtlı bakışı yasaklıyor. (Ebü Dâvüd, Nikâh 
43; Tirmizi, Edep 28; Dârimi, Rikâk 3; Ahmed, V/351 ,357.) Cerir b. 
Abdullah ansızın bakışın hükmünü sorduğunda gözünü çevirmesini 
emrediyor, (Müslim, Edeb, 45; Ebü Dâvüd, Nikâh, 43; Tirmizi, Edeb, 28: 
Dârimi, Isti'zan; Ahmet, IV, 358, 361.) şehvetle bakışı gözün zinası sayıyor, 
(Buhâri, Isti'zan,12; Kader, 9; Müslim, Kader, 20, 21; Ebü Dâvüd, 
Nikâh; Ahmet, N/276.) bir kadının güzelliklerine şehvetle bakanın gözüne 
kurşun eritilip döküleceğini bildiriyor, (Serahsi, Mebsüt, X1/153.) mutlaka 
yollarda bulunulması gerekli haller de gözü kapamayı yolun hakkı olarak 
gösteriyor, (Buhâri, Mezâlim, 22; Ebü Dâvüd, edep,12; Ahmed, N/ 36, 47.) 
öbür yönüyle de bakmamayı, ecre ve imanın tadını duymaya vesile sayıyor. 
(Ahmed, V/264.) İşte bu ve benzeri naslar Islam âlimlerinin, avreti 
örtmenin farz olduğu konusunda ittifaklarına sebeptir. Ebü Velid b. Rüşd, 
bu konuda ulemanın ittifak ettiklerini söylüyor. (Ibn Rüsd; Bidâyetü'- 
Müctehid ve Nihâyetü'l-Muktesid 51/89; Aynı, a.ge. IV/53.) Böylece bu, 
fiili icma haline de gelmiş demektir. Ancak "avret" in sınırı nedir, kadınlara 
"zinet"leri ve örtmeleri emrinden istisna edilen "zâhir zinnetleri" neresidir, 
ilk câhiliyyet süsü sayılan ve yasaklanan "teberrüc" nedir? Ve nihayet 
kadının örtünmesi konusunda "Örtünsünler" emriyle yetinilmeyip 
"Üstlerine atmaları" emredilen "cilbabları" nin keyfiyeti nedir? Bu 
noktaların açıklanması gerekir. Bu ve benzeri konular için cilbab 
maddelerine bakınız. 


FIKIH VE FETVA 


"FIKIH" Arapça "fe-ku-he" maddesinden gelir. Sözlük anlamı ile "bir 
şeyi iyi kavramak, anlayışlı olmak, bilmek" demektir. Bu açıdan "ilim"den 
biraz farklıdır. "Ilim" nasıl olursa olsun bilmek, "fıkıh" ise, işin esprisini 
kavramak, inceden inceye bilmek, demektir. "Fıkıh" sonradan şeriat 
ilimlerini (Kitap ve Sünneti) bilmeye ad olmuştur. Daha sonra da hüküm 
isteyen furü mes'elelerine ve onları bilmeye denmiştir. Rasülullah (sav) 
döneminde "fıkıh", bugünkü tahsisi (spesifik) anlamında değildi. Meselâ o: 
"Allah kime hâyir dilerse onu dinde fakih kılar", "Insanlar madenler 
gibidirler. Cahiliyette seçkin olanları, fıkhettikleri takdirde Islâm'da da 
seçkin olanlardır." Ibn Abbas için: "Allah'ım, onu dinde "fakih" kıl ve ona 
Kur'ân'ın te'vilini öğret" buyururlarken "fıkhı", hep bu genel anlamda, yani 
iyice anlama ve kavrama anlamında kullanmıştır. Fıkıh, tabiin dönemine 
kadar bu anlamda kullanılmış olacak ki, Imam-i Azam onu: "Kişinin lehine 
ve aleyhine olan şeyleri bilmesidir" diye tarif etmiş ve itikad esaslarından 
bahseden eserine "el-Fıkhu'Il-Ekber" yani, iyi anlaşılması gereken en önemli 
mes'eleler adını vermiştir. Daha sonra, ilimlerin çok detaylı ihtisas dallarına 
ayrılmasıyla da fıkıh, "şeri ve ameli mes'eleleri bilmektir" diye 
tanımlanmıştır. 

Her ne olursa olsun, fıkıhla ilgisi olmayan bir müslüman düşünülemez. İşte 
bu mulahaza ile bizler "fıkıh" penceresini biraz aralayacak ve onun 
genellikle tahsisi anlamıyla, günübirlik mes'elelerimize çare arayacağız. 
Şimdilik yapacağımız sadece nakil anlamında fıkıhtır. Yani bizler şu anda, 
fıkıhla meşgul olduğumuz için mecazi manâda fakihiz. Halimize, şu ana 
kadar aldığımız yola, yapılması gerekenlere göre yaptıklarımıza 
baktığımızda hakiki anlamda fakih, yani müctehid olamayacağımızdan 
korkuyoruz. Ama Allah'ın lütfünu, bize: "Ya Rab, bizi muttakilere imam 
kıl" diye dua öğretmesini ve O'nun sonsuz hazinesini düşündükçe yani 
olana değil, oldurana baktıkça da bunun zor olmadığını görüyoruz ve 
istiyoruz. 

Işin diğer yönüne gelince: 

"Fetvaya en cüretkâr olanınız ateşe de en cüretkâr olanınızdır" hadis-i 
şerifini biliyoruz. Bu cüretkârlığı göze alamayız. Onun için yazacaklarımız 
terim anlamıyla "fetva" olmayacaktır. Çünkü gerçek anlamı ile "fetva" 
"müfü"nin işidir. Müfü ise müctehid olmalıdır. Biz şimdilik müctehid 


olmadığımıza göre yapacağımız işe de "fetva" vermek değil, fıkıhtan 
verilmiş fetvalardan aktarmalarla güncel meselelerimize çareler teklif etmek 
olacaktır. e Şimdilik müctehid değiliz, dememiz iddiali olarak 
karşılanmamalıdır. Çünkü biz bunu söylerken kendimizi değil, işaret 
ettiğimiz gibi verecek olanı düşünerek söylüyoruz. O'nun vergisine sınır 
getirme hakkına sahip değiliz. 


FISK, FÂSIK 


İsyan, Allah'ın emrini terk, hak yoldan çıkma, günah işleme tohumun 
kabuğunu delip çıkması. Fısk'ın çoğulu fesekâ ve füssâk'tır. Istılahi anlamı 
ise, büyük günahları işlemek veya küçük günahlarda devam etmek suretiyle 
Allah'a itaat etmekten çıkmak (Muhammed Hamdı Yazır, Hak Dini Kur'an 
Dili, I, 282). Ayette "Rabbinin emrinden, O'na itaattan dışarı çıktı" (el-Kehf, 
18/50) denilmiştir. Emrini tanımayan, sapkın, günah işleyen, fesatçı, 
kötülük eden, amel etmediği halde kelime-i şehâdet getiren ve inanan kimse 
anlamlarında kullanılır (İbnü'l-Manzür, Lisânü'l-Arab, X, 308; el-Cürcâni, 
et-Ta'rifât, fâsık mad). 

Fıskın; Günahı çirkin kabul etmekle beraber, zaman zaman işlemek, 
devamlı olarak günah işlemek ve günahın çirkinliğini inkâr ederek işlemek 
(Kâdı Beydâvı, 1, 58) şeklinde üç mertebesi vardır. Üçüncü mertebe, küfür 
mertebesidir. Yani günahın çirkinliğini ve kötülüğünü kabul etmeyerek 
haram olduğuna inanmayarak işleyen kimse dinden çıkmış olur. 

Fıskın sahibine Fâsık denir. Fâsıkın üçüncü mertebesinde olmayan fâsık, 
günahkâr mümindir. Ehl-i Sünnete göre mümin ünvanı kendisinden 
ahrımaz. Mutezileye göre; Büyük günahişleyen fâsık, mümin değildir. İnkâr 
etmiyorsa kâfir de değildir. Küfürle İman arasında kalır. Mutezile buna "El- 
menziletu beyne'I-menzileteyn"* der. Yani küfürle iman arasında üçüncü bir 
mertebe. Haricilire göre; Fıskın hangi mertebesinde olursa olsun fâsık 
kâfirdir (Abdusselam İbn İbrahim, Şerhü Cevheretu 't- Tevhıd, s . 244-245), 
Fısk ve fâsık terimleri ile çoğulları Kur'an da elli kadar ayette, 
kullanılmıştır. 

Ayetlerde görülen değişik anlamlara birer örnek vereceğiz: Zalim 
anlamında; "Fakat zalimler kendilerine söylenen sözü değiştirip başka sekle 
koydular. Biz de fâsık olmaları yüzünden, üzerlerine gökten azap indirdik" 
(el-Bakara, 2/59). 

Hak yoldan çıkma anlamında: "Ayetlerimizi yalanlayanlara ise, doğru 
yoldan çıkmaları sebebiyle azap dokunacaktır" (el-En'âm, 6/49). Yalancı 
anlamında: "Ey iman edenler, eğer fâsık bir kimse size bir haber getirirse, 
onun doğruluk derecesini araştırın" (el-Hucurât, 49/6). Mücâhid ve 
Katâde'den nakledildiğine göre, Hz. Peygamber Müstalik Oğullarına, Velid 
b. Ukbe'yi toplanan zekâtları teslim almak üzere gönderdi. Ancak Velid, 
oraya gitmekten korkarak yoldan geri döndü ve Hz. Peygamber'in huzuruna 


çıkarak müstakil oğullarının dinden döndüklerini ve Medine'ye saldın için 
toplandıklarını, öldürülmekten korktuğu için aralarına girmediğini söyledi. 
Bunun üzerine Allah elçisi, Hâlid b. Velidi araştırma için müstalik 
oğullarına gönderdi. Hâlid, oraya gece vardı ve casuslarını önden gönderdi. 
Ezan okunduğunu ve namaz kılındığını görünce haberin yalan olduğu 
ortaya çıktı. Bu olay üzerine yukarıdaki ayet nâzil oldu ve bu şekilde yalan 
uyduran Velid b. Ukbe ve benzerleri için "fâsık" terimi kullanıldı (İbn Kesir, 
Muhl İhtisaa ve tahkik, Muhammed Alı es-Sâbüni, Beyrut 1402/1981, TII, 
360, 361). 

Yine Kur'an'da iffetli bir kadına zina iftirası atan kimseye fâsık denilmiştir. 
"İffetli kadınlara zina isnâd edip de, sonra bu iddialarını doğrulayacak dört 
şahit getirmeyenlere seksen değnek vurun. Onların şahitliklerini de 
ebediyen kabul etmeyin. İşte"onlar fâsıkların ta kendileridir. Ancak, bundan 
sonra tövbe edip islah olanlar bu hükmün dışındadır..." (en-Nür, 23/4, 5). 
Ebü Hanife (6. 150/767)'ye göre, zina iftirası ezası uygulanan kimse 
sonradan tövbe ederse, Fâsıklıktan kurtulur, fakat ölünceye kadar şâhitliğine 
güvenilmez. Çünkü ayetteki "tövbe ederlerse" istisnası, yalnız cümlenin son 
kısmına aittir. Diğer çoğunluk hukukçulara göre ise, istisna ayetin bütününe 
aittir. Tövbe edince hem fâsıklıktan kurtulurlar ve hem de şahitlikleri 
geçerlidir (Vehbe ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuhü, VI, 173, 174). 
Hz. Peygamber fâsık âlimden uzak durulmasını (Dârimi, Mukaddime, 29), 
karga eti yiyenin fâsık olduğunu (İbn Mâce, Sayd. 19), Fâsıkların cehennem 
ehli olduklarını (Ahmed b. Hanbel, III, 428, 444) ve bir müslümanın 
diğerini fâsıklıkla itham etmemesini (Tecrid-i Sarih Tercümesi XII, 137, 
Hadis No: 1988) bildirmiştir. Ayrıca pek çok rivâyeti bulunan bir hadiste 
beş hayvan için fâsık terimi kullanılmıştır. Hz. Âişe'den gelen rivâyet 
şöyledir: "Beş fâsık hayvan vardır ki, bunlar haremde de harem dışında da 
öldürülebilir. Yılan, Akrep, Fare, Kuduz Köpek ve Karga" (Müslim, Hacc, 
67, 68, 69; Nesai, Menâsik, 113, 114,118, 119, İbn Mâce, Menâsik, 91). 
Burada fâsık terimi; zararlı haşarat, söz dinlemeyen, kötülük yapan 
anlamındadır. 

Ayet ve Hadislerden anlaşıldığına göre fâsık tabiri kâfir ve münâfığı içine 
alan geniş anlamda kullanıldığı gibi, ehl-i Sünnet âlimlerine göre daha çok 
büyük günah işleyenler için kullanılmıştır. Ehl-i Sünnete göre inkâra 
düşmeksizin büyük günah işleyen ne kâfir ne de münâfık olur. İmandan da 
çıkmaz. Tövbe etmeksizin ölürse, Allah'ın onu ya bir şefâatçının şefâati 
veya fazl ve keremi ile affetmesi, ya da suçuna göre onu cezalandırması 


mümkündür. Sonra onu cennete sokar. Çünkü Allahü Teâlâ "Ey iman 
edenler, Allah'a nasüh (kesin) tövbe ile tövbe ediniz" (et-Tahrim, 66/8) 
ayetinde, günah işleyene iman sıfatiyle hitabetmiştir. Bunun gibi daha pek 
çok ayet vardır (bk. el-Bakara, 2/178; el-Hucurât, 49/9; el-Mâide 5/106; 
Ebü Mansur Mâtüridi, Kitabü't Tevhid, İstanbul 1979, 5.354). Ayrıca İslâm 
ümmeti Hz. peygamber asrından günümüze ehl-i kıble için büyük günah 
işleyip işlemediğini dikkate almaksızın salât, dua ve Allah'tan mağfiret 
dileyegelmiştir. Yine müminlerin namazlarda ana-baba, hısımlar ve 
tanıdıkları için bir ayırım yapmaksızın istiğfâr etmesi meşhur olmuştur. 
Halbuki onlar kâfir için istiğfârın caiz olmadığına inanırlar. 

Ayet ve Hadislerde günahlar büyük ve küçük olmak üzere ikiye ayrılır. 
Kur'an'da; "Eğer yasaklandığımız büyük günahlardan sakınırsanız, sizin 
öbür küçük günahlarınızı örteriz ve sizi şerefli bir makama koyarız" (en- 
Nisâ, 4/31), "O, iyi amellerde bulunanlar; küçük kusurları hariç, büyük 
günahlardan ve hayasızlıklardan kaçmışlar" (en-Necm, 53/32) buyurulur. 
Büyük günah (kebire) şöyle tarif edilebilir; ayet ve Hadislerde büyük günah 
olarak belirtilen, hakkında nassı ile bir ceza konulan veya bir tehdid unsuru 
bulunan fiiller ile, nass'larda belirtilmediği halde kötülüğü bunlar 
seviyesinde bulunan fiillerdir. İmam Mâtüridi (6. 333/944) büyük günahları 
itikat ve amelle ilgili olmak üzere ikiye ayırmaktadır. Birincisi küfür ve şirk 
türünden olup, amelle ilgili olanı kişiyi küfre götürmez (Maturidi, 187 
a.g.e., 5.338). 

Hadislerde bazı büyük günahlar sayılmıştır; Allah'a şirk koşmak, ana- 
babaya itaatsizlik etmek, yalancı şahitlik, sihir, haksız yere adam öldürmek, 
yetim malı yemek, faiz yemek, cihâd alanından kaçmak, iffetli mümin bir 
kadına zina iftirasında bulunmak, zina yapmak, Mescid-i Haram'da günah 
işlemek bunlar arasındadır (Bıharı» Edeb, 6; Müslim, İman, 38; Tirmizi, 
Tefsır, 5; Şehadatı 3; Birr, 4; Ebü Davüd, Vesaya, 10; Nesâi, Tahrım, 3; 
Ahmed b. Hanbel, TII, 131, V, 36, 38; Dârimi, Diyât, 9). Hz. Ali (6. 40/661) 
buna hırsızlık ve şarap içmeyi de ilave etmiştir (Teftâzâni, Şerhu'I-Akaid, 
Istanbul 1326/1908, s.140 vd). 

Ancak işleyeni fısk derecesine düşüren bu günahlar, Hadislerde örnek 
kabılinden ve hadisin vârid olduğu sıradaki şartlara göre söylenmiş 
olmalıdır. Çünkü ez-Zehebi (6. 784/1 347)' nin yazdığı "Kitabü'l-Kebairı de 
büyük günahların sayısı yetmişe ulaşırken, el-Heytemi (6. 974/1566)'nin 
"ez-Zevacir an İktirafeıl-Kebairı adh eserinde bu sayı 467'ye kadar çıkar. 
Hanefilere göre büyük günah işleyen fâsık, hâkimlik görevine tayin 


edilmişse, vereceği hüküm ihtiyaç sebebiyle geçerli olur. Fakat hâkimin, 
fasığın şahitliğini kabul etmemesinde olduğu gibi kendisininde bu göreve 
atanmaması gerekir. Ancak iffetli kadına zina iftirası suçundan hüküm 
giyen kimse hakimliği ve şâhitliği geçerli değildir (Vehbe ez-Zühayli a.g.e,, 
VI, 745). 

Fâsık kendisi ve çocukları üzerinde velâyet hakkına sahiptir. O, malını saçıp 
savurmaması Şartıyle sırf fıskı yüzünden hacredilmez. Çünkü tasarruf 
ehliyetini kısıtlama (hacr) israf ve saçıp savurmayı önlemek için meşrü 
kılındı. Ayrıca ilk müslümanlar büyük günah işleyenlerin ehliyetlerinde 
kısıtlama yapmadılar (İbn Âbidin, Reddu'I1-Muhtar, V, 102). 

Fâsık, yahudi, hristiyan veya mecusiye zimmi yahut harbi olsun sadaka 
vererek maddi yardım yapmak mümkün ve caizdir. Ayette: "Onlar yemeğe 
ihtiyaç ve istekleri olduğu halde, onu, yoksula, yetime ve esire yedirirler" 
(el-İnsan, 76/8) buyrulur. Burada "Esir" harbi durumunda sayılır. Yine Hz. 
Peygamber, susuz köpeği sulayan kimse hakkında "Her canlı hayvan için 
ecir vardır" (Buharı. Mezalim. 23. Edeb, 37, Müsakat, 9, Müslim, Selam 
153) buyurmuştur. "Senin yemeğini, Allah'tan sakınan kimseden başkası 
yemesin" (Tirmizi, Zühd, 56; Ebü Dâvud, Edeb, 16; Ahmed b. Hanbel, TI, 
38) hadisi ise, yardım konusunda tercih önceliğini bildirir (ez-Zühayli, 
a.g.e., II, 920). 

Fıskın zıddı adi; fâsık'ın zıddı adil'dir. Adâlet; dini istikamet üzere 
bulunmak, dini görevleri yerine getirmek, zina, şarap içmek, ana-babaya asi 
olmak ve benzeri durumlardan kaçınmak, küçük günahlarda ısrardan 
sakınmaktır. Şâfitler, bir aile reisinin çocukları üzerinde velâyet hakkına 
sahip olması için onun adâlet sahibi olmasını şart koşmaktadırlar. Delilleri 
Hz. Peygamber'in şu hadisidir: "İki adâletli şahid ve rüşde ermiş veli 
bulunmadıkça nikâh olmaz" (Ebü Dâvüd, Nikâh, 19; Dârimi, Nikâh, Il; es- 
Serahsı, el-Mebsüt, V, 31). Çünkü nikâh velâyeti görüş ve takdir hakkını 
kullanmayı gerektirir. Fâsık ise, mal velâyetinde olduğu gibi, bu konuda da 
isabetli karar veremez. 

Hanefi ve Mâlikilere göre velâyetin sabit olması için adâlet şart değildir. 
Veli, adil olsun, olmasın kendi kızını veya erkek kardeşinin kızını 
evlendirebilir. Çünkü onun fâsıklığı yanında bulunan kimselere karşı şefkat 
göstermesine ve hısımlarının maslahatını gözetmesine engel olmaz. 

Velâyet hakkı geneldir. Ne Hz. Peygamber devrinde ve ne de ondan sonra 
hiçbir velinin fıskı sebebiyle çocuklarına velâyetten menedildiği 
nakledilmemiştir. Tercihe şayan olan görüş budur. Yukarıda zikredilen 


hadisi hanefiler zayıf görmüştür. 

Hanefilere göre fâsık, velâyete ehil olduğu gibi şahitliğe de ehildir. Adâletli 
veya adâletsiz şahitliğe de ehildir. Adâletli veya adâletsiz şahitlerin önünde 
yapılacak akitler geçerli olur. Şia da aynı görüştedir. Onlara göre şâhitlik 
akdin sıhhati için gerekli bir şart olmayıp, mendübtur (ez-Zühayli, a.g.e., 
VIL, 75, 197). 


FİTNE 


Fitne kelimesi küfür, azgınlık, sapıklık, günah, rüsvalık, ayrılık, birisini 
azdırmak, delilik, iç ihtilaf ve kargaşa, kavga, kalbin bir şeyi fazlaca 
beğenip, ona meyletmesi, hoşuna gitmesi, bela, azap, musibet... gibi 
anlamları vardır (Abdü'r-Raüf el-Mısri, Mu'cemü'i-Kur'an, Beyrut, 1367 
/1948, TI, 71; İbnü'-Manzür, Lisanü'l Arab, Beyrut 1698 XTII. 317 vd). Aynı 
zamanda insanlar arasında vukua gelen ihtilaf, ihtilâl, eşkiyalık ve kavgaya 
da denir. Bazı hadis ve ayetlerde söz konusu kelime daha ziyade bu 
manadadır (Tecrid-i Sarih Tercemesi, XII, 290). 

Fitne ve bu kelimenin değişik türevleri Kur'an-ı Kerim'de muhtelif sure ve 
ayetlerde 60 yerde 12 manaya gelir: 

1- Azap:. "Azabınızı tadın! İşte acele isteyip durduğunuz şey budur" (ez- 
Zâriyât, 51/14); 

2- Şirk (Allah'a ortak koşmak): "Fitne (şirk) adam öldürmekten daha büyük 
günahtır..." (el-Bakara, 2/217), 

3- Küfür: "O gün (kıyamet günü) münafık erkeklerle, münafık kadınlar 
iman edenlere derler ki, "bizi gözetip bekleyin, nurunuzdan biraz edinelim 
", Onlara "geriye dönün de nur arayın!" denilir. Sonra da aralarına kapısı 
bulunan sur çekilir. İç tarafında rahmet, dış tarafında o cihetten azap vardır. 
münafıklar, müminlere "biz sizinle beraber değil miydik?" diye seslenirler. 
Onlar da "evet, beraberdik, ama siz kendinizi fitneye düşürdünüz (iman 
etmediniz, küfrettiniz) şüpheye düştünüz" (el-Hadid" 57/13-14), 

4- Günah: "... Artık Peygamber'in emrine muhalefet edenler, kendilerine bir 
fitnenin (günahın) dokunmasından veya kendilerine elem verici bir azabın 
erişmesinden çekinsinler" (en-Nür, 24/63), "Onlardan (Tebük seferine 
çıkmamak için bahane arayanlardan) bir kısmı "bana izin ver de, beni 
fitneye (günaha) düşürme" diyordu. Haberiniz olsun ki, kendileri fitneye 
düşmüşlerdir. Her halde cehennem kâfirleri çepeçevre kuşatacaktır" (et- 
Tevbe, 9/49), 

5- İşkence, eziyet: "Sonra işkence ve azaba uğratılan, ardından hicret eden, 
sonra da Allah yolunda savaşan ve sabredenleri, Rabbin mutlaka bağışlayan 
ve çok merhamet edendir" (en-Nahl, 16/110), 

6- Belâ ve imtihan: "Andolsun ki, onlardan öncekileri de çetin imtihan 
ettik." (el-Ankebüt, 29/3), 

7- Ta'zib ve Gönül incitme: "O kimseler ki, mümin erkeklere ve mümin 


kadınlara işkencede bulundular, sonra da tövbe etmediler. İşte onlar için 
cehennem azabı vardır. (el-Bürüc, 85/10), 

8- Öldürme ve Helâk: "Yeryüzünde yolculuğa çıktığınızda, kâfirlerin sizi 
fitneye düşürüp (öldürüp) kötülük edeceklerinden endişe ederseniz, namazı 
kısaltmanızda bir vebal yoktur..." (en-Nisâ, 4/101), 

9-Sırat-ı müstekim'den saptırma: "Neredeyse onlar, sana vahyettiğimizden 
başkasını bize karşı uydurman için seni bile fitneye düşürecekler (doğru 
yoldan saptıracaklardı), ve ancak o takdirde seni samimi bir dost 
edineceklerdi" (el-İsra, 17/73), 

10-Dalâlet ve tereddüde düşürme: "Çünkü siz ve taptıklarınız, cehenneme 
girecek olanlar dışında hiç kimseyi dalâlete düşürecek (azdıracak), baştan 
çıkaracak değilsiniz" (es-Saffât, 37/161-163), 

11- "Özür ve illet: "Sonra onların, sadece "Rabbimiz Allah'a yemin ederiz 
ki, biz müşrik değildik" sözleridir: başka özürleri (fitneleri) olmayacak" (el- 
En'âm, 6/23), 

12- Delilik ve Gaflet: "Yakında kimlerin deli olduğunu sen de göreceksin, 
onlar da görecek" (el-Kalem, 68/5-6). 

Fitne Allah (c.c) ve kuldan sadır fiiller cümlesindendir. Mesela, belâ, 
musibet, öldürme veya işkence... gibi hoşlanılmayan fiiller, her ne zaman 
Allah Teâlâ'dan sadır olursa, ancak bir hikmete binaen olur; buna mukabıl 
her ne zaman, Allah'ın emri dışında, kul tarafından bu fiiller yapılırsa, 
bunun zıddı olur (Firüzâbâdi, Besâiru Zevi't- Temyiz fi Letâifi'l-Kitabi'l- 
Aziz, Mekke (t.y), IV. 166-169) 

Kur'an-ı Kerim'de geçen "fitne" ve türevi olan ikilemeleri bu şekilde oniki 
maddede toplamak mümkün olsa da, buna karşılık aynı kelimelerin 
Hadislerdeki manalarında aynı çokluğu görmemiz mümkün değildir. 
Hadislerde bu kelimeler daha çok "ictimai bozukluk, düzensizlik, anarşi... 
vb. manalar" kullanılmıştır: "Fitne, deniz dalgaları gibi dalgalanır" ('Buhâri, 
fiten, 17; Müslim, iman, 231). Bilhassa Hz. Peygamber "Deccâl'dan" 
bahsederken, fitne kelimesini kullanmış, ümmetini bu fitneye karşı dikkatli 
olmaları için uyarmıştır (Buhâri, fiten, 26, i'tisâm, 2; Müslim, küsüf, 8, 11, 
12, 22; Ebu Davud, fiten, 24, 149). Yine O, bir çok dualarında da mutlak 
olarak fitneden, Allah'a sığınmış (Buharı, daavât, 35; Müslim, fezâil, 137...) 
ve dünyanın, malın, fakirliğin, kabrin, ölü ve dirilerin, kadınların ve 
cehennemin fitnesi konusunda da ümmetine çeşitli tavsiyelerde 
bulunmuştur ki, mezkur konularda söz konusu olan fitne, insanı dinini 
yaşamaktan alıkoyan, Allah'a ulaşmadan engel olan veya insanı cehenneme 


sürükleyen âmil, sebeb... vb. manalara gelir (Bu manalar için bkz. İbnü'l- 
Esir, en-Nihâye fi darıbi'l-Hadis, Beyrut, t.y II. 410-411). 

Hadis Kitaplarında "Kitabü'l-Fiten" diye bölümler vardır. Buradaki "fiten" 
kelimesi de fitne kelimesinin çoğulu olup, söz konusu bölüm Hz. 
Peygamber'in, kendi vefatından sonra meydana gelecek fitnelerle ilgili 
hadislerinin yanında, kıyamet ve ahiretle ilgili hadisleri ihtiva eder. 

Allah Teâlâ şu ayet-i kerimede zararı herkese olan, musibeti, günahkâr olan 
ve olmayana kadar herkese ulaşan, anlaşmazlık, kavga... kısacası anarşiden 
kaçınılmasını emrettiği belirtilmektedir: "Ey müminler! Öyle bir fitneden 
sakınınız ki, o, hiç de sizden yalnız zulmedenlere dokunmakla kalmaz 
(onun dehşeti günahsızları bile kuşatır), (el-Enfâl, 8/25). Çeşitli hadislere 
göre -Buhâri bu ayeti başlık yaparak bu hadisleri altında sıralamıştır-" en 
büyük fitne ümmetin birliğini bozan ve İslâm toplumunun sosyal hayatını 
ihlal eden, bağı hareketler gelir. İkinci planda da İslâm devletinin 
müdafasından kaçmak, bütün ümmetin gözü önünde alem küfür ve dinden 
irtidat etmek, zâlim yöneticilere hayır ve doğru olan şeyleri öğütlemeyip, 
onlara dalkavukluk yapmak veya yağ çekmek gibi kötü şeyler gelir ki, 
bunlar da bir ümmetin bütün fertlerinin maruz kalmalarına sebeb olan fitne 
ve belalar cümlesindendir" (Tecrid-i Sarih Tercemesi, XII. 291). 

İslâm tarihinin ilk dönümlerinde siyâsi sebeblerle zuhur eden dahili 
ihtilaflar âlimlerimizce fitne olarak nitelendirilmiştir. Mesela; Cemel ve 
Sıffın vakaları, Hz. Osman ve Hz. Ali'nin şehid edilmeleri, Hz. Muaviye'nin 
oğlu Yezid'i kendine halef ve veliahd tayin etmesi gibi İslâm devleti 
bünyesinde ortaya çıkan fitnelerdir. Bu tür fitneler sonucu bir çok 
müslüman hayatını kaybetmiş yeni yeni batıl mezheplerin ortaya çıkmasına 
sebeb olmuştur. Açılan bu tür yaraların kanları zamanımıza kadar akmaya 
devam etmiştir. 


FLÖRT 


Kadın-erkek arasındaki duygusal ilişki. Flört etmek, kadın ve erkeğin 
duygusal ilişki kurması. Batı toplumlarında flört, gençlerin duygusal açıdan 
olgunlaşmalarını, çeşitli (komplekslerinden kurtulmalarını, cinsellik 
konusunda bilgilenmelerini, eşlerin evlilik öncesinde birbirlerini tanıyarak 
bilinçli bir beraberlik oluşturmalarını sağlayacak bir tecrübe ve eğitim 
biçimi olarak kabul edilmiş ve hoş görülmüştü. Fakat duygusal ilişkiler, 
kendisine ilişkin bütün düşünce ve varsayımların iflasını ilan edercesine 
büyük bir hızla fiziksel ilişkiye dönüşerek gündemden düştü. Batılı 
toplumlar günümüzde bir yandan bir süre önce son derece masumane 
ilişkiler olarak baktığı flört olayının önüne yığdığı toplumsal sorunlarla 
boğuşurken, bir yandan da artık duygusal ilişkinin yerini alan cinsel 
özgürlük gibi kavram ve olguları tartışmaya başladı. 

Kadın-erkek arasında serbestçe kurulan ilişkilerin farklı bir sonuca varması 
mümkün değildir. Çağımızın önde gelen ruhbilimcilerinden Erich Fromm 
izlenerek söylenirse, karşıt cinsler arasındaki duvarın yıkılması durumunda 
duygusal ilişkilerin karşı konulmaz bir cinsel isteğe dönüşmesi 
kaçınılmazdır. Bu cinsel isteğin tek amacı da birleşmektir. Bu nedenle bu 
tür ilişkiler düşünüldüğünün tersine sürekli değildir ve utanç, umut kırıklığı, 
nefret ve düşmanlıkla noktalanır. Böylesine olumsuz bir biçimde 
sonuçlanan ilişkiler doğal olarak birçok bireysel ve toplumsal soruna neden 
olur. Ruhsal bunalımlar, aileden kopmalar, kötü yollara düşmeler, çocuk 
denilecek yaşta ortaya çıkan gebelikler, terkedilmiş gayr-i meşrü çocuklar, 
intiharlar bu tür ilişkilerin Batı toplumlarının önüne yığdığı sayısız 
sorundan yalnızca birkaçıdır. 

Islam Açısından Flört 

Islâm, yalnızca ortaya çıkan sorunlara çözümler getiren bir inanç ve hukuk 
sistemi değil, aksine, getirdiği kurallarla öncelikle sorunların ortaya 
çıkmasını önleyen bir dindir. İslam'ın bu özelliği kadın-erkek ilişkileri 
alanında da kendini göstermekte, Islâm toplumlarında, Batı örneği câhili 
toplumların karşı karşıya geldiği sorunların ortaya çıkmasına imkan 
tanımamaktadır. 

Islâm, toplumun çürümesine neden olan başlıca amillerden birisi kadın- 
erkek arasındaki gayr-i meşrü cinsel ilişkiyi (zina, fuhuş) yasaklamış, 
caydırıcı bir etken olarak cezai müeyyideler getirmiştir. Fakat asıl önemlisi 


bireyleri bu tür fiillere götürecek bütün yolları kapatması, oluşmasını 
önleyici tedbirler almasıdır. Bu tedbirlerin başında karşıt cinsteki yabancı 
kişilerin yalnız başlarına bir arada bulunmaması kuralı gelir. Hz. 
Peygamber, böyle bir durumun doğuracağı tehlikeli sonuçlara dikkat 
çekmek üzere, "Çünkü -bu takdirde- üçüncüleri şeytandır" (Ibn Hanbel, 
Müsned, I, 227, TI, 339) buyurur. Diğer bir önleyici kural da tesettür ve 
sürekli bakış gibi uyarıcı davranışlardan kaçınma (en-Nur, 24/30-31) 
kuralıdır. Dokunma, el sikisma ve benzeri fiziki temas yasağı da başka bir 
önlemdir (el-. Mavsıli, el-Ihtiyari Ta'lili'1-Muhtar, IV, 156). İslam'ın kadın- 
erkek ilişkileri hakkında getirdiği hüküm ve kurallar açısından bakıldığında 
flörtün bütünüyle Islâm sınırlan dışında kaldığı görülür: Çünkü, biçimi, 
şartlan ve sonuçlan bakımından İslam'ın hüküm ve kurallarına ters düşen bir 
ilişki biçimi olarak ortaya çıkmaktadır. 

Islâm insanın cinsel yönünü görmezden gelip bu alandaki ihtiyaçlarını yok 
saymaz. Tersine, bu yönünün meşrü' ve hem birey, hem de toplum için 
yararlı olabilecek biçimde tatminini öngörür. Evlilik kurumunun önemli 
varlık nedenlerinden birisi de insanın cinsel ihtiyaçlarının böyle bir yönde 
karşılanmasıdır. Bu nedenle Islâm'da evlilik teşvik edilmiş, olabildiğince 
kolaylaştırılmaya çalışılmıştır. 


FUHUŞ 


Çirkin davranış, gayr-i meşrü' cinsel ilişki, zina. Gerek söz ve gerekse 
fiillerdeki her türlü çirkinliği, edepsizliği, hayasızlığı, söz ve davranışlarda 
sının aşmayı kapsayan bir tabir. 

Her türlü ahlâksızlık, homoseksüellik, kötü huyluluk, çıplaklık, açıklık, 
terbiyesizce konuşma ve cimrilik, kısacası; Allah'ın, yapılmasını veya 
söylenmesini yasakladığı her şey bu kelimenin şumülüne girer. Ayrıca, bu 
ahlâksızlıkları, toplum içinde yaymak veya yaymaya çalışmak; örneğin, 
müstehcen hikaye ve romanlar, bu türden tiyatro oyunlarıyla sinema 
filmleri, çıplak resimler, kadınların ortalıkta açık saçık dolaşması karşı 
cinslerin birbirleriyle diledikleri şekilde eğlenmeleri aynı şekilde fuhuş 
teriminin kapsamına girer. 

Fahişlik; sözde, fiilde yahut sıfatta olur. Meselâ çok uzun bir kimseye, bu 
yüzden "fahiş derecede uzun" denir. Ancak bu kelime, daha çok konuşma 
için kullamlır. Ağız bozuk, kötü huylu insanlara "fâhiş"; başkalarını 
güldürmek için açık-saçık söz sarfeden kimselere de "mütefahhiş" ya da 
"mütefâhiş" denilmektedir (Ibn Hacer el-Askalâni, ,Fethu'l-Bârı bi şerh-i 
Sahihi Buhâri', X, 371). 

Yine Buhâri'de, Abdullah Ibn Amr, Muâviye ile Küfe'ye geldiğinde, Hz. 
Peygamber (s.a.s.)'den sözederek, "O, asla nefâhiş (çirkin sözlü, kötü 
huylu), ne de mütefahhiş (müstehcen konuşan) değildi. O; ,En hayırlınız, 
ahlâkı en güzel olanınızdır' derdi" diye zikreder (Buhâri, Edeb, 38). 

Genelde zina eden kadınlara fâhişe denildiği halde, Kur'an, yukarıda anılan 
günâhların tümünü bu isimle adlandırmıştır. 

"Onlar, fena bir şey (fâhişe) yaptıklarında veya nefişlerine zulmettiklerinde, 
Allah'ı anarlar, günâhlarının bağışlanmasını dilerler... (Âl-i Imrân, 3/135) ve 
"Babalarınızın evlendikleri kadınlarla evlenmeyin -geçmişte olanlar 
geçmiştir-çünkü o, çok çirkin (fahişe) ve iğrenç bir şeydi. Ne fena âdetti o" 
(en-Nisâ, 4/22). 

Yukarıdaki iki ayette de görüldüğü gibi, insanların işledikleri günâhların 
tümünü "fahişe" diye isimlendirmek mümkündür. Çevremizde zina eden 
kadınları, bu ad ile adlandırmak yaygın ise de, kelimenin şümülü bundan 
çok daha genıştır. Nitekim, Peygamber (s.a.s.)'in hanımları, kendisinden 
dünyalık bazı isteklerde bulunmuşlar ve bunda ısrar etmişlerdi. Bunun 
üzerine inen ayet-i kerime onları eleştirmiş, hatta onları (akabınde boşanma 


vukü bulacak) dünya ziynetini yahut Allah'ı ve Resulünü (dolayısıyla 
ahireti) tercih etmelerinde serbest bırakmıştır. Onlar da ikinci şıkkı, yani 
ahireti tercih etmişlerdi. Daha sonra inen ayet, bundan böyle Allah'a ve 
Resulüne karşı işleyecekleri günâhların cezasının büyüklüğünden sözeder. 
şöyle ki: "Ey Peygamber hanımları, sizden kim açıktan bir terbiyesizlik 
(fâhişe) yaparsa, onun azâbı iki kat olur. Bu, Allah'a göre kolaydır" (el- 
Ahzâb, 33/30). Bu ayetteki "fâhişe" sözü, genel anlamda günahı ifade 
etmekle birlikte; yukarıda anlatılan olaydan, özel olarak da Hz. 
Peygamber'e, dolayısıyla Allah'a karşı gelmeyi ifade etmektedir. 

"Fâhişe" sözünün, zinâ anlamında da kullanıldığını Kur'an'da müşâhede 
etmekteyiz: "Zinaya yaklaşmayınız; çünkü o, açık bir kötülük (fâhişe), çok 
kötü bir yoldur" (el-Isrâ' 17/32) âyetinde zina, fâhişe sözüyle ifade olunmuş 
iken; "Kadınlarınızdan zinâ edenlere (fâhişe işleyenlere) kar şı aranızdan 
dört şahit getirin. Onlar şehâdet ederlerse, ölünceye kadar ve ya Allah 
onlara bir yol açıncaya kadar evlerde tutun..." (en-Nisâ, 4/15) ayetinde, 
"fahişe" ile zina kasdedilmektedir. 

Hz. Peygamber (s.a.s.)'in aşağıdaki hadisinden de, "fahişe" sözü ile zinanın 
kasdedildiğini anlayabiliyoruz. 

"Bir milletin içinde zina (fâhişe) ortaya çıkıp nihayet o millet, bu suçu aleni 
olarak işlediğinde, mutlaka bulaşıcı (taun) ve onlardan önce gelip geçmiş 
milletlerde vukubulmamış hastalıklar yayılır " (Ibn Mâce, Fiten, 22). 

Hz. Lüt (a.s.)'ın kavmi arasında yaygın olduğundan, "lütlik" diye (çok 
hatalı olarak) bilinen "homoseksüellik", fâhiş günâhlardan sayılmış ve bu 
suçu işleyenlere çok büyük cezalar verilmiştir. Kur'an bu çirkin hayasızlığı 
işleyenleri Lüt (a.s.)'ın dilinden şöyle kınamaktadır; "Lüt da hani kavmine 
demişti ki; ,siz, açıkça gör düğünüz halde, yine de o çirkince utanmazlığı 
(fâhişe) yapacak mısınız" (en-Neml, 27/54). 

Cenâb-ı Allah, ister zina olsun ister diğer günâhlar olsun fuhşun her 
türlüsünü; gizlisini de açığını da yasaklamıştır: "Favâhişin (her türlü 
kötülüğün) açığına da gizli olanına da yaklaşmayın..." (el-En'âm, 6/151) 
buyurmakla yalnız "fevâhişi" işlemeyi yasaklamakla kalmıyor, ona 
yaklaşmayı dahi haram sayıyor. Allah korunmak isteyeni şüphesiz 
koruyacaktır; korunmak istemeyenin de, hâliyle Allah'a sunacağı bir 
mazereti olmayacaktır. 

Yukarıdaki ayetin sebeb-i nüzülü hakkında, Abdullah Ibn Abbâs'tan, Hasan- 
ı Basri'den ve Süddi'den bize gelen bilgilere göre, aleni zina çirkin 
görülürdü de gizli zina ayıplanmazdı. Bu ayet-i kerime, zinânın aleni 


olanını da gizlisini de yasakladı. Hatta iki ,fuhşun' ikisi de nehyolunduğu 
gibi ayet-i kerimede; "bunlara yaklaşmayınız" buyurulduğuna göre, zinayı 
çağrıştıran, zinaya götüren her türlü yollar ve vasıtalar da haram kılınmıştır 
(Buhâri, Tecrid-i Sarih Tercemesi, XI, 104). 

"Onlar, bir kötülük (fâhişe) işlediklerinde ,biz atalarımızı bunun üzerinde 
bulduk, Allah da bunu bize emretti derler'. De ki: ,Şüphesiz Allah, kötülüğü 
(fahşâyı) emretmez. Bilmedığınız bir şeyi Allah'a karşı mı söylüyorsunuz?" 
(el-A'râf, 7/28); halbuki "şeytan, size ancak kötülüğü, hayâsızlığı (fahşâyı) 
ve Allah'a karşı bilmeyeceğiniz şeyleri söylemenizi emreder" (el-Bakara, 
2/169). 

"Allah çirkin şeyi (fahşâyı), asla emretmez" anlamındaki bu kısa cümle, 
Arapların, inanç ve geleneklerine karşı güçlü bir delildir. Bu delilin gücünü 
takdir etmek için, şu iki ana konunun bilinmesi gerekir: 

a) Araplar, belli dini ayınleri çıplak olarak icra etmelerine rağmen yine de 
onlar, çıplaklığın bizâtihi ayıp bir şey olduğunu kabul ediyorlardı. Bundan 
dolayıdır ki, bu geleneklerine rağmen hiçbir saygın Arap, çarşı-pazarda 
herhangi bir dostunun yanında veya umumi toplantılarda çıplak olarak 
bulunmazdı. 

b) Hatta onlar, çıplaklığı ayıp bir durum olarak kabul eder ama bunu, 
Allah'ın emri olduğu için yaptıklarını söylerlerdi. Fakat Kur'an bunu 
çürüterek, "Çıplaklığın çirkin bir şey (fahşa) olduğunu siz kendiniz de kabul 
ediyorsunuz. Bundan dolayı, çıplaklık âdetinizi, Allah'ın emridir diye öne 
sürmeniz tamamıyla asılsızdır. Bu sonuca göre, eğer dininiz hayasızlığı 
tasvib ediyorsa, bu onun Allah'tan gelen bir din olmadığı gerçeğinin en açık 
delilidir" (Ebu'l-A'la el-Mevdüdi, "Tefhimu'l-Kur'ân" TI, 25.) 

Allahu Teâlâ, kutsal kitabında cimriliği de "fahşâ" sınıfına sokmuş ve 
fakirlikten korkarak, cimrilik etmeyi şeytanın kandırması olarak vasıf 
landırmıştır: "Şeytan sizi fakirlikle korkutur ve çirkin (fahşâ) şeyleri 
emreder. Allah ise, size kendi katından bağışlama ve lutuf vâdediyor. 
şüphesiz Allah'ın lutfu genıştır; O, bilendir" (el-Bakara, 2/268.) 

Dinimiz, yukarda sözü edilen her türlü fiili yasakladığı gibi bu fiillere 
götüren bütün yolları da yasaklamış, insanlara bu yolları açanları çeşitli 
şekillerde cezalandırmayı kendi görevleri arasında saymıştır. Nitekim 
ayette, "Iffetsızlık ve utanmazlığın (fâhişenin), iman edenler içinde 
yayılmasını arzu edenler için dünyada ve ahirette acıklı bir azab vardır" (en- 
Nür, 24/19). 

Doğrudan ve yeraldığı metne göre ayetin tefsiri şöyledir: iftira atanlar, 


kötülüğü propaganda edenler ve yayanlar, Islâm maneviyat ve ahlâkına 
güvensızlık getirenler cezayı hakederler." Metinde geçen kelimeler, 
kötülüğün propagandası için kullanılabilecek tüm biçimleri kapsamaktadır. 
Bunlar, genelevleri açma olabilir; şehvet kamçılayıcı (erotik) hikayeler, 
şarkılar, tablolar, film ve piyesler yazma, yayınlama, söyleme ve gösterme 
olabilir; halkı ahlaksızlığa iten kulüp ve otellerde her türden karışık 
toplantılar olabilir. Kur'an bütün bu yollara baş vuranların yalnızca ahirette 
değil, dünyada da cezayı hakeden suçlular olduğunu ilân eder. O halde, tüm 
bu ahlâksızlığı yayma ve propaganda etme araçlarını ortadan kaldırmak 
Islâmi bir görevdir. 


FUKAHAY-I SEB'A (YEDİ FAKİH) 


Medine'de aynı asırda yaşayan tabiilerden yedi fakih. 
Emevilerin iktidarda bulunduğu yıllarda bazı sahâbe çocukları ve tabiinden 
kimselerin bu iktidar ve yönetime karşı gelip toplumda çeşitli karışıklıkların 
çıkması yüzünden bir kısım sahâbiler, tabiiler hükümet merkezinden uzak 
şehirlere çekilip İslâmi ilimlerle uğraşmışlardı. 
Onların ilmi çalışmaları ve çevrelerinde toplanan öğrencilerinin gayretleri 
daha sonra tefsir, hadis ve fıkıh gibi ilimlerin teşekkül ve tedvinini 
doğurmuştur. 
Tabiatiyle birbirinden uzak ve değişik toplumsal şartlara sahip olan bu 
şehirlerdeki bilginler arasında görüş farkları gittikçe belirgin hâle geliyor ve 
her şehirde kendisine göre bir fıkıh ekolü doğmaya başlıyordu. Bunların en 
etkili olanları Hicaz ve Irak ya da diğer adıyla Medine ve Küfe ekolleriydi. 
Kur'an, sünnet ve sahâbilerin icmâlarıyla hükmü belirtilmemiş olan 
meseleleri Iraklı bilginler, akıl ve ictihad ile çözmeye çalışıyorlardı. 
Hicazlılar ise daha ziyâde hadis ve geleneklerden hareket ediyorlardı. 
Dolayısıyla bunlara "Hadis" veya "Eser" ehli adı veriliyordu. 
İşte Hicaz ekolünü Fukahây-ı Seb'a denilen yedi fakih temsil etmektedir. 
Bunların başında Said b. el-Müseyyeb gelir. Bunlar, hakkında nass 
bulunmayan konularda ictihad yaparlarken en çok maslahata önem verirler 
ve genellikle ortaya çıkmamış problemler üzerinde durmaz ve bu gibi 
konularda görüş beyan etmezlerdi. 
Fukahay-ı Seb'a'ya bu ismin verilmeşinin sebebi, sahâbeden sonra fetva 
işinin bunlara kalması, ilim ve fetvanın daha çok bunlardan etrafa yayılması 
ve bununla şöhret bulmaları içindir. Nitekim onların yaşadığı asırda Salim 
b. Abdullah b. Ömer ve benzeri birçok tâbii âlimler olmasına rağmen fetva 
işi en çok bu yedi fakihten soruluyordu (İbn Hallikan, Vefeyâtu'l-A'yân, I, 
117). 
Bu yedi Fakih şunlardır: 
1- Said b. el-Müseyyeb (6. 94/712): Tâbiilerin reisi idi. Hadis rivâyeti, 
zühd, ibâdet ve takvayı nefsinde toplamıştı. Aynı zamanda rüya tâbirini de 
çok iyi biliyordu. Sa'd b. Ebı Vakkas ve Ebü Hureyre gibi bir grup 
sahâbiden ve Peygamber efendimizin hanımlarından hadis dinlemiştir. Ebü 
Hureyre'nin kızı ile evli idi ve hadislerin çoğunu da Ebü Hureyre'den 
rivâyet etmiştir. Kendisi der ki: Elli seneden beri cemâatle namazda imamın 


ilk tekbirini kaçırmadım ve elli seneden beri namazda bir adamın kafasına 
bakmadım (ilk safta durduğu için). Ayrıca elh yıl sabah namazını yatsı 
abdestiyle kıldığı söyleniyor. Kendisi şöyle diyordu: Allah'a ibâdet gibi 
insanı şerefli kılan ve Allah'a karşı günâh işlemek gibi insanı küçük düşüren 
bir şey yoktur. 

Emevi yöneticilerinden Abdülmelik b. Mervan'ın oğulları Velid ve 
Süleyman'ın veliaht olmalarına bey'at etmediği için Abdülmelik'in emriyle 
Medine valisi Hişâm b. İsmail tarafından kendisine elli değnek vurulup 
Medine sokaklarında teşhir edildi. Zâlimlerle ilgili şunu söylüyor: 
Zâlimlerin çevresindeki yardımcılarına ancak kalben nefret ederek bakın, ta 
ki amelleriniz yok olmasın. Said b. el Müseyyeb Medine'de vefat etmiştir. 
2- Ebü Bekr b. Abdirrahman b. Hâris b. Hişâm (6. 94/712): Tâbiilerin ileri 
gelenlerindendir. Kureyş Rahibi diye adlandırılırdı (İbn Hallikan, a.g.e,, |, 
117). 

3- Kasım b. Muhammed b. Ebi Bekr es-Sıddik (6. 107/725): Tâbiilerin ve 
zamanının en üstün şahsiyetlerindendi. İmam Mâlik, "Kasım bu ümmetin 
fakihlerindendir" diyordu. Kendisi bir grup sahâbiden rivâyet etmiş, 
kendisinden de tâbiilerin büyüklerinden bir cemâat rivâyet etmiştir. Mekke 
ve Medine arasında bulunan ve Kudeyd denilen bir yerde vefat etmiştir (İbn 
Hallikan, a.g.e., IV, 60). 

4- Urve b. Zübeyr b. el-Avvâm (6. 94/712): Alim ve sâlih bir zat idi. 
Kur'an-ı Kerim kıraatlarıyla ilgili kendisinden rivâyetler yapılmıştır. 
Kendisi teyzesi olan Hz. Âişe'den hadis dinlemiş, ondan da İbn Şihâb ez- 
Zühri ve diğer bazı âlimler rivâyet etmiştir. Medine'de kendi adıyla anılan 
Urve kuyusunu kendisi kazdırmıştır. Medine yakınında Fur' denilen bir 
köyde vefat etmiştir (İbn Hallikan, a.g.e., III, 255-258). 

5- Süleyman b. Yesâr (ö. 107/725): Âlim, âbid ve güvenilir bir zat idi. 
Kendisi, İbn Abbâs, Ebü Hureyre ve Ümmü Seleme'den hadis rivâyet etmiş, 
ondan da İmam Zühri ve büyük hadisçilerden bir grup rivâyet etmiştir (İbn 
Hallikan, a.g.e., II, 399). 

6- Hârice b. Zeyd b. Sâbit (6. 104/722): Kadri yüce âlim ve zâhid bir tâbil 
idi. Zühri kendisinden hadis rivâyet etmiş, Medine'de vefat etmiştir (İbn 
Hallikan, II, 223). 

7- Ubeydullah b. Abdullah b. Ute b. Mes'ud (6. 98/716): Belli-başlı 
tâbiilerdendi. Kendisi İbn Abbâs, Hz. Âişe ve Ebü Hureyre'den hadis 
dinlemiş ondan da Ebu'z-Zenad, Zühri ve diğer bazıları rivayet etmiştir. 
Zühri, "Dört denize ulaştım" diyor ve onların arasında Ubeydullah'ı da 


zikrediyor. Ömer b. Abdilaziz, 'Ubeydullah'ın bir gecesi bana bütün 
dünyadan daha sevimlidir', O'nun bir gecesini beytulmâlin parasından bin 
dinara satın alırım" diyordu. Medine'de vefat etmiştir (Ibn Hallikan, a.g.e., 
TI, 125). 


FUTBOLA MÜSLÜMANLARIN BAKIŞI NASIL OLMALIDIR ? 


Konuyu en azından üç yönüyle ele alıp değerlendirmek mümkündür : 
1. Futbol oynamak 
2. Futbol oyununu seyretmek, ya da takım tutmak 
3. Futbolu bir hükümet politikası ya da bir din haline getirmek. 
I. Futbol oynamak: Bu konuda önce şu hadisi şerifleri hatırlamamız yararlı 
olur: "Üçü hariç, müslümanın her türlü eğlencesi haramdır. Hanımıyla 
oynaşması, atını eğitmesi ve atış yapması" (Tirmizi, fedâilü'l-cihad 11; Ibn 
Mâce, cihad 19; Darimi, cihad 14; Ahmed IV/144,148; krs. Ibn Abidin 
IV/395.). "Melekler atıcılıktan başka hiç bir eğlencede hazır bulunmazlar" 
(Ibn Abidin IV/404 ) "Allah'a taattan alıkoyan her eğlence batıldır" (Buhari, 
istizan 52). Birinci hadisi şerife dikkat edilirse meşru eğlencede bulunması 
gereken üç özelliğe işaret ettiği görülür.1. Kişinin evine huzur ve neşe temin 
etmesi. 2. Hayatla ya da düşmanla vereceği mücadele için gereç (alt yapı) 
tedarik etmesi 3. Hazırladığı gereçleri kullanma eğitimi yaparak bu 
mücadeleye bizzat hazırlanması. Islam'da abesle iştigal olamayacağına 
göre, caiz görülebilecek spor ve eglencenin de öncelikle bu özellikleri ya da 
birini taşıyor olması gerekir. Diğer hadisler de bu manayı tamamlayıcıdır. 
Bunu futbola uygularsak o; (Eğer evde ya da tenha bir yerde beraber 
oynamıyorlarsa) hanımıyla oynaşmak ve mücadele araçlarının temini 
anlamı taşımadığına göre, geriye sadece mücadeleye hazırlanmak özelliği, 
yani kişinin kendisini zinde ve sağlıklı tutma gayesi kalıyor. Bir diğer ifade 
ile, futbol vücudun ihtiyacı olan spor gayesi ile yapılır ve başka mahzurlar 
da ihtiva etmezse mübah (helâl) bir eğlence sayılabilir. Başka mahzurlar 
şunlar olabilir : Futbolu spor ihtiyacından fazla oynayarak hem faydalı 
şeylerle değerlendirebileceği zaman nimetini, hem de yine yararlı işlerde 
kullanabileceği enerji (güç, kuvvet) nimetini israf etmek. (Bilindiği gibi, 
israf her çesidi ile haram kılınmıştır). Oyun sebebiyle ibadetlerini aksatmak, 
oyun sebebiyle dünyevi ödevlerini aksatmak ve bakmak zorunda olduğu 
fertlere karşı görevlerini ihmal etmek. Oynarken giyeceği elbiselerde avret 
sınırına riayet etmemek. Futbolu bir kazanç aracı olarak görmek ve 
uygulamak... Bu ve buna benzer mahzurlar futbol oynamayı, mahzur olma 
derecelerine göre, mekruh ya da haram hale getirmiş olurlar. böyle 
mahzurlar olmaksızın futbol oynamakta bir beis olmayacağı gibi bazan 
sevimli ve istenen (mergub) bir spor dahi olabilir. Ancak bugünkü şekliyle 


futbol bir spor değildir. Çünkü oynayanlar onu vücudu güçlendirmek için 
oynamamakta, seyredenler ise hiçbir hareket yapmamaktadırlar. 

2. Futbol oyununu seyretmek ya da takım tutmak : Bu konuda da 
oynanmasına bağlı olarak değişik hükümler düşünülebilir. Yukarıda sözü 
edilen mahzurlar varsa, futbolun oynanması gibi seyredilmesi de derece 
derece mahzurlu olabilir. Seyretmekle spor yapmak gibi bir gaye 
olamayacağından seyretmenin faydalı ve güzel olma ihtimalı daha azdır. 
Ancak oynayan tarafların birinin yenme ya da yenilmesinden fazla 
etkilenmeyecek birisi için seyretmek, olsa olsa bir nebze dinlendirici 
olabilir ve dinlendirici olduğu ölçüde de mahzursuz olur. Herhangi bir 
tarafın diğerine galip gelmesini arzulamak ise, en büyük arzusu bu 
olmadıktan sonra, fitri bir duygudur ve bir dereceye kadar normaldır. Ne var 
ki, futbol seyretmekteki mahzurlar, oynamaktaki mahzurlardan genellikle 
daha fazladır. Futbol seyretmekteki faydalar genellikle oynamaktaki 
faydalardan daha azdır da diyebiliriz. Hele günümüzde futbol seyretmek, 
daha doğru ifadesiyle takım tutmak ve taraftar olmak (Çünkü böyle 
olmayan insanlar seyretmekten de zevk almazlar) bir heyecan ve tutku 
halini almış ve insanlardaki müteal (aşkın) heyecanların yerini işgal eder 
olmuştur. Bu ise dinle eşanlamlıdır. Çünkü din her hangi bir şeyi, ilah 
edinmedir. Ilah edinme ise, herhangi bir güce gönüllü ve kayıtsız şartsız 
boyun eğme demektir. Buna göre bir fert, meselâ bir futbol takımını her 
şeyden önde görüyor; canına, malına, aklına, ırzına, dinine gelen zarardan 
ziyade takımının mağlubiyetine üzülüyorsa, aksiyle; takımının başarısına 
diğerlerindeki salahtan çok seviniyorsa, o takım onun için bir din halini 
almıştır ve böyle bir insanın oluşumu, itikaden tehlikededir. Bugünde zaten 
futbol yeni bir dünya dini olarak görülmektedir. Adına din denmese dahi 
futbol bu haliyle bir fonksiyonu görmektedir. Nitekim bazı maçlarda 
"Haftada bir sana tapınmaya geliyoruz" ibareleri dahi duyulur olmuştur. "En 
büyük ABC, başka büyük yok" ibaresi tevile muhtaç bir ibaredir. Bununla 
nisbi bir büyüklük kastedilmiş ve "takımlar arasında en büyük" anlamında 
söylenmişse bunda bir mahzur olmayabilir. Ama takımına karşı duyduğu 
coşku ve heyecanla bunu mutlak anlamda söylüyorsa, ya da o anda takımını 
gerçekten tüm varlıklar içerisinde en büyük olarak hissediyorsa bu da 
itkaden tehlikeli bir noktadır. Coşkunun sarhoşluğu ile alel-itlak 
söylenmişse belki tevil edilebilir, ama Allah'ı da (c.c.) hesaba katarak 
söylenmişse küfür olur ve her şeyi altüst eder. 

3. Futbolu bir hükümet politikası ya da bir din haline getirmek: Işin bu yönü 


"hükümetlerin hükümet etmeye" devam arzusuyla, hatta bazan devletin 
temel nizamıyla ilgili olabilir. Bu durum insanlardaki din ihtiyacını ve onun 
herhangi bir yolla mutlaka giderilmesi gerektiğini de anlatır. Insanların 
ihtiyaçları sadece fiziki değildir, manevi ihtiyaçları da vardır ve din bunların 
başında gelir. Fiziki ihtiyaçlardan mesela D vitamini eksikliğinde kemik 
hastalığı, B vitamini eksikliğinde göz hastalığı, saç dökülmesi olursa, 
manevi ihtiyaçların giderilmemesi halinde de bir takım ruh ve sinir 
hastalıkları zuhur eder. Insanlar nihilizme ve anarşiye meylederler, düzen 
tanımazlık ve anomi baş gösterir, bu da mevcut hükümetler, hatta rejimler 
için tehlikeli boyutlara varabilir. Tıpkı gerekli proteini almayan tavukların 
kendilerini yemeleri gibi, insanlar da birbirlerini yemeye başlarlar. Sonunda 
da hükümetlerin, hatta rejimlerin de başını yiyebilirler. Bu noktada 
Franko'nun, "Futbol sayesinde ülkeyi on beş yıldır idare ediyorum" sözü 
çok anlamlıdır. İşte böyle kötü sonuçlara meydan vermemek için 
hükümetler insanların manevi boşluklarını bu tür yapma dinlerle 
doldurmaya ve hükümetlerini ya da rejimlerini biraz daha sürdürmeye 
çalışırlar. Çünkü açlık hisseden bir bebek yalancı meme ile de bir süre 
oyalanabilir. Daha sonra yalancı memenin yerini bir başka oyuncak alır ve 
oyalama alabildiğince uzatılmak istenir. Peki neden bu ihtiyaç ana sütü 
yerine yalancı meme ile karşılanmaya çalışılır? Ya da manevi ihtiyaçlar 
fıtrat dini ile değil de yapma dinlerle giderilmek istenir ? Bu sorunun cevabı 
da açıktır. Her düşünce sisteminde önemli olan iktidarın başkalarına 
kaptırılmamasıdır. Yapma dinlerle oyalanmayıp, hiçliğe ve anarşizme kayan 
gençlik; kurulu sistemler için tehlike olduğu gibi, fıtrat diniyle beslenen 
gençler (bireyler) de tehlikedir, önemli olan, sistemin devamı olduktan 
sonra ona da imkân verilmemelidir. 

Düşünen insanlar için futbolun ve benzer etkinliklerin bu yönü, 
diğerlerinden daha önemlidir. Bu noktada kafa yanılırsa, devletlerin spora 
trilyonlar harcaması, radyo ve televizyon programlarının saatlerini ayırması 
kendileri açısından haklı ve zekice (akıllıca değil) bir tutum olduğu 
anlaşılmış olur. Kimseden futbol yerine, gerçek dini teşvik edipte başına 
bela alması beklenmemelidir. Önemli olan bireylerin (fertlerin) avunuyor 
olması değil, sistemlerin sürmesidir. Ama ne zamana kadar ? Allah bilir. 
Yalancı meme ile susturulan çocuk, bir süre sonra ya baygın düşer, ya da 
öyle bir çığlık atar ki, kendini avutanların kulak zarlarını patlatır. Ya da, 
fertler veya sistemler... 


GABN-İ FÂHİŞ (MALI DEĞERİNİN ÇOK ÜSTÜNDE SATMAK) 


Alış-verişte büyük aldatma anlamında kullanılan bir İslâm hukuku 
terimi. Gabn; aldatmak, eksiltmek anlamındadır. İslam hukukçuları bu 
kelimeyi genelde hususi akitlerde anlaşma zamanında akitte her iki tarafın 
bedelinin birbirine eşit olmadığım, diğer bir ifadeyle, satıcı veya müşteri 
aleyhine meydana gelmiş olan bir aldanmayı ifadede kullanmaktadırlar. 
Gabn, "gabn-i fâhiş" ve "gabn-i yesir" olmak üzere iki çeşittir. En genel 
anlamda, gabn-i fâhiş "normalden fazla aldanmayı", gabn-i yesir de 
"olağan ve basit aldanmayı" ifade eder. Azlık ve çokluk izâfi olduğu için, 
İslâm hukukçuları, hangi aldanmanın gabn-i fâhiş, hangisinin gabni yesir 
olduğunu mümkün mertebe kesin bir ölçüye bağlamaya gayret 
sarfetmişlerdir. Ancak, İslâm hukuk ekollerinin gabn-i fâhişi tesbit ölçüleri 
birbirinden farklı olduğu için, gabn-i fâhiş ve gabn-i yesir anlayışları da 
büyük ölçüde farklılık arzeder. 

Hanefi ekolünde, en genel tarifiyle gabn-i fâhiş; "herhangi bir malı, o malın 
fiyatı hakkında, bilirkişilerin tesbit ettiği tahmini fiyattan oldukça fazla bir 
fiyatla satma ya da satın alma durumu"; gabn-i yesir ise, "bir malı, 
bilirkişilerin tahmin sınırları içerisinde kalan bir fiyatla satma ya da satın 
alma durumudur." Meselâ; bir mal yüz lira üzerinden satın alınmış, daha 
sonra, bilirkişilerin görüşüne başvurulmuş, bilirkişilerin bir kısmı 
sözkonusu malın değeri hakkında, bu mal ancak altmış lira eder; bir kısmı, 
elli lira eder; diğer bir kısmı ise, bu mal ancak yetmiş lira eder derse bu 
durumda, o malın yüz liraya alınması durumunda gabn-i fâhiş sözkonusu 
olur. 

Şafii ekolünde ise, gabn-i fâhiş; bir malın, kendine denk bir malın 
fiyatından (semen-i misil) daha fazla bir fiyata satın alınması durumunda 
sözkonusu olur. Bir malın aynısı veya yakın benzeri piyasada yüz liraya 
satılıyorsa, o malı yüzyirmi liraya satın almak gabn-i fâhiştir. 

Mâliki ekolünde de, gabn-i fâhişin ölçüsü, genelde aldanmanın, malın 
değerinin üçte biri nisbetinde veya bundan daha fazla olması olarak tesbit 
etmiştir (İbn Cüzey, el-Kavâninu'l-Fıkhiyye, Beyrut (t.y.), s. 177.) 
Mecelle'de gabn-i fâhişin ölçüsü malların çeşidine göre ayarlanmıştır. Buna 
göre, menkul ticaret mallarında 905 veya daha fazla; hayvanda 96 10 veya 
daha fazla; gayr-i menkulde 9020 veya daha fazla aldanma gabn-i fâhiştir 
(Mecelle, md.165). Bu oranlama malın gerçek değerine göre yapılacaktır. 


Gab-i fâhişin akitlerin sıhhatine etkisine gelince; İslâm hukukunda kâr 
yasaklanmadığı için, hukuki ehliyete sahip kişilerin yaptıkları karşılıklı borç 
yükleyen (muâvazalı) akitlerde, akdi yapan kişilerin (taraflar) elde ettikleri 
yararların farklı olması, genel anlamda meşrü görülmüştür. Bu yüzden, 
normal sınırlar çerçevesinde cereyan eden bu yarar farklılığına müdâhale 
edilmemiştir. Ancak bu serbestliğin kötüye kullanılması (hile, tağrir) ve 
insanların ihtiyaçlarının ve saflıklarının istismar edilmesi durumunda 
sözkonusu haksızlığı kaldırmak için hukuki hayata müdâhale edilmiştir. 
Şöyle ki; alım-satımda, kasden aldatma (tağrir) amacı olmaksızın, gabn-i 
fâhişin sözkonusu olması durumunda, aldanan taraf gerek satıcı gerekse 
müşteri olsun akdi feshedemez. Bunun istisnası yetim malıdır. Kasden 
aldatma amacı olmasa bile, yetim malı gabn-i fâhişle satılırsa, yetimin 
haklarını korumak bakımından bu akdin feshedilmesi gerekli görülmüştür. 
Kamu malları da aynı hükme tabidir (Mecelle, md. 356). 

Ancak, akdin taraflarından biri diğerini aldatmak suretiyle, alım-satımda 
gabn-i fâhiş sözkonusu olursa aldanan taraf (mağbün) alım-satımı feshetme 
hakkına sahiptir. Bu fesih hakkına "gabn ve tağrir muhayyerliği" denilir 
(Mecelle, md. 357; geniş bilgi için bkz. İbn Âbidin, Muhammed Emin, 
Tahbiru't-Tahrir, fi İbtâli'-Kadâ bi'l-Feshi bi'l-Gabni'l-Fâhiş bilâ Tağrir, 
Resailu İbn Âbidin, Il, 66-82). 


GABN-İ YESİR( ALIŞ VERİŞTE HİLE İLE ÇOK KAZANMAK) 


Alış-verişte basit bir aldatma anlamında kullanılan bir İslâm hukuku 
terimi. 
Gabn; aldatmak, aşırı yararlanmak ve bir şeyin miktarını eksiltmek gibi 
anlamlara gelir. Bir terim olarak ise; hususi akitlerde, anlaşma sırasında, 
akitte iki tarafın bedellerinin eşit olmamasıdır. Gabn, miktar ve derecesine 
göre ikiye ayrılır: Gabn-i fâhiş (çok aldatma) ve gabn-i yesir (az aldatma). 
İslâm hukukunda, alış-verişte kâr yasaklanmadığı gibi ona bir sınır da 
konulmamıştır. Ancak alış-verişte yalan, hile, satılacak mallarda 
bulunmayan sıfatlarla malı övme veya satılan maldaki bazı kusurları 
gizleme yasaklanmıştır (el-Ceziri, Kitâbü'l-Fıkh ale'I-Mezâhibi'l-Erbaâ, Il, 
283, 284). Tarafların yalan ve hile ile birbirlerini aldatması ve böylece 
malın çok yüksek veya çok düşük fiyatla satılması meşrü görülmemiştir. 
Alış-veriş yapanlar piyasa fiyatlarının esneklik alanı içinde hareket 
edebilirler. Bu alanın dışına çıkılınca gabn (aldatma) hâli başlar ve nisbet 
yükseldikçe sorumluluk da artar. Gabn-i yesirin, satım akdinin sıhhatine 
Zarar vermeyeceği ittifakla kabul edilmiştir. Çünkü bundan kaçınmak 
güçtür. Diğer yandan, insanlar az miktardaki aldanmalara razı olurlar. Çok 
aldatmanın miktar ve sınırı hakkında ise kesin bir nass (delil) yoktur. Bu 
konuda, piyasadaki uygulamaları dikkate alan müctehidlerin ortaya 
koyduğu ictihadlar ise farklı olmuştur (el-Ceziri, a.g.e., Il, 284, 285). 
Hanefiler bir malın piyasa fiyatını veya piyasadaki kıymetini ölçü alarak 
gabni belirlemeye çalışmışlardır. Bilirkişilerin değerlendirme alanına 
girmeyecek ölçüde, yüksek veya düşük fiyatla yapılan satım akdinde gabn 
vardır. Meselâ;10 liraya alınmış mala bilirkişilerden biri beş, diğeri altı, 
başka birisi de yedi lira fiyat biçse ve on lira fiyat biçen olmasa, fâhiş gabn 
meydana gelmiş olur (İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, IV,159). Fâhiş gabn 
derecesine ulaşmayan az aldatmalar ise gabn-i yesir adını alır. 
Belh fakihlerinden Nusayr b. Yahyâ (O. 268/881) alış-verişte fâhiş gabn 
miktarlarını, gayr-i menkullerde 9020, diğer menkul mallârda 905, 
hayvanlarda 9o 10 olarak sınırlamış ve piyasa fiyatının üstünde veya altında 
bu nisbetler aşılarak yapılacak satışların fâhiş gabn derecesinde olacağını 
belirtmiştir (İbn Nüceym el-Bahru'r-Râik, Mısır 1334, TI, 169). 
İşte yukarıda belirtilen nisbetlere varmayan aldanmalar az aldanma (gabn-i 
yesir) sayılır ve bunun akde etkisi olmaz. Meselâ; piyasa fiyatı dokuz-on 


bin lira arasında olan menkul bir malın onbinikiyüzelli veya 
sekizbinsekizyüz liraya satılması gibi; çünkü bu malın fâhiş gabn için üst 
sınırı onbinbeşyüz, alt sınırı ise sekizbinaltıyüzelli liradır (Ali Haydar, 
Düraru'l-Hukkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, 1, 238). 

Ancak paranın sık sık değer kaybettiği, eşya fiyatlarının yükseldiği 
ekonomilerde yukarıda belirtilen gabn miktarı önemini kaybedebilir. Çünkü 
böyle bir piyasada meselâ 905 olan menkul mal gabn-i fâhiş miktarı onbin 
liralık malda beşyüz liraya tekâbül eder. Böyle bir malı onbinbeşyüz veya 
onbirbin liraya satın alan kimse aldatıldığını düşünmez. Mâliki mezhebine 
göre gabn-i yesirin, malın kıymetinin üçte birinden az olan aldatmada 
gerçekleşmesi gabn konusunda İslâm'ın esnek bir yol izlediğini gösterir (el- 
Ceziri, a.g.e., II, 284; İbn Kudâme, el-Muğni, III, 585). (Ayrıca bk. Gabn). 


GABN (ALIŞVERİŞTE ALDATMAK) 


Alış-verişte aldatmak, eksik vermek, saklamak, gizlemek, farkına 
varmamak gibi anlamlara gelen bir İslâm hukuku terimi. 
Gabn alış-verişlerde, normal kıymetin üstünde veya altında olmak üzere 
bedeller arasında eşitsizliğin bulunmasıdır. İslâm'da alış-verişlerde kâr 
yasaklanmadığı gibi, buna bir sınır da konulmamıştır. Ancak yalan, hile, 
satılan malı kendisinde olmayan sıfatlarla övme veya maldaki bazı kusurları 
gizleme yasaklanmıştır. Tarafların yalan ve hile ile birbirlerini aldatması ve 
böylece malın çok yüksek veya çok düşük fiyatla satılması meşrü 
görülmemiştir. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 
"Birbirinizin mallarınızı haram sebeplerle yemeyiniz. Meğer ki (o mallar) 
sizden karşılıklı rızaya dayanan bir ticaret malı ola"(en-Nisâ, 4/29). Ayette 
sözü edilen karşılıklı rıza ancak belirli miktar mal ve satış bedeli üzerinde 
olur. Bir kimse alış-verişte aldatıldığım bilse, satım akdine o hâli ile razı 
olmayacaktır. 
Enes b. Mâlik (Ö. 93/712)'ten rivâyete göre, Hıbban b. Munakkız 
alışverişlerinde aldatılıyordu. Hz. Peygamber kendisine şu tavsiyede 
bulundu: " Alış-veriş ettiğin zaman şöyle de: Aldatma yok ve benim için üç 
gün muhayyerlik hakkı vardır" (Buhâri, Buyü', 48; Husumet, 3; Müslim, 
Buyü", 48). Yine hadiste, "Hile yapan benden değildir" (Müslim, İman;164; 
Ebü Dâvüd, Buyü, 50; Tirmizi, Buyü' 72) buyurulur. 
Gabn; fâhiş (çok aldatma) ve yesir (az aldatma) olmak üzere ikiye ayrılır. 
Alış-veriş yapanlar piyasa fiyatlarının esneklik alanı içinde hareket 
edebilirler. Bu alanın dışına çıkılınca gabn hâli başlar ve nisbet yükseldikçe 
sorumluluk da artar. Yesir gabn, bilirkişinin değerlendirme alanı içinde 
kalan az aldatmalardır. Meselâ, yüz liraya satın alınan bir mala, piyasa 
fiyatlarından anlayan bir bilirkişi doksan, diğeri doksanbeş lira kıymet 
biçerse yüz liralık satış bedeli yesir gabn sayılır. Bilirkişilerin 
değerlendirme alanına girmeyecek ölçüde yüksek veya düşük fiyatla satım 
akdinde fâhiş gabn vardır. 
Meselâ on liraya alınmış olan bir mala, bilirkişilerden birisi beş diğeri altı, 
başka birisi de yedi lira fiyat biçse ve on lira fiyat biçen olmasa, fâhiş gabn 
meydana gelmiş olur. Böylece, bu malın beş liranın altında veya yedi liranın 
üstünde satılması hâlinde gabn gerçekleşir (İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, IV, 


159). 

Belh fakihlerinden Nusayr b. Yahyâ (Ö. 268/881), satım akdine konu olan 
malların az veya çok tasarrufa uğramalarını göz önüne alarak fâhiş gabni; 
gayr-i menkullerde 9020, hayvanlarda 96 10 ve menkul ticaret eşyasında 905 
olarak sınırlamış ve piyasa fiyatının üstünde veya altında bu nisbetler 
aşılarak yapılacak satışların fâhiş gabn derecesinde olduğunu belirtmiştir 
(İbn Nüceym, el-Bahru'r-Râik, Mısır 1334, VII, 5.169). Mecelle 165. 
maddesinde aynı ölçüleri esas almıştır. Bu nisbetler uygulama ile ilgilidir. 
Günlük hayatta, çok vukü bulan muâmelelerde aldanma ihtimâli azalırken, 
nâdiren yapılanlarda yükselir (Ali Haydar, Düraru'l-Hukkâm Şerhu 
Mecelleti'i-Ahkâm, I, 5.247). Yukarıdaki nisbetlere varmayan aldatmalar, az 
aldatma sayılır. 

Yesir gabnin satım akdine bir etkisi olmaz ve akdi feshetmeye imkân 
vermez. Çünkü bundan sakınmak güçtür. Günlük hayatta çok olağan bir 
durumdur. İnsanlar normal olarak bunu müsâmaha ile karşılarlar. Hanefiler 
üç durumu bundan müstesna kıldılar ki, bunlarda töhmet sebebiyle, yesir 
gabn yüzünden akdi feshetmek mümkün olsun. Bu haller şunlardır: 

a) Serveti borcunu karşılamayan borçlunun tasarrufu. Böyle bir borçlu, 
yesir gabnle de olsa malından birşeyi sattığı veya satın aldığı zaman, 
borçluların akdi fesih hakkı vardır. Ancak diğer tarafın gabni kaldırması 
durumu müstesnâdır. Çünkü borçlunun tasarrufu, alacaklıların icazetine 
bağlıdır. İcazet verirlerse akit yürürlük kazanır, vermezlerse bâtıl olur. 

b) Ölüm hastasının tasarrufu. Ölüm hastası yesir gabnle mal satsa veya satın 
alsa, alacaklıların veya bunların ölümü hâlinde vârislerin, bu tasarrufu fesih 
talep etme hakkı vardır. Ancak karşı tarafın gabni kaldırması durumu 
müstesnâdır. 

c) Vasinin, yetimin bir malını kendi oğlu veya karısı gibi lehine şahitlik 
yapması caiz olmayan kimselere yesir gabnle satması hâlinde akit bozulur. 
Fâhiş gabn ise, âkidin rızasına etkili olur ve onu ortadan kaldırır. Ancak bu 
şekilde aldatılan kimsenin akdi feshedip edilmeyeceği ihtilâflıdır. 
Hanefilere göre, fâhiş gabnin satım akdini feshe sebep olması için hile 
(tağrir) ile birlikte bulunması gerekir. Tağrir; bir kimseyi söz, fiil ve 
davranışlarıyla etkileyerek, satım akdinin onun yararına olduğunu telkin 
etmek ve onu piyasa fiyatının dışında bir satış bedeline razı etmektir. 
Burada aldatmanın çok ciddi nitelikte olması gerekli değildir. 'Taraflardan 
birisinin veya dellâl gibi üçüncü bir şahsın, sözlerine, akdi yapmaya 
sevkedici nitelikte yalan karıştırması fesih hakkının doğması için yeterlidir. 


Yalan ve hile bulununca, aldatılan ma'zür sayılır. Çünkü satım akdine rıza, 
aldatmanın bulunmaması esasına dayanır. Aldatma olunca, rıza tam olarak 
bulunmuş sayılmaz. 

Ancak Hanefiler üç durumda aldatma olmasa bile fâhiş gabn hâli 
gerçekleşince akdi feshetmeyi caiz görürler. Bunlar: Beytu'l-Mal'ın malları, 
vakıf mallar ve küçüklük, akıl hastalığı yahut sefâhet gibi sebeplerle hacir 
altında bulunanların malları (Ali Haydar, a.g.e., 1, 5.588, 589; Mecelle, mad. 
356 

Hanbelilere göre aldatma olsun veya olmasın fâhiş gabn hâli varsa şu üç 
durumda aldatılan satım akdini feshedebilir. 

a) Şehre mal getirenleri yolda karşılama. Bu, şehre mal getiren kimseleri, 
henüz şehir merkezine ulaşmadan yolda karşılamak ve eşya fiyatlarını 
öğrenmesine fırsat vermeden malını satın almaktır. Bu haramdır ve bir 
ma'siyettir. Bunlarda fâhiş gabn hâli varsa satım akdini bozma hakkı vardır. 
Çünkü Hz. Peygamber "Mal getiren binitlileri yolda karşılamayınız" 
(Buhâri, Buyü', 72, İcâze, 11, 19; Müslim, Buyü', 21; Ebü Dâvüd, Buyü" 
45) buyurur: Şâfiiler de bu görüştedir. 

b) Hileli açık arttırma (neceş), satışa arzedilen malın fiyatım arttırmaktır. 
Kişi bunu satın almak için değil, başkasını aldatmak için yapar. Burada 
müşteri için, arttıranın almayı istemediğini bilmediği zaman muhayyerlik 
hakkı sâbit olur. Şâfiilere göre bu durumda muhayyerlik hakkı yoktur 
(Muğni'l-Muhtac; Il, s, 37; el-Mühezzeb, |, 5.291). 

c) Satıcıya fiyat konusunda güvenen kimse (müstersil). Bu, eşya fiyatlarını 
bilmeyen, pazarlık yapmayı sevmeyen ve satıcıya itimat eden kimsedir. 
Daha sonra fiyatta büyük bir aldatma durumu ortaya çıksa alış-verişi 
bozmak için muhayyerlik hakkı doğar. Mâlikiler, bu üç durumda da satım 
akdinin geçerli olduğunu; ancak bu şekildeki alış-verişin, Hadislerdeki 
yasaklama yüzünden haram olduğunu söylerler (Vehbe ez-Zühayli, el-Fıkhu 
I İslâmi ve Edilletuhu, Dimaşk, 1405/1985, IV, 5.223, 224). 

Şâafiilere göre fâhiş gabnin satım akdine bir etkisi bulunmaz. Aldatma olsun 
veya olmasın hüküm değişmez. Çünkü aldatma, çoğu zaman aldatılanın 
kusuru yüzünden vukü bulur. Alıcı, anlayan birisine sorsa, gabn meydana 
gelmezdi (Muğni'l Muhtâc, Il, s.36). 

Ebü Hanife'ye göre alış-veriş için mutlak vekil kılınan kimse; müvekkilinin 
malını fâhiş veya yesir gabnle yahut benzer fiyatıyla; kısaca kendisinin 
uygun gördüğü bir fiyatla, yahut şart muhayyerliği ile satabilir. Ancak bu 
malı kendisine veya lehlerine şahitliği geçerli olmayan hısımlarına satması 


durumu müstesnâdır. İmam Muhammed ve İmam Ebü Yusuf'a göre ise, alış- 
verişe vekil olan kimse, satım akdini fâhiş gabinle yapsa, menfaati ihlâl 
olunan kimse fesih talebinde bulunabilir (Ali Haydar, Düraru'l Hukkâm 
Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, 1. 5,138, 589, TII. s, 921; Mecelle, mad. 64, 356, 
1494). 

İmam Mâlik (Ö 179/795)'e göre, fâhiş gabn terimiyle ifade edilen çok 
aldanma, malın kıymetinin üçte biri ile sınırlandırılmıştır. Buna göre bir 
mal, kıymetinin üçte birinden daha yüksek veya üçte birinden daha az bir 
fiyatla satılmış olsa fâhiş gabn meydana gelmiş olur. Eğer bu miktar 
aşılmamışsa az bir aldanma olur ki, bu olağandır (el-Ceziri, Kitâbu'l-Fıkıh 
Ale'l Mezâhibi'l Erbaa, Il. s, 284). Hz. Ebü Bekir (Ö.13/634) halife iken 
valilerine yaptığı irşâdında fâhiş gabn nisbetini üçte bir olarak belirtmiştir. 
İmam Mâlik'in dayandığı delil Hz. Ebü Bekir'in bu uygulamasıdır. Daha 
sonra Mâliki mezhebinde, bir yüzde vermek yerine, gabn şöyle tarif 
edilmiştir: Bir malın, kıymetinden açık yani göze batan bir şekilde fazla 
veya eksik bir fiyatla satılmasıdır. Fazlalık veya noksanlık açık olduğu 
zaman fâhiş gabn meydana gelir. Hanbelilerin bu konudaki görüşü de 
Mâlikiler gibidir (İbn Kudâme, el-Muğni, II, s. 585; el-Ceziri, a.g.e Il, s. 
284; Gazzâli, İhyâu Ulümi'd-Din, Mısır 1375/1956, Tl, s. 72). 

İslâm hukukunun gabn ve tağrir (hile) konusunda açık ve kesin bir sınır 
getirmeyişinin amacı, nisbetlerin tesbitini beldelerin örflerine bırakmaktır. 
Çünkü ekonomik bakımdan kalkınmış ve paranın değerini korumayı hattâ 
sürekli yükseltmeyi başarmış ülkelerde fiyatlar çoğu zaman istikrarlıdır. 
İnsanlar uzun süre, bazan yıllarca aynı seviyede kalan piyasa fiyatlarının 
dışına çıkılmasına razı olamaz. Fakat paranın sık sık değer kaybettiği ve 
eşya fiyatlarının sürekli olarak arttığı bir ekonomide, insanlar fiyat 
değişikliklerine alışırlar; bu yüzden meselâ 905 olan menkul eşya fâhiş gabn 
nisbeti önemini kaybedebilir. Bu yüzden bazı Avrupa ülkelerinde ve Türk 
Borçlar Kanununun 21. maddesinde, aşırı yararlanma adı verilen gabn 
hâlinin meydana gelmesi için iki şart konulmuştur. Mal ve satış bedeli 
arasında aşırı bir nisbetsizlik bulunmalı ve bu nisbetsizlik karşı tarafın özel 
durumunun istismar edilmesinden doğmuş olmalıdır. Darda kalma, hıffet 
hâli ve tecrübesizlik, özel durumun belirtileridir (Kefalettin Birsen, Borçlar 
Hukuku Dersleri; İstanbul 1954, 5.104 vd; Kemal Tunçomağ, Borçlar 
Hukuku Genel Hükümler, I, s. 227 vd). 

İslâm'da, fâhiş fiyatla satın alınan mal elden çıksa, tüketilse veya malda geri 


vermeye engel bir eksiklik meydana gelse artık fesih hakkı kullanılarak 
satım akdi bozulmaz (Ali Haydar, a.g.e, |, s. 586, 587). 


GADR, GADDARLIK (İHANET) 


Vefasızlık, ihanet, verilen sözü yerine getirmemek, ahdi bozmak. 
Arapça'da "gadir veya gaddâr adam" denilince, sözüne hiç güvenilmeyen 
kişi anlaşılır (İbnü'l-Manzür, Lisânü'l-Arab, Beyrut 1388/1968, V, 8vd; er- 
Râgıb el-Isfahâni, el-Müfredât, İstanbul 1986, s. 536-537). Ayrıca söz 
konusu anlamlarla yakından alakası olan bir şeyi ihlâl etmek ve bırakmak 
Nitekim Kur'an-ı Kerim'de şu ayetlerde bu manadadır: "O gün dağlan 
yürütürüz. Yer yüzünü dümdüz ve pürüzsüz görürsün. (İnsanları) 
kabirlerinden kaldırıp mahşer yerinde toplarız da, onlardan hiç birini geride 
bırakmamış oluruz" (el-Kehf, 18/47). "Aşmel defteri konulmuştur. 
Günahkarları (o amel defterindeki yazılı) şeylerden titreyerek korktuklarını 
ve " eyvah! bu nasıl defterdir ki, bize, küçük büyük hiçbir şey bırakmayıp, 
hepsini sayıp dökme" dediklerini görürsün. zira dünyada işlemiş olduklarını 
hazır bulmuşlardır"(el-Kehf, 18/49). 

İslâm'da ahde vefa emredilirken, ihanet ve vefasızlığın da yasaklandığı 
kesin emirlerle bildirilmiştir. Fakat, Kur'an-ı kerim'de ahde vefa gadr 
kelimesinden ziyade, Türkçe'de de kullandığımız, "hıyanet" kelimesi ve 
türevleri ile "ahd" ve "vefa" kelimeleri ile ifade edilmiştir: "Öyle ki, onlar 
kendileri ile yaptığın anlaşmayı her defasında hiç korkmadan (çekinmeden) 
bozarlar. Savaşta onları (her ne zaman yakalarsan, öylesine bozguna uğrat, 
darmadağın et ki, arkalarındakiler öğüt ve ibret alsınlar. Şayet bir 
topluluğun (milletin) hıyanetinden korkarsanız, eşit ölçülere göre sen de 
anlaşmayı bozup (suratlarına) at! Çünkü Allah hainleri sevmez" (el-Enfaâl, 
8/56-59). 

Gadr, yapılan anlaşmayı bozmak manasında Hadislerde de kullanılmıştır. 
(Buhâri, cizye, 7). Gerek ayetlerde, gerekse Hadislerde, karşı taraf 
anlaşmayı Oo bozmadıkça, (müslümanların anlaşmayı o bozmamaları 
emredilmiştir. Öbür taraftan, bir ayette "Ey iman edenler! Yaptığınız 
akidleri yerine getiriniz..."(el-Mâide, 5/1). buyurulurken, diğer bir ayette 
Yüce Allah İsrailoğullarına (Yahudilere) kendilerine verdiği nimet ve 
ihsanları hatırlatarak, "ahdimi yerine getirin ki, ben de ahdimi yerine 
getireyim..."(el-Bakara, 2/40), "elest bezminde" kullardan aldığı söze sadık 
kalmalarını emretmektedir. (Gadr kelimesi ve türevlerinin geçtikleri 
hadisler için bkz. Buhâri, cizye, 7, 22; Ebü Dâvüd Cihad,150, Müslim, 


Cihad, 73; İbnü'l-Esir, en-Nihâye fi Garibi'l-Hadis, II. 344-345). Meselâ 
burada, insanları evinde bırakıp, hapsedecek kadar şiddetli karanlık 
manasına gelen ve "gadr" kelimesinden türeyen "muğdire" kelimesinin 
geçtiği bir hadis şöyledir: "Şayet" "Hur-ı Iyn'den" bir kadın, dünyaya 
insanların dışarı çıkamadığı şiddetli karanlık bir gecede doğsa (inse), 
(bütün) dünya üzerindeki şeyleri aydınlatırdı. 

Söz konusu gadr veya gaddarlık Türkçe'de Arapça'daki manalarından daha 
değişik manalarda kullanılmıştır. Dilimizde "zulüm, hiç merhameti 
olmayan, zalim, merhametsizlik veya merhametsiz insafsız" manalarında 
kullanılan bu kelimelerin bu manalarıyla de İslâm dininde yasak olan fiilleri 
ve müslümanlara yakışmayan sıfatları ihtiva eder. "Allah'ın, insanlardan 
kendisine en çok kızdığı buğzettiği kişi, husumette gaddâr olandır" (Tecrid-ı 
Sarih Tercemesi, VI, 387). Buradan hareketle, Türkçe'de kullanılan gaddâr 
kelimesinin zulüm ve düşmanlıkta zalimden bir derece daha aşırı olanı ifade 
ettiğini anlamak mümkündür. 


GAİB BİR ÖLÜ ÜZERİNE CENAZE NAMAZI KILMAK CAİZ 
MİDİR? 


Gaib bir ölü üzerine cenaze namazı kılınabilip kılınamayacağı 
hususunda ihtilaf vardır. Şafii ile Hanbeli mezheblerine göre kılınması 
caizdir. Çünkü, daha önce İslam'ı kabul eden, Habeşistan Kralı Necaşinin 
vefatını vahiy yoluyla öğrenen Peygamber (sav) müslümanları namazgaha 
çıkarttı ve onun cenaze namazını kıldırdı. Ancak Farz-ı Kifaye olan cenaze 
namazı yerine geçmez, yani bununla iktifa edilmez. Mutlak cenazenin 
bulunduğu yerde cenaze namazını kılmak gerekir. Hanefi ile Maliki 
mezhebine göre gaib ölü üzerine cenaze namazı kılınmaz. 


GALLE (ARAZİLERDEN ELDE EDİLEN MAHSÜL GELİRLERİ) 


Arazilerden elde edilen mahsul ve gelirler. Fıkıh ıstılahında galle 
kelimesi, daha çok vakfın geliri anlamında kullanılır. Vakıf bahçelerinin 
meyveleri, binalarının kiraları, vakıf paralarının sağladığı kârlar, hep vakfın 
gallesidir. 

Vakfın gallesi (geliri)'nin ne şekilde taksim edileceği ve ondan nasıl 
yararlanılacağı fıkıh eserlerinde "kitâbu't-vakf" adı altında önemli bir konu 
olarak incelenir. 

Vakıf galleşinin görünmesi ve meydana gelmesi, vakfın çeşidine göre 
değişir. Meselâ; tahıl cinsinden olan gallenin ortaya çıkması, ekinlerin 
yetişip dane bağlaması veya değer verilebilecek bir hale gelmesiyle olur. 
Meyvaların galleşinin meydana gelmesi meyvelerin yetişip tabil afetlerden 
emin bir hale gelmesiyle olur. Kira bedelinden ibaret olan bir gallenin 
meydana gelmesi, ödeme zamanının gelmesi ile olur. 

Bir kimse vakfının bütün gallesini, yakınlık derecesine göre akrabalarına 
verebilmeyi şart koşsa, gallenin tamamı, en yakın akrabasına verilir (Geniş 
bilgi için bk. Vakıf). 


GANİMET 


Daru'l-Harb*de yaşayan gayr-i müslim (kâfirnlerle yapılan savaş 
esnasında veya savaşan iki ordunun karşılaşmaları sırasında gazilerin 
kuvveti ile düşmandan alınan mal. Ganimet mallarından taşınabilir 
olanlarına, ganâim-i me'lufe; taşınmaz mallara, ganaim-i gayr-i me'lufe 
denir. Enfâl de denilen ganimet mallarına, genel anlamda ganâim-i hâlise; 
beşte biri devlet hazinesine ayrıldıktan sonra gazilere dağıtılan ganimet 
mallarına, ganâim-i maksüme; düşmandan alınıp da henüz gaziler arasında 
taksim edilmeyen ganimet mallarına, ganâim-i gayr-ı maksüme; devlet 
başkanının veya ordu emirinin, savaşa teşvik için gazilere fazladan verdiği 
ganimet mallarına neıl (çoğulu enfâl) denir. Kur'an'ın sekızınci suresine, 
ganimetlerden bahsettiği için "el-Enfâl Süresi" denilmiştir. Düşmandan 
harbetmeksizin alınan ganimete de "fey" denir. 

"Allah'ın onlardan Peygamber'ine verdiği fey'e gelince, siz bunun üzerine 
ne ata, ne deveye binip koşmadınız..." 

"Allah'ın, o kent halkından, Resulune verdiği ganimetler Allah'a, Resule, ve 
ona akrabalığı bulunanlara, yetimlere, yoksullara, (yolda kalmış) yolcuya 
aittir... ' 

"(Bilhassa o fey"), hicret eden fakirlere aittir..." (el-Haşr, 59/6, 7, 8). 

"Sana savaş ganimetlerinden sorarlar; de ki: Ganimetler, Allah'ın ve 
Resulunundur..." (el-Enfâl, 8/1). 

"... bilin ki ganimet aldığınız şeylerin beşte biri, Allah'a, Resulune ve (Resul 
ile) akrabalığı bulunanlara, yetimlere, yoksullara ve yolculara âittir..."(el- 
Enfâl 8/41) (Ayrıca bk: Âl-i İmrân 3/161, en-Nisâ, 4/94, el Ahzâb 33/50, el- 
Fetih 48/15, 19, 20). 

"Artık elde ettiğiniz ganimetten helâl ve temiz olarak yeyin..." (el Enfâl, 
8/69). 

Vaktiyle müslümanlar tarafından fethedilerek ya mücâhidlere veya diğer 
müslümanlara, mülk olarak verilen arazilerin (Arap yarımadası ve Basra 
arazisi gibi) mahsullerinden öşür (onda bir, yahut yirmide bir hisse) adıyla 
alınan vergi ile tüccardan alınan gümrük vergisi İslâm devletinin önemli bir 
geliri idi. Bunlar; fakirlere, parasız kalan yolculara, borcunu ödeyemeyen 
borçlulara, hürriyeti için anlaşma bedelini ödeyemeyen kölelere harcanırdı. 
Müslümanlar tarafından zorla zapt ve fethedildiği halde müslüman olmayan 
eski sahibinin elinde bırakılan veya hariçten gayr-i müslim vatandaşlara 


mülk olarak verilen yahut sulh ile fethedilip de bir vergi karşılığında gayr-i 
müslim halka terk olunan arazilerden alınan haraç (adı altında alınan vergi), 
İslâm ülkesinde yaşayan gayr-i müslimlerden, korunma karşılığı alınan 
cizye, yabancılardan alınan hediyeler ve harpsiz olarak elde edilen sulh 
bedelleri de İslâm devletinin gelirlerindendir. Bu gelirler, müslümanların 
menfaati olan sınırları koruma, yol, köprü yapım ve tamiri, asker ailelerinin 
geçimini sağlama, devlet memurlarının ve ilim ile uğraşanların maaşlarını 
ödeme gibi yerlerde harcanırdı. Rikâz adı verilen madenler ile bulunup 
çıkarılan hazinelerin ve harp neticesinde düşmandan alınan ganimetlerin 
muayyen bir kısmı fakirler, kimsesiz yetimler ve borcunu ödeyemeyen 
borçlulara sarfedilirdi. 

Vâris bırakmadan ölenlerin malları, velisi bulunmayan maktullerin kan 
bedelleri, sahibi bulunmayan yitik mallar, sahibi bilinmeyen terk edilmiş 
çocukların ve velisi olmayan fakir çocukların nafakalarına, tedavi 
ücretlerine, techiz ve tekfinlerine, hastahanelere sarf edilirdi. 


GANİMETLERİN TAKSİMİ 


Halkına karşı savaş açılan bir ülke, ya sulh yoluyla, ya da savaşmak 
suretiyle zorla fethedilir. Müslümanlar, bir yeri sulh yoluyla fethettikleri 
takdirde hem o zamanki devlet başkanı, hem de ondan sonra devlet başkanı 
olacak şahıs, anlaşma şartlarına uymak mecbüriyetindedir. Araziler, 
anlaşmayı kabul eden karşı tarafın elinde bırakılır. Böyle bir yerin arazisi 
üzerine anlaşma şartlarına göre bir vergi konulmamışsa, o arazi öşr suyu ile 
(yağmur, dere, kuyu, çeşme) sulanıyorsa, öşr üzerine; haraç suyu (fetih 
öncesi sahiplerinin açtığı kanal suyu) ile sulanıyorsa, haraç üzerine anlaşma 
yapılır, buna göre vergi alınır. Müslümanların gayr-i müslimlerden 
savaşarak elde ettikleri araziler hakkında şu hükümler geçerlidir; devlet 
başkanı bu hükümlerden herhangi birini tatbik etmekte serbesttir. 

1) Araziyi eski sahipleri elinde bırakır, kendilerine diğer ganimet 
mallarından barınabilecekleri miktarda mal verir. Arazilerinden haraç, 
kendilerinden de cizye alır. Hz. Ömer Irak'ı fethettiğinde böyle yapmıştır. 

2) Fethettiği bölge ahâlisini oradan çıkarır, yerlerine hariçten getirilen gayr- 
i müslimler yerleştirilir. Bu tür arazi, "haraç arazisi" diye adlandırılır. 

3) O belde ahâlisi kendi istekleriyle müslüman oldukları takdirde, arazileri 
kendilerine bırakılır veya o arazi ganimetler (ganimeti hak eden muhâripler) 
arasında taksim edilir. Resulullah (s.a.s.)'in feth edilen Hayber arazisi 
hakkındaki uygulaması böyledir. 

4) Bir kısmı gaziler arasında taksim edilir, diğer kısmı da hazine 
masraflarına karşılık devlet için alıkonulur. Bu şekilde ahâliye verilen veya 
gaziler arasında taksim edilen araziye "öşri arazi" denilir. 

5) Herhangi bir taksimat yapılmaksızın bütün arazi, müslümanlar adına 
devlet tarafından muhâfaza edilir. Böyle araziye "memleket arazisi, miri 
veya, emiri arazi" denir. 

İmam Mâlik'e göre savaşarak fethedilen araziler, gânimler arasında taksim 
edilmez; devlet tarafından vakıf olarak muhâfaza edilir. Elde edilen haraçı 
müslümanların, cihad, mescid, köprü gibi masraflarına sarfedilir. 

İmam Şâfii'ye göre böyle araziler diğer ganimetler gibi beş kısma ayrılır. 
Bunlardan bir kısmı devlet hazinesine, beşte dördü ise mücâhidlere taksim 
edilir. 

Hanefi mezhebine göre gaziler arasında taksimatı yapılmasına karar verilen 
araziler, diğer ganimet malları oranına göre taksim edilir. Ganimetlerden 


menkul (taşınabilir) malların taksimi: Ganimet mallarının beşte biri Allah'a 
(ayette geçen bu ifade, teberrüken zikredilmiştir), Resulune, onunla 
akrabalığı bulunanlara, yetimlere, yoksullara ve yolculara aittir (el-Enfâl, 
8/41). Yolculardan maksat, yolda parası kalmayanlardır. Geriye kalan beşte 
dördü ise muhâriplere taksim edilir. Muhâriplerden piyade olanlar bir, 
süvari olanlar ise iki hisse alırlar. Kumandan da bir fert gibi hisse alır. 
Bizzat harbe katılanlar hisse aldığı gibi bunlara yardım için hazır bulunan 
erler, savaş sahasında bulundukları halde hastalık ve benzeri özür nedeniyle 
savaşa katılmamış olanlarla, ganimet malları henüz İslâm yurduna 
getirilmeden evvel vefat eden muhâriplerle cihada yardım eden kadınlara, 
çocuklara, kölelere, zimmilere ganimetten, gazilerin paylarından daha az bir 
miktar verilir. Buna "razh" denilir. Ganimet mallarının taksiminden sonra 
geriye kalan mal (taksimi mümkün olmayacak) kadar az bir miktar ise 
veliyyü'l-emr tarafından fakirlere dağıtılır. 

Ganimet mallarını taksim edene "sahibi mekasım, emiri kısmet" denir. Bu 
memur isterse, taksimdeki güçlük nedeniyle, ganimet mallarını satar, elde 
ettiği parayı taksim eder. 

Bu taksim, veliyyü'l-emr'in izni olmadıkça yapılamaz. Düşman ülkesi 
fethedilmediği halde elde edilen ganimetin beşte biri ayrıldıktan sonra 
geriye kalanı komutan tarafından muhâriplere taksim edilir. Ganimet 
mallarından az da olsa bir şey çalmak, bu mallardan daha taksim edilmeden 
hıyanet yoluyla birşey almak büyük günahtır. Buna "gulül" denir. Ganimet 
toplayanlardan biri ganimet mallarından birşeyi telef etse ödemez; İmam 
Şâfi'ye göre ise öder. Muhâriplerin, gayr-i müslimlerin yurdunda, 
denizlerinden çıkardıkları balık ve benzeri şeyler ile karada elde ettikleri av 
hayvanları, madenler, hazineler ganimet malından sayılır. Muhâriplerin, 
İslâm diyarı ile küfür diyarı arasında bulunan ormanda veliyyü'l-emr'in 
izniyle kesip İslâm yurduna götürdükleri ağaç, ganimet mallarından sayılır; 
mancınık ve gemi yapımı için kesilenler ise ganimetten sayılmazlar. 
Ganimet malları, İslâm yurduna götürülmeden taksimi yapılmaz. Harp 
hâlinde de taksimat caiz değildir. Şâfii, Hanbeli, Maliki ve Zâhiri 
müctehidlerine göre bu taksim, düşman yurdunda da yapılabilir. Ganimet 
malları İslâm diyarına hükümetçe taşınması mümkün değil ise, mücâhidler 
arasında geçici olarak taksim edilir, onlar vasıtasıyla İslâm yurduna taşınır, 
tekrar hepsi bir yerde toplanır. Esas taksim bundan sonra (ilk taksime göre) 
yapılır. Muhâripler taksimattan önce ganimet malını satamazlar; yenilip 
içilecek cinsten olanlardan istifade edebilirler, fakat saklayamazlar. Silah, 


elbise, at gibi mallardan da geçici olarak istifade edilebilir, sonra taksimata 
tabi tutulur. Taksimattan evvel düşman ülkesinde ölen muhâribin vârislerine 
ganimetten birşey verilmez. Ancak İslâm yurduna döndükten sonra ve 
ganimetin taksiminden evvel ölen muhâribin mirasçılarına ganimetten 
hissesi verilir. İmam Şâfii ve diğerlerine göre, düşmanın mağlubiyeti 
kesinlik kazandıktan sonra ölen muhâribin vârislerine ganimetten hissesi 
verilir. 

Enfâl suresinin kırk birinci ayetinde de belirtilen Hz. Peygamber'in hissesi 
O'nun vefatından sonra sözkonusu değildir. Abdulmuttalib oğullarının 
hisseleri de yoktur. Bu hisseler tamamen devlet hazinesine bırakılır; devlet 
kanalıyla da fakir yetimler ile diğer miskinler ve parasız kalmış yolculara 
harcanır. Bu hususta diğer mezhebler değişik görüş iler: sürerler. Veliyyü'1- 
emr veya komutan lüzum görürse fazla bir pay veya muayyen bir para 
vermek suretiyle mücâhidleri harbe teşvikte bulunabilir. Buna "tenfil" denir. 
Savaş esirleri hakkında yapılacak işlem: Savaş neticesinde elde edilen 
esirler hakkında veliyyü'1-emr serbesttir. Bu esirlerden fiilen savaşa 
katılanları öldürebilir; köle ve câriye yapabilir; İslâm zimmetinde emân 
vererek hepsine hürriyetini verebilir; İslâm esirleriyle değiş tokuş yapabilir. 
Arap müşriklerinin esir erkekleri ise ya İslam'ı kabul ederler ya da 
öldürülürler. 

Evzâi, Hasan İbn Muhammed et-Temimi, Hasan el-Basri, Hammâd b. 
Süleyman gibi müctehidere göre esirleri öldürmek câiz değildir. 
Öldürülmelerinin câiz olduğunu ileri süren. müctehidler, bu konuda 
gereğine göre hareket etmede veliyyü'1-emr'in serbest olduğunu söylerler. 
Müslümanların eline esir düşmeden evvel müslüman olan ise sadece köle 
yapılır. Düşmana âit köleler, müslüman olarak İslâm ülkesine iltica etseler 
veya müslüman olduktan sonra bulundukları ülke müslümanlar tarafından 
zabtedilse ya da müslüman olmaksızın İslâm ordusuna iltihak etseler, derhal 
hür olurlar. 

Düşmandan alınan esirler hakkında köleleştirme kararı verilince bunların 
(diğer ganimet malları gibi) beşte biri devlet bütçesine âit olarak ayrılır, 
geriye kalanı gânimetler arasında paylarına göre taksim edilir. Bu' durumda 
kölelerin öldürülmesi câiz değildir. Esiri, taksimden evvel öldüren bir 
mücâahide sadece ta'zir cezası verilir, keffâret ve diyet ödetilmez. Komutan, 
isyan etmeleri veya taraflarınca kurtarılma ihtimalleri olmadıkça, esirleri 
öldürmeye yetkili değildir. Bir yetki devlet başkanına âittir. Esir edilen 
kadınlar, çocuklar öldürülmez. Esir edilen kadınlar İslâm yurduna 


getirilince eski kocalarıyla nikâh ilişkileri kesilmiş olur. Kocaları da 
kendileri gibi esir olan kadınların nikâhları devam eder. Bakıma muhtaç 
olan esir çocuklar, esir analarından ayrılmazlar. Hanefilere göre esirleri 
karşılıksız salıvermek caiz değildir. 

İmam Şâfii hariç, diğer mezhebler de aynı görüştedir. Ekonomik şartlar 
zorlamadıkça esirleri para karşılığı azat etmek Hanefilere göre caiz değildir. 
İmam Şâfii bu görüşte değildir. Düşmandan alınan esirler, müslüman 
esirlere mukabıl değiştirilebilir. Buna "müfâdatu'l-üserâ" denir. Esir düşen 
müslümanları para, silah, hayvan karşılığı kurtarmak caizdir. İslâm'ı kabul 
eden bir esir, müslüman esir karşılığında değiştirilmez. (İlgili hadisler için 
bk. Sahih-i Buhâri Tecrid i Sarih Tercümesi, VII, 426, VIII, 438, X, 340). 
"Artık elde ettiğiniz ganimetten helâl ve temiz olarak yeyin" (el-Enfâl, 
8/69). Allah'ın insanlar için takdir ettiği rızkın en helâl olanlarından biri 
ganimet mallandır. Savaş ganimet için yapılmaz; Allah'ın kelâmını 
yüceltmek, İslâm'ı hâkim kılmak ve küfrün galebesine son vermek ve İslâm 
adaletini başka ülkelere götürmek gibi ulvi gayeler için yapılır. Böyle bir 
gayenin gerçekleşmesi için meydana gelen savaşta ölenlere Allah şehid 
sıfatıyla cenneti nasib ederken; sağ olan gazilere de gösterdikleri gayrete bir 
lütuf olarak, düşmandan alınan ganimetleri helâl kılmıştır. Geçmiş 
ümmetlere ganimetten istifadeye izin verilmezken bu lütuf Muhammed 
(s.a.s.)'in ümmetine takdir edilmiştir. 


GARÂMET (ALIŞ VERİŞTE ZARAR ETMEK) 


Zarar, ziyan, alış-verişte zarar etmek, zimmetinde olup da edası gereken 
şeyi ödemek anlamında bir İslâm hukuku terimi. 
İslâm'da bir kimse malını, kâr ekleyerek satabileceği gibi, hiç kârsız, hatta 
Zararına da satabilir. Zararına satış çeşitli amaçlar için yapılır. Meselâ 
alıcıya yardımda bulunma, malı bir an önce paraya çevirme ve müşteriyi 
dükkana alışırma gibi... Ancak satıcının sıkışık odurumundan, 
samimiyetinden veya malın gerçek değerini bilmeyişinden yararlanarak, 
malı değerinin çok altında bir fiyatla satın almaktan sakınmak gerekir. 
Çünkü Hz. Peygamber, darda kalan kimsenin bu durumundan yararlanarak 
onunla alış-verişi yasaklamıştır. (Ahmed b. Hanbel, 1,116). Diğer yandan, 
Ashabı kirâm da malın değerini bilmeyen satıcıyı uyararak, malı gerçek 
değeri üzerinden satın almayı tercih etmişlerdir. Böyle bir uyarmayla, 
gerçekte beşyüz dirheme alabileceği atı, sekizyüz dirheme satın alan Cerir 
b. Abdillah el-Becelli (Ö. 51/671) bunun sebebini soranlara şu cevabı 
vermiştir: "Biz alış-verişte hile yapmayacağımız hususunda Allah Resulu'ne 
söz verdik" (İbn Hazm, el-Muhalla, Mısır 1389 H., IX, 454 vd, mesele: 
1464). 
Kârın meşrü olması, riziko yüzündendir. Hiç zarar etmemek veya zarara 
katlanmayı kabul etmeksizin ana paraya maktü ilâve yaparak almak faiz 
muamelesi demektir. 
Garâmetin bir diğer anlamı; borçlu olmadığı halde başkasının borcunu 
yüklenme, tazmin sorumluluğunu üzerine almadır. Meselâ, kendisine bir 
mal emanet (vedia) olarak bırakılan kimse kasıt veya ihmali olmadıkça bu 
malın telefinden sorumlu tutulamaz. Bazı durumlarda emanet, tazmin 
yükümlülüğüne (garâmete) dönüşür. Meselâ, emanetçinin malı korumayı 
terketmesi gibi. Çünkü o, akitle emaneti korumayı üzerine almıştır. Bunu 
yapmaz ve emanet helâk olursa, kefâlet (garâmet) yoluyla malın bedeli 
ondan tazmin edilir. Emanet bırakılan kişi malı, aile fertlerinden olmayan 
veya emanete ehil bulunmayan kimseye vermesi hâlinde telef olursa tazmin 
yükümlülüğü doğar. 
Emanet mal, kullanmakla telef olsa, yine tamir edilmesi gerekir. 
Emanet malla yola çıkmak: Eğer, yol güvenli olur ve hal sahibi de yasak 
koymamışsa yolculukta emaneti yanına alabilir: Bu taktirde teleften 
sorumlu tutulmaz. 


Emaneti inkâr veya kendi malına, ayrılmayacak şekilde karıştırması hâlinde 
tazmin yükümlülüğü olur (es-Serahsi, el-Mebsüt, IX, 110, 116 vd.; el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', VI, 212; İbnül-Hümam, Fethu'l-Kadir, VIL, 93; 
İbn Âbidin Reddü'l-Muhtâr, IV, 519; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, TI, 
307, İbn Kudâme, el-Muğni, VI, 401). 

Başkasına kullanması için emanet (driyet) bırakılan malın telef olması 
hâlinde de yukarıdakilere benzer sebeplerle tazmin (garâmet) sorumluluğu 
doğar (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 218 vd.; İbn Âbidin, Reddu'l-Muhtâr,IV, 527). 


GASB 


Koca, karısının arsasında ondan izinsiz kendisi için kendi malıyla bina 

yapıp bilâhere ölecek olsa karısı binanın kıymetinden diğer varislerin 
hisselerini verip binayı tamamen alabilir. 
Koca karısına nafakasının tamamını bırakıp başka bir beldeye gittiği zaman, 
kadın paranın belli bir miktarını kocasından izinsiz olarak kendi işlerine 
harcayıp tüketecek olsa koca gelip kadını boşayınca harcadığı miktarı ona 
ödettirebilir. 


GASB ETMEK 


Bir şeyi zorla ve zulüm yoluyla sahibinin elinden almak, tecavüzde 
bulunmak, zorlamak, mütekavvim bir malı, mâlikinin izni olmaksızın, ona 
maldan el çektirecek şekilde haksız yere elinden ve tasarrufundan almak 
anlamında bir İslâm hukuku terimi. Gasp edene "Gâsıp", gasbedilen mala 
"mağsüb", malı elinden alınana "mağsubun minh" denir. Mütekavvim mal; 
İslâm'a göre alım-satımı meşrü olan mal demektir. Mala elkoyma hırsızlık 
yoluyla olmamalıdır. Mal, mâlikten alınmış olabileceği gibi, kiracı, rehin 
veya emanet (vedia) alandan da gasbedilmiş olabilir. Malikiler bu tarife; 
malın zorla, haksız yere ve silahlı çatışma olmaksızın ele geçirilmesi şartını 
ilave etmiştir (İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, VII, 361 vd.; el-Meydâni, el 
Lübâb, Kahire t.y., II, 188). 

İslâm'da başkasının malını gasbetmek kitap, sünnet ve icmâ' delilleri ile 
yasaklanmıştır: " Ey iman edenler, birbirinizin mallarınızı haram yollarla 
yemeyiniz. Meğer ki, o mallar sizden karşılıklı rızaya dayanan bir ticaret 
malı ola" (en-Nisâ, 4/29). "Birbirinizin mallarını haksız yere yemeyin. 
İnsanların bir kısım mallarını bile bile günâha girerek yemek için onları 
hâkimlere aktarmayın " (el-Bakara, 2/188). 

Hadislerde şöyle buyurulur: "Şüphesiz sizin kanlarınız, mallarınız; bu 
ayınızda, bu beldenizde, bu gününüzün haramlığı gibi birbirinize haramdır" 
(San'âni, Sübülü's-Selâm, II, 73). "Müslüman bir kimsenin malı, başkasına 
gönül rızası bulunmadıkça helâl olmaz" (Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 316)." 
Kim bir karış toprağı zulüm yoluyla ele geçirirse, Allah kıyamet gününde 
yedi kat toprağı onun boynuna tasma gibi takar" (Şevkâni, a.g.e., V, 317). 
"Bir kimse, yemin ederek bir müslümanın hakkını gasbederse, Allah o 
kimseye cehennemi vacib, cenneti haram kılar. " 

"Haksızlık etmekten sakınınız; zira haksızlık kıyamet gününde zulmettir. " 
"Haklar kıyamet gününde sahiplerine iade edilecektir. Hatta boynuzlu 
koyundan boynuzsuz koyunun öcü alınacaktır. " 

"Bir kimse haksız olarak başkasının bir karış yerine tecavüz ederse, o yerin 
yedi katı da o kimsenin boynuna geçirilir. " 

"... Vallahi, sizden herhangi biriniz haksız olarak bir şey alırsa, kıyamet 
gününde o şeyi yüklenmiş olduğu halde Allah'ın huzuruna çıkar. Sizden 
birinizin bağıran deve, böğüren inek, meleyen koyun yüklenerek Allah 
huzuruna çıktığınızı görmeyeyim... ' 


"Bir kimse kardeşinin haysiyetine, yahud malına haksız olarak taarruz etmiş 
ise altın-gümüş bulunmayan günden evvel onunla helallaşsın. Aksi takdirde 
yaptığı zulüm nisbetinde onun iyi amellerinden alınıp hak sahi,bine verilir. 
İyiliği yoksa, hak sahibinin günâhından alınıp haksızlık eden adama 
yüklenir. " 

..Kesin olarak söylüyorum ki kanlarınız mallarınız, şeref ve haysiyetiniz bu 
ayda, bu şehirde, bu günün hürmeti gibi haramdır... ' 

"... Hayır, ben onu, ganimetten çaldığı cübbe veya abaya bürünmüş olduğu 
halde cehennemde gördüm" (Riyâzu's-Sâlihin, I, 252" 268). 

Gasbın haram oluşunda, İslâm hukukçularının görüş birliği vardır. 
Gasbedilen mal hırsızlık nisâbına ulaşmasa bile başkasının malını zorla ele 
geçirmek demektir; o da İslâm'a göre büyük günâhtır. 

Gasp olayının gerçekleşmesi, İmam-ı Âzam ve Ebü Yusuf'a göre; bir 
kimsenin mal sahibinin malını haksız yere elinden alarak kendi tasarrufuna 
geçirmesiyle; İmam Muhammed'e göre mal sahibinin, malı üzerindeki 
tasarruf hakkını haksız olarak yok etmesiyle; diğer üç mezheb imamlarına 
göre ise; gâsıbın, bir başkasının malını kendi eline geçirmesiyle mümkün 
olur. Temeldeki bu tür farklı anlayışlar, gasb'ın teferruat konularındaki 
fetvaların da farklı olmasına sebep olmuştur. Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a 
göre gasp yalnız menkul mallarda söz konusu olur.,Gayr-i menkul gasba 
elverişli değildir. Çünkü mal sahibinin maldan elini çekmesi başka yere 
nakil ve değiştirme ile olabilir. Bu ise ancak menkullerde gerçekleşir. Arazi, 
bina, apartman gibi akarda ise başka yere nakil düşünülmediği için gasb fiili 
gerçekleşemez. Bu yüzden bir kimse bir gayr-i menkulü gasbetse, mal onun 
elinde iken sel baskını, toprak kayması gibi semâvi bir afetle helâk olsa, bu 
iki müctehide göre, mâlike el çektirmekle gasp gerçekleşmediği için tazmin 
etmek gerekmez. Ancak malın helâki gasbeden tarafından olmuşsa ödemesi 
gerekir. Burada gasba değil telefe (itlafa) itibar edilir. 

İmam Muhammed, Züfer ve diğer üç mezhep imamına göre, gasp 
hükümleri gayr-i menkulleri de kapsamına alır. Çünkü haksız olarak 
yararlanma menkullerde olduğu gibi gayr-i menkullerde de olabilir. Bunun 
delili: "Kim bir karış toprağı zulüm yoluyla gasbederse, Allah onun 
boynuna yedi kat toprağı tasma gibi takar" (Buhâri, Bed'u'l-Halk, 2; Müslim 
Musâkat, 137-139; Tirmizi, Diyet, 21). 

İmam Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a. göre, gasbedilen malın yavru, süt ve 
meyve gibi ayrı (munfasıl) veya yağlanma, irileşme gibi bitişik (muttasıl) 
fazlalıkları helâk olsa, bu fazlalıkları gasbedenin tazmin etmesi gerekmez. 


Çünkü mâlikin bunlar üzerinde henüz tasarruf eli bulunmamaktadır. İmam 
Muhammed, İmam Şâfii ve Hanbelilere göre ise, bunları da tazmin eder. 
Çünkü asıl malı haksız yere elde tutmakla fazlalıkları da aynı şekilde 
tutmuş olur (el-Kasâni, Bedâyiu's-Sanâyi', VII, 143, 145, 160; İbnü'l 
Hümâm, Fethu'l Kadir VII, 388, 394; İbn Rüşd, Bidâyetü'l Müctehid, TI, 
313; el-Meydâni, a.ge., 11,194,195; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve 
Edilletühu, V, 712). 

Gasbedenin gasbettiği maldan (binmek, içinde oturmak gibi) yararlanması 
hâlinde, bu yararlanmayı tazmini gerekmez; çünkü bu bir mal değildir. 
Mâlikin elinde iken mevcut değildi. Şâfii ve Hanbelilere göre ise ecr-i misil 
bu durumda ödenir (ez-Zühayli, a.g.e., V, 713, 714). 

Müslümana ait şarap, domuz eti gibi mütekavvim olmayan bir malı 
gasbeden kimse bunu telef etse veya tüketse yahut şarabı sirkeye çevirse, 
gasbeden müslüman olsun, zimmi olsun tazmin etmesi gerekmez. Çünkü 
şarap ve domuz eti gibi alım satımı caiz olmayan şeyler müslüman 
hakkında mütekavvim mal değildir. Müslüman veya zimmi, zimminin 
şarabını veya domuzunu yok etse tazmin etmeleri gerekir. Çünkü bunlar, 
ehl-i zimmete ait muteharrim bir maldır. Domuz onlara göre, bizdeki koyun 
hükmündedir. Ebü Hanife'ye göre, müslümana ait eğlence aletlerini tahrip 
etmek tazmini gerektirir. Çünkü bunlardan meşrü olmayan eğlence dışında 
da yararlanmak mümkündür. Ebü Yusuf, İmam Muhammed ve Mâlik'e göre 
ise, müslümana ait şarabı, domuzu, eğlence aletlerini (melâhi) ve putları 
telef etmek tazmini gerektirmez. Delil şu hadistir: "Allah ve Resulu, şarap, 
murdar hayvan eti, domuz ve putların satımını yasakladı" (Buhâri, Meğdzi, 
51, Buyü', 105, 112; Müslim, Buyü', 93, Fer', 8; İbn Mâce, Ticâret, ID). Bu 
sayılanların müslüman nezdinde ekonomik değeri yoktur. Bu yüzden 
tazmini gerekmez. Ancak bunlar gayr-i müslimlere ait olursa, bu takdirde 
tazmin edilmeleri gereklidir (el-Kâsâni, a.g.e., VIL, 147, 162, ; İbnü'l- 
Hümâm" a.g.e., VII, 396, 405; Zeylâi, Nasbu'r-Râye, IV, 369; İbn Kudâme, 
el-Muğni, V, 256, 276 ; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 1, 374; ez-Zühayli, a.g.e., V, 
714-717). 

Gasbedilen arsa üzerinde yapılan bina veya dikilen ağaçlar, masrafı 
gâsıb'dan alınmak suretiyle, yıktırılabilir ve arsa üzerinde meydana gelen 
zarar, gâsıba ödettirilir. Gasbedilen bir malın, gâsıbın elinde bulunduğu 
sürede aynıyla muhdfazası için gereken masraflar gerçek mal sahibine 
ödettirilemez (Gasbedilen hayvanların sulanması, muhâfâzası, gasbedilen 
ağaçların aşılanması ve sulanması için gereken masraflar gibi). Mağsub, 


zararı ve bedeli ödenince gâsıbın malı olur. 

Gasbedilen malın geliri gâsıba aittir, aynısını iade etmek mecburiyetindedir. 
Ancak (İmam Muhammed ve taraftarlarına göre) vakıf ve yetimlere ait olan 
akar mallarla kiraya verilmek için tayin edilmiş olan akarların gelirleri 
gasıba ait değil, sahiblerine aittir. Mâliki ve Şâfii ekolüne göre ise 
gasbedilen akarların gelir ve menfaatleri, mal sahibine aittir. Gâsıbın hukuki 
durumu ne ise, o malı gâsıb'dan gasbeden ikinci gâsıb'ın hukuki durumu da 
aynıdır. 

Gasbedilen bir mal, mevcud ise gasbedildiği şekliyle sahibine gasbedildiği 
yerde iade edilmesi gerekir. Malı iade için gereken masraflar, gâsıb'a aittir- 
Gasbedilen mal harcanmış ve yok edilmiş olursa, gâsıb tarafından ödenmesi 
gerekir. E&er mal, değeri verilebilecek cinsten ise bu değer takdir edilerek 
verilir; misli verilebilecek cinsten ise (buğday vb. gibi), mislini vermek 
gerekir. Gâsıb, eğer kendi malından birşey ilâvesi ile gasbedilen malın bazı 
vasıflarını değiştirirse, mal sahibi ya malının kıymetini ya da ilâve edilenin 
kıymetini ödeyerek malın aslını alır. Mağsub, ismi değişecek şekilde 
(buğdayın öğütülerek un yapılması gibi) değişikliğe uğratılırsa gâsıb, 
bedelini öder ve mal da onun olur. Gasbedilen ağacın meyveleri, hayvanın 
sütü ve yünleri, mal sahibine aittir. Gasbedilen bir binanın veya arazının 
gasbdan sonra meydana gelen zararı, malın aslıyla birlikte sahibine ödenir. 
Gasbedilen arazi veya arsa üzerinde yapılan ev ve ağaç gibi fazlalıklar, asıl 
maldan daha kıymetli ise, gâsıb tarafından gasbedilen malın bedeli 
ödenerek gâsıbın mülkiyetine geçer. Bir kimse; başkasının tarlasını gasb 
yolu ile nadas ettikten sonra sahibi tarlayı geri alınca, o kimse nadas işçiliği 
için bir ücret isteyemez. Gasbedilen bir malın kıymeti, gasbedildiği 
zamanki değerine göre ödetilir. 

Gasbedilen bir malın aslında, cinsinde, nevinde, miktarında, vasfında ihtilaf 
edilince, yemin ettirilmek kaydıyla gâsıb'ın sözü geçerlidir. Gasbedilen 
malın zekâtı verilmez, çünkü sahibine iade edilmek mecburiyeti vardır. Bir 
müslümanın, gayr-ı müslim olduğu için bir şahsın malını gasb etmesi caiz 
değildir. Gasbedilen bir arsa üzerinde yapılan bir camide namaz kılmak 
Hanefilere göre caiz, Şâfiilere göre mekruhtur. Sahibi bilinmeyen 
gasbedilmiş bir mal, fakirlere ve kamu yararına olan bir yere tasadduk 
edilir. Para veya benzeri gasbedilen bir malla yapılan ticaret (alış-veriş) 
sahihtir, ancak kazancın tasadduk edilmesi gerekir. Ancak mal yanlışlıkla 
gasbedilmiş olursa günâh ve sorumluluk bulunmaz; malın iadesi veya 
tazmini ile yetinilir. Gasbeden, dayak ve hapis cezası ile te'dib olunur. 


Gasbedilen mal mevcutsa aynen geri verilir, iade masrafları da gasbedene 
aittir. Gasbedilen mal helâk olmuşsa tazmin edilmesi, yani bedelinin 
ödenmesi gerekir. Tazmin; ölçü, tartı veya standart olup sayı ile alınıp 
satılan (misli) mallarda misliyle, bunun dışındakilerde kıymetiyle olur. Ebü 
Hanife ve Ebü Yusuf'a göre, gasbedilen malda sonradan meydana gelen 
muttasıl veya munfasıl fazlalıklar (ziyadeler), mâlikin bunlar üzerinde 
tasarruf eli bulunmadığı için tazmin edilmez; İmam Muhammed, Şâfii ve 
Hanbelilere göre ise tazmin edilir. Aynı zamanda bu mal bir ticari mal ise 
ondan elde edilen kârın sadaka olarak verilmesi icap eder. Gâsıb bu kazancı 
yiyemez (El-Kâsâni, a.g.e., VII,147, 150,168; es-Serahsi, el-Mebsüt, XI,' 50; 
İbn Âbidin, a.g.e., V, 128,135,137; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VIL, 363, 367, 
379, 383; eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 316; İbn Rüşd, Bidâyetü'1-Müctehid, 
II, 312; İbn Kudâme, el-Muğni,V, 221, 254, 258). 


BİR KİMSE BİR ŞEYİ GASBEDİP KULLANSA, KULLANDIĞI 
SÜRENİN KARŞILIĞINI VERECEK Mİ? 


Bir kimse gasbettiği şeyi kullansa, yani; ev ise içinde oturmuş, tarla ise 
onu ekmiş, binek hayvanı ise ona binmiş, elbise ise onu giymişse yaptığı 
şeyin ücretini verip vermeyeceği hususunda ihtilaf vardır. 

Hanefi mezhebine göre, kullandığı şeyin ücretini vermeyecektir. Ancak 
vakıf veya yetim malı olursa veya faydalanmak için hazır bir durumda 
olursa —kiralık ev ve taksi gibi- o takdirde ücretini verecektir. 

Şafii mezhebine göre ise, o kimin malı olursa olsun, gasbeden onu kullansın 
veya kullanmasın ücreti verilecektir. Çünkü malın değeri olduğu gibi 
menfaatin değeri de vardır. Ayrıca malı biriktirmekten gaye onun 
menfaatini elde etmektir. Malın menfaati elden çıktıktan sonra ücretini 
verecektir (Muğni'l-Muhtaç). 


GASL, GASL-I MEYYİT(ÖLÜYÜ YIKAMA) 


Yıkama, temizleme; müslüman ölüyü yıkama anlamında bir fıkıh 
terimi. 
Ölünün yıkanması dirilere farz-ı kifâyedir. Yıkamak için niyet edilir, 
besmele çekilir, ölünün elbiseleri çıkarılır, avret yerleri örtülür ve yüksekçe 
bir yere yatırılır. Ölüye namaz abdesti aldırılır, ancak ağzına ve burnuna su 
verilmez. Abdestten sonra önce başı ve (varsa) sakalı yıkanır. Yıkamaya 
sağdan başlanır. Sol tarafına çevrilip yıkandıktan sonra sağ tarafına çevrilip 
yıkanır. Sonra oturtulur ve kamı ovulur, ön veya arkasından bir şey çıkarsa 
yıkanır, bu takdirde tekrar abdest aldırılmaz. Her uzvu üç kere yıkamak 
sünnettir. Yıkama işlemi bitince ölü havlu ile kurulanır, baş ve sakalına 
güzel kokular sürülür. 
Yıkama işlemi sırasında güzel koku kullanılır. Teneşir tahtası buhurlanır ve 
tütsülenir. Bu, ölüye ta'zim içindir. Ölü yıkayıcının elini bir bezle örtmesi 
müstehabdır. Kaynatılmış suyla birlikte sidr veya çöven kullanılması, baş ve 
sakalın hatmi veya sabunla yıkanması gerekir. Meyyitin tırnağı kesilmez ve 
saçı taranmaz. Gassâl (gâsil; yıkayıcı) veya gâsile, meyyitle kapalı yerde 
kalır (el-Fetevâyı Hindiyye, 1, 158 vd.; Fethu'I-Kadir, I, 449). 
Savaş alanında şehid olmamış her ölünün yıkanılması farzdır. Vücudunun 
bir parçası bulunan ölü, İmam Şâfii, Ahmed ti. Hanbel, İbn Hazm'a göre 
yıkanır, kefenlenir, cenaze namazı kılınır; İmam Ebü Hanife ve İmam 
Mâlik'e göre ise vücudun yarıdan çoğu bulunursa yıkanır. 
Şehidler yıkanmaz, kanlarıyla gömülürler. Ancak, savaşta şehid düşenler 
dışındaki taundan, boğularak, zatürre, karın hastalığı, yanarak, göçükte, 
doğumda, malı uğruna, canı uğruna, ailesi uğruna öldürülen şehidler 
yıkanırlar. Çünkü suikastla şehid düşen Hz. Ömer, Hz. Osman ve Hz. 
Ali'nin cenazeleri yıkanmıştır. 
Gassâl (yıkayıcı)'ın emin, sâlih, güvenilir olması gerekir. Yıkama esnasında 
ölü ile yıkayıcıdan başkasının bulunmaması mendupdur. Hanefi mezhebine 
göre erkek, ölen hanımını yıkayamaz. Hz. Ali'nin Fâtıma (r.a.)'yı yıkadığı 
rivayet edilir. Ölü kadının saçları örgülüyse çözmek mendubdur; 
yıkandıktan sonra tekrar örülür, arkaya salınır. Kadının kocasını yıkaması 
caizdir. Hz. Ebü Bekir'i (r.a.) eşi yıkamıştır. 
Esas alarak erkek erkeği, kadın kadını yıkar. 
Ölünün yıkandıktan sonra secde yerlerine kâfur sürülür. Çünkü bu an 


meleklerin hazır olduğu andır ve kâfur kullanmaktan maksat ölüyü 
soğutmak, ölünün bedenini dinç tutmak, bozulmadan ve böceklerden 
korumaktır (Seyyid Sabık, Fıkhu's-Sünne, I, 365). 

Su bulunmazsa ölüye teyemmüm yaptırılır. Teyemmüm, bir erkeğin 
kadınlar içinde veya bir kadının erkekler içinde öldüğü durumlarda da 
yapılır. 

İcmâa göre kadınlar, çocukları yıkayabilirler. 

Yine sünnete göre, ölünün tütsülenmesi ve yıkanma sayısı tek olmalıdır; bir, 
üç, beş gibi. 

Bir yerde tek yıkayıcı varsa onun ücret istemesi caiz olmaz (Mehmet Zihni, 
Nimet-i İslâm, 422). 

Ölünün techiz ve defni süratle yapılmalıdır. Bir meyyitin yıkanmasının bazı 
şartları vardır: Müslümanlık, bebeklerde düşük olmamak, vücudundan bir 
parçanın olması ve Allah yolunda öldürülen şehidlerden olmaması. Bir 
müslüman, kâfir bir ölüyü yıkamaz ancak onu gömebilir. 


GAYB 


Insanın duyuları ve ilmi ile öğrenemediği bir kısmını ancak 
peygamberlerin haber vermesiyle bilebildiği bir kısmını ise Allah'tan başka 
kimsenin bilmediği gizli şeyler, âlemler.Sözlük anlamıyla bir şeyin gözden 
gizli kalması demek olan "gayb" mastar olmakla beraber "gâib" ile aynı 
anlamdadır. Ancak"gayb" sen onu görmediğin halde o seni gören; "gâib" ise 
senin görmediğin, onun da seni görmediği şeydir, demişlerdir. Buna göre 
Allah "gayb"dir, "gâib" değildir. Şiilerin; "gayb"dan maksat, Kur'an'da ve 
hadiste va'd edilen ve beklenilen Mehdidir şeklindeki kabullenişlerinin 
doğrudan çok uzak olduğu, Fahruddin Razı tarafından ifade edilmiştir. 
Ayağın alt koğuguna. dağlararasındaki kuytu alçaltılara da ilk bakışta 
görülmedikleri için "gayb" denir. Gayb gerçeği, imanın belli başlı 
kaidelerinden ve Islam düşüncesinin en köklü esaslarından birisidir. Çünkü 
Islam'ın esasını oluşturan iman temelleri altıya indirgenirse bunların bir 
bakışa göre en az dördü, diğer bir bakışa göre tamamı gayb sahasına girer. 
Bir Islam düşünürü ve tefsircisinin ifadesiyle: "Gayba iman, insanoğlunun 
hayvanlar aleminden yücelişinin ayrılış noktasını teşkil eder." (Kutup, 
Terceme 5/265) 

Bu yüzden Kur'an-ı Kerim'in ilk ayetlerinde gayba inanan mü'minler övülür 
ve kurtuluşa erecek olanların ancak onlar olacağı vurgulanır. Çünkü insanın 
hem bu dünya hem öbür dünya ile ilgili olarak bilebildikleri, bilmedikleri 
yanında hesaba katılmayacak kadar azdır. Onun kapasitesi her şeyi 
kavramaya müsait olmadığı gibi, görünene inanmak da karşılığında 
mükaafat olan bir erdem sayılamaz. Zaten "ona ilimde çok az bir şey 
verilmiştir." Tlimde kendisi için dikilen sınır taşına varsa bile bilemeyeceği 
daha bir sürü "gayb" kalacaktır. Ancak bu az ilme oranla da olsa insanların 
önceden bilmezken sonradan bildikleri, bir kısmının bilmediği halde 
diğerlerinin bildikleri şeyler bulunduğuna göre, bilinmeyenlerinin yanında, 
en azından sözlük anlamıyla gaybın biline bilenlerinin de olduğu anlaşılır. 
Öyleyse "gayb"ın sınırını öncelikle ayetler ve hadislerle çizmek 
gerekir.Türevleriyle beraber Kur'an-ı Kerim'de "gayb" kelimesi ellisekiz 
yerde geçer ve; göklerde ve yerde olup insanların bilmediği (2/330; 11/123) 
tarihin geçmiş olayları (3/44;11/49;12/102) kocası görmediğinde kadının 
sahip olduğu değerler (4/34), görüp hissetmeden sezilen ve delille kavranan 
(5/94), müşahade edilmeyen (6/73); (9/94, 105) sadece Allah'ın bilgisinde 


olan şeyler (10/20), kişinin görüp duymadığı yer, gıyabi (12/52, 81), insanın 
canı, ruhu, iç dünyası (34/14) kalbinden geçirdikleri (5/116; 9/78) gibi 
anlamlarda kullanılır. Resulullah'ın hadislerinde ise; kabrinde azap gören 
birinin ne zamana kadar azap görmeye devam edeceği, yani gelecekte 
olacak şey, (2) Kıyamet saati, yağmurun yagma zamanı, rahimlerdekiler, 
ölüm zamanı ve yeri (3) gibi şeyler "gayb" cümlesinden sayılmıştır.Gaybın 
özellikle ayetlerdeki kullanılışına bakıldığında onun her çesidiyle 
bilinmeyen birşey olduğu anlaşılmıyor. Bazı insanlara göre gayb olarak bir 
şeyin, diğer bazılarına göre bilinebileceği anlaşılıyor. Mesela geçmiş bir 
peygamberin yaşadığı olaylara Rasulüllah Muhammed'e(s.a) göre gayb 
denirken söz konusu peygamberin o olayı görüp bildiği açıktır. İşte bu 
gerçek gaybın alimler tarafından "mutlak" ve "nisbi" (göreli, izafi) diye 
ikiye ayrılmasına sebep olmuştur: Allah'ın bizzat mahiyeti, künhü, (Buna 
Cürcani "gaybu'l-hüviyye ve gaybu'l-mutlak-el-gaybu'1-meknun ve el 
gaybu'1-masün" der. Ama Allah'ın sıfatlarından birinin"gâib"olmayışı da 
ilginç olmalıdır. Hatta bir ayeti kerimede "biz gaipler değiliz" (7/7) denir. 
Onun için bu ayeti tefsir ederken Kurtubi: "O, bu dünyada gözlerden 
gâiptir, görünmez ama, aklı kullanma ve istidlâl ile gâip olmaktan çıkar" 
der. Allah'ın(c.c.)"gâib" diye bir sıfatının olmayışı, O'nun bir gün 
görülebileceğini de' anlatıyor olmalıdır.) Bütünüyle ahiret alemi, kıyamet 
saati, cennet, cehennem, Mahşer, mizan, sırat, likâ, kevser, melekler alemi, 
istikbalde olacak olaylar, ölüm saatleri ve yerleri gibi şeyler mutlak, yani 
herkese. göre gaybtır. Bir hadisi şerif. bir ayetin açıklaması olarak bunları 
beşe indirger: "Beş şeyi Allah'tan başka kimse bilmez:1- Kıyametin zamanı 
Allah katındadır. 2- Yağmuru indirir. 3- Rahimlerdekini bilir. 4- Hiç bir 
canlı yarın ne yapacağını bilmez. 5- Kimse nerede öleceğini bilmez (31/34). 
Görüldüğü gibi Rasulüllah (s.a.) hiç kimsenin bilemiyecegi "gayb"in ayette 
sayılan bu beş maddeden ibaret olduğunu söyler.( el-Camius-Sağir-H. No: 
3963 4-Askalani F'ethul-Karı 1/124 ) Ancak söz konusu ayetin 2. ve 3. 
maddelerindeki üslübun yumuşaklığı bir yana, mesela sarıh Münavi Alusi 
ve Nevevi, bu maddelerle ilgili gaybın bilinmezliğinin, her yönlerini 
kapsayan genel anlamda olduğunu, yoksa bazı özelliklerinin 
bilinebileceğini söylerler. Burada sayılan maddeler için bir sahabi "Gayb bu 
beş şeyden ibarettir, bunun dışındaki gaybi bazılar bilemese bile bazıları 
bilebilir" (1/163.) demiştir. Böyle olan gayb için Allah (c.c.) "De ki, 
göklerde ve yerde Allah'tan başka kimse gaybi bilmez..." (27/65) "Gayb 
Allah'a mahsustur" (10/20) "Gaybın anahtarları onun katındadır, onları 


ondan başkası bilmez" (6/59) "Allah sizi gaybe muttali kılacak değildir. 
Fakat Allah Resüllerinden dilediğini seçer (ve onlara gaybi bildirir)" 
(3/179) "Gaybi bilen O'dur. Resullerinden diledigi dışında kimseyi gaybına 
muttali kılmaz" (72/26) buyurur. Mü'minlerin annesi Aişe'den nakledilen bir 
hadiste de: "...Kim Resulullah yarın ne olacağını haber vermiştir derse, 
Allah'a çok büyük bir iftara etmiş olur..." (Müslim K.I, H. 287; Kurtubi, 7/1 
; Benzer' bir hadis için bk. Buhâri, Tefsir, Necm Suresi 1.) İşte bütün 
bunlardan hareketle:"Hiç bir mahlukun ne duyularının ne de ilminin 
ulaşamadığı gayba gaybi mutlak, muayyen bir mahlukun ilminin ulaşmadığı 
ve ona göre bilinmeyene de gaybi izafi (nisbi, göreli)" (Elmalı 7/4869. ,) 
demişlerdir. Bazılarıda gaybi:1- Delili bulunmayan ("gaybın anahtarları 
onun katındadır" ayetinde anlatılan budur ve bunu ancak Allah bilir) 2- 
Delili bulunan (Sani' olan Allah, sıfatları, Ahiret günü...) diye ikiye 
ayırmışlardır. Bunların hepsi birden göz önünde bulundurulduğunda gayb 
konusunda şu sonuca varmak hatalı olmayabilir: Kıyamet saatini Allah 
Resullerine de bildirmemiştir, yağmurun kesin olarak ne zaman yagacağını 
ancak Allah bilir. Ancak ayetin bunu bildirdigi cümlesine bakıldığında 
bunun kıyamet saati kadar mutlak olmadığı bazı belirtiler yardımıyla 
tahminler yapılabileceği anlaşılır. Belirtileri ortaya çıktıktan sonra bu gayb 
olmaktan çıkmıştır da denebilir. Tıpkı, yağmur yagmakta iken dışarı çıkmak 
isteyen birisine, ıslanacaksın, demek gibi. Rahimlerdekinin bilinmesi 
konusu da aynen yağmurun yagmasının bilinmesi gibidir. Fazlalık olarak 
burada neyi sadece Allah'ın bildiği konusu da kapalıdır: Erkek-dişi olduğu 
mu? Sadece uzuvları belirinceye kadar erkekliği dişiliği mi? Said-şaki 
olduğu mu? Tam-eksik olduğu mu? Canlı doğup - doğmayacağı mı? Yoksa 
hepsi mi? İşte en azından bunların tümünü birden bilmek de insan için 
mümkün değildir. Kişinin yarın ne yapacağı, yani istikbalde ne olacağını da 
- belirtilerden hareketle yapılan tahminlerin isabet edenleri dışında Allâh'tan 
başka kimse bilmez. Kişinin nerede ve ne zaman öleceğini de kimse bilmez. 
Bu konuda cinler de insanlar gibidir. Söylerlerse yalan söylerler. Ancak 
Allah tümüyle olmasa bile bu tür gaybın bazı noktalarını ve müfredatından 
bazılarını seçtiği rasüllerine bildirebileceğini söylemiş ve bildirdigi de 
olmuştur. Bu türden olmak üzere (vahye dayanarak) bizim Peygamberimiz 
de istikbale ait birçok haberler vermiş ve söyledigi gibi çıkmıştır. Ama 
vahye dayanmadan istikbali peygamberlerin dahi bilemeyeceğine dair pek 
çok nas mevcuttur. 

Bunların odışındaki gayb için, belirterek Allah'tan başkasının 


bilemeyeceğinin söylendiğini bilmiyoruz. Başta evliyanın kerameti ve 
ilham olmak üzere, cinlerin istihdamı, telepati, tekniğin istihdamı, riyazet 
vs. gibi yollarla, halde mevcut olmak şartıyla, bazılarına göre gayb ve 
bilinmez olanlar, başkalarına göre bilinir ve algılanır. Kur'an-ı Kerim'de 
Hadis'in bildirdikleriyle ilgili olarak anlatılanlar, Halife Ömer'in Iran 
üzerinde bulunan komutan Sâriye'yi Medine minberinden görüp ikaz etmesi 
gibi sabit olaylar bunun delili olarak gösterilir. Hatta Ibn Hacr el-Heytemi 
gaybın bilinmezliği prensibinin Allah'ın bazı evliyaya bile ondan haberler 
lütfetmesine engel olmadığını, bu yüzden bazı velilerin, mesela yarın 
öleceklerini söylediklerini, hatta Halife Ebubekr'in karısının rahmindeki 
çocuğun erkek olduğunu söylediğini ve öyle çıktığını yazar. (el-Fetava'l 
hadisiyye s. 222-23) "Mü'minin firasetinden sakının çünkü o Allah'ın 
nuruyla bakar" hadisi ve "Ben kulumu sevince duyan kulağı, gören gözü, 
tutan eli, yürüyen ayağı... olurum" (Buhari, rikâk 38.) kudsi hadisi de buna 
imkan verir gibidir. Hatta Allah'ın nuruyla bakar hale gelen birisinin 
kârşısındakinin kalbinden geçeni dahi görebileceği söylenebilir. Nitekim 
tasavvufta "Şerhu'1-kubur ve'ssudur" (kabirleri ve kalpleri keşif) velayetin 
daha ilk basamağı olduğu inancı meşhurdur. Ancak Ebu Hanife'ye nisbet 
edilen şu söz gerçekten onun ise bu kabullenişi tereddütle karşılamak 
gerekir: "Kalplerde olanı Allah ve O'nun vahyettiği bir Rasulden başka 
kimse bilemez. Vahiy olmadan, kalplerdekini bildiğini iddia eden, alemlerin 
Rabbinin ilmine sahip olduğunu iddia etmiş olur..." (Imam Azamın beş 
eseri, Çev. Mustafa Öz. Ist. 1981, 5.29. Arapçasi;24 ) Biraz değişik 
ifadelerle Müslim, (Müslim, Iman 158; ) Ibni Mace (Ibn Mâce ,Fiten 1.) ve 
Müsned'de(Müsned IV'/438-39) bulunan bir hadis de Ebu Hanife'ye nisbet 
edilen bu hükmü destekler görünür: Savaşta bir müşrikle karşı karşıya gelen 
bir sahabi onu "Allah'tan başka ilah yoktur" demesine rağmen öldürür, 
Peygamber (s.a.) bundan hoşlanmaz ve: "Karnını yarıp ta kalbinde olanı 
bilseydin ya!" diye üzüntüsünü belirtir. Yine ashabı içerisindeki münafıkları 
vahiy yoluyla sadece Peygamberler biliyordu ve sadece Huzeyfe'ye 
bildirmişti. Sahabe'nin en ileri gelenleri dahil onları bundan başka kimse 
bilmiyordu. Başta Ebu Bekr (r.a.) olmak üzere en küçüğü dahi en büyük 
veliden daha büyük olanı sahabenin bilmediğini başkaları hiç bilemez 
şeklindeki iddia ciddi gibidir. 


GAYR-İ MEŞRU SERVET ZEKATA TABİ'İ MİDİR? 


Gasp, çalmak, zina ve kumar gibi gayr-i meşru yollarla elde edilen 
servet zekata tabi değildir. Çünkü gayr-i meşru malın sahibi belli ise ona 
i'ade etmek lazım gelir, yoksa fakir ve müstahak kimselere dağıtmak icab 
eder. Binaenaleyh meşru olmayan yollarla servet kazanmak haram ve günah 
olduğu gibi, onu elde tutup sahiplerine i'adesini veya muhtaçlara dağıtımı 
ertelemek de haramdır. Ancak ölüm sebebiyle varislere intikal etmiş olan 
gay-i meşru servet, sahibi bilinmediği takdirde, bazı Hanefi ulemasına göre 
onlar için mübah sayılır. 


GAYR-İ MENKUL (TAŞINMAZ MALLAR) 


Taşınmaz mallar. Akar denilen konut, dükkan, arsa, işyeri ve benzeri, 
başka yere taşınması mümkün olmayan mallar. Arsa üzerindeki binalar, 
ağaçlar da o arsaya tabi olacaklarından, onlar da gayr-i menkul sayılırlar. 
"Akar" da fıkıh ilminde gayr-i menkul demektir. Fakat akar kelimesi kiraya 
verilip, gelir getiren mallar için kullanılmaktadır (Ömer Nasuhi Bilmen, 
Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılahatı Fıkhiyye Kâmüsu VI, 10). 

Gayr-i menkulün zıddı "menkuldür". Bu tür malların, gayr-i menkulün 
aksine bir yerden diğer bir yere taşınmaları mümkündür. Meselâ; paralar, 
hayvanlar gibi ölçülebilen ve tartılabilen mallar menkul mallardır. 

Gayr-i menkul içinde bulunan mallar da, satış işleminde, gayr-i menkule 
tabidir. Şöyle ki, satış işlemi yapılan bir beldenin örfünde satılan şeyin 
şâmil olduğu herşey, beraber satıldığı açıkça söylenmese de, satılan şeye 
dahil olarak beraber satılmış olur. Meselâ bir ev satılınca, onun bölümleri, 
kileri, ahır, kapı ve pencereleri... vb. şeyler de satışa girdiği gibi; bir bahçe 
satıldığı zaman içinde elma ağaçları varsa, sözkonusu bahçenin satışına 
orada bulunan elma ağaçları da girmiş olur. Alış işlemleri tamamlandıktan 
sonra, satıcı kalkıp, müşteriye, ben sana sadece evimi satmıştım, kileri 
vermem, veya bahçeyi satmıştım, elmaları vermem diyemez. Böyle bir 
iddia geçersizdir. 

Menkul malların satışının caiz olabilmesi için kabz (malın alıcının 
tasarrufuna geçmesi) şartı vardır. Halbuki gayr-i menkul mallarda kabz şart 
değildir. Şayet kabzdan önce helâk olma tehlikesi varsa o zaman mal 
menkul hükmünde olur. Çünkü, gayr-i menkulün helâki nadirdir. Menkul 
bir malın kabzından önce satılması, kiraya verilmesi, köle ile mukâtep 
yapılması iltifakla caiz değildir (İbn Âbidin, Reddu'l-Muhtâr, Çev., Mehmet 
Savaş, XI, 48). 


GAYR-İ MÜSLİM (MÜSLÜMAN OLMAYAN) 


Müslüman olmayan, İslâm'ın dışında başka bir dine mensup kişi. 
İnsanlar inanç bakımından iki gruba ayrılır Hz. Muhammed'in 
peygamberlerin sonuncusu (el-Ahzâb, 33/40) ve bütün insanlığın 
peygamberi (el-A'râf, 7/158; Sebe', 34/28) olduğuna inanan kimselere 
müslüman; Hz. Muhammed'in peygamberliğine inanmayan kimselere de 
gayri- müslim denilir. Bu tanıma göre ehl-i kitap olanlar (yahudiler ve 
hristiyanlar), mecusiler, dehriler, sâbiiler, mürtedler, müşrikler gayri-i 
müslim sınıfına girmektedirler. 

İslâm ülkesinde bulunan gayr-i müslimlerle müslümanlar arasında birçok 
münâsebetler vardır. Bunlar iki grupta ele alınabilir: Zımmiler: Zımmi 
kelimesi, zimmet kökünden türemiştir. Sözleşme, antlaşma anlamlarına 
gelir. Istılahta ise; antlaşma sonucu sürekli olarak İslâm ülkelerinde ikamet 
etme hakkına sahip olanlara zımmi; müslümanlarla gayr-i müslimler 
arasında yapılan bu sözleşmeye de zimmet akdi denilir. 

Mekke'nin fethinden önce yapılan akitler sürekli olmamıştır. Yahudilerle ve 
Mekke müşrikleriyle yapılan sözleşmeleri örnek olarak gösterebiliriz. Bu 
sözleşmeler belirli bir müddet sonra sona ermiştir. Ancak, Mekke'nin 
fethinden sonra nâzil olan "Kendilerine kitap verilenlerden Allah'a ve ahiret 
gününe inanmayan, Allah'ın ve Resulumün haram kıldığını haram 
saymayan ve hak dini din edinmeyen kimselerle, küçülüp boyun eğerek 
elleriyle cizye verecekleri zamana kadar savaşın" (et-Tevbe: 9/29) ayetiyle 
gayr-i müslimlerden cizye alınmasına işaret edilmiştir. Dolayısıyla zimmet 
akitleri Mekke'nin fethinden sonra yapılmıştır. 

Gayr-i 'müslimlerden bazılarıyla zimmet akdi yapılamaz; mürtedlerle bu 
akdin yapılması mümkün değildir. Hanefi fukahâsı putperest Araplarla bu 
akdin yapılamayacağı görüşündedir. İmam Şâfii ve İmam Hanbel'e göre 
ehl-i kitap ve mecusiler dışındaki gayr-i müslimlerle bu akit yapılamaz. 
Evzâi ve İmam Mâlik'e göre bütün gayr-i müslimlerle bu akit yapılır. 

Gayr-i müslimler şu yollardan biriyle İslâm tebaasına girer ve zımmi 
olurlar: İzinle İslam ülkesine girdikten sonra bu ülkeden haraç arazisi satın 
alanlar ve bu araziyi işletenler; ikamet izni bittiği halde ülkeyi 
terketmeyenler; evlenerek erkeğin tebaasına katılan kadın (Kadın, ikamet 
vb. konularda kocasına bağlı olur.) Cizye vermeyi kabullenen fethedilen 
ülke halkı. 


İslâm ülkesi tebaasına giren bir zımminin tebaalığını kaybetmesi için şu 
suçları işlemesi gerekmektedir: Müslüman bir kadınla zinâ etmek; 
müslümanlara savaş açmak; müslümanların inançlarını ifsat etmeye 
kalkışmak; devlet düzenine karşı çıkmak; cizye vermemek. 

Zımmiler devlet başkanı, ordu komutanı ve hâkim olamazlar. Çünkü bu 
görevler doğrudan doğruya müslümanlarla ilgilidir. Dünyevi işlerde 
zımmilerden bildikleri konularda yararlanılabilir. 

İslâm tebaasına giren Zimmilere seyahat, ikamet, din ve vicdan hürriyetiyle 
birlikte eğitim, çalışma, sosyal ve kamu hizmetlerinden yararlanma hakkı 
da verilmiştir. 

Zımmilerin İslâm devletine karşı bazı yükümlülükleri vardır; bunlar, mali 
ve diğer yükümlülükler olmak üzere ikiye ayrılır. Mali yükümlülüklerin 
başında cizye gelmektedir. Cizye almak nassla sabittir (et-Tevbe, 9/29). 
Peygamberimiz (s.a.s.) düşmanla karşılaşan ordu komutanlarından şu üç 
emrin yerine getirilmesini ister; İslâm'a davet etmek, cizye istemek, 
savaşmak (Ebü Dâvüd Cihâd, 83). Her zımmiden cizye alınmaz; bunun 
belirli şartları vardır: Cizye, ergenlik çağına gelmiş erkeklerden alınır. 
Kadınlar ve köleler cizye ödemezler. Kör, kötürüm, yoksul ve 
çalışamayanlardan Şafiilere göre cizye alınır, diğer mezheplere göre cizye 
alınmaz. Bazı mezheplere göre, gayr-i müslimlerin din adamlarından, 
çalışamayacak durumdaki çiftçilerden de cizye alınmaz. 

Devletin koruma görevini yerine getirememesi, zımminin müslümanlarla 
birlikte ülke savunmasına katılması, cizye ödemeyi engelleyen durumların 
ortaya çıkması, ölüm hâli ve zımminin müslüman olması gibi hallerde cizye 
borcu düşer. 

Harac, ictihad yoluyla alınan bir vergidir. Bir tür vergi bazan attırılabilir, 
bazan da azalır. Devletlerarası ticaretlerden alınan vergiye de "uşür" adı 
verilir. 

Gayr-i müslimler, müslümanları kendi dinlerine davet edemezler; 
müslümanları küçük düşürücü davranışlarda bulunamazlar; kılık ve 
kıyafetleri yönüyle müslümanları taklid edemezler; yasaklanan fiilleri 
işleyemezler; haram olan şeyleri müslümanlara satamazlar. 

Müslümanlarla ilişki içinde bulunan gayr-i müslimlerin diğer bir grubuna 
da "müste'men" adı verilir; "güven içinde olan, emân verilen, güvenliğe 
kavuşan" anlamlarını ifade eder. Terim olarak anlamı; belirli bir süre için 
İslâm ülkesine girmek ve orada emin olarak kalabilmek için kendisine izin 
verilmiş olan gayr-i müslime bu ad verilir. 


Kur'an'da "Eğer müşriklerden biri emân dileyip yanına gelmek isterse, onu 
yanına al ki, Allah'ın sözünü işitsin; sonra onu güven içinde bulunacağı yere 
ulaştır" (et-Tevbe, 9/6) ayeti bu konuya delil teşkil etmektedir. 
Müste'menler dört sınıfa ayrılmaktadırlar: Elçiler, tüccarlar, ilim tahsilinde 
bulunanlar, ziyaret ve gezmek amacıyla gelenler. 

Emânın nasıl, kimlere ve kimler tarafından verildiğini şöylece özetleriz: 

1- Özel emân: Bir kişiye veya küçük bir gruba verilen emândır. Bu emânı, 
büluğ çağına gelen herkes verebilir: Hanefilere göre bu emânı 
müslümanlarla aynı safta savaşan zımmiler bile verebilir. . 

2- Genel emân: Büyük bir topluluğa, yerleşim bölgesine verilen emândır. 
Hanefilere ve Şâfiilere göre bunu ancak devlet başkanları verebilir. 

3- Örf ve âdete göre verilen emân: Bunlar, kendilerine emân verilmediği 
halde emân verilmiş olanlardır. Yanlarında bulunan mektuplar, ticaret 
mallan müste'men sayılmasına delâlet eder. Bunlar; elçiler ve tüccarlardır. 
4- Antlaşmadan doğan emân: Antlaşma yoluyla elde edilen emândır. 

5- Yakınlık yoluyla emân: Bir şahsa verilen emân onun çocuklarını da içine 
alır. 

Emânın sona ermesi müste'menin İslâm ülkesinden çıkıp harp ülkesine 
girmesiyle başlar. Bunlar İslâm ülkeşinin vatandaşı değildir. 

Hanefilere göre, müste'menlere Allah hakkından ve kamu haklarından 
dolayı ceza verilmez. Hırsızlık, soygun gibi. İmâm Şâfii'ye göre ise ceza 
verilir. 

Müslümanların veya gayr-i müslimlerin hayata karşı işledikleri suçlarda suç 
işleyenin durumu göz önüne alınır. Suçu işleyenin kimliğine göre farklı 
cezalar uygulanabilir. Bir müslümanla bir gayr-i müslim, veya bir mürted 
aynı cezaya çarptırılmaz. Bazı hukuki farklılıklar ortaya çıkar; ama hiçbir 
zaman gayr-i müslime haksızlık yapılmaz. 

Evliliklerde din olgusu önemli bir meseledir. Müslüman bir erkeğin ehl-i 
kitap bir kadınla evlenmesinde sakınca yoktur (el-Mâide, 5/5). Müslüman 
bir erkek müşrik kadınla evlenemez. İmanlı bir cariye müşrik kadına tercih 
edilmektedir (el-Bakara, 2/221). Müslüman kadın müşrikle evlenemez (el- 
Bakara, 2/221). Ailede etkin kişinin erkek olduğu düşünüldüğünde 
müslüman bir kadının ehl-i kitaptan bir erkekle evlenmesine izin 
verilmemiştir. Gayr-i müslimlerin kendi aralarındaki evlilikleri müteber 
kabul edilmiştir. Bunların kendi aralarında belirlemiş oldukları mehirler 
müteberdir, geçerlidir. Müslüman erkekle evlenmiş olan gayr-i müslim 
kadın, kocasından boşandığı zaman müslüman kadının iddetine tabidir. 


Müslüman bir erkekten boşanan müslüman bir kadın kocasından nasıl 
nafaka alıyorsa, gayr-i müslim bir kadın da müslüman bir erkekten ayrıldığı 
zaman müslüman kadın gibi, nafaka alır. 

Ehiİ-i kitabın yiyecekleri müslümanlar için helâldir. Kur'an'da, "Kendilerine 
kitap verilenlerin yemeği, size helâl, sizin yemeğiniz de onlara helâldir" (el- 
Mâide, 5/5) buyurulmaktadır. Gayr-i müslimlerle insani ilişkiler sürdürülür; 
hastaları ziyaret edilir, hediyeleşilir, selamlaşılır; dünyevi konulardaki bilgi 
ve becerilerinden yararlanılır komşuluk münasebetleri sürdürülür. 


EVİ, İÇKİ İÇİP, HAÇ'A TAPAN BİR GAYR-İ MÜSLİME KİRAYA 
VERMEK CAİZ MİDİR? 


Kur'an, dini kitap ve silahtan başka şeyleri gayr-i müslime satmak caiz 
olduğu gibi; ev, dükkan ve arsa gibi şeyleri de ona kiraya vermek caizdir 
(el-Fetava'-hindiye). İçinde gayr-i meşru şeylerin yapılamsı buna mani 
değildir. Çünkü kiradan maksat oturmaktır. Binayı, meyhane veya 
muvakkaten de olsa gayr-i müslimler için ma'bed olarak kullanılmak üzere 
kiraya vermek caiz değildir. 


GAYRİ MÜSLİMLE KOMŞULUK İLİŞKİLERİ 


Müslümanla zimmi (Islâm hâkimiyetini kabul etmiş ehli kitap vatandaş) 
arasında zorunlu olan her türlü muameleyi yapmak caizdir (Hindiye, V/348 
(sirâciye'den)). 

Müslüman, onların ömürlerinin uzun, işlerinin iyi olmasına vb. dua edemez. 
Onların bağışlanmalarına da dua edemez. Çünkü Allah (cc) müşrikleri asla 
bağışlamayacâğını bildirmiştir(K. Münafikün (63) 6). Buna rağmen 
bağışlanmalarını istemek, Allah'i yanlış hüküm vermekle suçlamak olur ki, 
buna "küfür" diyenler bile vardır (bk. Karafi, el-Furuk, IV6259 vd). Ancak 
onların hidayetine dua edilebilir (Bezzazıye V1/355; Hindiye, V/348). 
Yahudi ve hiristiyan bir hastayı ziyaret edebilir. Mecusi'de ihtilaf vardır. 
Rasulüllah'ın ziyaret ettiği vakidir. Amcasını da ziyaret etmişlerdir (agk.; 
Ayrıca bk. Hindiye, V/347). 

Kâfiri bir ihtiyaç ya da yolculuk durumunda misafir etmesinde beis yoktur 
(Hindiye, V/347). 

Bir kâfirden müslümanın hediye alması, eğer dini salabetini kıracak ve onu 
ona medyün hale getirecekse caiz olmaz. Böyle bir durum yoksa caiz olur 
(Bezzâziye, VI1/347). Zira: "Allah'ım, bana bir facirin nimetini nasib etme 
ki, kalbim onu sevmesin" (Benzer hadis için bk. el-Hindi, age. N211 
(deylemi'den)), buyurulmuştur. Kâfir ise facirden daha şediddir. 

Bir hiristiyanın bir müslümanı evindeki ziyafete çağırması durumunda; 
birbirlerinden ticâret yapmaları dışında aralarında bir dostluk ve beraberlik 
bulunmuyorsa, bazılarına göre bu ziyafete gitmek helâldir. Çünkü bu bir 
nevi iyiliktir. Mahzurlu olmadığı gibi menduptur. Bazılar da: Müslümanı bir 
Mecusi ya da Hiristiyanın yemeğe çağırması halinde, eti çarşıdan (Islâm 
ülkesinde) almış olduklarını söylemiş olsalar bile, müslümanın o yemekten 
yemesi mekruhtur, demişlerdir. Çünkü mecusi boğularak ve' dövülerek ölen 
hayvanın etini de yer. Nasrani'nin ise özel bir boğazlama şekli yoktur. Ya 
boğarak, ya da müslümanın kestiğini yer. Ama çağıran Yahudi olursa, 
müslümanın onun yemeğinden yemesinde beis yoktur. Çünkü Yahudi, 
ancak Yahudinin ya da Müslümanın boğazladığını yer (Kâdihân, NI/401). 
Ne varki, kâfirin yemeğini sürekli yemek mekruhtur. Mecburiyet halinde 
bir-iki defa yemede mahzur olmayabilir (Hindiye, V/347). 


GAYRİ MÜSLÜMLE ORTAKLIK KURMAK 


Ehli kitapla (Yahudi ve Hiristiyanlarla) iş ortaklığı kurulabilir. Ancak 
şirkete ya da ortaklık konusu olan mala müslüman vaziyet etmelidir. Buna 
gerekçe (illet) olarak onların malı faizde, içki ve hınzır gibi Islâm'da 
mütekavvim mal sayılmayan konularda kullanır olmaları gösterilir. 
Günümüzde yaygın hisse senedi meselesini de bu açıdan değerlendirmek 
gerekir. Bu, Ahmed b. Hanbel'in görüşüdür. Şafii ise onlarla ortaklığı her 
halükârda mekruh görür. Ahmed b. Hanbel ise: Mahzurlu olmasının illeti 
bellidir, bu da şirket konusu olan mala müslümanın vaziyet etmesiyle 
giderilmiş ve mekruhluk ortadan kalkmış olur der. Ehli kitap olmayan 
mecusiler (batıl din salikleri) gibi insanlar her konuda ehli kitaptan daha 
olumsuz bir konumda oldukları için, diğerleriyle ortaklık kurmayı-belli 
şartla-caiz gören Ahmed b. Hanbel dahi böyleleriyle ortaklığı kerih görür, 
ancak kurulmuşsa sahih olacağını söyler (Ibn Kudâme, age, V/3-5). 
Ateistler (dinsizler) ise hepsinden daha kötüdür. 


GAZ VE ABDEST 


Abdest aldıktan sonra sık sık gaz çıkardığım için abdestim bozuluyor. 
Özür kabul ediyorum, ama olmadığı zamanlar da oluyor. Ne yapmalıyım? 
Söylediğiniz hal sürekli oluyorsa bir özürdür. Sürekliliğin ölçüsü, bir namaz 
vaktini hükmen ya da hakikaten kaplaması, ondan sonraki vakitlerin her 
birinde de en az bir defa görülmesidir. Hükmen kaplaması, zaman zaman 
kesilmesine rağmen, abdest alıp, o vaktin namazını kılacak kadar zaman 
bulamamasıyla olur. Özrün, bir defa da olsa görülmediği bir vakit gelirse, 
özür sahibi olmaktan çıkılır. 


GAZAB 


Nefsin hoşa gitmeyen birşey karşısında intikam arzusuyla 
heyecanlanması; infiale kapılmak, öfke, hışım, hiddet, düşmanlık ve 
saldırıya meyleden saldırganlık hâli. 

Fıkıh açısından gazap hâlinde yapılan işlerde bazı istisnalar getirilmiştir. 
Meselâ, gazap hâlinde kinaye sözlerle boşama, niyet olmadıkça geçerli 
değildir. Kocanın kızarak eşine, babanın evine git demesi gibi (Ömer 
Nasuhi Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılahât-r Fıkhıyye Kamusu, 11,185). 
Hâkim, gazaplı iken hüküm veremez (Müslim, Akdiye,16). Ahlâki yönden 
gazap hakkında şu buyruklar vârid olmuştur: Hz. Peygamber (s.a.s.): 
"Gazap bütün kötülükleri kendinde toplar" buyurmuştur (Ahmed b. Hanbel, 
5/373). Başka bir hadisinde, "Gazap şeytandandır" (Ahmed b. Hanbel, 
4/226) buyurur. 

Resulullah (s.a.s.) kendisinden öğüt isteyen birine: "Öfkelenmeyeceksin" 
buyurur (Buhâri, Edeb, 76). Gazaplanma durumunda bunun nasıl 
giderileceği hakkında da şöyle buyurur: "Biriniz gazaba geldiğinde abdest 
alsın. Ayakta ise otursun, gazabı yine gitmezse uzansın" (Ahmed b. Hanbel, 
1, 283; V,152; Ebü Dâvüd Edeb,11). "Gerçek yiğit, güreşte güçlü olan değil, 
gazaba geldiğinde nefsine hâkim olandır" (Buhâri, Edeb, 76; Müslim, Birr, 
107,108; Ebü Dâvüd, Edeb, 3). 

Bütün bu buyruklar Kur'an-ı Kerim'deki şu emrin açıklamasıdır: "O 
(koruna)nlar ki bollukta ve darlıkta Allah için harcarlar öfkelerini 
yutkunurlar, insanları affederler. Allah da güzel davrananları sever" (Âl-i 
İmrân, 3/134). 

Muâz b. Cebel'den rivayet edilen bir hadiste Resulullah, huzurunda 
birbirine söven iki kişiden birisinin yüzünde öfke belirince şöyle buyurmuş: 
"Ben bir kelime biliyorum, eğer şu adam bunu söylerse öfkesi geçer. O 
kelime: Euzü billahi mine'ş şeytani'rracim (kovulmuş şeytandan Allah'a 
sığınırım)dir" (Tirmizi, Daavât, 52). 

Urve b. Muhammed es-Sa'di bir adama öfkelenmiş ve kalkıp abdest almış, 
sonra dönüp bir daha abdest almış ve Resulullah (s.a.s.)'in şöyle 
buyurduğunu nakletmiştir: 

"Gazap şeytandandır, şeytan da ateşten yaratılmıştır. Ateş ancak su ile 
söndürülür. Biriniz kızdığınız zaman abdest alsın"(Ebü Dâvüd, Edeb, 4). 
Allahu Teâlâ'nın buyurduğu gibi öfkesini yutkunmayan insanların nasıl 


kötülükler işledikleri, bir hiç yüzünden nasıl birçok cinayet işlendiği ve 
kötülükten sonra öfkesi geçenlerin nasıl pişman oldukları her zaman 
görülmektedir. Öfkeyle kalkan zararla oturur denilir. Haklı bir davada bile 
olsa gazabı yenip karşı tarafı affetmek en büyük meziyettir. Resulullah 
(s.a.s.)'in en güzel ahlâkı böyledir. İslâm'da nefis için kızmak yoktur. 
Mücadele ve mücahede Allah içindir. Hz. Ömer'in halifeliği döneminde bir 
sarhoşa rastlayıp had uygulatması üzerine sarhoş ona sövmüş, Hz. Ömer 
onu bırakarak şöyle demiştir: "Beni gazaplandırdı. Ceza verirsem nefsime 
yardım etmiş olurum. Ben bir kimseyi nefsim için azarlayıp dövmeyi 
sevmem." Ayetlerde, herşeye rağmen gazaplanarak yapılan bir günâh 
sonunda müminin hatasından dönmesi, tövbe etmesi emredilmekte; Allah'ın 
tövbe edenleri affedeceği bildirilmektedir. 

İslâm ahlâkı, kötülüğe iyilikle muamele etmeyi, bunun ancak sabredenlere 
mahsus bir meziyet olduğunu vazeder (Fussilet, 41 /34-35). Fevri ve fanatik 
hareketler hoş karşılanmamıştır. (el-Hucurât, 49/5). Sabredip suç 
bağışlamanın işlerin en hayırlısı olduğu Allah'ın emridir (en-Nahl,16/126; 
eş-Şürâ, 42/43). 

Aşırı gazap aklın öyle bir afetidir ki, en lâtif varlığı bile mecnun hâline 
getirip hunhar bir hayvana dönüştürebilir. Hiddet; akıl ve idrakin yerine 
heyecan, dürüstlüğün bitişi, gözlerin görmemesi, kulakların duymaması 
demektir ve böyle birini ne din, ne kanun ne de nasihatçıların sözleri 
engelleyemez. Hiddetle başlayan, cinnet geçirerek kötülük yapar, sonra da 
pişman olur. 

Hz. İsa (a.s.)'a, "Âlemde en zorlu ve şiddetli olan şey nedir?" diye 
sorulduğunda o şöyle buyurmuştur: "Herşeyden şiddetli olan Allah'ın 
gazabıdır. Ondan cehennemler bile bizim gibi titrer" demiştir. "Bundan 
kurtuluş yolu nedir?" diyene de: "Kendi gazabını terk" demiştir. 

Gazap, kişiye edebi kaybettirir; edeb kaybolunca da insanın yapamayacağı 
rezillik yoktur. Çoğunlukla hiddetlenmenin zararı sahibine aittir. En kötü 
gazap hâli tez geçip geç gidendir. Bu, kişiyi intikamcı yapar ve helâkına 
sebep olur. 

Rahmet Peygamberi ve en güzel ahlâkı tamamlamak üzere gönderilmiş olan 
Hz. Muhammed (s.a.s.) mü'minlerin imanca en olgun olanları ahlâkça en iyi 
olanlarıdır demiştir. 

Allahu Teâlâ'ya mahsus olan sıfatlardan Rahmet ve Gadap ise mahlukatın 
sıfatları gibi değildir. Bu sıfatlar birçok ayet-i kerimede zikredilmektedir 
(el-Bakara, 2/61, 90; Âl-i İmrân, 3/112; el-A'râf, 7/71, 152, 154; el-Mâide, 


5/60; el Feth, 48/6, en-Nur, 24/9). 

Kur'an-ı Kerim'in ilk suresi ve bir özeti sayılan el-Fâtiha suresinde "Bizi 
doğru yola ilet. Nimet verdiklerinin yoluna. Kendilerine gazap edilmiş 
olanların ve sapmışların yoluna değil " (el-Fâtiha, 1/5-7) buyurulmaktadır. 
Allah haddi aşanlara, isyancılara, dini inkâr edenlere gazap üstüne gazap 
göndermiştir. Bunların kıssaları Kur'an'da gayb haberleri şeklinde 
bildirilmiştir. Gazap edilenler son olarak yahudiler ve hristiyanlar; daha 
geniş anlamda doğru yoldan sapanlardır. Allah'ın gazabı, geçmiş 
inkârcıların başına türlü şekillerde gelmiştir: Onları yakalayıveren bir 
çığlık, bir yer sarsıntısı, ebâbil kuşları, kasırga, dağ gibi deniz dalgalarında 
boğulma... 

Bir kutsi hadiste ise Allah şöyle buyurur: "Rahmetim, gazabımı geçmiştir" 
(Buhâri, Tevhid, 55). 


GAZETE VE DERGİLERDE BULUNAN KADIN RESMİYLE 
TELEVİZYONDAKİ GÖRÜNTÜSÜNE BAKMAK HARAM MIDIR? 


Bugünkü neslin aksi istikamette doğru yönelip istenmeyen yola 
saplanmasının bir çok sebebi vardır.Şüphesiz ki bunların en önemlilerinden 
birisi gençliğe müsbet ve yararlı şeyleri telkin etmek yerine menfi şeyleri 
telkin edip zararlı şeylerle kafalarını doldurarak beyinlerini yıkamak ve 
gazete ile dergilerde müstehcen resimleri yaymak ve bu yolla gençliği 
avlayıp ruh ve manalarını katletmek için gösterilen çabadır.Televizyon da 
dergi ve gazetelerden geri değildir.basın ve televizyon, beşeriyyete hizmet 
etmek hususunda en büyük rol oynamaları gerekirken bilakis daha fazla 
zararlı bir hale getirilmiştir. Bununla beraber,gazete ve dergilerdeki 
müstehcen resimler ile televizyondaki açık görüntüler gerçek değil resim ve 
hayal olduğu için onlara bakmak hakiki kadının vucuduna bakmak gibi 
haram sayılmaz.Ancak şehvet ile bakan kimse için haram olur.Ibn Hacer 
Heytemi ile Şirvani şöyle diyorlar: Aynada veya suda görünen kadın 
görüntüsüne bakmak haram değildir. Ancak fitneye vesile olduğu taktirde 
haram olur.(Tuftehul Muhtaç ve Şirvani c.7.5.192) 


GAZİ, GAZİLİK 


Gaza eden kişi. İlâhi Kelimetullah için cihada giden, savaşan, Allah 
yolunda, Allah rızası için mücâdele eden müslüman askerlerden savaştan 
dönenlere gazi denildiği gibi; savaşta büyük yararlıklar gösterenlere de 
gazilik ünvanı verilir. lügatta "savaşa katılan kişi" hakkında kullanılmasına 
rağmen, savaşa katılan ve sağ olarak geri dönenler için kullanılan bir 
deyimdir. 

Kur'an-ı Kerim'de şu buyrukla müminlere seslenilmiştir: "De ki: Bize iki 
iyilikten, gazilik ve şehitlikten başka bir şeyin gelmesini mi 
bekliyorsunuz?" (et-Tevbe, 9/52). Bu ilâhi emri asırlarca halk "Ya gazi ya 
Şehid", "Ölürsem şehid, kalırsam gazi" şeklinde kullanmıştır. 

İslâm'da zorunlu askerlik yoktur. Ancak cihada katılmayanlar kınanır (et- 
Tevbe, 9/42-49). Savaşa katılmayıp evlerinde oturanlar müslümanlar 
tarafından toplumdan âdeta soyutlanır, Allah da onların kalplerini 
mühürlemiştir. Resulullah gazveye çıkmadan önce, "Cihada istekli olanlar 
dışında kimse bizimle gelmesin" buyurmuştur (İbn Sa'd, et-Tabakat, II, 27). 
Ancak Mekke'nin fethinden sonra İslâm devletinin ilk kuruluş ve bi'setin 
başlangıcındaki hükümler genişlemiş; müminlerin hepsinin savaşa 
çıkmasının gerekmediği, bir kısmının dini korumak için geride kalması 
emri gelmiştir (et-Tevbe, 9/122). İslâm'da askerlik zorunlu değilse bile 
ilimle uğraşanların dahi gönüllü olarak savaşa gittiği görülür. Hz. Ebü Bekir 
(r.a) de aynı Hz. Peygamber (s.a.s) gibi bu konuda aynı uygulamayı yapmış 
ancak fetihlerin hızlanması ve İslâm devletinin sınırlarının genişlemesiyle 
Hz. Ömer zamanında maaş alan, nizâmi bir askerlik kurumu ile Divanü'l- 
Ceyş kurulmuştur (Mürücuz-Zeheb, III, 955). 

Savaşa gidecek kişilerin seçilmesi Resulullah zamanında başlamıştır. O, 
askerleri tek tek kontrol eder, sağlıklı olanları savaşa götürürdü. 
Resulullah'ın uygulamasına göre belirli bir askerlik yaşı da konulmamıştır. 
İhtiyar, çocuk ve hastalar dışında sağlam olan herkes cihada katılmıştır 
(İbnü'l-esir, el-Kâmil, II, 62). Hz. Ömer ise, Divan'larda âkil, bâliğ, 
müslüman, sağlam, cesur olanları kaydettirmiştir. İslâm ordusunun sürekli 
seferde kalmaması en fazla dört aylık bir seferden sonra askerlerin 
dinlendirilmesi ve yerlerine dinlenmiş olanların gönderilmesi usülü ilk defa 
İslâm devletinde uygulanmıştır (İbnü'l-esir, el-Kâmil, II, 196). 

Allahu Teâlâ müminlere zafer vâdettiği, ahirette güzel nimetlerle 


müjdelendiğinden hiçbir İslâm mücâhid; cihaddan geri kalmak istememiştir. 
Allah gazilere, dünya hayatını, ahiret için satanlara büyük bir mükâfaat 
verecektir. Savaş sırasında kaçanlar ise Allah'ın gazabına uğrarlar, onların 
yerleri cehennemdir. Bu yüzden gazilerin esas olarak şehid olmak arzusuyla 
savaştıkları görülür (Bk. el-Enfâl, 8/15, 16, 58; en-Nisâ, 4/74, 104). 

Ayrıca Hz. Peygamber (s.a.s) cihada katılmayanlara görevlerini ihmal 
etmemeleri ve kısman da olsa telafi etmeleri için: "Kim Allah yolunda 
cihada çıkan bir gaziyi donatırsa aynen cihada çıkmış gibi olur" (Buhâri, 
cihad, 38; Müslim, Cihad 135; Ebü Dâvüd, Cihad 20). 

Tarihte birçok müslüman devlet adamının cihad mefküresini ifade etmek 
için gazi ünvanını aldığı bilinmektedir. Selçuklular zamanında gazilik 
mefküresini sürdüren bir zümre doğmuştur. Bunlara Gâziyân-ı Rüm 
denilirdi (Aşıkpaşazade, Tevârih-i Âli-i Osman, s. 222). Müslüman olmadan 
önce sık kullanılan cengaver ve yiğit anlamına gelen Alp kelimesinin de 
sonralan İslâmi bir içerik kazandığı ve hatta gazi kelimesinin bunun yerine 
geçtiği görülür. Gaziler Anadolu'nun İslâmlaştırılması için Anadolu insanını 
tekkelere kapanmaktan çok düşmanla cihad yapabilecek yerlere 
sevketmiştir. Bu sebeple teşkilatlanan zümreye Gâziyân-ı Rüm veya Alp- 
Erenler denilmiştir. Bunlar, Osmanlı Devletinin kurulmasında da büyük rol 
oynamışlardır o (Aşıkpaşazâde a.ge., s. 222, Fuad Köprülü, İlk 
Mutasavvıflar, s. 216). Anadolu'nun İslâmlaştırılması için savaşa çıkan 
komutanlara gazi ünvanı onuncu yüzyıldan itibaren verilmişti. Mengücük 
Gazi, Melik Ahmed Gazi gibi. Türk şairi Aşık Paşa (732/ 1332) Alp-Eren 
veya Gazi olmak için birtakım şartlardan bahseder. Kuvvetli bir yürek, yani 
cesur, pazu kuvveti, gayret, iyi bir at, husüsi bir elbise, yay, iyi bir kılıç, 
süngü, uygun arkadaş" (Köprülü a.g.e., 208). Bizans'a yakın bir uçta küçük 
bir Beylik iken, cihana sözü geçiren büyük bir devlet hâline gelmesi bu 
gazilere dayanıyordu. Bu gelenek Hz. Peygamber ve ashabıyla başlamış ve 
Osmanlı padişahlarının savaşa iştirak etmeden gazi ünvanı almalarına kadar 
sürmüştür. Padişahlara gazilik fetvaya istinaden verilmeye başlandı. (M. 
Zeki Pakalın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve Terimleri Sözlüğü, s. 654). 
Ayrıca yeni doğan çocuklara Gazi adının verilmesi de gaziliğin 
kültürümüzdeki yansımalarındandır. 


GECE İBADETİ 


Daha çok "gece namazı" veya "teheccüd namazı" olarak bilinen ve çok 
fazla sevabı nedeniyle Resulullah tarafından müslümanların özendirildiği, 
en sahih rivâyetlere göre gecenin ikinci yarısında uykudan kalkılarak on iki 
rekât olarak kılınan nafile namazı. 

Kur'an-ı Kerim'in Müzzemil suresinin baş tarafında: "Ey o örtünen, kalk 
gece, ancak birazında: Yarısı, yahut eksilt ondan biraz. Ya da artır ve Kur'an 
oku, tertip ile yavaş yavaş, güzel güzel. Çünkü, biz senin üzerine ağır bir 
söz atacağız. Çünkü, gece neşesi hem daha dokunaklı, hem deyişçe daha 
sağlamdır" buyurularak, risâletin daha başlangıcında, bazı âlimlere göre beş 
vakit namazdan önce gece namazı emredilmiş ve İslam'ın tebliğini 
başarabilme açısından bunun gereği de vurgulanmıştır. Resulullah'la birlikte 
ashabının da kıldığı bu namaz, aynı surenin sonunda yer almakla birlikte, 
yukarıdaki emirden belli bir süre sonra, hattu bazılarınca Medine'de inen 
"Rabbin biliyor ki, sen muhakkak gece üçte ikisine yakın ve yarısı ve üçte 
biri kalkıyorsun; beraberindekilerden bir grup da. Gece ile gündüzü Allah 
takdir eder. Bildi ki, siz onu bundan böyle başaramazsınız; bu bakımdan 
size lütufta bulundu da, artık Kur'an'dan ne kolayınıza gelirse okuyun..." 
ayetiyle ümmet için emir olmaktan çıkmış; İsrâ süresinde "Gecenin bir 
kısmında sana mahsus bir nâfile olmak üzere teheccüdde bulun. Umulur ki, 
Rabbin seni Makam-ı Mahmud'a ulaştırır" (el-İsrâ, 17/79) ayetinde de ifade 
olunduğu üzere, Resulullah (s.a.s.)'in terketmediği bir amel olarak kalmıştır. 
O kadar ki, Buhâri ve Müslim'in ittifâken rivâyet ettiği bir hadis-i şerifte, 
Efendimiz'in, mübârek ayakları şişinceye kadar geceleyin ibadet ettiği; Hz. 
Âişe'nin kendisine, "Ya Resulallah, geçmişteki ve gelecekteki günâhların 
affolunduğu halde, neden böyle yapıyorsun?" demesi üzerine "Rabbime 
şükreden bir kul olmayayım mı?" buyurduğu ifade olunmaktadır. İmam 
Müslim, Sahih'inde Resulullah'ın teheccüdünün uzunluğuna daha bir açıklık 
getirmekte ve Hz. Huzeyfe (r.a.)'den; bir rekâtta Fâtiha'dan sonra Bakara, 
Âl-i İmrân ve Nisâ surelerini hem de ağır ağır, tesbih ayetlerinde tesbih 
ederek, dua istenen ayetlerde dua ederek okuduğunu, rükü ve secdeşinin de 
aynı şekilde uzadığını rivâyet etmektedir (Riyâzü's-Sâlihin, II, 449, 457). 

Gece namazının fazileti konusunda alimler çok söz etmiş ve müminleri bu 
namaza teşvik etmişlerdir. Hz. Ebü Hüreyre (r.a.)'den rivâyet edilen bir 
hadis-i şerifte, "Rabbimizin her gecenin son üçte biri kaldığında dünya 


semasına nüzul edip "Yok mu bana dua eden, duasını kabul edeyim; yok mu 
benden isteyen, ona vereyim; yok mu benden bağışlanma dileyen, onu 
bağışlayayım" buyurduğu ifade olunmaktadır (Tecrii Sarih Terceme ve 
Şerhi, IV, 112). Zaten, Kur'an-ı Kerim'de de müminlerin, Rahman'ın 
kullarının Rablerinin rızası için secdede ve kıyamda geceleyen kimseler 
oldukları (el-Furkan, 25/64); gecenin az bir kısmında uyuyup, seherlerde 
istiğfar ettikleri (ez-Zâriyât, 51/51) ve yanlarının rahat döşeklerinden 
uzaklaşıp korku ve umut içinde Rabblerine dua ettikleri (es-Secde, 32/16) 
anlatılmaktadır. Önemi dolayısıyle, farz namazdan sonra en faziletli 
namazın gece namazı olduğu Müslim'in rivâyet ettiği bir hadiste belirtilmiş; 
âlimlerin çoğunluğunca bu namaz sünnet-i müekkede olarak kabul 
edilmişse de, vacib diyenler de olmuştur. Sünnet de olsa, bilhassa İslâm'ın 
tebliğcileri için herhalde asla vazgeçilmez bir namaz olsa gerektir. 


GECE TIRNAK KESMEK 


Gece tırnak kesmek mekruh mudur? 
Mekruh değildir. Imam Ebü Yusuf buna böyle cevap vermiş ve "Delilin 
nedir?" diye soranlara "Hayır geciktirilmez" hadisini okumuştur. (159 
Hindiyye V/358) 


GECE YATARKEN İLLE DE SAĞ TARAFIMIZA MI 
YATMALIYIZ? 


Insan avretini açmamak ve temiz bir yerde yatmak şartıyla; rahat 
edeceği şekilde yatabilir. Bu mübahtır. Ancak uykuyu da bir edeple uyumak 
ve edebe riayet ettiği için uyurken de sevap almak isteyenler, kıbleye 
yönelerek yatarlar. Gazali, bu iki şekilde olabilir, der: Biri ölüm halini 
alarak ayaklarını kıbleye doğru uzatıp bütün bedeniyle kıbleye yönelmek, 
diğeri (ve daha iyisi) mezarda olduğu gibi sağ yanı üzerine yatıp yüzünü 
kıbleye çevirmek.( Gâzâli 1/998) Bu her iki durumda da ölüm hatırlanılmış 
ve af dileme (tevbe ve istigfar) akla getirilmiş olur ki, uykuya"yarı ölüm" 
dendiğinden, yatarken "istigfar" okumak da sünnettir. Ancâk teneşirde yatan 
ölü halini düşünmedikten sonra, ayakları Kâbe yönüne ve dini kitaplara 
doğru uzatıp yatmak mekruhtur. (Hindiyye V/319) Kıbleye karşı sağ yani 
üzerine yattığında sağ elini sağ yanağının altına koyarak uyuması da 
müstehap (güzel)'tir. Dediğimiz gibi rahat edemediği takdirde istediği 
şekilde yatması câiz olmakla beraber, "sağ yan üzerine yatmak mü'minler 
yatışı, sol yani üzerine yatmak krallar yatışı gökyüzüne dönerek (sırtüstü) 
yatmak nebiler yatışı, yüzüstü yatmak da kâfirler yatışıdır" denmiştir. ( 
Hindiyye V/376) Rasülüllah (s.a.v) mescidde yüzükoyun yatan birisini 
görünce onu ayağıyla dürttü ve "Kalk, bu cehenneme özgü bir yatıştır." 
buyurdular. (Itin Mâce el-Mekki, Irşâd'üs-sâri 83) 


GEÇİCİ EVLENME ENGELLERİ: 


Mutlak evlenme engelleri hiçbir şekilde ortadan kalkmazken, geçici 
veya nisbi evlenme engelleri belirli hallerde ortadan kalkabilir ve önceden 
evlenmeleri yasak olanlar geçerli bir şekilde evlenebilirler. Geçici evlenme 
engelleri; din ayrılığı, dört kadınla evli olma, üçlü boşama, bekleme 
süreleri, başkası ile evli bulunma, iki hısımla birden evlenmek gibi başlıklar 
altında toplanabilir. Bunları kısaca açıklayacağız. 

1) Din ayrılığı: Evlilik hayatı, karıkoca arasında karşılıklı sevgi, saygı ve 
anlaşmanın bulunmasını gerektirir. Aynı dine mensup olanlar farklı dine 
inananlardan daha kolay ve daha iyi anlaşırlar. Eşlerin farklı dinden olması, 
doğacak çocukların dini ve ahlâki eğitimlerini de etkiler. Bu yüzden 
İslâm'da olduğu kadar, Hristiyanlık ve Yahudilikte de din ayrılığı bir 
evlenme engeli sayılmıştır. 

Müslüman erkek veya kadın, müşriklerle evlenemez. Müşrik kapsamına 
puta tapanlar girdiği gibi aya, güneşe, ateşe ve tabiat güçlerine tapanlarda 
girer. Hiç bir dine bağlı olmayan ateistlerde yasak kapsamındadır. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Allah'a ortak koşan kadınlarla, onlar imana 
gelinceye kadar evlenmeyin. Şüphesiz inanmış bir câriye, hoşunuza gitse 
bile, müşrik bir kadından daha hayırlıdır. İslâm'ı kabul etmedikçe mü'min 
kadınları müşrik erkeklere nikâhlamayınız. Çünkü mü'min bir köle, 
hoşunuza gitse bile müşrik erkekten daha hayırlıdır" (el-Bakara, 2/21). Bu 
yasağa uymadan yapılacak bir nikâh akdi bâtıldır. 

Bugünkü Hristiyan ve Yahudilerin akidelerinde Allah'a şirk unsurları 
bulunduğu (bk. el-Mâide, 5/5, 72; et-Tevbe, 9/30) öne sürülerek onların da 
müşrik kapsamına girdiği söylenebilir. Ancak çoğunluk İslâm fakihlerine 
göre, müşriklerle evlenme yasağı bildiren el-Bakara Süresi 21 nci âyeti, 
aşağıdaki âyetin hükmü tarafından tahsis edilmiştir ve ehl-i kitap kadınları 
ile evlenmeye izin verilmiştir: "Namuslu, zinaya sapmamış ve gizli dostlar 
da edinmemiş insanlar hâlinde yaşamanız şartıyla mü'minlerden hür ve 
iffetli kadınlarla, kendilerine sizden önce kitap verilenlerden yine hür ve 
iffetli kadınlar dahi, siz onların mehirlerini verip, nikâh edince (size 
helâldir)" (el-Mâide, 5/5). Ancak İslâm toplumuna düşman olan harbi ve 
ehl-i kitap olan bir kadınla evlenmek mekruh olup, bu konuda İslâm 
fakihleri arasında görüş birliği vardır (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Mısır 
1327-28/1909, 1910, TI, 271; İbnü'-Hümâm, a.g.e., Il, 372 vd.; el-Cassâs, 


a.g.e., Il, 324; es-Sâbüni, Tefsiru Âyâti'l-Ahkâm, Dımaşk 1397/1977, TI, 
564). 

2) Üçlü boşamadan doğan evlenme engeli: İslâm hukuku kocaya ve bazı 
durumlarda da kadına boşanma yetkisi vermiştir. Boşanan eşler yeniden 
evlenebilir. Ancak kadın üç defa boşanmış olursa, dördüncü defa aynı 
erkekle evlenebilmesi için, başka bir erkekle normal olarak evlenip, başka 
bir evlilik tecrübesi geçirmesi şart koşulmuştur. İşte, kadını önceki 
kocasıyla yeniden evlenmede helal hale getiren bu ara evliliğine "tahlil 
(helâl kılma)" veya "hulle" adı verilir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Yine 
erkek, karısını (üçüncü defa olarak) boşarsa, ondan sonra kadın kendinden 
başka bir erkeğe nikâhlanıp varıncaya kadar ona helâl olmaz. Bununla 
birlikte, eğer bu yeni koca da onu boşarsa, onlar Allah'ın sınırlarını ayakta 
tutacakları kanaatinde iseler birbirlerine dönmelerinde her ikisi hakkında bir 
sakınca yoktur" (el-Bakara, 2/230). 

Meşrü bir hullenin şartları şunlardır: a) Bir defada veya ayrı zamanlarda üç 
kere boşanan kadın iddetini tamamlayacak, b) Bundan sonra, başka bir 
erkekle, sahih nikâhla evlenecek, c) Evlendiği ikinci kocasıyla zifaf 
meydana gelecek, d) Ölüm veya boşanma yoluyla bu ikinci evlilik sona 
ermiş bulunacak, e) Kadın ikinci kocadan olan iddetini tamamlamış 
bulunacak. 

İkinci erkekle yapılacak hulle evliliği, boşamak şartıyla anlaşmalı olursa 
Hanefilere ve bazı Şâfiilere göre, bu mekruh olmakla birlikte geçerlidir. 
Yalnız hulle için konuşulan şart yok sayılır. Hadislerde anlaşmalı nikâh 
yapana "Mubhallil (helâl kılıcı)" ifadesinin yer alması bu ikinci nikâhın sahih 
olduğunu gösterir. el-Evzâi'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Anlaşmalı 
nikâh yapân ne kötü yapmıştır, ancak bu nikâh câizdir" (es-Sâbüni, a.g.e., I, 
341). 

İmam Mâlik, Ahmed b. Hanbel ve bazı Şâfiilere göre ise, anlaşmalı yapılan 
hulle evliliği bâtıl olup, bununla kadın ilk kocaya helâl olmaz. Dayandıkları 
delil şudur: Rasülüllah (s.a.s) anlaşmalı nikâh yapana ve yaptırana lânet 
etmiş ve birincisine "kiralık teke" tabirini kullanmıştır (Alüsi, Ruhul-Meâni, 
TI, 141). 

Gerçekte anlaşmalı evlilik ilk kocaya gerekli teminatı sağlamaz. İkinci koca 
boşanmaktan vazgeçerse buna çare bulunmaz. Ancak kadın boşama yetkisi 
(tefviz-i talük) almışsa bunu kullanabilir (bk. el-Cassâs, a.g.e., Il, 88, 89; 
Alüsi, a.g.e., 11,141; Tefsiru İbn Kesir, Mısır t.y., 1, 280; es-Sâbüni, a.g.e., I, 
341; Bilmen, a.g.e., II, 109; H. Döndüren, a.g.e., 228 vd.). 


3) İddete bağlı evlenme engeli: 

İddet; evliliğin ölüm, boşanma veya nikâhı fesih sebeplerinden biriyle sona 
ermesi halinde, yeniden evlenebilmek için kadının beklemeğe mecbür 
olduğu süredir. İddet süresince, kadının başka bir erkekle evlenmesi haram 
olduğu için, bu geçici engel doğurur. 

İddet süreleri: Evliliğin kocanın ölümüyle sona ermesi halinde 4 ay 10 
gündür (el-Bakara, 2/234 Kadın gebe ise, bu süre doğuma kadardır (et- 
Talâk, 65/4). Boşanma hâlinde ise kadın üç hayız (kurü') suresince iddet 
bekler (el-Bakara, 2/228). Hayız görmeyen küçüklerle, hayızdan ümit kesen 
yaşlıların iddeti üç aydan ibarettir (et-Talâk, 65/4). Buna göre, henüz 
ergenlik çağına girmemiş olan kız çocukları ile 55 yaşını geçmemiş bulunan 
kadınların iddet süresi boşamadan itibaren üç aydır (bk. et-Talâk, 65/4). 
Evlilik dışında yanlışlıkla veya istekle cinsel ilişkide bulunmuş veya zorla 
ırzına geçilmiş kadınların nikâhla evlenebilmesi için bir defa hayız 
görünceye kadar bekletilmeleri gerekir. Buna "istibrâ" denir. Hayız 
görmekle kadının önceki erkekten gebe olmadığı anlaşılmış olur. Hayat 
kadınları veya efendisi ile cinsel ilişkide bulunmuş olan cariyeler hakkında 
da aynı hükümler uygulanır (İbnü'l-Hümâm, a.g.e., Il, 383, 384; el-Cassâs, 
a.g.e., |, 414, 415; İbn Rüşd, a.g.e., II, 40, 41; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, 1, 526; 
M. Zihni, Münâkehat ve Müferekat, İstanbul 1324/1906, s. 232; Hamdi 
Döndüren, a.g.e., 5. 231 vd.). 

4) Çok karılığa bağlı evlenme engeli: Dört kadınla evli olan erkek, bir 
beşincisiyle evlenemez. Ancak bu eşlerden birinin ölümü veya boşanma 
hâlinde bu engel kalkar. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Eğer yetim kızlar 
hakkında adaletli davranamamaktan korkarsanız, sizin için helâl olan diğer 
kadınlardan ikişer, üçer ve dörder olmak üzere nikâh edin. Eğer bu şekilde 
de adalet yapamayacağınızdan korkarsanız o zaman bir tane ile yahut mâlik 
olduğunuz câriye ile yetininiz. Bu (tek eş veya cariye) sizin haktan eğrilip 
sapmamanıza daha yakındır" (en-Nisâ, 4/3). 

5) İki hısımla aynı zamanda evlenmekten doğan engel: 

İki kız kardeşin birlikte aynı erkekle nikâhlanması hâlinde, önceki tarihli 
nikâh geçerli, sonraki geçersiz olur. Âyette şöyle buyurulur: "İki kız kardeşi 
birlikte olmanız da haram kılındı. Ancak cahiliye devrinde geçen geçmiştir" 
(en-Nisâ, 4/23). Bu yasak hadis-i şeriflerle genişletilerek, karının hala ve 
teyzesi de yasak kapsamına alınmıştır. Karı ile hala ve teyzesi bir nikâh 
altında toplanamaz" (Buhâri, Müslim). 

6) Başkası ile evli olmaktan doğan engel: Bir kadın için evli bulunmak, 


başka bir erkekle yeniden evlenmek için bir engel teşkil eder. Allah Teâlâ 
şöyle buyurur: "Savaş tutsağı olarak sağ ellerinizin mâlik olduğu kadınlar 
müstesna olmak üzere, diğer bütün kocalı kadınlarla (evlenmeniz de size 
haram kılındı). (Bu haramlar) üzerinize Allah'ın farzı olarak yazılmıştır" 
(en-Nisâ, 4/24). 


GELİNİN KAYINPEDERLE HALVETİ 


Gelini ile kayınpeder tek başlarına bir odada kalabilirler mi? 

Gelin kayın pederine ebediyyen haram olduğu için, bir odada başbaşa 
kalmalarında haramlık yoktur. Ancak bir odada beraber ikâmet: etmeleri ve 
bir odada başkası yokken yatmaları haram olduğundan değil, fitneye sebep 
olabileceğinden uygun görülmemiştir. Bunun sebebi bir de Buhârideki bir 
hadisten bazılarının anladığı mânâdır. Söz konusu hadis-i şerifte Rasüllüllah 
Efendimiz : "Kadınların yanına girmekten sakınınız." buyurdular. Ensardan 
birisi : "Ya erkek akrabasına (Hamv) ne dersiniz? diye sordu. Rasülüllah 
"Onlarla başbaşa kalmak ölümdür" buyurdu. Burada kadınla başbaşa 
bulunması yasaklanan, hattâ ölüme benzetilen (hamv), kocamın kardeşi, 
dayı ve amca çocukları, kısacası kocamın Babası, dedesi ve oğullarından 
başka akrabasıdır denmiştir. ( Ayni, XX/213; Kâmil Miras Tecrid X1/324 ) 
Ancak Tirmizi gibi, kayınpederi de bu kelimenin anlamına soktuğundan, ( 
Tirmizi, radâ 16; Ayni,XX/213; ibnü'I-Esir, en-Nihâye 1/148; Sevkâni, Neyl 
V1/129) gelinin onunla aynı odada başbaşa kalmasını mahzurlu görenler de 
vardır. En azından o, kardeşi ya da Babası gibi değildir. 


GELİNİN SAÇINI YAPTIRMASI 


Gelinin yabancı bir erkeğe görünmeden, makyaj yapması; saçlarını 
yaptırması câiz olur mu? 
Saçını erkeklere ve ahlâksız kadınlara yaptırmaz ve "erkek gibi olmuş" 
denecek kadar kısaltmaz, süslenmede de haram ve vücuda zararlı 
kozmetikler kullanmazsa, yabancı erkeklere ve fitne söz konusu olduğunda 
da mahremi olan erkeklere göstermedikten sonra, Saçını istediği gibi yapar, 
istediği gibi süslenir: Hattâ, bu kocanın arzusu ise sevap bir davranıştır ve 
hakkı olmaktan öte, kadının kocasına karşı bir görevidir. Burada ölçü: 
Kadının süsünü ve süs yerlerini yabancı erkeğe ve gayr-i müslim ya da 
ahlâksız kadına göstermemesi, kokusunu başkalarına duyurmamasıdır. 


GELİNLİK GİYMEK GÜNAH MIDIR? İSRAF OLMASI, ÖDÜNÇ 
ALINMASININ MAHZURU SÖZKONUSU OLABİLİR Mİ? : 


Soruyu cevaplamadan önce su bilgileri yeniden hatırlamamız faydalı 
olur: Rasülüllah Efendimiz, "Kim hangi millete benzemeye uğraşırsa o da 
onlardandır."(Ebü Dâvud, libâs 5127) buyurmuştur. Buradan hareketle, 
ftukahamız, başka milletlere, onların dinlerine has şiarlarda (alâmetlerde) 
isteyerek ve benzemeye çalışarak benzeyenin küfrüne hükmedilir, 
demişlerdir. Zimmilere has zünnâr denilen kemer bağlamayı, başa papazlara 
has başlık giymeyi, putun önünde eğilmeyi (rukü ya da secde yapmayı) 
buna örnek olarak gösterirler. Dinlere has bu tür özellikler dışında, bütün 
insanların zamana; zemine, tecrübe ve ilmi icad ve inkisâflara bağlı olarak, 
pratik yararlarına binaen ortaklaşa yapmakta oldukları şeyler, kullandıkları 
araç gereç ve eşyalar, herhangi bir dinin alâmeti değillerse ve başka 
mahzurlar ihtiva etmiyorlarsa, ortanın malı demektirler ve onları 
kullanmakta da bir mahzur olmaz.Gelinliğe gelince: Bilindiği gibi bu, gelin 
olan kızların süslenmesinde kullanılan en önemli unsurdur. Gelini süslemek 
ise meşru olmayan bir keyfiyet değildir. Hattâ bir anlamda sünnet 
olduğu(gelinliğin değil, gelini süslemenin ) dahi söyleyebiliriz. Çünkü Âişe 
validemizi, gelin olacağı zaman, bu işi beceren kadınlar süslemiş ve 
taramışlardır.(bk. Müslim, nikâh 69; Müsned V1/438, 458; Muhammed el- 
Ahmedi Ebu'nnür, Menhecü s-Sünne fiz-zevâc 146) Sahâbeden de bu işle 
meşgul olan kadınlar vardır. Rasülüllah Efendimiz de (s.a.s.) Cöbir'e bir 
düğün münasebetiyle: "Enmât edindiniz mi?"(bk. Buhâri, nikâh 62. Ayrıca 
bk. Ayni XVW344; Ibn Hacer, Fethu'l- Bâri 1X/225) buyurmuşlardı. 
"Enmât" Nevevi'ye göre hevdec'in (gelin mahfe'sinin) üzerine cibinlik gibi 
örtülen örtüdür.( Ayni, XVW344) Duvak da onun bir benzeridir.(Ibn 
Hacer'in ifâdesinden bu anlaşıliyor. bk. age. 1X/225. Hattâ o bizzat 
"tekellül" (taç takma) tabirini kullanıyor.) Bu yüzden bizim eski 
âdetlerimizde "duvak" meşhurdur. Dolayısıyla duvağın dini kökeni (menşei) 
sünnetteki bu uygulama olmalıdır. Çünkü nikâh bütün milletlerde dini bir 
özellik taşır ve nikâhla ilgili merasimlerde çoğunlukla mensup olunan dinin 
boyası ve sembolleri vardır. Bu açıdan bakıldığında bugün kullanılan 
gelinliklerin batı ve Hristiyan kökenli olduğunu söyleyenlerin biraz hakkı 
olduğu anlaşılır. Ortaçag Avrupasını konu edinen filmlerde kadınların 
giydikleri kat kat kabarık elbiselerde bunu görmek mümkündür. Ne var ki 


bugünkü şekliyle gelinlik, herhangi bir dinin sembolü olmaktan çıkmıştır. 
Bu yüzden bir bakıma mahzuru ortadan kalkmış, ama bir bakıma da başka 
bir mahzuru doğmuştur. O da, bugün dünyaya hakim olan kendini hiç bir 
dinle bağımlı görmeyen orta malı (seküler) bir anlayışın malı olmasıdır. 
Ama bu onu elbette haram kılmaz; fakat faziletten ve dini boyadan da 
soyutlar. Oysa dini bir merasim olan nikâh, mensup olunan dinin boyasını 
taşımalı ve ibâdet kılınabilen evlenme gibi bir müessesenin temelinde, dini 
semboller de ihmal edilmemelidir. Gelin süslenmeli, süslü bir elbisesi 
olmalıdır. Bu fıtratın da bir gereğidir. O ani özlemeyen genç kız yok gibidir. 
Ama bu mümkünse inananlara has ve onların inancını yansıtan ve öyle 
heyecanlı bir günlerinde dahi kulluklarını sembolize eden bir modelle 
olmalıdır. Meselâ duvak yeniden gündeme gelmeli ve onunla bütünleşen bir 
model  geliştirilmelidir. Çünkü değindiğimiz gibi, duvağın bizim 
geleneğimizde aslı vardır ve Anadolu müslümanı da bunu yüzyıllarca 
kullanmış ve ona türküler ve ağıtlar yakılmıştır. Duvak gelinin başıyla 
beraber yüzünü ve omuzlarını da örter ve bu yönüyle aynı zamanda bir 
cilbab özelliği de kazanır. Allah, gelin olan ve olmayan diye ayırmadan 
kadınların "cilbâb" kuşanmalarını emretmiştir(K. Ahzab (33) 59) ve cilbâbın 
asgarisi; başla beraber göğüslere (bele) kadar örten üstlüktür.(Cilbab ve 
özellikleri hakkında geniş bir araştırma için bk. E. Beşer, Fıkhı risaleler adlı 
eserin birinci bölümü) Duvak da başı örterdi ve genellikle bekâret sembolü 
olarak kullanılırdı. Nikâh yapılıncaya kadar duvak açılmazdı., Nikâhtan 
sonra damat tarafından açılırdı. Köylerde daha çok yeşil duvak kullanılırdı. 
(bk. TA XIV/153) Bugünkü uygulanışıyla gelinliği mahzurlu kılan bir yönü 
de, sizin de değindiğiniz israf meselesidir. Milyonlar verilerek alınan 
gelinlikler, bir gün giyildikten sonra ise yaramaz biçimde atılmakta ya da 
saklanmaktadır. Bunu akıl dahi onaylamaz. Bir yönden de bu, fakir olan, 
ama mutlaka gelinlik alması istenen eş adayını maddi sıkıntıya sokar, ezer 
ve evlenmeyi zorlaştıran unsurlara katılarak başka kötülüklere az da olsa 
sebep olur. Bunun yerine gelinlik, başka münasebetlerle de giyilebilen bir 
tarzda yapılsa, hiç olmazsa israf önlenmiş, gelinlik de çok daha ucuza mal 
edilmiş olur. Gerçi gelini süsleyecek giysiler ödünç alınabilir. Bunun da 
sünnette aslı vardır. Yine bu maksatla Âişe vâlidemiz Esmâ'dan(Bu Esmâ, 
Hz. Âişe'nin kardeşi Esmâ da olabilir. Ama muhtemelen kendisini süsleyen 
Esmâ bnt. Yezid'dir. Şerhlerde bu konuda bir açıklık yoktur.)bir gerdanlık 
almıştı, sonra da kaybetmişti...( bk. Buhâri, nikâh 65) Bunu değerlendiren 
âlimler bunun elbiseye de şâmil olduğunu ve gelini süslemek için bu tür 


eşyanın iâre edilebileceğini söylemişlerdir.( bk. Ayni XV1/347; Ibn Hacer, 
Fethu'1-Bari 1X/228) . 

Hulâsa edersek: 

1- Gelinlik giymeyi bizzat haram kılan bir sebep yoktur, ancak onun yerine 
kendi dini boyamızı taşıyan duvaklı gelinlik modelleri geliştirip, kızlarımıza 
onları giydirmemiz daha güzel olur. 

2- Herşeye rağmen bugünkü gelinlik uygulaması bize ait olmamakla, haram 
olmasa dahi kerahatten de hâli değildir. 

3- Buna rağmen giyilirse; haram olmaması için: 

a- Erkeklerin gördüğü yerde üzerine duvak vb. atılmak süretiyle süsü 
kapatılmalı ve tam örtünmeyi sağlamalıdır. 

b-Erkeklerin görecegi yerlerde dar ve şeffaf olmamalı, 

c-Yine erkeklerin duyacağı mahallerde koku ihtiva etmemelidir. 

4- Bir seferliğine giyilip atılacak tarzdaki gelinlikler israf tır, israf ise 
haramdır ve Allah'ın sevmediği bir şeydir. 

5- Gelinlik ve gelini süsleyen diğer aksesuar ödünç alınabilir. 


GENELEVLERİN LUZUMLU OLUP OLMAMASI 


Deniliyor ki, günümüzde umumhanelerin açılması lüzumludur ve daha 
iyidir. Aksi takdirde halihazırdaki şartlardan ötürü fuhuş, sokak aralarında 
daha çirkef düzeyde yapılacak, daha yaygınlaşacak kontrolsüz olacağı için 
de sağlık açısından daha kötü sonuçlar doğuracaktır. 

Çok yönlü olan bu sorunuzun cevabını da çok yönlü düşünmek gerekir. 
Önce Islâm, başka sistemlerin yanında müsavir olarak çalışan bir müessese, 
bir stepne, bir emniyet simidi değildir ki, onlara temizleyemedikleri 
pisliklerini temizleme çârelerini üretsin ve önersin. İslam'ın kendi sistemi 
içinde bunun çaresi vardır ve böyle bir pisliğin bir Islam ülkesinde 
yükselmesi mümkün değildir. Bu çarelerin neler olduğu başka bir konudur. 
Şimdilik şu kadarını söyleyelim: Islâmda zina çok ağır maddi ve manevi 
müeyyidelerle yasaklanmıştır. Cinsel tatmin tabii bir ihtiyaç olarak 
görülmüş ve giderilmesi için meşru yollar gösterilmiştir. Tıpkı def-i hacet 
yapmak gibi. Bu herkesin ihtiyacıdır ama her yerde, gelişi güzel yapılmaz. 
Zina yasak olduğu gibi zinayı teşvik, "zinaya yaklaşma" dahi yasaktır. 
Kadınlar süslenmiş ve müşterilere arzedilmiş vitrin malı gibi "müteberric" 
sokaga dökülmemişlerdir. Televizyonunda popo müzigi haline gelen pop 
müzigi ve bunu teşvik eden kukla ve hain TV idarecileri yoktur. Kısaca, 
nice milletleri tarihe karıştıran zinaya giden bütün yollar kapalıdır. Öyle ise 
genelevler Müslümanların bir meselesi değildir. Ama denebilir ki, 
Türkiye'nin bir Islâm ülkesi olduğu yönetenlerce kabul edilmemekle 
beraber, halkının çoğunluğu Müslümandır ve şu andâ bu, Müslümanların da 
problemleridir. Buna göre bu konuda Müslümanların şu andaki tavırları ve 
konumları da belirlenmelidir: , 

Bu noktaya, yurdumuzdaki bir sürü "kârhaneyi" zavallı feministlerimize 
ithaf ederek geçelim. Kadın erkek arasında tam eşitliği savunan (Biz mutlak 
eşitliği değil, insanı eşitliği ve adaleti savunuyoruz ve bunun izahı da başlı 
başına ayrı bir konudur.) bu zavallılar, aslında sırf belli evrensel güç 
merkezlerinin (o papağanlığını (o yaptıklarından,"kadınların (dövülmesine 
karşıyız" gibi sathi sloganlarla meşgul olurken (sanki kadınlar bir sistem 
öyle istediği,için dövülüyormuş, ya da feministleri hedefledikleri bütün 
haklar elde edildiğinde dövülmeyeceklermiş gibi) bilmem hangi kadın 
dernekleri, bağbaşlarındaki memolara kadar prezervatif dağıtıp onları şöyle 
ederseniz çocuğunuz olmaz, diye egitmeye (!) çalışırken, yüzbinlerce 


kadının (7.1.1988 tarihli Cumhuriyet gazetesi, yurdumuzda beşyüzbin 
(500.000) ruhsatlı fahişenin bulunduğunu emniyet raporlarına dayanarak 
anlatıyor.) Vücutlarını parayla satmasına göz yumuyor ve daha enteresanı, 
aynı mutlak eşitliği savunan düzen de bu satışı legal esaslara bağlıyor, 
bunun için özel pazarlar ve vitrinler tanzim ediyor. Evet, kadına değer 
verdiklerini idia edenler, onu bir mâl olarak pazarlıyorlar. Madem mutlak 
eşitlikten yanalar, öyleyse erkek genelevleri de açsalar, ya da öbürünü de 
kapatsalar ya! Işin bir yönü de budur. 

Bütün bu manzaralar karşısında dahi Islâm, genelevlerin açılmasm tasvip 
etmez ve buna cevaz vermez, çünkü: 

1. Insan Allah'ın yarattığı en şerefli varlıktır. Mü'min olsun olmasın, meta' 
sayılıp kazânca konu yapılamaz. 

2. Zinâ İslamın kesinlikle yasakladığı fiillerden olduğu gibi, "ırzın 
muhafazası" da Islâmda korunması hedeflenen beş temel haktan biridir 
(Zaruriyyet). Hastalıkların sirayetine engel olmak gibi ikinci derecede bir 
ihtiyaç (hacıyyat) buna gerekçe gösterilemez. 

3. Genelevlerin kapatılması halinde fuhşun daha yaygınlaşacağı doğru 
değildir. Istanbul'da gurbet hayatı olarak çalışan Anadolulu isçiler, her gün 
giriş yapan binlerce şoför ve oranın müşterisi olan fakir halk kesimi (çünkü 
zengin fuhuş severler bu işi başka yollarla yapıyorlar) bu insan pazarları 
olmasa, bu gayr-i meşru arzularına ulaşamayacaklar, ayrıca paralarını ve 
sıhhatlerini de korumuş olacaklardır. Istanbul'a yakın olup genelevi 
bulamayan illerden sırf bu iş için Istanbul'a gelenlerin bulunduğu hesaba 
katılırsa, her türlü teşvik ortamına rağmen, bu çirkin fiili, bölgelerinde icra 
edemedikleri anlaşılır. Bunda küçük şehirlerde herkesin herkes tarafından 
tanınıyor olması da etkilidir. Eğer yakın bir ilde böyle bir pazar 
bulamasalardı, yüzde doksan sekiz bu çirkin fiili yapmayacaklardı. 

4. Genelevlerin bulunmasını isteyen bir düzende böyle bir soru sormak 
zaten yersizdir. Çünkü liberal kapitalist sistemlerin yaşayabilmesi, zihinsel 
ve bedensel enerji fazlasını, bu ve benzeri yollarla nötürleşmesini 
sağlamaya bağlıdır. Evrensel bir din haline getirilen futbol da bu yollardan 
biridir. Nitekim bir zamanların Ispanya başkanının "futbol sayesinde ülkeyi 
onbeş yıl idare ettim" dediği meşhurdur. 

5. Ülkemiz insanın çoğunda hâlâ Osmanlı'dan kalma bir kabulleniş olan 
"devlet baba" düşüncesi hakimdir. (Şimdilerde ise devletin malı deniz... 
felsefesi yaygınlaştı). Bu düşüncede olan insanlar "meşru" ile "legal"i 
birbirlerinden ayıramadıklarından, "devlet yaptırıyorsa câizdir" gibi çürük 


bir saplantıya girerler ve fuhşu meşru görürler. Aksi halde bu insanların 
çoğu fuhus yapmayacaktır. 

6. Bir kısım insanlar da ücretle icra edilen bu legal fuhşu, Iran'da olduğu 
gibi "müt'a" nikâhı kabul ederek, yine meşru çerçevede görür ve kendine 
fetva uydurur. Nitekim, Ortadoğu ülkelerinden gelen bir çok insandan bu 
kabil sözleri duyuyoruz. 

7. Ginsel özgürlüğün acısını tatmaya başlayan Batılı insan, bu yolla yayılan 
bir sürü habis hastalığı, bu arada AİDS'i genelevlerde daha kolay 
yurdumuza getirmektedir. Bu yerlerin olmaması halinde yabancıların 
yapabilecekleri fuhus oranı bununla kıyaslanamayacak kadar az olacaktır. 

8. Büyük şehirlerimizde her arandığında bulunabilecek bu günah evleri 
olmasa, gurbette bulunmak zorunda olan Anadolu insanı, evini ve köyünde 
bıraktığı hanımını bu kadar uzun süre.terkedemeyecek ve bundan doğacak 
tatsızlıklar, arkada bırakılan kadının gayr-i meşru cinsel davranışları, yuva 
yıkılmaları asgari"ye inmiş olacaktır. 

9. Bütün bu ve benzeri sebeplerden ötürü İslam'ın bugünkü şartlarda dahi 
böyle bir müesseseye câiz demesi mümkün değildir. 


GERÇEK PİSLİKLER DE KABA VE HAFİF OLMAK ÜZERE 
İKİYE AYRILIR. 


Kaba pislikler: 
Kan, çocuk da olsa insanın dışkısı ve idrarı, eti yenmeyen hayvanların 
dışkısı, idrarı ve salyası, insan bedeninden çıkmakla, abdesti bozan irin ve 
benzerleri, şarap, kaz, ördek ve tavuk dışkısı, eşek, katır ve fare idrarı, 
kendiliğinden ölen (murdar) hayvanın leşi ve derisi... gibi şeylerdir. 
Hafif pislikler ise: 
Atın ve eti yenen hayvanların idrarı ve eti yenmeyen kuşların dışkısıdır. 
Kaba ve hafif pislik arasındaki fark, namaza engel olmaları söz konusu 
olduğunda anlaşılır. Yerinde de görüleceği üzere, namazın şartlarından biri 
de, namaz kılanın üstbaşının temiz olmasıdır. Ancak pisliklerden en ince 
zerresine kadar sakınmak güç olduğundan çok az miktarları bağışlanmış ve 
namaza engel sayılmamıştır. Işte bu ölçü, kaba pisliklerde daha az, hafif 
pisliklerde daha fazladır. Meselâ bir dirhem (yaklaşık 3 gram) ya da bir el 
ayasını ıslatacak kadardan az kaba pislik, her nasılsa insan üzerinde 
bulunmuşsa, bu onun namazına engel olmaz. Hafif pislikte ise bu ölçü, 
elbiseden her organa düşen kısmın dörtte biri kadardır. Yani hafif pislik 
dediklerimizden meselâ kolumuzdaki elbisenize bulaşsa, elbisenin kolunun 
dörtte birinden fazlasına bulaşmadıkça namaza engel olmaz. 
Pislikler ayrıca görülen ve görülmeyen diye de ikiye ayrılır. 
Kan ya da dışkılar gibi görülen pislikler, pisliğin kendisinin giderilmesiyle, 
idrar gibi görülmeyen pislikler ise bulaştığı yerin su ile üç defa yıkanıp her 
seferinde iyice sıkılmasıyla, sıkılan cinsten değilse, her seferinde kuruyana 
kadar bekletilmesiyle yok edilmiş olur. 
Dört şey, pis sanıldığı halde temizdir. Balık kanı, eti yenen kuşların dışkışı, 
eşek ve katır tükrüğü, eti yenen hayvanların ölmüşlerinin sütü ve peynir 
mayalıkları. 
Yaş ve pis bir elbisenin üzerine, temiz ve kuru bir elbise konsa, ya da aksi 
yapılsa, kuru olana, sıkılınca damlayacak kadar yaşlık geçmişse, temiz olan 
da pislenmiş olur. Az bir nemlik geçmişse birşey gerekmez. 
Pisliğin yıkanılmasıda ince araştırmaya gerek yoktur. Meselâ kilotuna bir 
kaç damla idrar düşen ve kuruyan kimse, düştüğü yeri bilmese bile, 
kuvvetle zannettiği bir yerini yıkamasıyla temiz olur. 
Pislikleri, ya da pislenen şeyleri temizleme yolları bazı fıkıh kitaplarında 


yirmibire kadar çıkartılır. Bunların en önemlisi su ile yıkamaktır. Gül suyu 
ve sirke de bu konuda su gibidir. Ancak et suyu, zeytinyağı ve süt gibi 
sıvılar temizleyici değildir. Su ile yapılan temizlemeye, yıkamakla 
temizleme adı verilir. 

Su ile yıkamakla temizleme dışındaki temizleme yolları şunlardır: Silmekle 
temizleme; ayna, cam, porselen v.b. gibi pürüzsüz, parlak ve pislik çekmez 
yüzeyler için kulanılır ve pis olan bu tür yüzeyler iyice silinirlerse temiz 
olmuş olurlar. Kurumakla temiz olma; yeryüzü ve ona bitişik şeyler için bir 
temizleme; ya da temizlenme yoludur. Tahta gibilerden yontmakla 
temizleme; başkalaşım ile temiz olma, tuzlaya düşen leşin tuzlaşması gibi. 
Toprak gibileri kazmakla temizleme, deriyi tabaklamakla temizleme, şarap 
için, sirkeleşme ile temiz olma, derisi tabaklanabilen hayvanların derisini, o 
hayvanları şer'i usule göre boğazlamakla temizleme, yine şarap için 
sirkeleştirme ile temizleme, elbisede kurumuş meni için ovalayarak 
temizleme, ayakkabı ve mest gibi şeyleri yere sürtmekle temizleme, içinde 
pis su bulunan küçük bir havuza suyun bir taraftan girmesi ve öbür yandan 
çıkmasıyla temiz olma, pis kuyunun suyunun çekilmesiyle temiz olması. 
Neresi pis olduğu bilinmeyen bir şeyi kısmen tasarrufla temizleme, 
yarısından azı pis olan pamuğun hepsini aletle atmakla temizleme, kuyunun 
suyunu boşaltmakla temizleme, yakmakla temizleme, içerisine pislik 
damlayan pekmez, süt ve bal gibi şeyleri su ilâve edip kendi ölçüsüne 
ininceye kadar üç defa kaynatmakla temizleme, yağ yumağı gibi katı ve 
yumuşak şeylere bulaşan pisliği oyarak temizleme. 

Bir şeyin temiz olması demek ille de o şeyin yenebilir ya da içilebilir olması 
demek değildir. Aksine temiz olan bir şey yenen ve içilen bir madde ise, 
yenilebilir ve içilebilir, böyle bir madde değilse, yani toprak ve gazyağı gibi 
yenilip içilemeyen bir madde ise, elbiseye bulaşırsa namaza mani olmaz, 
yenecek maddelere bulaşırsa onu pisletmez, yenmesini engellemez 
demektir. 

Pisliğin izini gidermede; sabun, deterjan ve benzeri temizleyicilere ihtiyaç 
duyuracak kadar azı bağışlanmıştır, böyle bir temizleyici bulamadığı 
takdirde su ile çıkan kadarını temizlemesi yeterlidir. 

Pis olan bir madde ile üç özelliğinden; yani renginden, kokusundan ve 
tadından biri değişen akarsu ve akar olmayan çok su, kaplarda ve depolarda 
bulunan ve üç özelliğinden birini değiştirmese bile, içine pislik düşen az su, 
hem pis olur hem de temizlemede kullanılmaz. Meselâ şehirlerde evlerdeki 
musluklardan akan su, rengi ve tadı değişmemekle beraber lağım koksa, ya 


da kokusu ve tadı değişmemekle beraber kan rengine bulansa, o su pis olur. 
Onunla abdest alınıp yıkanılmayacağı gibi, onunla yıkanan elbise ile de 
namaz kılınamaz. Onunla pişirilen yemek yenmez. Büyükçe havuzların ve 
göllerin sularıyla, akan nehirlerin ve çayların suları da böyledir. 

Suyun üç özelliğinden biri temiz bir maddeyle değişse, meselâ suya toprak 
karısıp suyu bulandırsa su pis olmaz. Temizlemede ve içmede kullanılabilir. 
Pis olmadığı halde temizlikte kullanılamayan sular da vardır. Bunlar abdest 
ve gusulde kullanılan sulardır. Yani insanın organları ve bedeni ne kadar 
temiz olursa olsun, gusulde ve abdestte kullandığı su, meselâ biriktirilse, 
onunla artık ne abdest alınabilir ne de içmede kullanılabilir. Ancak, yıkadığı 
organlarda başka pislikler yok idiyse, o su pis olmayacağı için meselâ, 
insanın elbisesine sıçrasa namaza, yiyeceklere sıçrasa yemeye engel olmaz. 
Böyle sulara "temiz olan fakat temizlemeyen sular" denir. 

Şer'an pis sayılan bir şey bulaştığı için yenmesi haram olan yiyecek ya da 
içecekler hayvanlara da yedirilip içirilemez. 


GERDEK GECESİ 


Evlenmiş karı ve kocanın ilk defa bir araya geldikleri gece. Bu 
buluşmanın özelliği, kadın ve erkek için daha önce bilinmesi mümkün 
olmayan maddi ve manevi mahremiyetin ortadan kalkmasıdır. Çünkü o 
geceden önce, ayrı dünyalarda yaşayan iki insan, birbirlerine yaklaşarak 
aynı hayatı paylaşma durumuna gelmişlerdir. Bunun da ötesinde, aile olarak 
belirli hak ve görevleri "fiilen yaşama" olayını başlatmışladır. 

Gerdek gecesini, sadece cinsi yönden iki farklı cinsin birbirlerini tanıması 
olarak görmemek gerekir. Bu beraberlik aynı zamanda, manevi ve hissi bir 
bütünleşmenin de başlangıcı olmaktadır. Olgunluk seviyesine gelen iki 
gencin, ondan sonraki hayatları belirli bir ölçü ve plan dâhilinde sürecektir. 
Bu bakımdan gerdek gecesi; son derece ciddi ve ağır sorumluluklarla dolu 
bir hayatın başlangıçanıdır. Tek kelime ile bir planlama kararının verileceği 
zamandır. Iki çift, paylaşacakları hayatta birbirleri için düşündüklerini 
açıkça anlatacak ve karşılıklı olarak yekdiğerinden beklediği tavır ve 
davranışları konuşacaklardır. 

Gerdek, Islâmi bir olaydır. 

Çünkü gerdek olayında gözümüze çarpan olağanüstü durum, kadın ve 
erkeğin meşrü ölçüler içerisinde biraraya gelmesi ve evlilik gibi büyük bir 
hadisenin düşünülüp, tartışılarak gerçekleştirilmesidir. 

Gerdek olayında, birbirlerini uzaktan tanıyan iki çiftin yakın bir temas ile 
ve ciddi bir ortamda karşısındakıni ölçülü bir şekilde değerlendirmesi 
sözkonusudur. Çünkü evlilik ile yeni bir hayata başlangıçta, karşıdaki insan, 
bütün özellikleri ile tanınmak durumundadır. Islâmi mahremiyetin olmadığı 
durumlarda ve günümüz gibi kadın-erkeğin birbiriyle ölçüsüz ve gayri ciddi 
bir biçimde biraraya gelmesi hâli, gerdek olayına gerek duyurmamaktadır. 
Çünkü olayda ne bir mahremiyet, ne de geleceğe dönük ciddi bir hesap 
bulunmaktadır. o Taraflar; oya kendilerini bekleyecek oakıbetlerden 
habersizdirler veya biraraya gelişlerinde sadece "cinsel tatmin" ağır 
basmaktadır. 

Dolayısıyle bazan bu tür gayri meşrü ilişkilerde "evlilik" gibi bir 
müesseşeye bile ihtiyaç duymayan insanlar görülmektedir. Tabii ki bu tür 
ilişkilerin sonu, büyük acılar ve felâketlerle bitmektedir. 

Islâm'daki evlilik, cinsi duyguların dini bir program çerçevesinde ve beşeri 
aşkın en temiz özellikleri ile biçim kazanmasıdır. Elbette ki bu temiz ve saf 


beraberlik, gerdek gecesi gibi başkalarının malümu olmayan ruhi ve bedeni 
birlikteliğe ihtiyaç duyacaktır. 
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GİYABİ CENAZE NAMAZI KILMAK CAİZ MİDİR? 


Uzak veya yakın bir memlekette vefat eden kimse için gıyabi cenaze 
namazı kılmak hususunda ihtilaf vardır. Hanefi ve Malıki mezhebine göre 
caiz değildir. Şafii ve Hanbeli mezheplerine göre caizdir. Çünkü İslamiyetle 
müşerref olan Habeşistan Kralı Necaşi vefat ettiğinde Peygamber (sav) 
O'nun üzerine gıyabi cenaze namazını büyük bir cemaatle kıldırdı. Ebu 
Hureyre'den rivayet edilmiştir: Necaşi'nin vefat ettiği günde Peygamber 
(sav) ölüm haberini verdi ve cemaati müsallaya çıkartıp onları saflar haline 
getirdi ve dört tekbir aldı (Buhari-Müslim). 


GIYBET 


Bir kimsenin gıyabında hoşlanmayacağı bir söz söylemek, çekiştirmek; 
meydanda olmama, kaybolma hâli. 
Gıybet, bir kimsenin arkasından hoşuna gitmeyecek şeyleri söylemek, 
başka bir deyimle, kendimize söylendiği zaman hoşlanmayacağımız bir 
şeyi, din kardeşimiz hakkında arkasından konuşmamız anlamına gelir. Halk 
arasında dedikodu, gıybet ile aynı anlamda kullanılır. 
Gıybet, insan veya insanla ilgili birtakım şeyler üzerinde olur. Kişinin 
bedeni, nesebi, ahlâkı, işi, dini, dünyası, elbisesi, evi, bineği... dedikodu 
konusu olabilir. Gözün şaşılığı, saçların döküklüğü, uzun veya kısa 
boyluluk, siyah veya sarı renkte olmak... Bunlardan alaylı bir şekilde 
bahsedilmesi sözkonusu kişinin kalbini kırar. 
Kur'an ve Sünnet, gıybeti yasaklamıştır: "Bir kısmınız diğerlerinizin 
gıybetini yapmasın. Sizden biriniz ölmüş kardeşinin etini yemek ister mi? 
Bundan tiksindiniz değil mi?" (el-Hucurat, 49/12); "Gıybet, kardeşini 
hoşuna gitmeyecek şekilde anmandır" (Tirmizi, Birr, 23; Dârimi, Rikat, 6; 
Mâlik, Muvatta, Kelâm,10; Ahmed b. Hanbel, II, 384, 386). 
Başkalarına kardeşinin ayıplarını anlatmak onun hoşuna gitmeyecek şeyleri 
söylemek demek olduğundan, ancak dil ile söylemek haram olmuştur. Kaş- 
göz işareti yapmak, imâ, işaret ve yazı gibi gıybet anlamı ifade eden her 
hareket de giybettendir. Meselâ elle birisinin uzun veya kısa boyluluğuna 
işaret etmek, bir şahsın ayıpları hakkında yazı yazmak gıybettir. Giybeti 
tasdik etmek de gıybettir. Giybet yapılan yerde susan kişi gıybete ortak 
olmuş olur. Diliyle gıybetçiye karşı duramayanın kalbiyle inkâr etmesi 
gerekir. (İmam Gazzâli, Zübdetü'l-İhya, Trc: Ali Özek, İstanbul 1969, 362, 
363). Allah Resulu şöyle buyurur: "Bir kimse yanında hakarete maruz kalan 
bir mümine gücü yettiği halde yardım etmezse, Allah o kimseyi kıyâmet 
gününde insanların önünde rezil eder" (Tebarâni). 
- "Her kim gıyabıda kardeşinin kusurlarını söyletmezse, kıyâmet gününde 
Allah da onun kusurlarını örtmeyi tekeffül eder" (İbn Ebi'd-Dünya). 
- "Ey kalbiyle değil, sadece diliyle iman edenler topluluğu! Müslümanların 
gıybetini yapmayınız, ayıplarını araştırmayınız. Zira kim kardeşinin ayıp ve 
kusurlarını araştırırsa Allah do onun kusurlarını araştırır. Allah, kimin 
kusurunu araştırırsa onu evinin içinde bile olsa rezil ve rüsva eder (Ebü 
Dâvud, İbn Ebi Dünya). 


İslam dininde kardeşlik olgusunun, "Müminler ancak kardeştir. İhtilaf 
ettikleri zaman, iki kardeşinizin arasını düzeltin; ve sakının ki, merhamet 
olunasınız" (el-Hucurat, 49/10) ilâhi buyruğu ile kurulmuş olması, İslâm 
toplumunu bu iman kardeşliği üzerinde yükselen güçlü bir toplum 
yapmaktadır. Böyle bir toplumda gıybet yoktur. Çünkü, Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in buyurduğu gibi, "Mümin müminin aynasıdır. Mümin iki el gibidir, 
birisi diğerini temizler." Bu ölçüler, toplumu fitne ve bozgunculuktan uzak 
tutar. 

Gıybetin sebepleri: 

1. İntikam duygusunu tatmin, 2. Arkadaşlara muvafakat, 3. Gösteriş ve 
büyüklük; başkalarını küçültme, kendini büyütme, 4. Kıskançlık, 5. Hoşça 
vakit geçirmek, güldürmek için başkalarının ayıp ve kusurlarının ortaya 
serilmesi, 6. Küçük düşürmek için alay (Gazzâli, İhyâu Ulümiddin, Trc: Ali 
Arslan, İstanbul 19'72; VI, 522 vd). 

Gıybetten korunmak için kişinin öncelikle kendi kusurlarıyla uğraşması 
gerekir. Şuralarda gıybet câizdir: 

1) Haksızlık karşısında: "Hak sahibinin söz hakkı vardır" (Buhâri, Müslim). 
2) Fetva istemede: Utbe kızı Hind, Resulullah'a gelerek kocası Ebü Süfyan'ı 
cimriliğiyle, çok az nafaka bırakmasıyla çekiştirmiş ve kocasının malından 
haberi olmadan alıp alamayacağını sormuştu. Allah Resulu de "Sana ve 
çocuğuna yetecek miktarda, iyilikle al" buyurdu. 

3) Bir kimseyi kötülükten menetmek: 

4) Kişiyi meşhur olan lakabıyla anmak. 

5) Kişinin fısk-u fücürunu alenen yapması, yaptıklarından dolayı gurur 
duyması, yaptıklarının söylenmesinden dolayı üzüntü duymamasıdır. 
Yaptıklarıyla övünmesi yüzünden onları anmak gıybet sayılmaz. 
Giybetçinin günâhtan kurtulması için pişmanlık duyması, tövbe etmesi, 
gıybetini yaptığı kimse ile helâlleşmesi gerekir. Giybeti yapılan da 
merhametli davranır, affeder. Düstur: "affa yapış(mak), iyiyi emret(mek), 
cahillerden uzak ol(maktır) (el-A'râf, 7/ 199). 


GÖRÜLEN VE GÖRÜLMEYEN PİSLİKLER: 


Görülen; dışkı ve kan gibi gözle görülen ve ayni varlığı olan pisliklerdir. 
Bir defa da olsa kendisinin yok edilmesi ile temizlenmiş olur. 
Görülmeyen pislik ise sidik gibi kuruduktan sonra varlığı gözle 
görülemeyen pisliktir. Temizlenmesi yıkayanın temizlendiğine kanaat 
getirinceye kadar yıkaması ile olur. Vesveseli kimse için yıkama sayısı 
üçtür. Zahiru'r-rivayeye göre her defasında sıkmak da gerekir. Çünkü pisliği 
çıkaracak olan sıkmadır. 
Temizleme Şekil ve Yolları: Temiz olmayan şeyler: temizlemek için 
özelliklerine göre çeşitli yollar vardır. 
1. Su ile yıkamak: Su, hem pisliği temizleme ve hem de abdest ve gusülde 
kullanılma bakımından asıl temizleyicidir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: 
"Sizi temizlemek için Allah gökten su indiriyor" (el-A'râf; 7/11); "Biz 
gökten temizleyici su indirdik" (el-Furkân, 25/48). Temizlik için 
kullanılacak su, yağmur, kar, nehir, göl, deniz, kuyu, pınar ve sel sularının 
toplandığı gölet suları olabilir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Su, 
temizdir. Onu tadı, rengi veya kokusu değişmedikçe dışarıdan bir şey 
kirletmez" (Buhâri, Vüdü', 67). Yine Allah elçisi, Esmâ binti Ebi Bekir'e 
elbisesini hayızdan nasıl temizleyeceği konusunda; "Ovalar sonra da su ile 
çitiler" buyurmuştur (Buhâri, Vüdü', 63; Müslim, Tahâre, 110; Ahmed b. 
Hanbel, VI, 134, 346). 
Hanefilerde tercih edilen görüşe göre hakiki pislikler gül suyu, sirke, meyve 
ve bitki suyu gibi normal su dışındaki sıvılarla da temizlenebilir. Hanefiler 
su dışındaki temizleyici sayısını yirmibire kadar çıkarmışlardır. Diğer 
mezhepler bunların bazılarında Hanefilerden farklı görüşe sahiptirler. 
Ancak su dışındaki sıvılarla abdest alınmaz, gusül yapılmaz. Bu konuda 
görüş birliği vardır (el-Kâsâni, a.g.e., I, 83-87; İbnül-Hümâm, a.g.e., |, 133- 
138; İbn Âbidin, a.g.e., |, 284 vd.; ez-Zeylai, Tebyinül-Hakâik, I, 60 vd.; el- 
Meydâni, el-Lübâb, 1, 24 vd.). 


GÜBRE İÇİN YAPILAN MASRAF DÜŞÜRÜLMEDEN Mİ YOKSA 
DÜŞÜRÜLEREK Mİ TOPRAK MAHSULLERİNİN ZEKATI 
VERİLİR? 


İslam dini fakir ve müstehakları koruduğu gibi emek ve mal sahibini de 

korur. Bunun için arazi, ağır masraf yapılmamasından yağmur, çay, nehir 
gibi sularla sulanırsa mahsulün onda biri öşür -zekat- olarak verilir. Dolap 
ve motor gibi şeylerle sulanırsa masrafı ağır olduğundan zekatı yirmide bir 
olarak verilir. Bütün fıkıh kitapları bu meseleyi açıkladıkları için malümdür. 
Ancak gübre meselesinin durumu açık değildir. Zaman zaman gübre 
meselesi bana sorulurdu. Elde delil olmadığı ve eski fıkıh kitaplarında 
açıkça ona yer verilmediği için öşrün durumu değişmez Yani zekatı onda 
birdir, diye cevap verirdim. Gerçekten de Hanefi mezhebine göre böyledir. 
Çünkü bu mezhebe göre tohum, amele ücreti ve sair masraflar 
düşürülmeden toprak mahsullerinin zekatı verileceği gibi gübrenin su 
mesabesinde olduğunu ifade eden hiç bir ibareye rastlanmamıştır. Fakat 
Şafii mezhebine göre gübre meselesi Remli'nin ifadesinden de anlaşıldığı 
gibi değişik bir durum arzetmektedir. Çünkü gübre araziye değil, ekine 
fayda verip neşvünemaya yardımcı olduğundan su mesabesinde görünüyor. 
Remli, özet olarak şöyle diyor: Tarla için açılan kanallara yapılan masraf 
nazarı itibara alınmaz. Yani mahsulün onda biri zekat olarak verilecektir. 
Çünkü kanallar ekin için değil, tarla içindir. Kanallar hazırlandıktan sonra 
su kendiliğinden tarlaya varabilir. Fakat deve ile su taşıyıp sulamak böyle 
değildir. Burada yapılan masraf ekin içindir. 
Yukarda serdedilen bu ibareden anlaşılıyor ki, tarla için değil, ekin için 
yapılan masraf zekatın durumunu değiştirir Dolap ve motor ile sulanan 
araziden elde edilen mahsulün yirmide biri, ekinin yetişme müddetinde 
yarısı motor veya dolap, yarısı da yağmurla olursa onbeşte biri, zekat olarak 
çıkarılacağı gibi yağmur suyuyla sulanan arazi gübrelendiği takdirde en az 
yüzde yüz farkettiği için zekatın onbeşte biri nisbetinde verilmesi gerekir. 
Çünkü neşvünema bu her iki unsurdan kaynaklanıyor. 


GÜMÜŞ VEYA ALTINDAN EV EŞYASININ TİCARETİ VE İMALİ 
HAKKINDA İSLAM'IN HÜKMÜ NEDİR? 


Gümüş veya altından ev eşyasının ticareti ve imalı hakkında ihtilaf 

vardır. Hanefi mezhebine göre kullanmamak Şartıyla altın ve gümüşten kab, 
kaşık, bıçak ve benzeri şeyleri alıp evde bulundurmakta beis olmadığı gibi 
ticaretini yapmakta da beis yoktur (İbn Abidin). 
Şafii mezhebine göre kullanmadan altın ve gümüşten imal edilmiş olan kab, 
kaşık ve benzeri ev eşyasını evde bulundurmak ile ticaretini yapmak 
hakkında iki görüş vardır. Bir görüşe göre kullanılması caiz olmadığı gibi 
onu imal edip ticaretini yapmak ve evde bulundurmak da caiz değildir. 
Diğer görüşe göre imal ve ticaretini yapıp evde bulundurmakda bir sakınca 
yoktur (el-Mühezzeb). 


GÜMÜŞ YÜZÜK 


Erkeklerin gümüş yüzük takınması icmâ ile caizdir. Abdullah Ibn Ömer 
der ki: Resulullah (s.a.s.) gümüşten bir yüzük edindi. Bu yüzük onun elinde 
idi. Sonra Ebü Bekir'in, ondan sonra Ömer'in ve ondan sonra Osman'ın 
elinde bulundu. Nihayet Hz. Osman zamanında Eriş kuyusuna düştü. 
Üzerinde Muhammedürresulullah yazılı idi (Müslim, Libâs, 54). 

Yine Ibn Ömer (r.a.) şöyle der: Peygamber (s.a.s.) attın bir yüzük edindi. 
Sonra onu bıraktı. Bilahere gümüşten bir yüzük edindi ve onun üzerine 
"Muhammedürresulullah" nakşettirdi ve "Benim bu yüzüğümün nakşı 
üzerine kimse nakış yapmasın" buyurdular. Onu taktığı vakit, taşını 
avucunun içine çevirirdi. Muaykib (r.a.)'den rivayet edilen hadise göre Eriş 
kuyusuna düşen yüzük odur (Müslim, Libâs, 55). 

Peygamber efendimiz, gümüş yüzüğü aynı zamanda mühür olarak 
kullanmıştır. Enes b. Mâlik şöyle der: Hz. Peygamber (s.a.s.), Kisra (Fars 
Imparatoru), Kayser (Rum Imparatoru) ve Necâşi (Habeşistan Kralı)'na, 
onları imana davet için mektup yazmak istedi. Kendisine, "Onlar mühürsüz 
mektup kabul etmezler" denilince gümüşten halka bir yüzük yaptırdı ve 
üzerine "Muhammedürresulullah" cümlesini nakşettirdi (Müslim, Libâs, 
58). 

Ulemâ, Resulullah (s.a.s.)'in yüzük taşının akik veya göz boncuğundan 
olduğunu söylemişlerdir (Bunların ikisi de Habeşistan ve Yemen'den 
çıkarılır). Bazen de kara taşlı bir yüzük taşımıştır. Ayrıca Peygamber 
Efendimiz yüzüğünü bazen sağl bazan da Sol elının küçük parmağına 
takıyor ve taşını avuç tarafına çeviriyordu. Enes b. Mâlik (r.a.) şöyle der: 
Resulullah (s.a.s.) sağl eline gümüş yüzük taktı. Yüzükte Habeşistan'dan 
gelmiş bir taş vardı. Yüzüğün taşını avuç içine çevirirdi (Müslim, Libas, 
62). Başka bir riveyette de sol elının küçük parmağına işaret ederek 
"Peygamber (s.a.s:)'in yüzüğü şunda idi" diyor (Müslim, Libâs, 63). 

Hz. Peygamber, yüzüğün orta parmakla ondan sonra gelen parmağa 
takılmasını yasak etmiştir. Hz. Ali (r.a.), orta parmağıyla ondan sonra gelen 
parmağa işaret ederek "Resulullah (s.a.s.) beni şu veya bu parmağıma 
yüzük takmaktan alıkoydu" 

Hattabi, gümüş yüzük takmanın erkeklere ait bir prensip olduğunu 
dolayısıyla bana takmanın kadınlar için mekruh olduğunu söylemişse de, 
Nevevi bunu kabul etmemiş ve "Hattâbi'nin söylediği zayıf veya bâtıldır, 


aslı yoktur, doğrusu kadının gümüş yüzük takmasında kerâhet olmamasıdır" 
demiştir (Davudoğlu, Sahih-i Müslim Tercüme ve Şerhi, IX, 457) 

Bu konuda fıkıh kitaplarındaki açıklama genellikle şöyledir: Kadın ve 
erkeklerin gümüş yüzük takmaları caizdir. Kadı, Sultan ve benzeri, yüzük 
kullanmaya ihtiyacı olanlar için sünnettir (Eskiden yüzüğü mühür olarak 
kullanıyorlardı). Ihtiyacı olmayanların takmaması daha faziletlıdır. Sünnet 
olan, yüzüğün ağırlığının bir miskal veya daha az olması ve erkek için taşını 
avucun içine çevirmesidir. Kadınlar ise böyle yapmazlar. Çünkü yüzük 
onlar için zinet (süs)tür; erkekler içinse süs değildir. Yüzüğün taşını akik ve 
yakut gibi kıymetli taşlardan yapmak ve üzerine kendi ismini veya Allah'ın 
ismini yazmak caizdir. Ancak Allah'ın ismi yazıldığı takdirde helaya 
giderken yüzüğün ya çıkarılması veya sağl ele takılması gerekir (bk. 
Abdullah b. Mahmud, el-Ihtiyâr, IV,159; bk. Davudoğlu, a.g.e., IX, 457, 
Ayni'den naklen). 

Hulefâ-i Râşidinin de gümüş yüzükleri vardı ve üzerindeki yazılar şöyle idi: 
Hz. Ebu Bekir: Allah ne iyi kudret sahibidir; Hz: Ömer: Vaiz (nasihatçı) 
olarak ölüm yeter; Hz. Osman: Ya belâ ve musibete sabredeceksin veya 
pişman olacaksın; Hz. Ali: 

Mülk Allah'a aittir. 

Imam Ebü Hanife'nin yüzüğünde ise: Ya hayrı (iyiyi) konuş veya sus; Imam 
Ebü Yusuf'unkinde: Kendi hissiyle hareket eden pişmanlık duyar; Imam 
Muhammed'inkinde: Sabreden başarıya ulaşır; Sabreden derviş muradına 
ermiş ibareleri yazılıydı (bk. Kâmil Miras, Tecrid-i Sarih Tercemesi ve 
Şerhi, IV,288). 


GÜNEŞ ENERJİSİYLE ISITILAN SUYLA, AÇIKCA KALAN VEYA 
BİR KAPTA GÜNEŞLE ISINAN SU ARASINDA FARK VAR MIDIR? 
GÜNEŞ ENERJİSİYLE ISITILAN SU İLE ABDEST ALMANIN VE 
GUSLETMENİN HÜKMÜ NEDİR? VARSA MAHZUR VE ZARARI 
NEDIR? 


Demir, tunç ve bakır gibi madeni kaplarda ve sıcak memleketlerde 

güneş enerjisiyle ısıtılan suyla abdest almak ve gusletmek mekruhtur. 
Çünkü Hz. Aişe bir gün Hz. Peygamber(sav) için güneşte su ısıttı. Bunun 
üzerine Peygamber(sav): "Ey Humeyra (Hz.Aişe'nin lakabıdır) öyle yapma. 
Çünkü o alaca hastalığına sebebiyet verir" buyurdu. 
Fıkıh alimleri bu hususta şöyle diyorlar. Madeni bir kapta sıcak bir 
memlekette güneş enerjisiyle su ıstılırsa güneşin etkisiyle o kaptan küçükce 
parçalar kopup suya karışır, kullanıldığı zaman vücutta mesameleri çağaltır 
ve vücut hava alamaz bir hale gelir. Böylece vücudun her tarafında dolaşan 
kan kirlenip bozulur ve hastalık meydana gelir. Fakat su altın, gümüş, ağaç, 
cam ve topraktan yapılmış çanak gibi kaplarda veya göl ve havuzda veyahut 
sıcak olmayan bir memlekette güneş enerjisiyle ısıtılırsa onu abdest ve 
gusülde kullanmakta bir sakınca olmadığı gibi madeni kaplarda ve sıcak 
memleketlerde güneşte ısıtılan suyun abdest ve gusülde değil, çamaşır 
yıkamak gibi şeylerde kullanılmasında da beis yoktur. Güneş enerjisiyle 
ısıtılan suyun, içinde bulunduğu kabın kapalı veya açık olması arasında fark 
yoktur. Her ikisi de mekruhtur. Yalnız kabın ağzı açık olursa keraheti daha 
şiddetlidir. 


GURBETTE VEFAT EDEN KİMSENİN CENAZESİNİ 
MEMLEKETİNE GETİRMEK CAİZ MİDİR? 


Gurbette vefat eden kimsenin cenazesini memleketine götürmek 
hususunda ulema arasında ihtilaf vardır. Şafii mezhebine göre, cenazeyi bir 
yerden başka bir yere götürmek caiz değildir. Vefat nerde meydana gelirse 
cenazeyi orada defn etmek gerekir. 

Hanefi mezhebine göre ise toprağa verilmiş ise mezarı kazıp onu götürmek 
caiz değildir. Ama toprağa verilmeden önce cenazenin bir yerden başka bir 
yere taşınışında beis yoktur. 


GURUR-GURURLU 


Büyüklenme, kibir, ucub. Hakkı çiğneyen, insanları küçük gören, 
kişinin hâli. Kendini yüksek ve değerli tutan. Kendini başkalarından üstün; 
başkasını ise aşağı görme hastalığı. 

Övünme, şeref anlamlarında da kullanılır. 

Kibir, kişinin kendisinde bulunan ilim, mevki ve doğruluk gibi hususiyetleri 
başkasından üstün görmesidir. Bu, Allah'ın kızgınlığına, insanların 
hoşnutsuzluğuna sebep olduğu için sahibini felâkete götüren bir hastalıktır 
(et-Tâc, V, 31). 

İnsan ruhunun arındırılması gereken kötülüklerden biri olan kibir, Râğıbu'l- 
İsfahâni'ye (Ö. 503/1109) göre, "Kendini beğenen insanın, bu isteğini 
nefsine tahsis ederek, kendini başkalarından daha büyük görmesidir" 
(Rağıbu'l-Isfahâni, el-Müfredât, s. 421). Kibir, tekebbür ve istikbâr birbirine 
yakın manada kullanılmışlardır. 

İmam Birgivi (Ö. 981/1573) kibir için, "Kalbin hastalıklarındandır; kendini 
yüksekte görerek, karşısındakinin üstünde saymaktır; zıddı zaaftır" (Birgivi, 
et-Tarikatü'l-Muhammediyye, s. 68 vd.) demiş, bazı ayet-i kerimelerle kibri 
tanıtmaya çalışmıştır. Kur'an-ı Kerim, kibiri, kibirden türeyen davranışları 
açıklamış, kibir ve örneklerini teşhir ederek zararlarını belirtmiş, ondan 
kaçınmanın ahlâki bir zaruret olduğunu ortaya koymuştur: 

"Meleklere, Âdem'e secde edin' demiştik. İblis müstesna hepsi secde ettiler, 
O kaçındı, büyüklük tasladı ve inkâr edenlerden oldu" (el-Bakara, 2/34). 
"Yeryüzünde haksız yere büyüklük taslayanları ayetlerimden yüz 
çevirteceğim. Onlar bütün ayetleri görseler yine de inanmazlar; doğru yolu 
görseler, yol olarak benimsemezler... (el-A'râf, 7/146). 

"Allah büyüklük taslayanları sevmez" (en-Nahl, 16/23). 

Kibir, önce kişinin inanç dünyasına tesir ederek, hak ve doğruya inanmasına 
engel Olur, Allah'ın birliğine, peygamberlere ve âhiret gününe 
inanmayanların inançsızlığa kibir yüzünden sürüklendikleri anlaşılmaktadır 
(en-Nahil,16/22; es-Sâffât, 37/35; el-Bakara, 2/87; el-A'râf, 7/75-76, 88; 
Nüh, 71/7; Yunus, 10/75; el-Mü'minün, 23/27, 46-47). 

Kibir, ferdin Allah'a kul olma ve ona itaat etme görevini engelleyen 
davranış olduğu için Kur'an bunun neticesine şöyle işaret eder: 

"Kim, Allah'a kulluktan, O'na ibadetten çekinir ve büyüklenirse, bilsin ki, 
(Allah) kıyamette herkesi huzurunda toplayacaktır" (en-Nisâ, 4/1772). 


Çünkü Allah, zatına dua ve ibadet edilmesini istemekte; büyüklenerek 
kaçınanların, "küçülmüş kimseler olarak" cehenneme gireceklerini (el- 
Mü'minün, 40/60) haber vermektedir. Buna karşılık Allah'a ibadette 
büyüklük göstermeyen melekler övülerek, insanlar da bu harekete teşvik 
edilmektedir (el-A'râf, 7/206; el-Enbiyâ, 21 / 19). 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: Allah şöyle buyurdu: "Büyüklük ve 
azamet örtümdür. Bu bakımdan bunlardan biriyle kim bana nizaa kalkışırsa, 
onu ateşe atarım " (Ebü Dâvüd Libâs, 25; İbn Mâce, Zühd, 16; Ahmed b. 
Hanbel, II, 248). 

Allah'ın Resulu (s.a.s.) yüce mertebesinde tevâzu * yönünden insanların en 
ileride olanıydı. Abdullah İbn Amr der ki: Resulullah'ın, kızıl bir devenin 
sırtında cemrelere taş attığını, önünde herhangi bir kimsenin dövülüp 
kovulduğunu ve "yol açınız, yol açınız" denildiğini görmedim. Resulullah 
(s.a.s.) hastalan ziyaret eder, cenazelerin arkasında gider, kölelerin davetine 
icabet ederdi. Ayakkabılarım bizzat pençeler, elbisesini yamalar, aile 
efrâdıyla beraber evinde onların ihtiyaçlarına koşardı. 

Bir gün huzur-u saadetine bir adamcağız getirildi. Adam Resulullah'ın 
heybetinden tir-tir titremeye başladı. Efendimiz (s.a.s.) o adama: 

"Canını sıkma! Ben padişah değilim. Ben ancak Kureyş soyundan gelen ve 
kurutulmuş et yiyen bir kadının oğluyum" diyerek o kişiyi teskin etti. 

işe validemiz (r.anha), "Ey Allah'ın Resulu, Allah benim canımı sana feda 
etsin: Yaslanarak ye; çünkü yaslanarak yersen senin için daha kolay olur" 
deyince, bu ısrarına bir karşılık olarak Resulullah, alnı yere değercesine 
mübârek başını eğdi ve sonra şöyle dedi: 

"Hayır, ben kölenin yediği gibi yer ve kölenin oturduğu gibi otururum." 
Büyüklenme üç kısımdır: 

a) Cehâlet ve azgınlıktan ötürü bazı kulların kendilerini Allah'tan büyük 
görmeleri; 

b) Peygamber'e karşı, O'nun buyruklarını küçümsemek, O'nu alelâde biri 
olarak görmek, prensiplerini hafife almak; 

c) Etrafında bulunan insanları küçük görüp, kendini büyük görmek. 

İnsan ruhunu çeşitli tezahürleriyle körelten zararlarına Kur'an-ı Kerim'in 
genişçe bir açıdan baktığı kibir, maddi hayatta zararın ve kaybın sebebidir. 
Kibir örneklerinde gördüğümüz gibi büyüklenenler henüz dünyada iken, 
hareketlerinin cezasını çekerek helâk olmuşlardır. Büyüklenme ve 
çoğunluğa güvenmenin özellikle savaşta acı sonucuna dikkati çeken Kur'an, 
Huneyn muharebesindeki durumu şöyle anlatmaktadır: "O vakit, Huneyn'de 


çokluğunuz size güven vermişti de, bir faydası olmamıştı"(et-Tevbe, 9/25). 
Şu da var ki ilâhi yardım inananların imdadına yetişti ve Huneyn'de küffâra 
karşı galip geldiler. 

Büyüklenmenin manevi zarar ve kötülükleri, ceza ve azap şeklinde tecelli 
edecektir. 

Şüphesiz kibirlenme insanlığı yokluğa iter. Onun giderilmesi gerekir; fakat 
bu kuru temenni ile değil, manevi ilâçla ve kibir ağacını kalpten söküp 
atacak vasıtaları kullanmakla mümkündür. Bu da iki şekilde olur: 

a) Asıl ilaç; ilim ve ameldir. Şifa, bu ikisinin birleşmesiyledir. İlim, kişinin 
kendisini ve Allah'ını bilmesidir. Kibrin giderilmesi için bu yeterlidir. Kişi 
bildiği zaman bu var olan kâinat içindeki payını; Allah'ını bildiği zaman 
kibrin ve azametin onun hakkı olduğunu anlar. Kur'an-ı Kerim bu hususta 
dikkati çekiyor: 

"Canı çıksın insanın, o ne nankördür! Allah onu neden yaratmış? Onu 
meniden yaratıp merhalelerden geçirerek, ona şekil vermiş, sonra tutacağı 
yolu kolaylaştırmıştır. Sonra onu öldürür ve kabre koyar" (Abese, 80/ 17; 
22). 

b) Nesep, güzellik, mal, ilim vb. gibi büyüklenmeye iten sebeplerin gelip- 
geçici olduğunu düşünerek kendisini bu belâdan kurtarmaya çalışmak. 
Allahu Teâlâ bir başka ayette şöyle buyurmaktadır: 

"İnsanları küçümseyip yüz çevirme, yeryüzünde böbürlenerek yürüme; 
Allah, kendini beğenip övünen hiç kimseyi şüphesiz ki sevmez. 
Yürüyüşünde tabii ol, sesini de alçalt. " (Lokman, 31/18). Hulâsâ; gurur ve 
kibir sâlih ve muttaki bir müslümanda bulunmaması gereken; tevhid ehline 
yakışmayan en kötü huylardandır. (Ayrıca bk. Kibir). 


GUSLÜ GEREKTİRMEYEN HALLER; 


Henüz şehvet duygusu oluşmamış ve bulüğa ermemiş çocuğun cinsi 
yakınlaşmada bulunması. Tenâsül uzvundan şehvetle açık bir sıvı hâlinde 
meni akması. Cinsi bir şehvet duyulmasına rağmen meninin dışarıya 
çıkmaması. Şehvetten, başka bir şeyden (hastalık, heyecan vs.) dolayı 
meninin akması, kızın bekâretini gidermeyen cinsi bir yakınlaşma (çünkü 
kızlık zarı haşefenin sünnet yerine kadar girişini engeller). Bu gibi 
durumlarda gusül farz değildir. 

Gusletmeleri farz olanların, gusülsüz olarak yapmaları caiz olan hususlar da 
şunlardır: 

Zikretmek; tesbih etmek; salât ve selâm getirmek; Kur'an ayetlerini kelime 
kelime öğretmek; dua maksadıyla Kur'an'dan ayetler okumak: Kelime-i 
şehâdet getirmek; Kur'an'a bakmak; bitişik olmayan bir kap içerisinde 
bulunan mushafa dokunmak; uyumak (Cünübün abdest aldıktan sonra 
uyuması daha iyidir). Cünüp iken yemek yeneceği veya içileceği zaman 
elleri yıkamak ve ağzı çalkalamak gerekir. Bunların yanısıra, Ramazan'da 
cünüp olarak sabahlayan kimse veya gündüz uyuyarak ihtilam olan 
kimsenin orucu bozulmaz. 

Cünüb olan kimsenin ise; 

Dini kitaplardan herhangi birini elle tutması ve okuması; elini ve ağzını 
yıkamadan yiyip içmesi ve eliyle tutmadığı bir kağıda Kur'an ayetleri 
yazması mekruhtur. 

Gusl, Allah'u Teâlâ'nın müslümanlar için emrettiği en önemli maddi-manevi 
temizlik biçimidir. Cenâb-ı Hak, "Eğer cünüb iseniz yıkanıp temizlenin" 
(el-Mâide, 5/6) buyurmaktadır. Bu yıkanmanın şeklini de Hz. Peygamber 
(s.a.s.) kendi tatbikatıyla bize öğretmiştir. Guslün daha çok manevi bir 
temizleme aracı olduğu unutulmamalıdır. Çünkü vücudumuzun herhangi bir 
yerinde görünür bir pislik veya kir-pas olmasa bile cünüb olan kimsenin 
ibadetlerini yerine getirebilmesi için mutlaka gusletmesi gerekir. Ayrıca 
gerekli şartları yerine getirilmeyen yıkanma, ne kadar itinalı yapılırsa 
yapılsın guslün yerine geçmez ve bununla cünüblükten kurtulmak mümkün 
olmaz. Cünüb olan kimse ilk fırsatta gusletmeye çalışmalıdır. Bu durumda 
ancak, içinde bulunduğu namaz vaktinin çıkmasına kadar müsaade vardır; 
daha fazla geciktirnıesi günâh kazanmasına sebep olur. 

Guslün vücud için faydalarına işaret eden doktorlar bu hususta şunları 


söylemektedir: İnsanın başına gusletmesi gerektiren bir hal gelince bütün 
damarlarda büyük bir sarsıntı olur. Vücutta bir yorgunluk ve gevşeklik 
meydana gelir. Bu yorgunluk ve sarsıntıyı gidermek için vücudun her 
tarafını yıkamak lâzımdır. Demek ki; guslü gerektiren hallerde sadece bazı 
organlar değil, vücudun tamamı yıkanma ihtiyacı hissetmektedir. Çünkü 
gerek cünüblükte, gerekse hayız ve nifâs hâlinde, başta kalp olmak üzere 
bütün organlar ve kan dolaşımı, yorgunluklarını, ancak güzel bir boy 
abdesti ile tertemiz bir zindeliğe terkedeceklerdir. Allah'ın her emrinde 
olduğu gibi gusül abdestinde de bizim bildiğimiz ve bilemediğimiz daha 
birçok hikmet ve faydalar bulunmaktadır. 


GUSLÜN ADABI 


Guslün adabı aynen abdest adabı gibidir. 
Gusletmek isteyen kimse önce besmele çekerek gusle niyet eder. Ellerini 
bileklerine kadar yıkar ve üzerinde yapışıp kurumuş bir şey varsa onları 
temizler. Sonra herhangi bir pislik olmasa bile avret yerlerini ve uyluklarını 
yıkar. Sonra sağ avucu ile ağzına bolca su alarak iyice çalkalar; bunu üç 
defa tekrar eder; oruçlu değilse suyun boğazına ulaşmasını sağlar. Sonra 
yine sağ eli ile burnuna üç defa su çekerek iyice temizler. Bundan sonra 
namaz abdesti gibi bir abdest alır. Şayet yıkandığı yere su toplanıyorsa, 
ayaklan, abdest alırken değil gusülden çıkarken yıkar. Abdest aldıktan 
sonra, önce başına, sonra sırayla sağ ve sol omuzlarına üçer defa su döker. 
Her defasında vücudun her tarafını iyice oğuşturur. Hiçbir yerinin kuru 
kalmaması için dikkat eder. Bunun için saçlarının, sakallarının diplerine, 
göbeğinin içine suyun ulaşmasını sağlar. Eğer vücudunun bir yerinde, 
herhangi bir yaradan dolayı ilaç veya sargı varsa ve fazla su bunlara zarar 
verecekse, bunların üzerinden suyu hafifçe geçirmekle yetinir; bu da zarar 
verirse sadece eliyle üzerini mesheder. 
Cünüb bir kimsenin veya hayız ve nifâs hâlindeki bir kadının bu 
durumdayken yapması haram olan hususlar, şunlardır: 
Namaz kılmak; Kur'an niyetiyle Kur'an'dan bir parça okumak (ancak dua 
niyetiyle okumak caizdir. Ayrıca Kur'an ayetlerini çocuklara kelime kelime 
öğretmek, Kelime-i Şehâdet getirmek, tesbih ve tekbirde bulunmakta da 
sakınca yoktur); Kur'an-ı Kerim'e ve onun en ufak bir parçasına dokunmak 
ya da tutmak (fakat bitişik olmayan bir kılıf veya kutu içerisinde ise tutmak 
caizdir); Kâbe-i Muazzamayı tavaf etmek ve zaruret olmadığı halde bir 
mescide girmek ve içinden geçmek; Üzerinde ayet yazılı olan bir levhayı 
veya buna benzer birşeyi tutmak. 


GUSÜL (BOY ABDESTİ) 


Tepeden tırnağa kadar vücudun her tarafını hiçbir yer kuru kalmayacak 
şekilde yıkamak. 
Fiil kökünden isim olan gusl, sözlükte; yıkanmak ve temizlenmek manasına 
gelir. "Gasele" fiili de, kirin suyla giderilmesi ve temizlenmesini ifade eder. 
Erginlik çağına gelmiş her müslüman erkeğin ve kadının şu durumlarda boy 
abdesti alması gerekir. 
1) Cünüplük; yani cinsi münasebet, ihtilam ve ne şekilde olursa olsun 
meninin (sperm) şehvetle vücut dışına çıkması. 
2) Hayız (kadının âdet görmesi) ve nifâs (lohusalık) hâlinin sona ermesi. 
Bu hallerde gusletmek farzdır. Bazı durumlarda da gusletmek, sünnet veya 
müstehabdır. Meselâ; Hac ve Umre yapmak maksadıyla Mekke ve 
Medine'ye girmeden önce, hac mevsiminde Mina ve Müzdelife'de 
bulunmadan önce; yağmur duasından önce; herhangi bir hayırlı iş için 
müslümanlarla bir araya gelmeden ve mübarek gecelerde gusletmek sünnet 
ve müstehabdır. ' 
Namaz için alınan abdest "küçük abdest" kabul edilerek, gusle "büyük 
abdest" veya "boy abdesti" adı verilmektedir. 
Guslün farzları üçtür. 
I) Ağza su alıp boğaza kadar çalkalamak. 2) Buruna su çekmek ve yıkamak. 
3) Tepeden tırnağa bütün vücudu yıkamak. 
Vücut yıkanırken en ufak bir yerin kuru kalmamasına dikkat edilmelidir. 
Aksi taktirde gusül yerine gelmemiş olur. Onun için kulaklar, göbek çukuru, 
saç, sakal ve bıyıkların dipleri iyice yıkanır. 
Guslün sünnetlerine gelince: 1) Gusle besmele ve niyet ile başlamak. 2) 
Avret yerini yıkamak ve bedenin herhangi bir yerinde pislik varsa onu 
temizlemek. 3) Gusülden evvel abdest almak. 4) Abdestten sonra, önce üç 
defa başa, sonra üç defa sağ, üç defa da sol omuza su dökerek her defasında 
bedeni iyice oğuşturmak. 5) Guslederken çok fazla veya çok az su 
kullanmaktan kaçınmak. 6) Kimsenin göremeyeceği bir yerde yıkanmak. 7) 
Tenha bir yerde yıkanılsa bile, avret yerini açmamak. 8) Guslederken 
konuşmamak. 9) Gusl bitince bedeni bir havlu ile kurutmak 10) Gusulden 
sonra çabucak giyinmektir. 


GÜZEL ELBİSE GİYMEK DİNEN NASILDIR? 


Kibir ve gururlanmadan Cenab-ı Allah'a şükür edip nimetini göstermek 

ve müslümanların muhabbetini kazanmak maksadıyla güzel elbise giymek 
sünnettir. 
İbn Abbas'tan şöyle rivayet edilmiştir: Peygamber'in (sav) üzerinde en 
güzel elbiseyi gördüm. Bera'dan da şöyle rivayet edilmiştir: "Peygamber 
sav) orta boylu idi. Bir gün kırmızı elbise giydiğini gördüm. Ondan daha 
güzel bir şeye rastlamadım” 


GÜZEL VEYA ÇİRKİN GÖRÜLEN İŞLER 


Kadının oğlunun kızının kocasına -fitnesinden emin olmak şartıyle- 
görünmesi caizdir. 
Sütkiz kardeşin, süterkek kardeşe -fitne konu olursa- görünmesi caiz 
değildir. 
Karı-koca ilişkide bulunurlarken birbirlerinin tenasül uzuvlarına bakmaları 
helâldir. (Kadının tenasül uzvunun içine bakılmasının ise unutkanlık 
meydana getirdiği kitaplarda konu edilmiştir.) (Fetevây-i Abdürrahim) 
Kocanın, kayınvalidesi mahremi olup ona görünmesi caizdir. 
Kocanın cinsel ilişkide bulunduğu karısının diğer kocadan getirdiği kızına 
fitne korkusu yoksa görünmesi caizdir. 
Kadının, kocasının erkek kardeşine görünmesi caiz değildir. 
Kadının, kocasının üvey Babasına görünmesi caiz değildir. 
Kadının, kendi kız kardeşinin kocasına görünmesi caiz değildir. 
Müslüman olan kocanın karısının, kafir olan akrabalarına görünmesi 
caizdir. 
Kadın dini bir konuyu kocasından öğrenmek ister fakat bilemiyecek veya 
bilene gidip öğrenip kadına anlatmayacak olsa, kadının kendisinin bir alime 
gidip problemini sorup öğrenmesi caizdir. 
Ihtiyar yaşlı kadın mecburiyetten ötürü yüzü açık olarak erkekle sohbet edip 
bazı yabancısı olduğu erkekler eline dokunsalar -şehvet hissi olmamak 
şartıyle- bir mahzur görülmez. 
Kadın kocasını veya koca karısını yaralayıcı bir aletle öldürecek olsa kısas 
gerekli olur. (Kısas: Şer'i bakımdan, öldüreni öldürülen mukabilinde 
öldürmek veya yaralanan veya uzvu koparılana karşılık bu işi yapana da 
aynı cezayı uygulamaktır.) 
Erkek kadını zorla zina etmek maksadıyle kaçırıp, kadının da kurtulmak 
için öldürmekten başka çaresi olmayıp, erkeği öldürecek olsa kadına 
herhangi bir ceza verilmez. 
Kadın kocasını boğazından tutup yatırıp, diğer iki erkek de yaralayıcı bir 
aletle bilerek kocayı öldürecek olsalar öldüren iki erkeğe kısas kadına da 
şiddetli ta'zir ve iyi hali zahir oluncaya kadar hapis cezası verilir. 
Koca karısını yabancı bir erkekle oturup, sohbet ederken görüp, zina 
etmedikleri halde koca yaralayıcı bir aletle kadını ve yabancı erkeği 
öldürecek olsa kısas gerekli olur. 


Kadın, kocasının tenasül uzvunu ve hayalarını tamamen dibinden kesecek 
olsa her birisi için kamil birer diyet vermesi gereklidir. (Kamil diyet 
:Öldürülen şahsın nefsine bedel olarak cinayeti işleyen veye akrabasından 
alınan tam diyettir.(Hür bir erkeğin diyet-i kamilesi yüz deve veya karşılığı 
olan mebladır. )) 

Çocuğun annesi uyurken çocuğun üzerine yuvarlanıp, çocuk bunalıp ölecek 
olsa kadının diyet vermesi gerekir. 

Kadın kocasının vurmasından dolayı uzuvları belli olmuş ölü bir çocuk 
düşürecek olsa kocasına gurre gerekir. (Gurre: Beş yüz dirhem gümüş veya 
kıymetidir. Bir dirhem yaklaşık üç gramdır.) 

Kadının diyeti beş bin dirhem gümüştür. 

Erkek kadının tenasül uzvunu bıçakla yarar, fakat iyileştikten sonra kadın 
sidiğini tutamayacak olursa kocanın bir kadın diyeti vermesi gerekir. 

Koca karısının saçlarının bir kısmını yolup bir seneye kadar saçları 
bitmeyecek olsa kocaya hukümet-i adi gerekir.(Hukümet-i adl:Miktarı 
şer'an muayyen olmayıp bilirkişinin usulü dairesinde taktir ve tayin edeceği 
diyettir. ) 

Hamile kadın çocuk düşürmekle iddeti sona ersin diye ilaç alıp diri diri 
diğeri iki cenin düşerse diri derhal ölecek olsa kadına ölen için gurre diri 
için diyet ve kefaret gerekirli olur. 

Koca hanımının bir gözünü çıkarıp diyetini vermeden ölecek olsa kadın 
gözünün diyetini kocasının terekesinden (bıraktığı mirasadan) alabilir. 
Kadın, oturmakta olduğu kocasının evinde kendi kendini aşacak olsa 
varisleri kocadan diyet isteyemezler. 

Erkek kadının üç parmağını diplerinden kesecek olsa, kadının parmaklarına 
has olan her bir parmak için beşyüz dirhem gümüş veya kıymetini vermesi 
gerekir. (Bir dirhem yaklaşık üç gramdır.) 

Bir' kadın diğer bir kadının yemeğine zehir koyup, diğer kadın yemeği 
kendi eliyle yiyip zehirin etkisiyle ölecek olsa zehiri koyan kadına şiddetli 
ta'zir ve hapis cezası verilir. 

Kadın kocasına zehir verse de yine ona varis olabilir. 

Erkek hamile kadının göğsüne veya arkasına vurmakla kadın diri bir cenin 
düşürüp cenin o anda ölecek olsa vurana diyet cezası verilir. 

Hamile kadın kocasından izinsiz olarak çocuk düşürmek için ilaç alıp 
uzuvları belli ölü bir çocuk düşürürse kadına gurre gerekir. (Gurre: beşyüz 
dirhem gümüş veya kıymetindedir.) 

Bir kadın bir hamile kadınla çekiştikten bir ay sonra hamile kadın diri bir 


çocuk düşürüp çocuk ölecek olsa çekişen kadına bir şey gerekmez. 

Koca karısının burnunu ve kulağını diplerinden kesecek olsa, burun için 
tam, kulak için yarım kadın diyeti gerekir.(Diyet miktarı az evvel 
açıklanmıştı. ) 

Erkek cinsi münasebet gücü olmayan küçük kızla cinsel ilişkide 
bulunduğunda tenasül uzvuyla dübür arası yırtılıp kız sidiğini tutamaz hale 
gelirse, erkeğin kadın diyeti vermesi gerekir.(aralarında karı kocalık varsa 
gerekli olmaz.) 

Koca karısının çenesine vurup çene kemiği kırılsa kocanın, kadın diyetinin 
ondâ birini (Beşyüz dirhem gümüş veya kıymetini) vermesi gerekir. 

Adam kadına tekme ile vurup kadın merdivenden aşağı yuvarlandıktan 
sonra darbe tesiriyle ölecek olsa. Kocanın diyet vermesi gerekli olur. 
Hamile kadın kocasından izinsiz kendi annesine çocuk düşürmek için ilaç 
yapmayı emreder o da ilacı yapıp, bundan dolayı ölü bir çocuk düşürür. 
sonra da kendisi ölecek olsa, annesine ceza olarak bir şey gerekmez. 

Ebe olan kadın, hamile kadını doğurturken doğum esnasında bırakıp gider, 
çocuk da ölü olarak dünyaya geldiği zaman anne de ölecek olsa ebe olan 
kadına bir ceza gerekmez. 

Kocanın hanımı, kocasının kendi evinde asılı olup ölmüş olsa -katili belli 
değilse- kocaya kaseme ve diyet gerekir. (Koca ölü bulunsa kadına diyet 
cezası verilmez.) (Kasame: Katili bilinmeyen ve üzerinde öldürme eseri 
bulunan bir katilin bulunduğu yerin ahalisinden kimsenin belli şekilde 
yemin etmeleridir.) 


HAC 


İslâm'ın temel ibadetlerinden biri. Arafat'ta belirli vakitte bir süre 
durmaktan, daha sonra Kâbe-i Muazzama'yı usülüne göre ziyaret etmekten 
ibaret olan ve İslâm'ın şartlarından birisini teşkil eden ibadet. 

Hac, HCC kökünden bir mastar olup; müslümanlara göre, bir farzın edası, 
hristiyanlara göre ise ibadet ve teberrük amacıyla mukaddes toprakları 
Ziyaret etmek, demektir. Kur'an-ı Kerim'in 22. suresinin adı da "Hac 
Suresi"dir. 

Hac ibadeti maksadıyla ziyaret edilecek olan yerler; Kâbe, Arafat ve 
çevresidir. Zamanı ise hac ayları diye isimlendirilen; Şevval, Zilkâde ve 
Zilhicce aylarıdır. Hac'da her fiil için özel zamanlar vardır. Ziyaret 
tavafının, kurban bayramı sabahından, ömrün sonuna; Arafat'ta vakfenin 
ise, arefe günü zevalden, kurban bayramı sabahı şafak sökünceye kadar 
yapılabilmesi gibi. Diğer yandan bu büyük ziyarete hac niyetiyle ve ihramlı 
olarak yönelmek de gereklidir. 

Ebü Hureyre'den (6. 58/677) şöyle dediği nakledilmiştir: "Allah elçisine 
hangi amelin daha faziletli olduğu sorulunca şöyle buyurdu: Allaha ve 
Resullüne iman'. Sonra hangisi? denildi. Allah yolunda cihad', buyurdu. 
Sonra hangisi sorusuna ise; "mebrür hac", cevabını verdi" (Buhâri, Cihad |; 
Hac, 4, 34, 102; Umre, 1; Müslim, İman,135,140; Tirmizi, Mevâkit, 13, 
Hac, 6,14, 88; Dârimi, menâsik, 8, Salât, 24, 135). 

"Umre, ikinci bir umreye kadar olan günâhlara keffârettir. Mebrür haccın 
karşılığı ise ancak cennettir" (Nesai, Hac, 3, Zekat, 49, İmân, 1; Dârimi, 
Menâsik, 7, Salât, 135; Tirmizi, Hac, 6; Ahmed b. Hanbel, I, 387, TII,114, 
412, IV, 342). Mebrür hac; kendisine hiçbir günâh karışmayan, eksiksiz 
olarak ifa edilen makbul hac, anlamına gelir. 

eş-Şevkâni (6. 1255/1839) amellerin fazileti ile ilgili birbirinden farklı olan 
hadisleri, Hz. Peygamber'e soru soran muhatabın durumuna göre verilmiş 
cevaplar olarak değerlendirir (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, el-Matbaatü'l- 
Osmâniyye, Mısır (F.Y), IV, 282 vd.). İmam Mâlik (6.179/795)'e göre, farz 
hatta nafile hac düşman korkusu olmadıkça cihaddan daha üstündür. Ancak 
düşman korkusu olursa, cihad, nafile hactan önde gelir (ez-Zühaylı, el- 
Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1985, TI, 11). 

Hac ve umre ile, her yıl Kabe'nin ihyâsı gerçekleşir. Umre'yi bir yılın veya 
ömrün herhangi bir gününde ifa imkânı vardır. Umre, belirli günlerde 


yapılabilen hac ibadetinden daha kolaydır. Hac küçük günâhlara keffâret 
olur ve ruhu ma'siyet kirlerinden temizler. Hatta bazı Hanefi bilginlerine 
göre, büyük günâhları da örter. Mebrür hac yapanın cennete gireceğini 
bildiren hadisle, yine Hz. Peygamber'in şu hadisleri bu konuda önemli delil 
teşkil eder. " Kim hac yapar, bu esnada cinsi temastan korunur, çirkin söz ve 
davranışlardan uzak durursa, annesinden doğduğu gündeki gibi 
günâhlarından kurtulur" (Buhâri, Muhsar, 9,10; Nesai, Hac, 4; İbn Mâce, 
Menâsik, 3; Dârimi, Menâsik, 7; Ahmed b. Hanbel, II, 229, 410, 484, 494). 
"Hac ve Umre yapanlar Allah'ın misafirleridir. O'ndan birşey isterlerse, 
onlara cevap verir. Af isterlerse, onları affeder. " (İbn Mâce, Menâsik, 5). 
"Allah'ım, hac yapanı ve hacının kendisine dua ettiği kimseleri mağfiret et" 
(İbn Huzeyme, Sahih; el-Hâkim). 

Kâdi Iyâz (6. 544/1149) şöyle demiştir: Ehli sünnet, haccın büyük 
günahlara, ancak tövbe edilirse keffâret olacağı konusunda görüş birliği 
içindedir. Namaz ve zekât gibi Allah'a ait veya para borcu gibi kula ait bir 
borcun düştüğünü söyleyen bilgin yoktur. Kul hakları zimmette devam eder. 
Allahu Teâlâ kıyamet günü hak sahiplerini, haklarını almak üzere toplar. 
Ancak yüce yaratıcının bu alacaklılara vereceği birtakım nimetlerle onları 
razı etmesi ve bir ikram olmak üzere borçlulara müsamaha göstermesi de 
mümkündür (ez-Zühayli, a.g.e., III, 12). 

Hac ibadeti, dünyanın çeşitli yörelerinden, renk, dil ve ülke ayırımı 
gözetilmeksizin, milyonlarca müslümanı bir araya getirir. Tanışıp, 
görüşmelerine, ekonomik bakımdan o bütünleşmelerine, düşmanları 
karşısında tek saf hâlinde yardımlaşmalarına zemin hazırlar. Böylece, şu 
ayetlerdeki mana tecelli eder. "İnsanları hacca davet et ki, gerek yaya olarak 
ve gerekse uzak yollardan gelen çeşitli vasıtalarla sana varsınlar. Böylece 
onlar dünyevi ve uhrevi menfaatlerini görsünler ve belli günlerde, Allah'ın 
kendilerine rızık olarak verdiği hayvanları kurban ederken, Allah'ın adını 
ansınlar. Siz de onlardan yeyin, yoksula ve fakire yedirin " (el Hac, 22/27, 
28). 

Hac, dünyanın çeşitli bölgelerinde yaşayan müminler arasındaki kardeşlik 
bağlarını güçlendirir. İnsanlar, gerçekten eşit olduklarını birlikte yaşayarak 
gösterirler. Arap olanla olmayanın, beyazla siyahın takva dışında bir 
üstünlüğünün bulunmadığı inancı vicdanlara yerleşir. 


HAC FARİZASINI İFA ETMEYEN KİMSE BAŞKASININ YERİNE 
HACCA GİDEBİLİR MI? 


Hac farızasını ifa etmeyen kimsenin başkasının yerine hacca gitmesi 
doğru değildir. Bununla beraber hanefi mezhebinde böyle bir hac yapılırsa 
sahihtir, batıl değildir. Ancak tahrimen mekruh sayılır. Şafii mezhebine göre 
ise hacca gitmeyen kimsenin başkasının yerine hacca gitmesi sahih değildir 
(İrşhadü'l-Sarı). 


BİLİNMEYEN KUL HAKKI VE HARAM PARA İLE HAC 


Hacca gitmek niyetindeyiz, paramıza haram karışmadığından emin 
değiliz. Ayrıca üzerimizde bilmediğimiz ya da helâllık isteyemeyeceğimiz 
bir sürü kul hakkıvar. Bu durumda ne yapmalıyız? 

Bilindiği gibi, kabul olunmuş bir hac, insanın kul hakkıdışındaki bütün 
günahlarının silinmesine yetiyor. Insan günah yönünden dünyaya adeta 
yeniden geliyor. Ama bunun için asgari şu ,beş şarta riayet etmesi 
gerekiyor: 1. Hacca son derece halis bir niyetle, yani sadece Allah için 
gidiyor olmak. Adeta Allah'ı ziyarete gidiyor gibi O'nun dışındaki her şeyi 
gözünden çıkarmak. 2. Tertemiz (tayyib) bir para ile hacca gitmek. 3. 
Üzerindeki kul haklârını ödemek ya da helallık almak, Allah'a olan namaz 
ve oruç gibi borçlarını da kaza etmek ya da kaza etmeye kesin karar verip 
başlamak, 4. Hac boyunca boş ve çirkin söz, niyet ve davranışlardan (rafes 
ve fusik) uzak durmak, 5. Haccı diğer zahir ve batın şartlarına uygun olarak 
tamamlamak. 

İşte böyle bir haccın, bütün günahları sildikten sonra insana kazandıracağı 
sevabın miktarını da ancak Allah bilir. Bu şartlarda ne derece eksiklik 
olursa haccın sevabında da o derece azalma olur. Hatta bazılarının hacları, 
farziyeti üzerlerinden düşürmekten başka bir işe yaramaz. Bazılarının ki ise 
bunu bile yapamayıp sahibine günah dahi kazandırır. Bundan dolayıdır ki, 
malına haram karışan ya da şüphelilik bulunan zenginlerin hacca borç para 
alarak gitmeleri ve borçlarını döndükten sonra kendi mallarından ödemeleri 
tavsiye olunmuştur. Bununla beraber Imam Gazali şu tavsiyede de 
bulunmuştur: "Haram ya da şüpheli malla hacca giden, hiç olmazsa 
yiyeceğinin tertemiz helaldan olmasına çaba göstersin. Bunu bütün hac 
süresi boyunca yapamazsa ihrama girdiği andan çıkacağı anâ kadarki sürede 
yapmaya çalışsın. Onu da başaramazsa Arafe günü için yapmaya ugraşsın. 
Bunu da yapamazsa böyle bir malla hac yapmak zorunda kaldığı için her an 
korku üzüntü ve pişmanlık duysun, umulur ki, rahmet nazarları Arafat'da 
ona da çevrilir" (Hüseyin el-Mekki, Irsâdü s-sâri, 3). 

Kul hakkına gelince: Insanın ödenebilme imkânı olan bütün hakları 
ödemesi ya da sahiplerinden helâllık alması gerekir. Bu meyanda, üzerinde 
tanımadığı ya da bulma imkânı olmayan kimselerin borç, emanet, gasp, 
unutup terkedilme... vb. hakları olsa, bulup vermek imkânı olduğu takdirde 
tekrar vermeyi kabullenerek onları, sevabı sahiplerine olmak üzere fakirlere 


verir. Ayrıca tevbe eder ve hem kendisi hem de o hakların sahipleri için 
Allah'tan mağfiret diler. Kâdıhan fetvalarında denir ki: "Üzerinde hakkı 
olan birisi vefat etmiş ve mirasçısı da bulunmamış olsa üzerinde hak olan, 
onun hakkıkadar bir meblağı tasadduk eder ki, Allah katında emanet olarak 
saklansın ve Kıyâmet gününde de üzerinde hakkı olanlara verilsin." Hulâsâ 
adlı fetva kitabında da şöyle söylenir: "Birisi diğerine, bütün haklarını bana 
helâl et dediğinde o da, helâl olsun, hiç birini istemiyorum, dese, eğer o 
hakların ne olduğunu biliyorsa, hem hukuken hem de dinen o kimse o 
haklardan kurtulmuş olur. Ama bilmediği hakları için böyle söylemiş olsa 
hukuken artık bir hak iddia edemez ama Imam Muhammed'e göre dinen 
(yani Allah huzurundaki hesapları bakımından) o haklardan kurtulmuş 
olamaz. Imam Ebu Yusuf'a göre ise dinen de kurtulmuş (beri olmuş) olur. 
Fetva da Ebu Yusuf'un görüşüne göredir. Çünkü el-Asl adlı kaynak 
kitabımızda, bize göre bilinmeyen hakların ibrası caizdir. Ibra (vazgeçme) 
ister birşey karşılığında, isterse karşılıksız olsun, denir (Ayrıca bk. Mavsili, 
E1-Ihtiyâr, NI/6). Iftira, gıybet ve namusa dakunan sözler gibi haklarda, iyi 
bir tevbe ile beraber; bundan sahipleri haberdar edilerek helâllık istenmesi 
gerekir (Hüseyin el-Mekki, agk.; Ayrıca bk. Tahavi, Mükilü'1-asâr, 69-73). 
Ama söylenilmesi daha kötü durumlara yol açacaksa söylemeden helâllık 
alır ve onun sevabına o miktarda sadaka vererek, kendisi için de onun için 
de mağfiret dilerse Allah'ın, hak sahibi olanı kendi lütfundan razı ederek 
hakkından vazgeçirecegi ümid edilir. 


HAC VE UMRE İBADETİ SIRASINDA, İHRAMLI İKEN İŞLENEN 
CİNAYETLERİN KEFFÂRETİ: 


Hem hacc, hem umre ibadetinin sadece Allahü Teala'nın rızası için edâ 
edilmesi esastır. Mükellef; niyet ederek ve telbiye yaparak ihrama girmek 
durumundadır. Ihram'a bürünen kimse, bazı hususlara riâyet etmek 
zorundadır. Ihramlının sakınması gereken şeyler âyet ve hadislerle 
belirlenmiştir. Meselâ; Ihrama giren mükellef; herhangi bir zaruret olmadan 
başını tıraş ederse, başka bir ceza değil, doğrudan doğruya kurban kesmesi 
gerekir. Zaruret hali bulununca ihramlıya bazı kolaylıklar getirilmiştir. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Artık içinizden kim hasta olur veya 
başından bir eziyeti bulunursa; ona oruçtan ya sadakadan ya kurbandan 
(birisiyle) fidye vacipolur" (el-Bakara, 2/196). Dolayısıyla dilerse üç gün 
oruç tutar dilerse altı fakire üç sa' (yaklaşık 10 kg) buğdayı sadaka olarak 
verir. 

Yemini bozmanın keffâreti: 

Kur'ân-ı Kerim'de: "(Yeminin) Keffâreti ailenize yedirmekte olduğunuzun 
orta (derece) sinden, on yoksulu doyurmak, ya onları giydirmek, yahud bir 
köle azad etmektir. Fakat kim (bunları) bulamazsa, üç gün oruç tutması 
lâzımdır. Işte bu, and (yemin) ettiğiniz vakit (onları bozmanın) keffâretidir. 
Yeminlerinizi muhafaza ediniz. Allah âyetlerini size böylece açıklıyor. Ta ki 
şükredesiniz" (el-Mâide, 5/89) buyurulmuştur. Rasül-i ekrem (s.a.s)'in 
döneminde, yemin keffareti için yoksula ne kadar verildığını izah için, 
Imâmu Buhâri "Kitabu'l Keffâret" adı altında, ayrı bir bölüm ayırmıştır. 
Keffâretlerde illet kesin olarak belli değildir. Bu yüzden kıyas yoluyla, 
hükmü benzer olaylara uygulamak imkanı bulunmaz, keffaretler kitap ve 
sünnetteki sıra gözetilerek yerine getirilir (Buhâri, Sahih, VII, 235-240). 


HACAMAT (HICAMAT) 


Iki omuz arasından, sırttan, başın arka tarafından yahut vücudun 
herhangi bir yerinden tedavi maksadıyla bardak, şişe veya boynuzla kan 
aldırma. Peygamberimiz (s.a.s)'in sağlıkla ilgili tavsiyelerinden ve bizzat 
tatbik ettiği sünnetlerindendir. 

Hacamat, sebebi belli bir hastalığın tedavisi olmaktan ziyade kan 
fazlalığının vücutta meydana getirdiği rahatsızlıkları gidermek için 
kullanılan genel bir tedavi usülüdür. 

Eskiden yaygın olarak "hacamat bıçağı" veya "hacamat zembereği" denilen 
bir aletle tatbik edilen bu usül, bugün yerini enjektörle kan almaya 
bırakmıştır. Hacamat bıçağı, tarak biçiminde, vücutta bir sıra çizik meydana 
getiren bir alettir. Bir yüzünde birçok yarık bulunan bakır bir kutu içinde 
tetikli bir zembereğe bağlı olan bıçaklar, düğmesi basılınca zembereğin 
boşalmasıyla yarıklardan dışarı fırlar ve vücutta çizikler meydana getirir. 
Bardak vb. bir şeyle çizikler üzerinden kan çekilir. Bir cins sülük de bu iş 
için kullanılmaktadır. Sülük vücudun ağrıyan bölgelerine konularak kanı 
emmesi sağlanır. 

Hangi araç ve metodla olursa olsun önemli olan kan aldırmaktır. Uzman bir 
hekimin muayenesi ve tavsiyeşiyle yaptırılan hacamat faydalı ve Islâm'da 
caiz olan bir tedavi usülüdür. 

Ameller niyetlere göre değer kazanır. Sünnete uymak niyetiyle ve bize 
emanet olan vücudumuzun sağlığına kavuşması için yaptırdığımız hacamat 
bir ibadet değeri taşır. Çünkü ibadetlerimizi ve diğer görevlerimizi ancak 
sağlıklı bir bedenle tam olarak yerine getirebiliriz. 

Peygamberimiz (s.a.s)'in yaptığı ve yapılmasını tavsiye ettiği işlerin 
şüphesiz bir anlamı ve hikmeti vardır. Onun hayatı bizim için örnektir: 
"Andolsun Allah'ın Resulu'nde sizin için Allah'ı ve ahireti arzu eden ve 
Allah'ı çok anan kimseler için (uyulacak) en güzel bir örnek vardır" (el- 
Ahzâb, 33/21). 

Mirac gecesinde yanından geçtiği bir melek grubunun Peygamberimize: 
"ümmetine hacamatı emret!" diye söylediğini Abdullah b. Abbâs (r.a) 
rivayet etmektedir (Ali Nâsıf, et-Tâc, II, 203). 

Hz. Peygamber (s.a.s) bizzat kendisi Ebü Taybe adında bir Haccâm'a 
hacamat yaptırmış ve başından kan aldırıp haccâma ücretini ödemiş ve 
şöyle buyurmuştur: "Kan aldırma yollarının en güzeli hacamattır. (yahut 


hacamat sizin en iyi tedavi yollarınızdır)"(Buhâri, Tıb 13; Müslim, Musakat 
62, 63; Ebü Dâvüd Nikâh 26, Tıb 3). 

Hz. Peygamber (s.a.s) ihramlı iken hacamat yaptırmıştır (Buhâri, Savm, 22; 
Müslim, Hac 87, 88; Ebü Dâvüd Menâsik 35). Ihramlı iken saç 
kestirmemek şartıyla hacamatın caiz olduğu hususunda âlimler arasında 
görüş birliği vardır. Aynı şekilde Hz. Peygamber (s.a.s) oruçlu iken de 
hacamat yaptırmıştır. Yani kan aldırmıştır (Buhâri, Tıb Il; Ebü Davüd, 
Siyâm 29). 

Nâfi (r.a)'den rivayet edildiğine göre Ibn Ömer (r.a) (Kendisine): Nâfi, kan 
(fazlalaşmak suretiyle) beni yedi. Bunun için sen bana bir hacamatçı getir 
ve genç bir hacamatçı seç. Ne yaşlı ne de çocuk hacamatçı seçme demiştir. 
Nâfi der ki; Ibn Ömer (ra) şöyle dedi: Ben, Resulullah (s.a.s)'den şu 
buyruğu işittim: "Hacamat olmak aç karnına daha faydalıdır. Hacamat 
olmak aklı ve hıfzetme (ezberleme) gücünü arttırır. Hâfız olanın da 
hıfzetmek kabıliyetini kuvvetlendirir. Artık kim hacamat olmak isterse 
Allah'ın ismini anarak perşembe günü hacamat olsun " (Ibn Mâce, Kitâbu't- 
Tıb, 22). 

Ibn Hacer Buhâri şerhindeki Hacamat bölümünde özetle şu bilgiyi verir: 
Buhârı, Sahihinde "Hangi saat hacamat olur" başlığı altında bir bâb açmış 
ve burada Ebü Müsa'nın geceleyin hacamat olduğuna dair bir eseri ile Hz. 
Peygamber (s.a.5)'in oruçlu iken hacamat olduğuna dair Ibn Abbâs (r.a)'ın 
bir hadisini rivayet etmiştir. 

Ibn Hacer bununla ilgili olarak şöyle der: Hacamat olmak için uygun 
vakitler hakkında birkaç hadis vârid olmuş ise de hiçbiri Buhâri'nin 
sözkonusu ettiği şarta uygun değildi. Bana öyle geliyor ki: Buhâri hacamat 
işinin ihtiyaç olduğu zaman yapılabileceğine ve bunun belirli bir vakte bağlı 
olmadığına işaret etmek istemiştir. Çünkü hacamat işinin geceleyin 
yapıldığını ve Hz. Peygamber (s.a.s)'in oruçlu iken hacamat olduğuna dair 
hadisi rivayet etmiştir. 

Hacamatın yani kan aldırmanın insan sağlığına birçok katkıda bulunduğu 
tubbi bir gerçeğe dayanır. Özellikle bazı deri hastalıklarının tedavisinde 
hacamatın faydası görülmüştür. 


HACC-I EKBER 


Hacc-ı Ekber, Arapça "E1-Haccü'l Ekber" terkibinin Osmanlica 
söylenisidir ve kelime olarak "En Büyük Hac" demektir, Kur'ân-ı Kerim 
Tevbe suresi 3. ayette söz konusu edilmektedir. Bu süre, dolayısı ile bu 
ayet-i kerime Hicretin 9. senesi Medine'de nazil olmuştur. O yıl Rasulüllah 
(sav) Efendimiz kendileri hacca gidememiş, Hz. Ebubekir'i hac emiri olarak 
göndermişlerdir. Bu süre, müşriklere karşı bir ültimatom olarak nazil 
olunca, bunu onlara duyurmak üzere Hz. Ali'yi görevlendirdi ve bizzat 
kendi devesine bindirerek Mekke'ye gönderdi. O da Kurban Bayramı'nın 
birinci günü, hala müslümanlarla beraber hac yapmakta olan müşriklere 
surenin ilk kırk (ya da otuz) ayetini ültimatom olarak okudu. Üçüncü ayette 
-mealen- şöyle deniyordu: "Ve bu, Hacc-ı Ekber günü Allah'ın ve 
Rasulünün bir ilânıdır ki, Allah ve Rasulü müşriklerden beridir..." Burada 
görüldüğü gibi "hacc-ı ekber günü" bilinen (marife) birgün olarak 
zikredilmekte ve Rasülüllah'ın bulunmadığı, Hz.EbuBekir'in Hac emiri 
olduğu o yılki Hacca "hacc-ı ekber" denilmektedir. Çünkü ültimatomun 
ilâmi o yıl yapılmıştır. "Hacc-ı ekber günü bir ilamdir" dendiğine göre 
"hacc-ı ekber" o yılki hacdır. Ancak niçin o yıla "hacc-ı ekber" denmiştir? 
O yıldan sonra da "hacc-ı ekber" var mıdır? Bu konudaki rivayetler 
tarandıgında çok değişik değerlendirmeler ortaya çıkar. Peşinen bunlara biz 
de şu nokta-i nazarımızı ilave edelim: Rasülüllah da Kâbe'yi ertesi sene 
Hicri onuncu yılda haccetmişler ve Ebu Davud'un rivayetine göre, Kurban 
günü cemreler arasında durmus, "bu gün ne gündür?" diye sormuş. Kurban 
günüdür, demişler, O'da bunun üzerine, "bugün hacc-ı ekber günüdür" 
buyurmuşlardır (Ebu Davud, Menâsik, 66; Tirmizi'nin bir rivayeti de bu 
anlamdadır). Durum böyle olunca, Hz. Ebu Bekir'in haccı yaptığı bir önceki 
yıl haccına "hacc-ı ekber" dendiğini adı geçen ayetin işareti ile, 
Rasülüllah'ın hac yaptığı yılın haccına "hacc-ı ekber" dendiğini de, mezkür 
hadisin ibaresiyle anladığımıza göre "hacc-ı ekber" hem Hz. Ebu Bekir'in 
haccına has değildir, hem de her yıl tekerür eden bir şeydir. Iki yıl peşpeşe 
kurbanın birinci günü cumaya rastlamayacağına göre hacc-ı ekberin cuma 
ile de ilgisi olmamalıdır. Gerçi Hâzin'in bir ifadesine göre: "Hacc-ı ekber 
Rasulüllah'ın veda haccıdır ve o gün bir cuma günü idi" denmişse de (bk. 
H.B. Çantay, 1/271; Ibnü I-Kayyim'in aldığıbir rivayet de işaretiyle bunu 
destekler, bk. Zâd'ül-Me'âd, 1/204. Aliyyu 1-Kâri nin bir ifadesi de bu 


anlamdadır) bu bir tarihi tevafuktan ibarettir(Faik Reşit Unat'in hesaplarına 
göre Hz. Ebubekir'in haccının arafesi Salı gününe, Rasulüllah (sav)'in veda 
haccının arafesi ise Cumartesi gününe denk gelmektedir ki, bu durumda 
tesbitlerinde bir yanılma olmalıdır bk. Hicri Tarihleri Milâdi Tarihe 
Çevirme Kılavuzu, s. 2,3). Bu durumda "hacc-ı ekber", kurban bayramının 
birinci günüdür, şeklindeki değerlendirme ve rivayetlerin daha isabetli 
olması gerektiği ortaya çıkar. Zaten tefsircilerin çoğu da "hacc-ı ekber"in 
bayramın birinci günü olduğu görüşündedirler. Bu konuda ayrıca şu 
görüşler rivayet edilmiş ve serdedilmiştir: 

1.Umreye "hacc-ı asgar" (küçük hac) denirdi. Ona nispetle hacca da "hacc-ı 
ekber" (büyük hac) dendi. Bu izaha göre "hacc-ı ekber" her yıl mevcuttur. 
2.Herbir haccın en önemli nüsüküne diğer menasıkıne nisbetle, haccın en 
önemli yönü anlamında "hacc-ı ekber" denmiştir ki, bu da ya "hac Arafat 
demektir" hadis-i şerifine binaen arefe günüdür. Çünkü Arafat'ta o gün 
durulur. Ya da haccın şeytan taslama, kurban kesme, tavaf-ı ziyaret gibi en 
önemli işlerinin yapıldığı, bayramın birinci günüdür. Bu son izah da baştaki 
açıklamamızı desteklemektedir. Bu izaha göre de "hacc-ı ekber" her yıl 
vardır. 

3.Müslümanlarla (oOberaber (o Yahudiler, (Nasraniler ve Müşriklerin 
bayramlarının hep aynı güne rastladığıve Hz. Ebu Bekir'in hac emirligi 
yaptığı hacdır. Çünkü geçmişte ve gelecekte ilk ve son olarak böyle bir hac 
yaşanmıştır (Begavi, NI/8; Ibnü'1-Cevzi, Zâdü'1-Mesir; NI/396; Suyuti, ed- 
Dürrü'1-Mensur, IV/128; Zemasheri, Kessâf (Mustafa el-Bâbi 1- 
Halebi,1392), N/173). Ancak bu ismin verilme sebebi olarak böyle bir 
izahın yapılması bazı noktalardan ötürü isabetli olmasa gerektir. Çünkü hac, 
kâfirlerin ve müşriklerin katılması ile niçin "büyük" olmuş olsun? Ayrıca 
daha önce verdiğimiz Ebu Davüd rivayetinin de gösterdiği gibi, 
Rasulüllah'ın haccettiği ertesi yıl haccına da "hacc-ı ekber" denmiştir. 
Halbuki, önceki yıl verilen ültimatom gereğio yıl hac'da müşrikler ve diğer 
gayrı müslimler yoktur. 

4."Hacc-i ekber" İslam'ın izzetini ve şirkin zilletini ortaya koyan hacdır 
(Elmalıli, NI/2450-54). Bu izaha göre Hz.Ebu Bekir'in haccına da, 
Rasulüllah'ın haccına da "hacc-ı ekber" denebilir. Daha sonra da böyle 
izzetli bir hac yapılabilir. Hatta her hac bir bakıma bu anlamı bir nebze taşır. 
Pek güçlü görülmeyen diğer bazı izahlara göre de "haccı ekber"; Sa'bi'ye 
göre, Ramazan'da yapılan bir umredir (Suyuti, age, IV/129). Mücahid'e 
göre "hacc-ı ekber" "kıran" haccıdır, "hacc-ı asgar" ise "ifrad" haccıdır 


(Ibnül-Cevzi age, NI/396; Ibn Hacer, Fethu 1-Bâri, VNI/321). Ibn Siizn'e 
göre Rasülüllah'ın "Ehli Veber" ile beraber haccettiği hacdır (Ibn Kesir, 
(Darül-kütübi'l-ilmiyye,1408), N/525). Süfyân es-Sevri'ye göre hacc-ı ekber 
bütün Mina günleridir. Kur'ân-ı Kerim'de "hacc-ı ekber günü" diye müfred 
(tekil) zikredilmesi tıpkı "Siffin günü", "Cemel günü", "Bu'âs günü" . 
tabirlerinde olduğu gibi bir ifade biçimidir. Bu isimlerle zikredilen olaylar 
da tek günlük olay olmadıkları halde "ün" onlar için de müfred olarak 
kullanılmıştır ki, "zaman" anlamındadır (Begavi, NI/8). 

Sonuç olarak ağırlık kazanan görüş şudur: Her hac ve özellikle de bayramın 
birinci günü bir "hacc-ı ekber"dir. Yeter ki, şuuruna varılsın, Allah'ı ziyaret 
ediyormusçasına yapılsın, mebrur ve makbul kılınabilsin. Arafesi cumaya 
rastlayan haccın faziletine dair rivayet edilen hadise gelince: "En faziletli 
gün cuma gününe rastlayan Arafe günüdür ki , cumaya rastlamayan yetmiş 
hacdan daha üstündür" mealinde, halk dilinde meşhur bir söz vardır (bk. Ibn 
Abidin, N/178 (Amira); ayrıca, N/254) Ancak meseleyi tedkik eden ulema 
böyle bir hadisin aslı olmadığını, batıl olduğunu söylerler. Ibn Kayyim 
(Zâdü'1-Mead, 1/25-26 (Daru'1-Ihya)), el-Münavi(Feyzul-Kadir, N/28) ve 
Elbani (Elbani, Silsiletü'1-Ehadis-ed-Daife, V245 (H.207)) mes'eleyi bu 
yönde açılıga kavuştururlar. 

Yazının buraya kadar olan kısmını yazdıktan bir süre sonra değerli Imam, 
Aliyyül-Kâri'nin bu konu hakkında müstakil bir risalesine muttali oldum. 
"el-Hazzül-evfer filhaccı-ekber" (Risalenin tain metni için bk. Huseyn el- 
Mekki, lIrâdü s-Sâri, 316-322) adlı bu risalesinde, bizim burada 
özetlediğimiz görüşleri zikrediyor ve: "Hülâsa; Haccı-ı ekber hakkında dört 
görüş vardır: 

a. Arefe günüdür. b. Kurbanın birinci günüdür. c. Ifâda Tavafının yapıldığı 
gündür. d. Bütün hacc günleridir. 

Bu görüşleri birbiriyle çelişiyor da değildir. Çünkü küçüklük büyüklük nisbi 
(görevli) kavramlardır. Buna göre cumaya rastlayan hac, rastlamayandan, 
haccı kıran ifraddan, mutlak hac umreden daha büyüktür. Bu itibarla 
hepsine "hacc-ı ekber" denebilir... Ama Arafe günü cumaya rastlayan hacca 
hacc-ı ekber denmesi ise sonradan ortaya çıkmış örfi bir kavramdır" (agr. 
218) dedikten sonra bunu da bütün bütün reddetmeyip diyor ki: "Fakat 
halkın dili Hak'kin kalemidir; müslümanların güzel gördüğü şey Allah 
katında da güzeldir... Arafesi cumaya rastlayan haccın hacc-ı ekber 
olduğunu ve yetmiş hacca denk bulunduğunu bildiren hadise "mevzu" 
denmesi yersizdir. Zayıf olabilir. Ancak sahih olması halinde zarar 


vermeyecek böyle bir konuda zayıf hadisle de amel edilir. Bunu destekler 
mahiyette, arafenin ve cumanın ayrı ayrı faziletlerine dair çok rivayetler 
vardır. Ezcümle cuma haftanın, Arâfe ise senenin en faziletli günleridirler. 
Bu iki günün birleşmesi halinde "nur üstüne nur" olacağı açıktır..." (agr. 
219-20). İşte Aliyyül-Kâri'nin risalesinin özeti budur. Özellikle son 
açıklaması çok güzeldir. Cumaya rastlayan Arafede faziletlerin cuma, artı, 
Arafe diye katlanacağı muhakkaktır. Ancak hadis kritigi açısından 
bakıldığında bu hadis (söz) kanaatimizce mevzu olmasa dahi asılsız bir 
hadistir. Çünkü dirayet bakımından da kalbi tırmalayan bir anlam taşır. Zira 
böyle bir hac yirmi-otuz yılda bir olacağına, dolayısı ile ona ulaşmada 
herkes aynı imkâna sahip bulunmayacağına göre, sanki-hasâ taksim-i 
ilahide bir gadr olmuş olur.( Konu hakkında ayrıca iki risale ismine daha 
rastladık. Ancak henüz görmediğimizden mahiyetlerini bilemiyoruz. 1. el- 
meslekü'1-ezferfi beyâni'1-haccı'1-ekber. Ibn Azüz (Kesfu'z-Zanün Zeyli 
N/479). 2. el-haccul-ekber, kaside. Ibn Arabi. agk. N/632) 


HACC-I İFRÂD 


Umreye niyet etmeksizin yapılan tek hac. 
Mikat'ta Mekke'nin dışından gelen kimsenin yalnız hac niyetiyle ihrama 
girip, kudüm tavafını yaptıktan sonra hac ile ilgili menasik (ameller) 
bitinceye kadar Mekke'de ihramlı olarak kalmasıdır. Bu hacda umre 
bulunmayıp, tek bir hac yapılmış olduğundan, hacc 1 müfrid ve hacc-ı ifrat 
diye adlandırılır. 
Hace-i ifrat yapmak isteyenler şöyle niyet ederler: 
(Allahümme inni üridü'l-hacce feyessirhü li ve tekabbelhü minni) 
"Allah'ım senin rızanı kazanmak için haccetmek istiyorum. O'nu ifa etmeyi 
benim için kolaylaştır ve benden kabul eyle" diyerek yalnız hacca niyet 
eder. Gerekli temizlik yapıldıktan sonra ihrama girer, sonra iki rekât namaz 
kılar. Birinci rekâtla Fatihadan sonra Kâfirün: İkinci rekâtta ise Fatihadan 
sonra İhlas suresinin okunması efdaldır. İhrama girildikten sonra şöyle 
telbiye getirilir: 
"Lebbeyk Allahümme lebbeyk, lebbeyke lâ şerike leke lebbeyk İnne'lhamde 
ve'n-ni'mete leke ve'l-mülk. Lâ şerike lek" 
"Tekrar tekrar icabet sana yâ Rabbi, tekrar icâbet sana... tekrar icabet sana... 
senin ortağın yoktur. Tekrar icabet sana... Hiç şüphe yok ki hamd ve nimet 
sana mahsustur. Mülk de senindir, senin ortağın yoktur." Erkekler bunu 
yüksek sesle söylerler ve bu arada Peygamber (s.a.s)'e alçak sesle salâvat 
getirirler. Kadınlar ise, telbiye, diğer dua ve zikirlerde seslerini 
yükseltmezler, hafif sesli olarak yaparlar. Artık niyet ve telbiyenin 
yapılmasıyla ihrama girilmiş ve ihramın yasakları başlamış demektir. 
Bundan böyle ihramdan çıkıncaya kadar ihramlıya yasaklanmış olan fiil ve 
davranışlardan sakınmak gerekir. 
İfrat veya Kırân haccı yapmak üzere Mekke'nin haricinden gelenler Kudüm 
tavafı yaparlar. Bu Mekke'ye varış tavafı demektir. Sadece umre veya 
temettü haccı yapanlar ile Mikat sınırları içerisinde bulunanlar kudüm 
tavafında bulunmazlar. Bu, uzaktan gelenler için sünnet olup Mekke'lilere 
sünnet değildir. Hacc-ı ifrâd yapan kişinin kudüm tavafından sonra efdal 
olan hemen sa'y etmemesi, bunu ziyaret tavafından sonraya bırakmasıdır. 


HACC-I KIRÂN 


Hacc ile umrenin bir ihramla yerine getirilmesi. 

Kırân, sözlükte iki şeyi biraraya getirmektir. Bir terim olarak; hacc ile 
umrenin ihramını birleştirmek, yani ikisi için birden ihrama girmek, 
demektir. 

Kırân haccı yapacak kimse, mikatta veya daha önce umre ile hacca birlikte 
niyet edip, iki rekât namaz kılar; sonra "Allah'ım, ben umre ile hacc yapmak 
istyorum; bunları bana kolay kıl, bunları benden kabul buyur" diye dua 
eder, telbiyede bulunur ve ihram yasaklarına uyar. Mekke'ye girince, önce 
umresini yapar, Beytullah-ı tavaf eder, Safâ ile Merve arasında sa'y eder. 
Sonra ifrat haccı yapan kimse gibi farz haccın menâsikine başlar. Kudüm 
tavafı, Arafat'ta vakfe, ziyaret tavafı, sa'y ve veda tavafı gibi ibâdetlerle 
hacc ve umre tamamlanır. Kur'an-ı Kerim'de, "Hacc ve umreyi Allah için 
tamamlayınız" buyurulur (el-Bakara, 2/ 196). Ayette, kırân haccı yapanla 
başkaları arasında bir ayırım yapılmaksızın, başlanan hacc ibadetinin 
tamamlanması istenmiştir. Sabiy b. Ma'bed iki tavaf ve iki sa'y ile hacc 
yapmış, Hz. Ömer kendisine, "Resulullah (s.a.s)'in sünnetine giden doğru 
yolu buldun" demiş (Zeylai, Nasbu'r-Râye, 111,109); Hz. Ali de kırân haccı 
yapan bir kimseye, "Hacc ve umre için yüksek sesle telbiyede bulunduğun 
(Zeylâl, a.g.e., III, 111). 

Hanefiler dışındaki mezhep imamlarına göre ise, kırân haccı yapan kimseye 
her iki hacc için tek tavaf ve tek sa'y yeterlidir. "Kim hacc ve umre için 
ihrama girerse, ona bu ikisinden birlikte ihramdan çıkıncaya kadar tek tavaf 
ve tek sa'y yeterli olur" (Zeylâi, a.g.e., 111,108). Fakat kırân haccı yapan 
kimse, ifrat haccı yapan gibi ifada tavafından önce kudüm tavâfı yapar; 
kudüm tavafından sonra sa'y yapmamışsa, ifada (ziyaret) tavafından sonra 
sa'y yapar. 

Kırân haccı yapan, temettü haccında olduğu gibi bir şükür olarak cemreleri 
veya yalnız akabe cemresini taşladıktan sonra, saçlarını tıraştan veya 
kestirmeden önce bir kurban keser. Bunun hükmü vaciptir. Bu kurbanı 
bulup kesemeyecekse, Arefe gününde bitmek üzere üç gün oruç tutar; yedi 
gün de bayram günleri çıktıktan sonra dilediği vakitte tutar ki, toplam on 
gündür. Bunlar ayrı vakitlerde de tutulabilir. Kur'an'da şöyle buyurulur: 
"Hacc zamanına kadar umre yapana gücünün yettiği bir kurban gerekir. 


Kurban bulamayan kimseye hacc sırasında üç gün, döndüğünüzden sonra 
da yedi gün oruç tutması gerekir" (el-Bakara, 2/196). Eğer kurban bayramı 
günlerinden önce üç gün oruç tutmazsa, iki kurban kesmesi kesinleşir. Birisi 
şükür kurbanı, diğeri vaktinden önce ihramdan çıktığı için ceza kurbanı (İbn 
Kudâme, el-Muğni, IlI, 469, 476-478; İbn Rüşd, Bidâyeti,i'I-Müctehid, |, 
357; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', II, 159; İbn-i Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, 
Terc. A. Davudoğlu, İstanbul 1983, V, 33-46). 


HACC-I TEMETTÜ 


Hac mevsiminde hac ile umrenin iki ihramla ayrı ayrı yerine getirilmesi. 
Temettü; ihtiyacını giderecek şekilde bir şeyden faydalanma; Umreyi veya 
umrenin ekseri şartlarını hac aylarında eda etmektir. Kişi şartların bir 
kısmını hac aylarında yapar ve o senede haccını eda ederse hacc-ı temettü 
yapmış olur. Yani hac aylarında (ve aynı yıl içerisinde) iki ihramla umre ve 
haccı eda etmeye hacc-ı temettü denilir. 

Temettü haccı yapan kimseye mütemetti denir. Kelime anlamından da 
anlaşılacağı üzere temettü yapan kimse hem umre yaparak onun sevabından 
faydalanmış olur, hem de umre yaptıktan sonra ihramdan çıkarak ihramın 
yasaklarından kurtulur. Böylece bazı kolaylıklardan faydalanmış olur. 
Temettü haccı hacc-ı ifraddan efdaldır (Fetâvây-i Hindiyye, Beyrut 1400, I, 
238, Meydaâni, el-Lübab, 1400, 1, 199). 

Hacc-ı Temettu yapmak isteyen kimse Mikat'ta ihrama girerken "Ya Rabbi, 
ben umre yapmak istiyorum, onu bana kolay kıl ve benden onu kabul et" 
diye niyet eder. "Lebbeyk..." duasını okur, iki rekât namaz kılar. Mekke'ye 
girince umre için Kâbe'yi usülüne göre tavaf eder. Tavaftan sonra iki rekât 
namaz kılar. Sonra Safâ ile Merve arasında sa'y yapar. Saçlarını kestirdikten 
sonra ihramdan çıkar, günlük elbisesini giyer. Arafat'ta vakfe yapmak üzere 
Mekke'den ayrılıncaya kadar günlük elbisesiyle ibadetlerini yapar. 
Zilhicce'nin sekızınci günü Mekke'de tekrar ihrama girer. "Ya Rabbi, ben 
hac yapmak istiyorum. Onu bana kolaylaştır ve onu benden kabul et" diye 
niyet eder. Yalnız hacca niyet etmiş olan kimse gibi hac menâsikini (hacla 
ilgili yapılması gereken işleri) yapar (bk. Hacc-ı İfrat). Hac ile Umreyi 
birlikte eda etmeye muvaffak olduğundan dolayı, şükür olmak üzere bir 
kurban keser. Bu kurbanı kesmek vacibtir, Akabe cemresi (halk dilinde 
şeytan) taşlandıktan sonra ve tıraştan önce Kurban bayramı günlerinden 
birisinde kesilir. Kurban kesmeye gücü yetmeyen kimse üç gün, Arefe 
gününde bitmek üzere, hac esnasında, yedi gün de bayram günleri çıktıktan 
sonra veya memleketine döndükten sonra oruç tutar. Bu da vacibtir. 

Temettü Hacc-ı ile ilgili hükümler Kur'an-ı Kerim'de Bakara suresinin 196. 
ayetinde bildirilmiştir: 

"Allah için haccı ve umreyi tamamlayın. Eğer (düşman veya hastalık gibi 
bir engelle) çevrilmiş olursanız kolayınıza gelen kurbanı (gönderin). 
Kurban yerine varıncaya kadar başlarınızı tıraş etmeyin. İçinizden hasta 


olan, ya da başından bir rahatsızlığı bulunan (bundan ötürü tıraş olmak 
zorunda kalan) kimse, oruçtan, sadakadan veya kurbandan (biriyle) fidye 
(verir) güvene kavuştuğunuz zaman, hac (zamanın)a kadar umre ile 
faydalanmak isteyen kimse kolayına gelen kurbanı keser. Kurbanı 
bulamayan kimse üç gün Hacda, yedi gün de döndüğünüz zaman olmak 
üzere tam on üç gün oruç tutar. Bu, ailesi Mescid-i Haram (civarın)da 
oturmayanlar içindir. Allah'tan korkun ve Allah'ın cezasının çetin olduğunu 
bilin" (el-Bakara 196). 

Bu ayetten anlaşıldığına göre: Temettü Hacc'ını, ailesi Mescid-i Haram'da 
(Mekke ve Mikat dahilinde) bulunmayanlar yani âfâkiler yapabilir. Temettü 
haccını yapan kimseye kurban kesmek vacibtir. Kurban kesmeye gücü 
yetmeyen kimse üç günü hacda, yedi günü de hac dönüşü olmak üzere on 
gün oruç tutar. 

Temettü Haccı tatbikatı hakkında peygamberimiz ve ashabından rivayetler 
vardır: 

İbn Abbâs'a Temettu Haccı hakkında sorulduğunda O şöyle cevap vermiştir: 
"Muhâcirler, Ensâr, Peygamber (s.a.s)'in hanımları Veda Haccı'nda hacca 
niyet ettiler. Biz de niyet ettik. Mekke'ye gelince Resulullah (s.a.s) şöyle 
buyurdu: "Niyetinizi hacla beraber umre için yapınız. Ancak kurban (hedy) 
götürmüş veya belirlemiş olan kimse (böyle yapmasın). " İbn Abbâs diyor 
ki: "Kâbe'yi tavaf ettik, Safâ ile Merve arasında sa'y ettik. (Traş olduktan 
sonra elbiselerimizi giyerek ihramdan çıktık, kadınlarımızla beraber 
bulunduk. Peygamber (s.a.s) buyurdu ki: "Yanında kurban götüren kimseye, 
o kurbanı yerine ulaştırıncaya (Mina'da kesinceye) kadar (ihramın 
yasaklarından) birşey helâl olmaz. " Sonra bize Terviye günü (Zilhicce'nin 
sekızınci günü) akşamı hacca niyet etmemizi emretti. Hac menâsikini 
bitirince geldik Kâbe'yi tavaf ettik. Safâ ile Merve'yi sa'y ettik ve bize 
kurban vâcib oldu" (Mansur Ali Nasıf, et-Tâc ll, 123). 

Gâhiliye devrinde Araplar hac mevsiminde umre yapmayı en kötü bir amel 
olarak görürlerdi. Hz. Peygamber (s.a.s) hem onların bu tatbikatına 
muhalefet etmek hem de Mekke dışından hacca gelenlere kolaylık ve ruhsat 
olmak üzere temettü haccı tatbikatını bize böylece öğretmiştir. 


HACCIN FEVRİ VEYA ÖMRİ OLUŞU: 


Ebü Hanife, Ebü Yüsuf, iki görüşten tercih edilende Mâlikiler ve 

Hanbelilere göre, hac fevridir. Yani yükümlünün, gerekli şartları taşıdığı ilk 
yılda haccetmesi gereklidir. Haccı, yıllar boyunca geciktirirse fâsık olur ve 
şahitliği reddedilir. Çünkü haccı geri bırakmak küçük ma'siyettir. Bunda 
ısrar etmek kişiyi fıska götürür. Böyle bir kimse hac yapmadan malı telef 
olsa, borç para alıp haccetmesi hâlinde, ilâhi mağfirete nail olacagı umulur. 
Haccın geciktirilmeden ifasına, hacla ilgili âyetler delâlet ettiği gibi, şu 
hadisler de bunu destekler: "Hac yapmakta acele ediniz. Çünkü sizden 
biriniz ölümün kendisine ne zaman geleceğini bilmez" (Ebü Davüd, 
Menasik, 5; İbn Mâce, Menâsik, 1; İbn Hanbel, 1, 214, 225). " Bir kimseyi 
hastalık, açık bir ihtiyaç, bir sıkıntı veya zalim bir sultan alıkoymaksızın 
hac yapmazsa; ister yahudi, isterse hrıstiyan olarak ölsün"(eş-Şevkâni, 
a.g.e., IV, 284). 
Şâfilere ve imam Muhammed'e göre, hac ömri (terâh)dir; Yani, hac için 
gerekli şartları taşıyan yükümlü, bunu ilk yılda yapmak zorunda değildir. 
Ancak bu kimsenin hac veya umreyi, geciktirmeksizin yapması sünnettir. 
Çünkü tâat sayılan amelleri çabuk yapmak, hayırlı işlerde acele etmek 
İslâm'ın tavsiye ettiği hususlardandır. Ayette; "Ey müminler, hayır işlerine 
koşunuz, birbirinizle yarış ediniz" (el-Bakara, 2/148) buyurulur. Hac 
kendisine farz olan kimse, mesken yapma, çocuğunu evlendirme gibi 
sebeplerle, hatta sebepsiz olarak haccı başka bir yıla geciktirebilir. Çünkü 
hac farizası hicretin altıncı yılında geldiği halde, Hz. Peygamber bunu, bir 
özür olmaksızın onuncu yıla tehir etmiştir. Eğer geciktirmek caiz 
olmasaydı, bunu onun da yapmaması gerekirdi. Bu görüş, müslümanlara 
kolaylık sağlayacağı için daha uygundur. Çünkü çoğunluk İslâm 
hukukçularının dayandığı hadisler zayıf olduğu gibi, haccın, hicretin altıncı 
yılında Âl-i İmrân Suresinin nüzulü sırasında farz kılındığında şüphe yoktur 
(eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 1,199; ez-Zühayli, a.g.e. TI, 17, 18). 


HACCIN HÜKMÜ VE DELİLLER!: 


İslâm âlimleri haccın ömürde bir defa farz olduğu konusunda görüş 
birliği içindedir. Delilleri; Kitap ve Sünnettir. Kur'an'da şöyle buyurulur: 
"Oraya gitmeye gücü yeten herkese, Allah için Kâbe'yi ziyaret edip 
haccetmek farzdır" (Âl-i İmrân, 3/97). 

"Haccı ve umreyi Allah için tamamlayın" (el-Bakara, 2/196) "İnsanları 
hacca davet et ki, gerek yaya olarak ve gerekse uzak yollardan gelen çeşitli 
vasıtalarla sana varsınlar" (el-Hac, 22/27) 

Hadislerde şöyle buyurulur: "Şüphesiz Allah size haccı farz kıldı, haccı ifa 
ediniz" (Müslim, Hac, 412; Nesai, Menâsik, 1; Ahmed b. Hanbel, TI, 508). " 
islâm beş şey üzerine bina edilmiştir: Allah'tan başka ilâh olmadığına ve 
Muhammed (s.a.s)'in, Allah'ın elçisi olduğuna şehadet etmek, namaz 
kılmak, zekât' vermek, Beytüllah'ı haccetmek ve Ramazan orucunu tutmak" 
(Buhâri, İman, 1, 2; Müslim, İman,19-22; Tirmizi, İman, 3; Nesâi, İman, 
13). 

Hz. Peygamber haccın farz kılındığını ashab-ı kirâma duyurunca, içlerinden 
birisi; "Her yıl mı?" demiş, Resulullah (s.a.s.) susmuştur. Bu soru üç defa 
tekrar edilince; " Eğer evet deseydim, hac üzerinize her yıl farz olurdu, 
buna da güç yetiremezdiniz" buyurmuştur (Müslim, Hac, 412; Nesai, 
Menâsik,1, Ahmed b. Hanbel, Il, 508). İbn Abbas (ra)'dan yapılan 
rivayette, soru soranın el-Akra' b. Hâbis olduğu belirtilir ve şu ilave yeralır: 
"Kim birden fazla hac yaparsa bu nafile hac olur" (İbn Hanbel, Il, 508; 
Nesâi, Menâsik,1; eş-Şevkâni, a.g.e., IV, 279). Bu hadis, haccın farz olarak 
tekrarının gerekmediğini gösterir. İslâm hukukçuları, haccın bir defadan 
fazla farz olmadığı ve fazla haccın nafile sayılacağı konusunda görüş birliği 
içindedir (İbnü'l-Humam, Fethu'l Kadir, Kahire 1316, Il, 122; eş-Şevkâni, 
a.g.e., IV, 280). Hadiste şöyle buyurulur: " Hac ve umreyi peşi peşine 
yapınız. Bu ikisi, körüğün; demir, altın ve gümüşün pasını yok ettigi gibi, 
fakirliği ve günâhları yok eder. Mebrür haccın sevabı ancak cennettir" 
(Tirmizi, Hac, 2; Nesâi, Hac, 6; İbn Mâce, Menâsik, 3). Bazı durumlarda 
birden fazla hac yapmak gerekebilir. Adak harcı ve bozulan bir nafile haccı 
kaza etmek gibi. Bazen hac haram olur. Haram para ile haccetmek gibi. 
Bazen de mekruh olur. Hizmete muhtaç olan ana-babanın iznini almadan 
haccetmek gibi. Ebeveyn bulunmayınca dede ve ninelerden, borcunu 
ödeyecek başka malı bulunmayan borçlu ve kefilin alacaklılardan izin 


almaksızın, hac yapması da mekruhtur. Hanefilere göre bu kerâhet, 
tahrimendir. 

Hanefi, Şafii ve Mâlikilere göre, haram para ile yapılan hac, gasbedilen 
arazide kılınan namazda olduğu gibi farz veya ikinci defa hac yapılıyorsa 
nafile olarak sahih olur. Bu kimsenin üzerinden farz veya nâfile düşer. 
Hanbeliler ise, haram malla yapılacak hacca icazet vermezler. Çünkü bu 
mezhep, gasbedilen arazide kılınacak namazı da sahih kabul etmez (el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Il, 223; ez-Zühayli, a.g.e., III, 223). 


HACCIN ŞARTLARI: 


Haccın Şartları erkekleri ve kadınları içine alan genel veya yalnız 
kadınlarla ilgili özel şartlar olmak üzere ikiye ayrılır. Bunlar tam olarak 
bulununca hac ve edası farz olur. Aksi halde farz olmaz. 

Genel Şartlar. Bunlar; farz oluşunun, sıhhatinin veya edasının şartları 
kabilinden olur. Müslüman, akıllı, ergin, hür ve haccetmeye gücünün yeter 
olması gibi. 

1. Müslüman Olmak! Kâfire hac farz olmaz. İbadeti eda ehliyeti 
bulunmadığı için, onun yapacağı hac geçerli değildir. Münkir hac yapsa, 
sonra İslâm'a girse, ona İslâm'ın haccı farz olur. Hanefilere göre, kâfir, 
şeriatın furüu ile muhatap olmadığı için haccı terkten dolayı hesaba 
çekilmez. Çoğunluk hukukçulara göre ise o, furü (İslâmi emir ve yasaklar)a 
muhataptır ve ahirette bunlardan hesaba çekilir. 

2. Ergin ve akıllı olmak: Çocuk ve akıl hastaları hacla yükümlü değildir. 
Çünkü bunlar şer'i hükümlerle yükümlü tutulmamışlardır. Akıl hastasının 
yapacağı hac veya umre, ibadet ehliyeti bulunmadığı için sahih olmaz. Bu 
ikisi hac yapsa, sonra çocuk büluğ çağına ulaşsa, akıl hastası iyileşse, 
bunlara hac farz olur. Çocuğun bülüğdan önce yaptığı hac nafile sayılır. 
Hadiste şöyle buyurulur: "Üç kişiden kalem kaldırılmıştır: Uyanıncaya 
kadar uyuyandan, gençlik çağına girinceye kadar çocuktan, şifa buluncaya 
kadar akıl hastasından" (Ebü Davüd, Hudud,17; İbn Mâce, Talâk, 15). Akıl 
hastalığı, bayılma, sarhoşluk ve uyku ihramı ortadan kaldırmaz (el-Kâsâni, 
a.g.e., Il, 120-122, 160; İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, 11,120 vd.; el 
Meydâni, el Lübâb, 1,177; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, I, 308 vd.; İbn 
Kudâme, el-Muğni, III, 218-222, 241, 248-250). 

3. Hür olmak: Köle, esir ve mahküma hac farz değildir. Çünkü hac, süresi 
uzun, belli bir yolculuğu gerekli kılan ve yolculuğa güç yetirilmesi şart 
kılınan bir ibadettir: Hürriyetten yoksun olan kimsenin bunu ifa etmesi 
mümkün olmaz. 

4. Vakit: Arafat'ta vakfe ve ziyaret tavafı için belirli vakitlere yetişmedikçe 
hac farz olmaz. Şu ayetler haccın vakitli bir ibadet olduğunu gösterir: " 
Sana yeni doğan aylan (hilaller) sorarlar. De ki: "O, insanların faydası için 
vakit ölçüleridir" (el-Bakara, 2/189). " Hac ayları bilinen aylardır" (el- 
Bakara, 2/197). Hanefi ve Hanbelilere göre, hac ayları; Şevval, Zilkâde ve 
Zilhicce'nin ilk on günüdür. Buna Abadile adıyla anılan (İbn Mes'ud İbn 


Abbâs, İbn Ömer ve İbnü Zübeyr)'den nakledilendir. "En büyük hac (hacc-ı 
ekber) günü, kurban bayramı günleridir" hadisi delil olarak gösterilir 
(Buhâri, Hac, 33, 34, Umre, 9; Müslim, Hac, 123; Nesâi, Menâsik, 77; 
Dârimi, Menâsik, 38; Muvatta ; Hac, 63). 

Bu sürenin dışındaki vakitler, farz hac için ihrama girmeyi ve haccın 
rükünlerini ifaya elverişli değildir. Ancak hac niyetiyle ihrama, bu aylardan 
önce girilse, ihram geçerli ve yapılacak hac sahih olur. Delili: "Hac ve 
umreyi Allah için tamamlayınız" ayetidir (el-Bakara, 2/196). Bu durumda 
hac ayları girmedikçe hac fiillerinden birşey yapmak caiz olmaz. Hanefilere 
göre ihram bir şart olup, bunun öne alınması, abdestin namaz vaktinden öne 
alınması gibidir. Çünkü ihram, hac yapacak kişinin kendisine bazı şeyleri 
yasaklaması ve bazı şeyleri de gerekli kılmasıdır. Yine bu, ihramı, Mikat'tan 
önce başlatmak gibi olur. Bununla birlikte hac aylarından önce ihrama 
girmek mekruhtur. İbn Abbâs'ın (ö. 68/687) naklettiği; "Hac için, ancak hac 
aylarında ihrama girilmesi sünnetlerdendir" hadisi delildir (Buhâri) 
Mâlikilere göre, hac ayları tam üç aydır. İhramın vakti, Şevvâl'in başından, 
yani Ramazarı bayramının ilk gecesinden itibaren başlar, Kurban bayramı 
sabahı şafak sökünceye kadar devam eder. Bir kimse bayram sabahı şafak 
sökmezden önce, bir an, ihramlı olarak Arafat'ta dursa hacca yetişmiş olur. 
Geride ziyaret tavafı ve sa'y gibi ibadetler kalır (İbnü'l-Hümâm, a.g.e,, Il, 
220 vd.; İbn Kudâme, el Muğni, IlI, 271; eş-Şirâzi, el Mühezzeb, I, 200; ez- 
Zühaylı, a.g.e., IlI, 63-65). 

5. Haccı ifaya gücünün yetmesi (istitdâa). Bu; beden, mal veya yol emniyeti 
ile ilgili olabilir. Ayette, "Oraya gitmeye gücü yeten herkese, Allah için 
Kâbe yi ziyaret edip haccetmek farzdır" (Âl-i İmrân, 3/97) buyurulur. 
Ayetteki "hacca yol bulabilen, hacca gitmeye gücü yeten" ifadesi Hanefilere 
göre "bedeni, mâli ve emniyet" unsurlarını kapsamına alır. Bunlar haccın 
edasının şartlarını oluşturur. 

a. Beden sağlığı ve sağlamlığı. Buna göre; yatalak, hasta, kör, felçli, iki 
ayağı kesik, binit üzerinde kendi başına duramayan yaşlı kimse, tutuklu 
bulunan ile zalim yöneticilerin hac için vize vermediği kimseler üzerine hac 
farz olmaz. Çünkü Allahu Teâlâ, haccın farz olması için "gücün yetmesi"ni 
şart koşmuştur. İbn Abbâs "istitâa"yı yol azığı (zâd) ve binit (râhile) olarak 
tefsir etmiştir. Ayette, "Allah hiçbir kimseye gücünün yeteceğinden fazlasını 
yüklemez" (el-Bakara, 2/286) buyurulur. 

b. Gerekli maddi güce sahip olmak. Bu yolda tüketeceği yiyecek ve oraya 
varabilmek için bineceği vasıtadan ibarettir. Buna göre, bir kimseye haccın 


farz olabilmesi için, hac süresince hem kendisinin, hem de bakmakla 
yükümlü olduğu kimselerin nafakalarını ve nakil vasıtasını temin gücüne 
sahip olmalıdır. Mekkeliler ve Mekke çevresinde oturanlar için nakil 
aracına sahip olmak şart değildir; yaya yürüyecek durumda bulunmaları 
yeterlidir. 

c. Yol emniyeti. Haccın farz olması için yol güvenliğinin bulunması şarttır. 
Bu, Ebü Hanife'ye göre, vücübunun, bazılarına göre ise edasının 
şartlarındandır. 

Kadın için yol emniyeti; beraberinde neseb veya sihri (evlilikle doğan 
hısımlık) hısımlardan fâsık olmayan akıllı, ergin veya murâhık (12 yaşla 
buluğ arası erkek çocuğu) mahrem birisinin veya kocasının bulunmasıyla 
gerçekleşir. Kadının yanında kocası veya mahrem bir hısımı olmaksızın, 
Mekke'ye üç gün üç gece (sefer mesafesi) ve daha uzak yerden gelerek hac 
yapması tahrimen mekruhtur. O, mahremsiz hac yaparsa kerâhetle birlikte 
caiz olur. Mahremin bulunması vücüb şartıdır. Eda şartı diyenler de vardır. 
Günümüzde yaygın fesat sebebiyle, kadın süt erkek kardeşiyle yolculuk 
yapamaz. Çünkü genç sıhri hısımlarda olduğu gibi, süt hısmıyla başbaşa 
kalmak (halvet) mekruhtur. Şâfiiler buna "kadının, kafilede güvenilir diğer 
kadınlarla birlikte hac yapabileceği" esasını ilave ederler (el-Kâsâni, a.g.e., 
II, 121-125; el-Meydâni, el-Lübâb, 1,177; İbn Âbidin, Reddü'I-Muhtâr, 
11,194-199; eş-Şirâzi, a.g.e., 196-198; ez-Zühayli, a.g.e., IlI, 25-32). 


HACCIN SIHHATİNİN ŞARTLARI 


Yapılacak haccın geçerli olması için dört şartın bulunması gereklidir: 
1. İslâm: Haccın, hem farz olma ve hem de sıhhat şartıdır. 
2. Özel yerler: Arafat ve Kâbe. 
3. Özel vakit: Arafatta vakfe, arafe günü zevalden itibaren, Kurban bayramı 
sabahı şafak sökünceye; ziyaret tavafı ise, bayram sabahından, ömür sonuna 
kadar yapılabilir. Ancak ziyaret tavafını bayramın ilk üç gününde yapmak 
vacib olduğu için, ziyaret tavafını bundan sonraya bırakana, vacibi terkettiği 
için, kurban kesmek gerekli olur. 
4. İhram: Hac veya umre niyetiyle, diğer zamanlarda helâl olan bir kısım, 
fiil ve davranışları, kişinin kendisine hac veya umre süresince haram 
kılması demektir. Halk arasında ihramlı erkeğin örtündüğü iki parça örtüye 
de "ihram" denilmektedir. 


HACCIN YALNIZ KADINLARLA İLGILI ÖZEL ŞARTLARI: 


Kadınlarla ilgili iki şart vardır. 
1. Hacda yol arkadaşının bulunması: 
Hac yapacak kadının yanında kocası veya mahrem bir hısımının bulunması 
gereklidir. Aksi halde kendisine hac farz olmaz. "Kadın, yanında mahrem 
hısımı bulunmadıkça üç günden fazla yolculuk yapamaz" (eş-Şevkâni, 
a.g.e, IV, 290). "Bir kadın, yanında kocası bulunmadıkça hac yapmasın" 
(eş-Şevkâni, a.g.e, IV, 491) hadis-i şerifleri buna delildir. Şâfiiler ise, 
kadına, güvenilir kadınlarla birlikte olunca, haccı gerekli görürler. Yol 
arkadaşı olarak tek kadın yeterli değildir. Mâlikilere göre ise, kadın, yalnız 
kendilerine emanet edilmiş kadın arkadaşları veya yalnız erkekler yahut da 
erkek-kadın karışık bir toplulukla birlikte hac yapabilir. Bu iki mezhebin 
dayandığı delil; "Oraya gitmeye gücü yeten herkese, Allah için Kâbe yi 
ziyaret edip haccetmek farzdır" (Âl-i İmrân, 3/97) ayetinin genel anlamıdır. 
Bu yüzden, kadın kendisi aleyhine kötülükten güvende olunca, ona hac 
gerekli olur. 
Mahrem hısım ifadesi, nesep, süt veya sıhri hısımlık yüzünden kendisiyle 
evlenmek ebediyyen haram olan kimseleri içine alır. Oğul, torun, baba, 
dede, süt oğul, süt kardeş, damat, kayınpeder gibi. Kızkardeşin, hala veya 
teyzenin kocası olmak geçici evlenme engeli doğurduğundan, eniştelerle 
hac yolculuğu caiz olmaz. 
Şâfii ve Mâlikilerle diğer fakihler arasındaki bu görüş ayrılığı, bir farzı ifa 
için yapılacak yolculuğa mahsustur. Hac yolculuğu böyledir. İhtiyâri 
yolculuklar icmâ' ile buna kıyas edilmez. Resulullah (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: "Bir erkek, bir kadınla yanlarında mahrem bir hısımı 
bulunmadıkça yalnız kalmasın. Kadın, yanında mahrem hısımı 
bulunmadıkça yolculuk yapamaz." Bir adam kalktı. 
"Ey Allah'ın elçisi, karım hac yolculuğuna çıktı. Ben ise falanca gazveye 
yazıldım. Hz. Peygamber şöyle buyurdu: "Git ve karınla birlikte haccet" 
(Buhâri, Nikâh, III, Cihâd,140,181; Müslim, Hac, 424). 
2. İddetli Olmaması 
Hac yapacak kadının boşanma veya vefattan dolayı iddetli olmaması 
gereklidir. Çünkü yüce Allah şu ayetle iddetli kadınların evden çıkışını 
yasaklamıştır: "Boşadığınız kadınları evlerinden çıkarmayın. Kendileri de 
çıkmasınlar" (et-Talâk, 65/1). Haccın başka bir vakitte edası mümkündür. 


İddet ise ancak özel bir vakitte sözkonusu olur (ez-Zühayli, a.g.e, III, 
36,37). 

İslâm'da haccın bazı engelleri vardır, bu engeller İslâm âlimleri tarafından 
şöyle tesbit edilmiştir. 

1. Ebeveyn: Ana veya baba Mekkeli olmayan çocuğunu nafile hac veya 
umre için ihrama girmekten alıkoyabilir. Ancak bu ikisi farz hacca engel 
olamaz. Çünkü ebeveyne hizmet, bir cihaddır. Farz hacda ana babadan izin 
almak sünnettir. 

2. Evlilik: İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre, koca, karısının farz 
haccına engel olamaz. Çünkü bu, ilk yükümlülük yılında (fevri) farz 
olmuştur. Şâfiilere göre ise, koca, karısını farz veya sünnet hacdan 
alıkoyabilir. Çünkü kocanın hakkı önceliklidir. Hac ibadeti ise ömür boyu 
ifa edilebilir. 

3. Kölelik: Efendinin kölesini farz ve sünnet hacdan alıkoyma hakkı vardır. 
Ancak köle onun izniyle ihrama girmişse, artık hac veya umreyi 
tamamlamasına engel olamaz. 

4. Hapis: Haksız olarak veya maddi sıkıntı içinde olduğu halde bir borçtan 
dolayı hapiste bulunmak hac engelidir. 

5. Borçluluk: Vâdesi gelen borcunu ödemek için başka bir malı olmayan 
borçlunun hac yapmasına, alacaklı engel olabilir. Vâdesi gelmeyen borçlar 
hac engeli teşkil etmez. 

6. Hacr altında bulunmak: Sefih olan kimse veli veya vasinin izni 
olmadıkça hac yapamaz. 

7. İhsâr: Hac veya umre için ihrama girmiş olan kimsenin, düşmanın engel 
olması veya hastalık gibi bir sebeple hac veya umreyi tamamlayamadan 
ihramdan çıkmak zorunda kalmasıdır. Böyle bir engelle karşılaşan kimseye 
de "muhsar" denir. Ölüm veya malını 'verme dışında engeli aşmaya gücü 
yetmeyen, hacı, engelin kalkması umulan bir süre bekledikten sonra 
ihramdan çıkabılir. Ancak bu durumda kurban kesmesi gerekir. 

8. Hastalık: Bir kimse ihrama girdikten sonra hastalansa, Ebü Hanife'ye 
göre, muhsar sayılır ve ihramdan çıkabılir. Şâfii, Mâlik ve Ahmed b. 
Hanbel'e göre ise; ihramda iken hastalanan kimse, uzun sürse bile, 
iyileşinceye kadar ihramlı olarak kalır (el-Kâsâni, a.g.e, II, 130, İbn 
Kudâme, el-Muğni, LI, 240; İbn Âbidin, a.g.e, Il, 200): 


HACCÜ'L-KIRAN, HACCÜ'L-İFRAD VE HACCÜT-TEMETTU NE 
DEMEKTİR? 


Haccın üç çeşidi vardır. 
1- Haccü'l-Kıran, hac ve umre niyetini getirerek her ikisini birlikte eda 
etmektir. 
2- Haccü'l-İfrad, hacc niyetini getirip önce onun menasikini ifa etmektir. 
Bayram günlerinden sonra da umre menasiki eda edilir. 
3- Temettü ise, önce umre niyetini getirip menasiki eda etmek. Bilahare 
Arafata çıkılacağı gün Mekke'de hacca niyet edip menasikini eda etmektir. 
Afaki yani mikat haricinden gelen kimse bunlardan istediğine niyet edebilir. 
Üçü de caizdir. Haccü'l-İfrad için kurban kesilmez. Temettü ve Kıran için 
kurban kesmek icab eder. 


HÂCET NAMAZI 


Herhangi bir ihtiyacı olan kişinin, bu ihtiyacının giderilmesini Allah'tan 
dilemeden önce kıldığı namaz. Kur'ân, "Sabırla ve namazla Allah'tan 
yardım dileyin"(el-Bakara, 2/45) buyurur. Mü'minler; yalnız Allah'a kulluk 
etmek ve yalnız O'ndan yardım dilemekle yükümlüdürler (el-Fâtiha, 1/4). 
Bu nedenle bir ihtiyaç içindeki insanın namaz ve dua ile Allah'a 
yönelmesinden, O'ndan yardım dilemesinden daha mâkul birşey olamaz. 
Hâcet namazı bu yöneliş ve dilemenin bir mukaddimesi niteliğindedir. 
Mendüb olan hâcet namazı, yatsı namazından sonra iki, dört ya da on iki 
rekât olarak kılınır. Hz. Peygamber'den gelen bir rivâyete göre hâcet 
namazının ilk rekâtında Fâtiha'dan sonra üç defa Âyetel-Kürsi, diğer rekâtta 
(ya da rekâtlarda) da Fâtiha'dan sonra birer defa İhlâs ve Muavvizeteyn 
(Felâk ve Nâs) süreleri okunur. 

Hâcet namazı bitince Allah'a hamd ve senâ, Rasülullah'a salât ve selâmdan 
sonra bir hâcet duası okunması sünnettir. Çeşitli hâcet duaları vardır. 
Bunlardan birisi, "Allah'ım, senden hidâyet ehlinin başarısını, yakin ehlinin 
amellerini, tövbe ehlinin öğütleşmesini, sabır ehlinin azmini, korku ehlinin 
ibâdetini, ilim ehlinin irfânını isterim ki, senden gereği gibi korkayım. 
Allah'ım, senden öyle bir korku isterim ki, o beni sana isyandan menetsin; 
tâ ki, sana itdat ile öyle amel edeyim ki, onunla senin rızana ereyim; senden 
korkarak içtenlikle sana döneyim; sırf senin sevgini kazanmak için hâlis 
nasihat edeyim; her işte sana güvenip sana dayanayım; sana güzel zan 
besleyeyim. Nürun yaratıcısı Allahı tesbih ederim" anlamındaki 
"Allahümme inni es eluke tevfika ehlil-hudâ ve amele ehli'l-yakini ve 
munâsehete ehli't-tevbeti ve azme ehli-s-sabri ve cidde ehli'i-haşyeti ve 
talebi ehli'r-ra&beti ve teabbude ehli'l-vera'i ve irfâne ehli'l-ilmi hattâ 
ehâfek. Allahume inni es'eluke mehâfeten tahcizuni an masiyetike hatta 
a'mele bi ta'atike amelen estehikku bihi rıdâke ve hattâ unâsihake bi't- 
tevbeti havfen minke ve hattâ uhlise leke'n-nasihate hubben leke ve hattâ 
etevekkele aleyke fi'l-umüri ve husni zannin bike. Subhâne hâliki'n-nür" 
duasıdır. Hâcet duası okunduktan sonra Allah'tan ihtiyacın giderilmesi 
yolunda dilekte bulunulur. Hâcet namazı mendubdur (Fetâvây-i Hindiyye, 
Beyrut 1400, I, 112). Hz. Peygamber (s.a.s.)'den rivâyet edilen bir başka 
hâcet duası ise şöyledir: "Hiçbir ilâh yoktur (bütün putları ve tağutları 
reddederim). Yalnız ve yalnız halim ve kerim olan Allahü Teâlâ vardır. 


Hamd, âlemlerin Rabbi olan Allahu Teâlâ'ya mahsustur. Allah'ım, senden 
rahmetinin işlerini, mağfiretinin hasletlerini ve her iyiliğinin ihsânını taleb 
ederim. Her günahtan da selâmetimi, kurtuluşumu istirham ederim. 
Bağışlanmamış bir günah ve giderilmemiş bir kederi benden bırakma. Bir 
de kendisinde senin rızan olan bir işi yerine getirilmemiş bırakma, ey 
merhamet edenlerin merhametlisi..." (Tirmizi, Sünen, Hadis No: 479). 
Mâlum olduğu üzere günümüzde mü'minlerin en büyük hâceti; İslâm 
ahkâmının yeryüzünde galip gelmesidir. 


HACİZ, HACZ 


Ayırmak, bölmek; Islâm hukukuna göre, borçlunun malına hâkim kararı 
ile el koymak. 
Fıtratının gereği olarak yaptığı işlerde iradesine göre hareket etme 
serbestisinde bulunan insan bu serbestisini akli yetenekleri var olduğu 
sürece devam ettirir. Ancak akıl ve şuur ile ilgili bir kısım noksanlıklarında 
şahsın adına faaliyette bulunması hem kendine hem de ilgili bulunan bir 
başkasına zararı olacağı nedenle Islâm hukuku bu şahsı "hacr" altına alır. 
Hacr, lügatta engel olmak demektir. Islâm hukukunda hacr, bir kimseyi 
sözle olan tasarruflarından alıkoymaktır. Hukuki ifadeyle "bir muayyen 
şahsı tasarruf-ı kavlisinden men etmektir ki, o şahsa bu hacr'den sonra 
"mahcur" denir. Tasarruf-ı kavliden men, o tasarrufu hükümsüz, gayrı sâbit 
ve gayr-ı nâfiz addetmektir (Mecelle, mad, 942). Bir şahsın "hacr" altına 
alınması için çocukluk, cinnet hâli, bunama hâli ve kölelik gibi gerekli 
sebepler olmalıdır. Bu grup insanlar, hâkimin kararına gerek olmaksızın 
aslında hacr altında kabul edilir ve kendiliklerinden yaptıkları muâmeleler 
hükümsüz sayılır. Hâkim kararı ile hacr altına alınanlar ise: a) Borçlu 
olanlar; b) belâhet (ahmaklık, düşüncesızlık, ne yaptığını iyi bilmemek); c) 
sefâhet (zevk ve eğlenceye ve yasak şeylere düşkünlük, akılsızlık edip 
lüzumsuz yere sonunu düşünmeden, hazz-ı nefs için masraf etmek); d) 
amme Zararına çalışma (câhil olan tabibin tedavide bulunması, insanlara 
müctehidlerin ictihadlarına aykırı birtakım bâtıl hileleri öğreten, bilmediği 
halde fetvâ vermeye kalkışan "müfti-i macın" ve kendisinin muntazam nakil 
vasıtaları ve parası olmadığı halde yolcuların naklını deruhte eden ve nakil 
zamanı ortadan kaybolarak yolcuları aldatan "Mükarı-i müflis" gibi 
kimseler) gibi haller, bu icraatta bulunan şahısları hâkimin kararı ile hacr 
altına almayı gerekli kılan sebeplerdir. 
Borçlanmanın, hacrin sebebi olduğu Islâm hukukunda belirtilmiş olmakla 
birlikte borçluya genişlik verilmesi ve ödemek kastıyla borçlanana Allah'ın 
yardım edeceği hususunda Allah ve Rasülü şöyle buyurmaktadır: 
"Eğer (borçlu) darlık içinde ise, bir kolaylığa çıkıncaya kadar beklemek 
(lâzımdır). Eğer bilirseniz (verdiğiz borcu, eli darda olan borçluya) sadaka 
olarak bağışlamanız sizin için daha hayırlıdır" (el-Bakara, 2/280, 282,, 283. 
Ayrıca bk. en-Nisâ, 4/11,12, et-Tevbe, 9/60, 88, et-Tur, 52/40, el-Vâkıa, 
56/66, el-Kalem, 68/46). 


Hz. Peygamber (s.a.s) "Her kim halkın malınıödemek niyetiyle (istikraz 
eder veya bir muâmele sebebiyle) alırsa, Allah o kimseye (dünyada) edâsını 
müyesser kılar. Her kim de halkın malıniitlaf etmek kastıyla alırsa, Allah 
(onun malını) telef ettirir" (Nesai, Buyü, 99) buyurmaktadır. 

Hz. Âişe bir kere borç almış da kendisine "Ey Ümmü'l-Mü'minin. Ne 
cesaretle borçlanıyorsun? ödeyecek malın yoktur," denilmiş. Hz. Âişe de: 
"Ben her zaman Rasülullah'ın; "Borcunu ödemek niyetinde bulunan her 
kula Allah yardım eder" buyurduğunu işittim. Ben de Allah'ın bu yardımını 
dilerim, demiştir (Sahih-i Buhâri, Tecrid-i Sarih Tercümesi Hadis no: 1074). 
Hacr altına alınan borçlunun malına el konulması demek olan "hacz" 
hususunda müctehidler şu görüşleri ile sürerler: 

Genel olarak, borçlunun yaptığı tasarruflar, alacaklılarına tesir etmektedir. 
Mesela borçlu arsasını satıp mülkiyetinden çıkarınca alacaklının bu arsa 
üzerinde herhangi bir tasarrufta bulunması mümkün olamaz... Bunun aksine 
borçlu, bir mülk edindiği zaman alacaklının, alacağı nisbetinde bu mülk 
üzerinde de tasarruf hakkı doğar. Borçlunun, ölümle neticelenen son 
hastalığı döneminde yaptığı teberru cinsinden tasarrufu vasiyyet hükmüne 
girmektedir. Bu durumda vasiyyet, borçların ödenmesinden sonra kalan 
malın üzerinde geçerli olmaktadır. Dolayısıyla teberru cinsinden yapılan 
tasarruf, alacaklının alacağını almasına engel teşkil etmez, yani teberrunun 
borç karşılığı olan kısmı geçersiz sayılır. Ancak sağlıklı döneminde yaptığı 
tasarruflar borçluyu iflâs durumuna getirmedikçe ve alacaklıyı zarara 
uğratmadığı ölçüde geçerli olur. 

Imam Ebü Hanife'ye göre borçlunun mal varlığı borcundan daha az olsa ve 
alacaklıları da borçlunun hacrini (sözlü tasarruflarını) talep etseler, borçlu 
hacredilmez. Ancak, alacaklıları borçlunun hapsedilmesini talep ederse, 
malınısatıp borcunu ödemesi için borçlu hapsedilir. Imam Ebü Yüsuf ve 
Imam Muhammed'e göre ise, iflâs hâlindeki borçlunun, alacaklıların isteği 
ile hacredilmesi câizdir (Mecelle mad, 998). Diğer bir görüşe göre ise 
borçlu iflâs hâlinde olmasa bile, imkânı olduğu halde borcunu ödemekten 
kaçınması hâlinde borçlu hacredilebilir. Mecelle, sözkonusu maddede bu 
görüşü kanunlaştırmıştır. Borçlunun hapsedilmesi ya da hacredilmesi 
şahitlerle ispat ve ilân edilir (Mecelle mad, 961). Netice olarak borçlunun 
varsa mevcut parası, kâfi gelmezse ticaret malları, o da yetmezse diğer akarı 
borcuna karşı haczedilir, satılıp borcu ödenir. Ancak mesken, giyim gibi 
borçlu için kâfi miktarda, lüks olmamak şartıyla, zarüri ihtiyaçların haczine 
gidilmez (Mecelle mad. 998-999). 


Hacr müddetince borçluya ve bakmakla görevli olduğu şahıslara kendi 
malından, yeme içme hakkı ve imkânı verilir. Hacr hâli borçlunun 
hacredildiği andaki mülkiyeti üzerinde geçerlidir. 

Mâlikiler de borçlunun hacri hususunda Hanefiler gibi düşünürler. Iflasına 
hükmedildiği zaman borçlunun mevcut malları, hâkim tarafından, 
borçlunun huzurunda imkân nisbetinde en yüksek fiyatla satılır; elde edilen 
bedel, alacaklılara hisseleri oranında paylaştırılır. Bu işlemin sonunda 
borçlu hacr hâlinden kurtulur. Bu halden sonra borçlunun miras, hibe, 
vasiyyet yoluyla elde ettiği yeni mallar üzerinde eski hacr kararı geçerli 
olmaz. Gerekirse yeniden dava açmak icap eder. Borçlu borcunu ödemek 
için çalışmaya zorlanmaz; iş ve zanaatı ile ilgili aletleri, kendisinin ve 
bakmakla yükümlü olduğu kişilerin nafakası ve elbiseleri haczedilerek 
satılamaz. 

Bütün mezhepler hacrin, ancak vadesi gelmiş borçların mal varlığını 
aşması, alacaklıların hacri talep etmeleri, hacre hâkimin hükmüyle karar 
verilmesini, bu hükme şâhid tutulması ve verilen hükmün ilân edilmesi 
gereğinde ittifak hâlindedirler. 

Ebü Hanife'ye göre borçlu hayatta kaldığı sürece borcundan ve iflâsından 
dolayı onu hacretmek ve mallarını haczederek cebren satmak câiz değildir. 
Imam Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed aksi görüştedirler. Diğer bir ictihad 
da Hanefi mezhebi tüKerimek durumunda olan malı borcundan çok olan 
borçlunun hacrini câiz görürken; bir başka ictihadda da malı borcuna 
yetmediği zaman borçlunun hacrini câiz görür. 

Malıki hukukçular, ikinci bir görüşte yalnız ödeme tarihi gelmiş borç, 
malınıaştığında hacre gerekli gördüğü gibi, vadesi gelmiş ve gelmemiş 
borçlar toplamı, mal varlığını aştığı zaman da borçlunun hacrini câiz 
görüyor. Ancak borçlu temerrütte bulunmazsa yani imkân nisbetinde 
borcunu ödemekten kaçınmazsa hacrine karar verilmez. 

Şafii hukukçular borçlunun gideri gelirinden fazla olunca ve iflâs âlametleri 
belirince, malı, vadesi gelmiş borçlarını ödemeye yeterli olan borçlunun 
dahi hacredilmesini câiz görüyor. Aynı mezhebe göre borçlu, hâkime 
başvurarak kendini hacrettirebilir. 

Bütün mezhebler hacr altına alınan borçlunun mallarının satılacağı; 
bozulması ve değişmesi muhtemel olanların hemen satılacağı, diğerlerinin 
en yüksek fiyatla satılması hükmünde ittifak hâlindedirler. Hanefi ve 
Mâlikilere göre hacr, yalnızca hacre hükmedildiği zaman mevcut bulunan 
malları kapsadığı halde, Şâfii ve Hanbeli hukukçulara göre, yeni bir hacr 


kararı alınmaksızın, sonradan edinilen mallarda da eski alınan hacr kararı 
uygulanabilir. Ebü Hanife, mahcurun mallarının zorla satışını câiz görmez; 
onu satıp borcunu ödemeye zorlamak maksadıyla hapsedilmesini câiz görür. 
Imam Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed ise hem Zorla satışı (haczi) hem de 
hapsi câiz görürler. 

Hacr altına alınan borçlunun zanaat ve iş aletleri ve nafakası için gerekenler 
satılmaz. Bu hususta bütün Islâm hukukçuları görüş birliğindedirler. Mâliki 
ve Şafiilere göre oturduğu ev satılır. Hanefi ve Hanbelilere göre satılmaz. 
Üç mezhebe göre malları haczedilerek satılan borçlunun, diğer borçların 
ödenmesi için çalışmaya zorlanmaz. Hanbelilere göre ise çalışmaya 
zorlanır. 

Alacaklılar haczedilip satılan malların bedellerinden alacakları nisbetinde 
mal alırlar. Sonradan ortaya çıkan alacaklı, alacaklılara başvurarak onlardan 
hakkını alır. Bir alacaklı, sattığı malı, vasfı değişmemiş olduğu halde 
borçlunun elinde mevcut olursa; ya satış akdini feshederek malının aynısını 
alır, ya da diğer alacaklılar arasına katılarak alacağı nisbetinde hakkını alır. 
Mâlikilere göre borçlunun, vadesi gelmemiş borçları, hacr sebebiyle vadesi 
gelmiş borç sayılır. Diğer üç mezheb bunun aksini savunur. Bu duruma göre 
vadesi gelmemiş alacak sahipleri, haczedilip satılan malın bedelinden birşey 
alamazlar. (Hanefiler bir alacaklının, mahcur borçlu yanında 
malınıdeğişmemiş ve üzerinde başkasının hakkısâbit olmamış malıntn 
aynısını bulması hâlinde satış akdini feshederek bu malı alma hakkına sahip 
olduğunu kabul etmez. Ancak satılan mal, henüz satıcının yanında 
bulunuyor ise bu takdirde bedeli ödeninceye kadar malı kendi yanında 
hapsedebilir. Dört mezhebe göre borçluyu, iflâs etmese de borcunu 
ödemeye zorlamak maksadıyla hapsettirmek caizdir. 


HAD, HADLER 


Sınır çekmek, bilemek dikkatle bakmak, ayırmak ve ceza tatbik etmek. 
Bir isim olarak; sınır, son, bıçak vb. ağzı, tarif ve şer'i ceza. Çoğulu hudüd 
gelir. Bir hukuk terimi olarak hadler; Islâmi ölçüler, Islâm Dininin ortaya 
koyduğu helâl-haram sınırları, miktarı ve niteliği nasslarda belirlenmiş olan 
şer'ı cezalar demektir. 

Mükellef, yani akıllı ve ergin kişilerin yaptığı işlerin Allah ve Resülünün 
rızasına uygun olup olmadığını gösteren ölçüler vardır. Bu ölçüler Kur'ân ve 
Sünnetle bildirilmiştir. 

Islâm'da mükelleflerin yaptığı işlerin (ef'al-i mükellefi) değer hükmünü 
gösteren ölçüler şunlardır: Farz, vacip, Sünnet, Müstehap, Helâl, Mübah, 
Mekruh, Haram, Sahih, Fâsit, Batıl. Mükellefin yaptığı her iş, şer'i sınırları 
gösteren bu ölçülere göre değerlendirilir. Sonuçta ona göre ceza veya 
mükâfaat alır; yapılan iş ya geçerli (sahih) veya geçersiz (fâsid, bâtıl) olur. 
Şer'i hadlerin genel anlamı Allah'ın koyduğu helâl-haram ölçüleridir. Bu 
mana aşağıdaki âyet ve Hadislerden anlaşılmaktadır: Nisâ suresi 12. âyette 
mirasla ilgili hükümler açıklandıktan sonra şöyle buyurulmaktadır: "Bunlar 
Allah'ın sınırlarıdır, Kim Allah'a ve elçisine itaat ederse Allah onu, altından 
ırmaklar akan cennetlere sokar, orada ebedi kalırlar. Işte büyük kurtuluş 
budur. Kim de Allah'â ve O'nun Elçisine karşı gelir, O'nun sınırlarını aşarsa, 
Allah onu ebedi kalacağı ateşe sokar. Onun için alçaltıcı bir azab vardır" 
(en-Nisa, 4/ 13, 14). Burada Allah'ın emirleri "O'nun sınırları" olarak ifade 
edilmiş, bu sınırları aşanların ceza ile karşılaşacakları haber verilmiştir. 
"Allah'ın yasak sınırına uyup Oo sınırı aşmayanlar kendilerine Cennet 
va'dedilen mutlu kişilerdir. Allah onlarla alış-veriş yapmış, Cennet 
karşılığında mallarını ve canlarını satın almıştır (et-Tevbe, 9/111). "(Bu 
alışverişi yapanlar), tevbe eden, ibadet eden, hamdeden, rükü' eden, secde 
eden, iyıliği emredip kötülükten meneden ve Allah'ın (yasak) sınırlarını 
koruyan (onları çiğnemeyen) insanlardır. O mü'minleri müjdele" (et-Tevbe, 
9/112). 

Allah'ın yasak sınırları, şüphesiz O'nun haram kıldığı işlerdir. Allah'ın 
haram kıldığı fiiller yani günahlar, büyük ve küçük olmak üzere ikiye ayrılır 
(bkz. en-Necm, 53/32; el-Kehf, 18/49). 

Büyük günahların sayısı hakkında kesin bir rakam yoktur. Doğruya en 
yakın olanının 125 olduğunu ifade eden A. Ziyaeddin Gümüşhânevi (V. 


1311/ 1893) kitabında bunları tek tek açıklamıştır (bkz. Gafillerin Kurtuluş 
yolu. Terc. Ali Kemal Saran, Ikbal Yayınları, Ankara, (Tarihsiz). 

Hadis-i Şerifte Allah'ın haram kıldığı şeyler "Allah'ın korusu" olarak 
nitelendirilmiştir: "Muhakkak helâl belli, haram da bellidir. Ikisinin 
arasında çok kimselerin bilemeyecekleri (birtakım) şüpheli şeyler vardır. 
Kim şüpheli şeylerden sakınırsa dinini ve ırzını kurtarmış olur. Kim şüpheli 
şeylere dolarsa, korunun etrafında (sürüsünü) otlatan çoban gibi, çok 
sürmez içine düşer. Haberdar olun!. Her hükümdârın bir korusu vardır. 
Dikkat edin Allah'ın yeryüzündeki korusu da haram kıldığı şeylerdir. 
Haberiniz olsun! Cesed içinde bir parça et vardır ki o iyi olursa bütün cesed 
iyi olur. O bozuk olursa bütün cesed bozuk olur. Biliniz ki o, (et parçası) 
kalbdir" (Riyazüssalihin, 419, 420, M. Emre terc.). 

Islâm ceza hukuku (Ukübat) terimi olarak hadler; "belirli bazı suçlara 
İslam'ın tayın ettiği cezalar" dır. Bu cezayı gerektiren suçlar beş tanedir: 
zina, hırsızlık, içki içmek, kazf (namuslu kadına zina iftirası) ve yol kesme 
(hırâbe). 

Islâm ceza hukukunda "had"ler "Allah hakkı" olarak kabul edilmiştir. Yani 
haddi (İslam'ın tesbit ettiği cezayı) gerektiren suçlar amme hukukuna 
tecavüz anlamı taşımaktadır. Kısas kul hakkıolduğu için buna had 
denilmemiştir. Haddin dışında kalan yani Kur'an ve Sünnetle tayın 
edilmeyip hâkimin takdirine bırakılmış cezalara ta'zir cezaları denir. Hapis, 
teşhir, sürgün vb. (ez-Zühayli, el-Fıkhu'I-Islâmi ve Edilletüh, 2. baskı, 
Dimaşk 1405/1985, IV, 284 vd.). 

Içki içme cezası dışındaki hadler Kur'an'la, içki içme cezası ise Sünnetle 
sabittir. 


HADİS USÜLÜ ISTILAHINDA VASİYET 


Hadis usülü ilminde Vasiyet, hadis tahammül yollarından birisidir. 

Sefere çıkacak veya ölmek üzere bir şeyh (hadis bilgini) in, rivayet etmekte 
olduğu bir kitabı bir şahsa Vasiyet ederek bırakması demektir. Bu ilimde, 
vasiyette bulunan şeyhe, müsi, kendisine kitap bırakılan öğrenciye müsa leh 
denilir. 
Vesayet yoluyla hadis tahammülünün caiz olup olmadığı bu sahanın 
bilginleri arasında tartışmalıdır. Içlerinde Nevevi'nin de bulunduğu bir 
gruba göre caiz değil, bir başka gruba göre caizdir. Caiz görenler de bu yolu 
hadis tahammül şekillerinin en alt seviyesi olarak kabul etmişlerdir. Vasiyet 
yoluyla tahammülü kabul edenler, şeyhi bu vasiyetiyle öğrencisine 
muayyen bir şey vermiş, ve onun kendi rivayetlerinden birisi olduğunu 
kabul etmiş gibi telakki ederler. Vasiyet edilen bir kimsenin rivayet 
sırasında vasiyet edenin sözlerini fazla veya eksik olmadan aynen aktarması 
gerekir (Suyuti, Tedribu'r-râvi fı Şerhi Takribi'n Nevevi, Il, 59, 60; 
Tehanevi, a.g.e., 11,1526; Yaşar Kandemir, Hadis lIlimleri ve Hadis 
Istılahları, trc. 79, 80). 


HADLERİN UYGULANMASI KONUSUNDA BAZI HADİSLER: 


"Allah'ın hadlerini yakında ve uzakta yerine getiriniz. Hiçbir kınayanın 
kınaması sizi Allah'ın hakkını yerine getirmekten alıkoymasın. " 
"Allah'ın yasaklarına uyan kimseyle o yasakları (hududu) ihlâl eden kimse, 
bir gemiye binip, kur'a çekerek bir kısmı alt kata bir kısmı üst kata yerleşen 
topluluk gibidir. Aşağı katta olanlar su almak istedikleri zaman yukarı katta 
olanlara gidip: "Sizi zarara sokmadan biz kendi katımızda bir delik açsak!.." 
derler. Eğer yukarıdakiler onları serbest bırakırsa hepsi helâk olur, mani 
olursa hepsi kurtulur" (et-Terğib ve't-Terhib, 4/25, 27). 
Şer'i hadlerin tatbiki konusunda gözden uzak tutulmaması gereken bazı 
hususlar vardır: Her şeyden önce had cezaları bütün müessese ve 
kurumlarıyla işleyen Islâm Devletinde ve Devletin hakiminin kararlarıyla 
uygulanır. Toplumda suça sebeb olabilecek bütün unsurların ortadan 
kaldırılmış olması, insanların islâmi eğitimle yetiştirilmiş olması, fertlerin 
maddi manevi ihtiyaçlarını devlet tarafından eksiksiz giderilmiş olması 
gerekir. 
Suça götüren yolların tamamen kapatılamaması, şüphelerden sanığın 
faydalanması, suçun sübut bulması için gerekli şartların tam teşekkül 
etmemesi gibi sebeplerle geçmişte had cezaları nadır olarak uygulanmıştır. 
Buna, yöneticilerin bu cezaları uygulamakta gösterdikleri ihmal, acz ve 
gevşekliği, kayıtsızlığı da eklemek gerekir. 
Hadis-i Şerifte: "Şüphelerden dolayı hadleri kaldırınız (uygulamayanız) 
(Ebü Dâvud, Salât,14; Tirmizi, Hudüd, 2) buyurulmuştur. Islâm ceza 
hukukunda bu önemli bir prensiptir. Bu prensibe göre, Hz. Ömer'in 
tatbikatıyla, kıtlık yılında hırsızlık yapanın eli kesilmemiş; efendisinin veya 
akrabasının malından çalan kimseye de, o malda hakkıolabileceği 
şüpheşiyle, bu had uygulanmamıştır. Aşağıdaki örnekler de bu prensiple 
ilgilidir: 
Dört kişi bir şahsın zina ettiğine şehâdette bulunur; ancak bunlardan ikisi 
gönüllü diğer ikisi ise gönülsüz olarak şahitlik yaparlarsa Ebü Hanife'ye 
göre, bunların hiçbirine yani erkeğe, kadına ve şahitlere had tatbik edilmez. 
Suçluya celde (dayak cezası) uygulanırken şahitlerden birisi şehadetinden 
dönse, kalan kırbaçlar vurulmaz. 
Iki kişiden birisi bir şahsın "içki içtiğine", diğeri ise, o şahsın "içki içtiğini 
ikrar ettiğine" şehadette bulunurlarsa yine sarhoşluk haddi uygulanmaz. 


LA Nİ 


Bir kimse önce hırsızlık yaptığını ikrar eder; sonra bu ikrarından döner ve 
daha sonra da bu malın bir kısmını çaldığını tekrar ederse eli kesilmez 
(Geniş bilgi iç in bkz. Cevat Akşit, Islâm Ceza Hukuku ve Insani Esasları, 
Ist. 1987, 2. bak.). 


HAFAZA MELEKLERİ 


İyi ve kötü her yapılanı gözetip hıfz etmek ve korumakla görevli 
melekler. Hafaza ve hâfızin, hâfız kelimesinin çoğuludur. 
Gözetlemeye memur melekler insandan hiç ayrılmaksızın her an onu 
murakabe etmekte ve her hareketini yazmaktadırlar. Bütünüyle bu işin nasıl 
olduğunu da bilemediğimiz gibi keyfiyetini bilmekle de mükellef değiliz. 
"Muhakkak sizin üzerinizde hafız (gözetleyici) melekler var. Kiram 
(değerli) kâtipler var. Her ne yaparsanız bilirler" (el-İnfitâr, 82/ 10, 11, 12). 
"Hafızın" gözetleyici, amelleri ezberleyen, muhafaza eden ve koruyan 
anlamında tefsir edilmiştir. Âyette hafaza melekleri "kirâmen" değerli, 
şerefli sıfatlarıyla anılmıştır. Melekler Allah katında şerefli ve değerlidirler 
(Taberi, Tefsir, XXX, 88). Bu suretle kalplerde o şerefli meleklerin yanında 
utanma ve toparlanma hissi uyarılmak istenmiştir. Zira insanoğlu yüksek 
mevkide bulunanların huzurunda söz, hareket ve davranış bakımından bir 
hata yapmamak hususunda son derece dikkatli ve itinalı hareket eder. 
"Kirâmen" vasfıyla anlatılan meleklerin her an ve her durumda kendilerini 
gözetlediğini bilen kimselerde huy ve davranışlarını dikkatle ve güzel bir 
şekilde yapmalarıdır. 
Yaptığınız bütün işler melekler tarafından muhafaza edilmektedir. 
"Yaptığınız bütün hileleri meleklerimiz kaydediyor" (Yünus, 10/21). 
"İnsanın arkasında ve önünde, Allah'ın emriyle onu koruyan ve 
yaptıklarınızı kaydeden melekler vardır" (er-Ra'd, 13/11). 
Rasülullah (s.a.s) hafaza meleklerinin vazifelerini anlattığı bir hadiste şöyle 
buyurur: "Bir müslüman bir rahatsızlığa düşünce Allah onu koruyan hafaza 
meleklerine şöyle emreder: " Kulumun her gün ve gecede yaptığı iyiliklerin 
sevabını ona bu hastalık müddetince yazın" (Dârimi, Rikâk, 56). 
Gece melekleri ile gündüz melekleri sabah ve ikindi namazlarında bir araya 
gelirler. Allah bu meleklere "kullarım ne yapıyorlar?" diye sorar. Melekler; 
"Onlara vardığımızda namaz kılıyorlardı, ayrıldığımızda da namaz 
kılıyorlardı" derler (Buhâri, Ezân, 31, Mevâkit, 16, Nesâi, Salât, 21). 
İnsanın sağ ve sol omuzlarında bulunan hafaza melekleri insanın günah ve 
sevaplarını kaydederler. Bu melekler insandan cima, helâ ve gusül anında 
bu haller bitinceye kadar ayrılırlar. Hz. Peygamber (s.a.s) "Sizden hela ve 
cima hali hariç ayrılmayan Kirâmen Kâtibin'e saygı gösterin. İçinizden biri 
banyo yaptığında bir bez parçası ile avret mahallini örtsün" Hz. Ali (r.a) da 


şöyle buyuru: "Avret mahalli açık olduğu melek kişiye yaklaşmaz" 
"Örtüsüz hamama girilince iki meleği kişiye lanet eder" (Kurtubi, el-Câ'm'i 
li-Ahkâmi'l Kur'ân, XIX, 248). 

Âlimler helâ ve cimâ halinde hafaza melekleri bulunmadığından dolayı, 
konuşmayı câiz görmemişlerdir. 

Bazı âlimler kâfirlerin hafaza meleklerinin olmayacağını, çünkü onların 
durumunun belli olduğunu, amellerin yalnızca kötülük olduğunu, sağlarında 
bulunan meleklerin mü'min olmadıklarından hayır yapamayacağını ileri 
sürmüşlerdir. Nitekim Allahu Teâlâ şöyle buyurur: "Mü'minler 
alemetlerinden tanınırlar" (er-Rahman, 55/41). 

Ancak genel olarak İslâm âlimleri kâfirlerin de hafaza meleklerinin 
olduğunu kabul etmişlerdir. Allah Teâlâ: "Kitabı solundan verilene 
gelince..." (el-Hâkka, 69/25) "Kitabı arkasından verilene gelince..." (el- 
İnşikâk, 84/10) buyurmuştur. Bu âyetler kâfirlerin kitaplarında hafaza 
melekleri tarafından yazıldığını gösterir. Sağda bulunup hayır yazan 
melekler de kendisi bir şey yazmasa da solda bulunan meleğe kâfirlerin 
kötülüklerini yazarken şâhitlik yapar. (Kurtubi, a.g.e., XIX, 248). 

Hz. Peygamber (s.a.s): "Allahu Teâla şöyle buyurmuştur: "Kulum bir günah 
işlemeye karar verirse onun cezasını yazmayın. Şayet o kötülüğü işlerse ona 
bir günah yazın. Bir iyilik yapmaya karar verirse yapmasa bile ona bir iyilik 
yazın. Yaparsa on iyilik yazın " der (Müslim, İmân, 203). 

Bu kudsi hadiste bildirilen karar vermek duygularla ilgili bir özellik olduğu 
için bunu hafaza melekleri nasıl tespit ederler meselesi tartışılmıştır. Bu 
husus Şüfyan es-Sevri'ye sorulunca şöyle cevaplandırmıştır: "Kul iyiliğe 
karar verince ondan bir misk kokusu yükselir. Kötülüğe karar verince de leş 
kokusu yükselir. Bunu melekler duyar ve yazarlar" (Kurtubi, a.g.e., XIX, 
248). Nitekim âyet-i kerime de şöyle buyurulmuştur. "Hatırla ki (insanın) 
sağındo ve solunda oturan, yaptıklarını tespit eden iki melek vardır. İnsan 
bir söz söylemeye dursun, mutlak onun yanında (hayır ve şerrini) görüp 
gözetlemeye hazır bir (melek) vardır" (Kâf, 50/17, 18). 

Hafaza melekleri, sağ ve sol tarafta bulunan melekler Allah katında değerli, 
şereflidir. Kul helâ, cimâ', banyo gibi avret mahallerinin açılmasına sebep 
olacak hallerde olunca bu melekler geçici olarak ayrılır. 


HAKKU'L-MECRÂ( SU GEÇİRME HAKKI) 


Su geçirme hakkı. 
Sulanacak akarı, suyun geçtiği yerden uzak olan kimsenin, komşu 
akarlardan kendi akarına kadar suyu geçirme ve akıtma hakkı. Tarım 
ürünlerini sulamak için başkasının arazisi üzerinden kanal açarak, boru 
veya künk döşeyerek sulama suyunun geçirilmesi irtifak haklarından 
birisidir. 
Hz. Peygamber (s.a.s) "insanlar üç şeyde ortaktırlar; su, ateş, ot" 
buyurmuştur (Zeylai, Nasbu'r-Râye, IV, 294). Suyun sahibi veya suyun 
geçirileceği arazının sahibi suyun kullanılmasını engellerse, gerekirse silah 
kullanarak sudan yararlanılır. Hz. Ömer (r.a.)'in uygulaması böyledir (Ebü 
Yüsuf, Kitâbü'l-Harac, s. 97; Mevsıli, İhtiyâr, II, 71),, 
Eğer suyu geçirecek şahsın kendi arazisi ile su arasında kalan arazide hakkı 
varsa ortaklık hakkına dayanarak suyu geçirebilir. Şayet bir ortaklığı yok ise 
irtifak hakkı ile suyu araziden geçirir, arazi sahibi veya komşu arazi 
sahipleri bunu engelleyemez. 
Dahhâk b. Halife, el-Ureyz mevkiinden bir kaynak suyu çıkartır. Suyunu 
Muhammed b. Mesleme'nin arazisinden geçirerek kendi arazisini sulamak 
ister: Muhammad b. Mesleme izin vermeyince Hz. Ömer (r.a.)'a 
başvururlar. Hz. Ömer Muhammed b. Mesleme'ye kendisi için de yararlı 
olacak olan bu suyun kullanılmasına niçin izin vermediğini sorar. 
Muhammed b. Mesleme yemin ederek bu suyun geçmesine izin 
vermeyeceğini söyleyince; Ömer şöyle der: "Yemin ederim ki, karnının 
üzerinden geçmesi gerekse bile o suyu oradan geçiririm" (Mâlik b. Enes, 
Muvatta", II, 218). Suyun geçtiği yol (mecrâ) birkaç kişi arasında ortak ise 
bunlardan birisi, diğerlerinin sulamasını engelleyecek şekilde suyu 
kapatamaz. Ancak nöbetleşe su kullanılsa kendi nöbetinde suyun mecrâsını 
tamamen tarlasına çevirebilir. Ortak mecrâ hakkında, ortaklardan birisinin 
arazisini sulaması için mecranın önünü kapatıp su biriktirmesi gerekiyor ise 
ihtiyacım görecek, diğerlerine zarar vermeyecek şekilde suyun önünü 
kapatabilir. 
Bütün irtifak haklarının kullanımında olduğu gibi burada da şart, suyun 
üzerinden geçtiği hâdım akara önemli zarar vermemektir (Hayreddin 
Karaman, Mukayeseli İslâm Hukuku" TI, 128) 
Mecrâların bakım ve temizliğini devlet veya hususi şahıslar üstelenecektir. 


Bu cihetten mecrâlar üçe ayrılır: 

a) Bakım ve temizlik masrafı devlete âit olan mecrâlar; Fırat, Dicle gibi 
büyük nehirler. 

b) Masrafı hususi şahıslara âit olup bakımı ihmal edildiğinde devletin 
zorlama hakkı olan mecrâlar. Belirli beldedeki insanların istifade ettiği 
akarsu ve ırmak kolları. Bunların ıslahı, temizlenmesi faydalanan kimselere 
âittir. 

c) Masrafı hususi şahıslara âit olup ihmal edilme durumunda cebir bahis 
mevzüu olmayan mecrâlar. Nehr-i hass denilen hususi akarsular. Bu sular 
on kişiye, kırk kişiye veya bir köye âit sular diye tarif edilir. Ancak hangi 
suyun hususi akarsu sayılebileceği hâkimin kararına bağlıdır (Ali Haydar, 
Duraru'l-hukkâm fi Şerh-i Meceletti'l-Ahkâm, II, 499, 1224. maddenin 
şerhi). 


HAKKU'L-MESİL(BAŞKASINA AİT ARSA) 


Başkasına âit arsa, bahçe veya araziden, kullanılmış veya ihtiyaç fazlâsı 
suyun geçeceği kanal veya kanalızasyon geçirme hakkı. Bir kimsenin ev, 
bahçe veya arazisindeki ihtiyaç fazlası saçak, tuvalet ve benzeri yerlerin 
temiz veya pis sularını, ev veya fabrikasının sıvı artıklarını kendi mülkü 
dışına akıtma hakkı vardır. Bu sıvıların en kolay geçebileceği komşu gayr-i 
menkul sahipleri buna katlanmak zorundadır. Artık sulan geçirme, ya toprak 
zeminine açılacak kanalla, ya dâ toprak altına döşenecek boru, kanalızasyon 
gibi altyapı tesisleriyle olur. Bu, bir gayr-i menkul lehine, diğer gayr-i 
menkul aleyhine bir irtifak hakkıdır. 

Su geçirme hakkı (hakku'I-mecrâ) ile bunun arasındaki fark şudur: Birincisi, 
içme, kullanma veya araziyi sulamaya elverişli suyu bir boru veya kanalla 
başkasının gayri menkulünden geçirmeyi; mesil hakkı ise kullanılmış suları 
ve pis sıvı artıkları, başkasının mülkünden geçirip dışarı akıtmayı ifade 
eder. Kanalızasyon, bazan yararlanana âit özel mülk olur, bazan içinden 
geçtiği komşu arazi sahibine âit bulunur, bazan da umuma âit olabilir. 
Kanalızasyon geçirme hakkı sâbit olunca, açık bir zarar söz konusu 
bulunmadıkça komşu gayr-i menkul sahibi bunu engelleyemez. Bu hak, 
gayr-i menkulün tarım arazisi iken, ev veya fabrika arazisine dönüşmesi 
gibi yollarla niteliği değişse bile devam eder.Mesil hakkı eskiden beri 
geliyorsa, umümi veya husüsi maslahata zarar vermedikçe eski hâli üzere 
kalır. Başkasına zarar veriyorsa bu zarar kaldırılır. Zararın eskiden beri 
gelmesi sonucu etkilemez. Çünkü zarar kadim olmaz. 

Kanalızasyonun tamir masrafları, yararlananın mülkü olsun veya üçüncü bir 
şahsın mülkü bulunsun yararlanana âittir. Ancak, umüma âit yerlerdeki 
kanalızasyonların onarım masrafları devlete âittir (ez-Zühaylı, 'el-Fıkhur'l- 
İslâmi ve Edilletühu, IV, 65, V, 606, 607; Fahri Demir, İslâm Hukukunda 
Mülkiyet ve Servet Dağılım, 1981, s. 46, 47). 

Mecelle de mesil hakkı şöyle düzenlenmiştir:: "Birinin arsasından, diğer 
kimsenin kanal veya su yolu normal olarak akarken, arsa sahibi bundan 
sonra akıtmam diye alıkoyamaz. Bunlar onarıma muhtaç olduğunda 
mümkünse sahibi kanala girerek bunları onarır. Fakat o arsaya girmedikçe 
onarımları mümkün olmadığı taktirde, sahibi arsasına girmeye izin 
vermezse, hâkim tarafından kendisine; ya arsana girmek üzere izin ver veya 
kendin onar, diye mecbur edilir" (madde, 1228). "Bir evde, normal olarak 


akan bir pis su borusu dolup yahut yarılıp da ev sahibine fâhiş zararı olsa 
pis su borusunun sahibi bu zararı ödemeye zorlanır" (madde, 1233, bkz. 
madde, 1229-1232). 


HAKKU'L-MÜRÜR(GEÇİŞ HAKKI) 


Geçiş hakkı. 
Mürür, merre fiilinin mastarı olup, geçmek, gitmek ve uğramak demektir. 
Mürür hakkı, bir kimsenin kendi ev, arsa, bahçe ve arazi gibi gayr-i 
menkulüne ulaşabilmek için, başkasına âit bir gayri menkuldeki yoldan 
geçiş hakkını ifade eder. Bu yol, ya umümi, ya da kendisine veya üçüncü 
şahsa âit özel bir yol olabilir. Geçiş hakkı, irtifak haklarından olup, bir gayr- 
i menkul lehine başkasına âit bir gayr-i menkul üzerinde kurulmuş bir 
yararlanma hakkıdır (bk. Hakku'l-İrtifâk)." 
Geçiş hakkının esası İslâm hukukçularınca şöyle açıklanır: Bir kimse ölü 
(mevât) bir araziyi ihyâ etse, daha sonra başkaları bu arazının dört yanını 
ihyâ ettiği için, geçiş yolu kalmasa, en son ihyâ edilen arazının geçiş hakkı 
tanıması kesinleşir. Çünkü ortada kalan arazının giriş-çıkış yolunu en son 
kapatan bu arazidir (İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, . V, 303; Fahri Demir, 
İslâm Hukukunda Mülkiyet ve Servet Dağılımı, İstanbul 1981, s. 46). 
Geçiş hakkı, yolun umümi veya husüsi oluşuna göre bazı özellikler arzeder. 
a) Umümi yollar: Herkesin bu yollardan yararlanma hakkı vardır. Bu, geçiş 
olabileceği gibi, yola karşı pencere veya çıkmaz aralık açma, balkon ve 
benzeri çıkıntılar yapma şeklinde de olabilir. Ayrıca yolun kenarına 
otomobil, traktör vb. araçlar konulabilir. Yararlanma iki durumda 
sınırlanabilir: Birincisi, başkalarına zarar vermek. Çünkü hadiste, "zarar ve 
zarara karşılık zarar vermek yoktur" buyurulur. İkincisi de yetkili 
makamların iznidir. Yoldan geçenler veya yararlananlar, geçişi engellemek 
gibi başkalarına zarar verirlerse men olunurlar. Yoldan yararlananın fiilinde 
bir zarar yoksa, Ebü Hanife'ye göre hâkimin izniyle intifa câiz olur. Ebü 
Yüsuf ve İmam Muhammed'e göre ise izin şart değildir. Şâfiilere göre de bu 
durumda yetkililerden izin şartı aranmaz. Çünkü hadiste; "Mübah bir şeyi 
başkalarından önce kullanan kimse, onda daha fazla hak sahibidir" (Ebu 
Dâvüd, İmâre. 36) buyurulur. Şâfii'ye göre, yol kenarlarına yoldan 
geçenlere zarar verecek şeyler yapılamaz. Çünkü hak bütün müslümanlara 
âittir. Mâlikiler umümi yola tecavüz eden yapı, eklenti vb. şeylerin 
engellenmesi gerektiğini söylerler (İbnü'l-Hümâm, Tekmiletü Fethi'l-Kadir, 
VMI, 330 vd.; Zeylai, Tebyinü'l-Hakâik, el-Emiriyye, VI, 142 vd.; İbn 
Âbidin, a.g.e, V, 319 vb.). 
b) Husüsi yollar: Başkasının arsa, bahçe veya arazisinden geçirilen özel 


yoldan, yalnız, geçiş hakkı sahibi, onun aile fertleri veya ortakları 
yararlanabilir. Bunlardan başkası, özel yola doğru, izinsiz olarak kapı veya 
pencere açamaz. Umümi yolda trafik çok sıkıştığı zaman, herkesin husüsi 
yollardan da yararlanma hakkı doğar. Hak sahipleri, toplumun bu hakkına 
saygı göstererek, husüsi yolu kapatma veya kaldırma cihetine gidemezler. 
Geçiş hakkı sahiplerinden hiçbirisi, diğer hak sahiplerinin izni olmadıkça, 
özel yol tarafına; oda, balkon, oluk vb. şeyler yapmak gibi, örfe uygun 
kullanım dışı irtifak hakkı kuramaz (İbnü'-Hümâm, a.g.e, VI, 330 vd; 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuhu, V, 607, 608; Mecelle, madde, 
1224-1227). 


HALİFE NASIL SEÇİLİR? 


İslam'da halifenin seçilişi üç yoldan birisiyle meydana gelir. 
1- Müslüman, mükellef, adil —yani büyük günahlardan sakınıp, küçük 
günahlarda ısrar etmeyen- ve kendisini şüphelerden koruyan ve şahsi 
menfaatını ön planda tutmayan, bilgili, şahsiyetli ve müslüman halkın ileri 
gelenlerinden birini müslümanların tayin etmesi. Hazreti Ebubekir al- 
Sıddık'ın halife olarak seçilişi bu yolla olmuştur. 
2- Adil halifenin henüz vefat etmeden önce adil ve bu işe layık olan bir 
kimseyi tayin etmesi Hz. Ebubekir al-Sıddık hz. Ömer'i (ra) bu yolla tayin 
etmiştir. Hz. Ebubekir vefat etmeden evvel şöyle buyurdu: ben Ömer bin 
Hattab'ı size amir olarak tayin ettim. İyilik eder ve adelete bağlı kalırsa 
zaten benim bilgim ve görüşüm de hakkında budur. Zulüm eder ve durumu 
değiştirirse ben gaybı bilmem. Ben istedim. Herkes ne kazanırsa kendisine 
aittir. Durum öyle olmakla beraber ehli hal ve akdin muvafakatıda şarttır. 
Bunların muvafakatı olmazsa o hilafet hilafet değildir. 
3- Hilafetin şartlarına haiz bir kimsenin zor kullanmak suretiyle kendini 
seçtirmesi (Nihayetü'l-Muhtac). 


HALİFENİN BELİRLENMESİ 


Hz. Peygamber (s.a.s) hayatta olduğu sürece peygamberlik görevinin 
yanısıra devlet başkanlığını da şahsında toplamıştı. Bu nedenle Hz. 
Peygamber hayatta iken, kurulan ilk Islâm devletinin başkanını belirlemek 
gibi bir problem ile karşılaşılmış değildi. Diğer taraftan Hz. Peygamber 
(s.a.s) kendisinden sonraki halifeyi belirleyen herhangi bir söz de 
söylememişti. Durumun böyle olması nedeniyle Hz. Ebu Bekir (r.a) halife 
seçilene kadar bazı farklı görüşlerin ortaya çıktığını görüyoruz. Ancak bu 
durumlar geçici ve oldukça kısa bir süre için sözkonusu olmuş; bir müddet 
sonra unutulup gitmiştir. Yani bu görüş ayrılıkları Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
vefatından sonra Hz. Ebu Bekir halife seçilinceye kadar devam etmiş ve 
onun seçilmesiyle tam anlamıyla son bulmuştur. 

Ancak daha sonraki dönemlerde Hz. Ali (r.a)'ın halifeliği zamanında 
başlayan ve gittikçe yayılan karışıklıklar sonucunda ondan önceki 
halifelerin halifelikleri tartışma konusu yapılmıştır. Bu tartışmalar, Hz. 
Peygamber'in, Hz. Ali'yi vasiyet ettiği iddiasıyla başlatılmış; pek çok yanlış 
görüşlerin, düşünüşlerin, Islâm dünyasında yayılmasına neden olmuştur. 
Geçmiş dönemlerin kapatılmış sahifeleri tekrar aralanmış, ileri-geri, doğru- 
yanlış pek çok fikirler ortaya atılmıştır. 

Aslında Hz. Peygamber (s.a.s)'in kendisinden sonraki halifenin kim 
olacağına dair açık hiç bir tavsiyede bulunmadığı hususu, başta Hz. Ali (r.a) 
olmak üzere pek çok sahabinin açıkça ifade ettiği bir husustur (Müslim, 
Vasiyye 18,19; Edâhi 43; Tirmizi, Fiten, 48; Nesâi, Vesaya, 2; Ibn Mace, 
Cenâiz 64; Vesaya 1; Ibn Kuteybe, el-Imame ve's-Siyâse, I, 6). 

Sahabiler söz birliği halinde böyle bir tavsiyenin olmadığını ifade 
etmişlerdir. Çünkü öyle birşey olsaydı, onları bu tavsiyenin dışına çıkıp 
önceleri Ensar'ın, Sa'd b. Ubâde'yi seçmek istemeleri ve sonradan da hep 
birlikte Hz. Ebu Bekir (r.a)'in halifeliğinde karar kılmaları mümkün 
olmazdı. Böyle bir şeyi kabul edecek olursak onarın hep birlikte Hz. 
Peygamber'in emirlerine aykırı hareket etmiş olduklarını da kabul etmemiz 
gerekecektir. Bu ise imkansızdır. 

Imamın özelliklerinin en çok Hz. Ali'de toplandığı iddiasını ileri sürenler 
ise, büyük bir ihtimalle Hz. Peygamber'in Hz. Ali hakkındaki övücü 
sözlerinden hareket ederler. Oysa Hz. Peygamber'in pek çok sahabe 
hakkında övücü sözler söylediği bilinen bir husustur. Bu tür hadislerin 


hepsini de hilafet için bir gerekçe olarak kabul etmek mümkün değildir. Bu 
tür hadislerin pek çoğu özel nedenlere bağlı bulunmaktadır. Bunları imamet 
konusunu da içine alacak şekilde genişletmek doğru olmaz. Hadislerin 
maksatlarına ters düşer (Müslimin Fedâilu's-Sahâbe 31'de zikrettiği ve Hz. 
Peygamber'in Hz. Ali'ye "Sen bana Harun'un Musa ya yakınlığı kadar 
yakınsın" o hadisinin, onu halifeliğe aday göstermek anlamına 
gelemeyeceğine dair açıklamalar için bk. Ibn Hazm, el-Fisal, IV, 94-95; 
Kurtubi, Tefsir, 1, 267-268; Tecrid-i Sarıh Tercümesi, IX, 363). 


HALVET VE MAHREMLİK 


Bir erkeğin, yabancı ve hür bir kadınla, bir evde başbaşa kalmaları, 
harama yakın mekruhtur. (Bazı fıkıh kitaplarında ise "Haramdır" denilir. 
Bak. Ibn Nüceym, el-esbah ve'n-Nezâir (Hamevi şerhi ile birlikte) M. 
Âmire; Ml.) Ancak bulundukları odaların araları kesikse ve herbirinin ayrı 
ayrı kilidi varsa; ya da kilidi yoksa da aralarında duvar ve perde gibi bir 
engel olup, erkek de güvenilir birisi ise veya kadının yanında bir mahremi, 
ya da cinsel ilişkide bulunamayacak, ancak saldırıyı önleyebilecek derecede 
yaşlı bir kadın varsa, veya erkek o derece (yaşlı kadın gibi) yaşlı ise veya 
yanında bulunduğu kadın borçlu olup, erkek onu takip için orada 
bulunuyorsa, halvet haram değildir.(Alâuddin Abidin, el-Hadıyy-e'l- 
Alâiyye, (1984) s. 243-44; Resülullah: ,Biriniz, mahremi olmayaan bir 
kadınla başbaşa kalmasın" , "Bir erkekle bir kadın başbaşa kaldıklarında, 
üçüncüleri mutlaka şeytan dır." buyurmuştur. (Buhâri, Nikah, 111-112; 
Müslim, Hac 424; Tirmizi, Radâ', 16)) Erkeğin, mahremi olan kadınla 
halvette bulunmasında ise, şehvetten emin olunması halinde mahzur yoktur. 
Ancak süt kız kardeş, genç kayınvalide ve eşinin başka kocadan olan kızı 
gibiler bunlardan istisna edilmiştir. (Alâuddin - Abidin, age. 244.) Erkek, 
yabancı kadınlarla, birden çok olsalar da bir arada bulunamaz. (Kadızâde 
Efendi, Netâicü'l-Efkâr, N/122.) Bu yüzden erkeğin; içlerinde başka erkek 
ya da kendi hanımı ve annesi gibi bir mahremi bulunmayan kadınlara, ev 
gibi bir yerde imam olup namaz kıldırması, mekruh görülmüştür. Ancak 
bunun camide olması halinde mekruhluk ortadan kalkar. (Serahsi, age 
N/166.) Serahsi'nin bu ifadesine dayanarak bazıları; bir erkekle bir kadının 
halveti, yabancı da olsa, bir başka erkeğin bulunmasıyla önlenmiş olur, 
ancak mahremi ve güvenilir bir yaşlı kadın dışındaki yabancı kadınlarla 
ortadan kalkmaz ve erkeğin birden çok yabancı kadınla başbaşa kalması da, 
harama yakın mekruh olur demişlerdir. (Bak. Ibn Abidin, age. VI1/368-69; 
Hamid Mirzâ Fergâni, el-Fethur-Rahmani, Kahire 1396, N/212..) 


HAMELE-İ ARŞ (ARŞI TAŞIYAN MELEKLER) 


Arşı taşıyan melekler. Allahu Teâlâ'nın Arş'ı taşımakla vazifelendirdiği 
sekiz müvekkel melek. Arşın mahiyetini bilmediğimiz gibi bu meleklerin 
arşı taşıma keyfiyetini de bilemiyoruz. "Gök yarılmış ve o gün bitkin bir 
hale gelmiştir. Melekler onun çevresindedir. Ve o gün Rabbının Arş'ını, 
onların da üstünde sekiz tanesi yüklenir" (el-Hâkka, 69/16,17). Bu âyette 
anlatılan olay müteşâbihdir. Nasıllığı hakkında izahlar, sahih rivâyetlerin 
ötesinde fazla bir kıymet taşımaz. Bu melekler "Subhanallahi ve bihamdihi" 
diyerek Arş'ı tavaf ederler. 

Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Size arşı taşıyan meleklerden 
bahsetmem konusunda bana izin verildi. Onlardan her birisinin kulak 
memesi ile boynunun arasındaki mesafe yedi yüz yıldır" (Ebü Dâvüd 
Sünne,18): Abdullah b. Amr "Arş'ı taşıyan melekler sekiz tanedir" der. Sa'id 
b. Cübeyr âyetteki "sekiz melek" ifadesini sekiz saf melek olarak tefsir 
etmiştir. Bu meleklere Allahu Teâlaya yakın ve meleklerin efendileri 
olmalarından dolayı Kerübiyyün melekleri denilir. İbn Abbâstan nakledilen 
bir rivâyete göre Kerübiyyün melekleri, sekiz bölümdür. Onlardan her bir 
cinsinin insan, cin, şeytan ve melek gücü kadar gücü vardır (İbn Kesir, 
Tefsiru'l-Kur'âni'l-Azim, VII, 239). 

“Arşı taşıyanlar ve çevresinde bulunanlar Rablarını hamd ile tesbih ederler, 
O'na inanırlar ve mü'minlerin bağışlanmasını isterler. Rabbımız ilim ve 
rahmetle herşeyi kuşattın; tevbe edip senin yoluna uyanları bağışla ve onları 
Cehennem azabından koru" (el-Mü'min, 40/7). Bu âyetin tefsirinde İbn 
Kesir "Allahu Teâla, Arş'ı taşıyan dört mukarrebün melek ile onların 
çevresindeki "Kerübiyyün melekleri'nin Allah'ı tesbihle Rablerine 
hamdettiklerini haber verir" der. Bu âyete dayanılarak meleklerin sayısının 
dört olduğu iddia edilmiştir (İbn Kesir, a.g.e. VII, 120). 

Hasan-ı Basri, Hamele-i Arş meleklerinin sayısının sekiz mi sekiz bin mi 
olduğunun ancak Allah tarafından bilinebileceğini söyleyerek meseleyi 
Allah Teâla'nın ilmine havale eder. Sa'lebi'nin rivâyet ettiği bir hadiste Hz. 
Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur. 

"Hamele-i Arş şu anda dörttür, Kıyamet günü Allah onları bir dört melekle 
daha kuvvetlendirir, böylece sekiz olur" (Kurtubi, el-Cami'u fi-Ahkâmi'l- 
Kur'ân, XII, 266). 

İbn Sina " Melâike" risalesinde Arş'taki meleklerin tesbih ve tahmid ile 


Rablerine kulluk ettiklerini ve mü'minler için istiğfar ve duada 
bulunduklarını kaydeder. Erzurumlu İbrahim Hakkı (6.1780) "Allah dört 
büyük melek yaratmıştır, bunlar Arş'ı taşır, Hamele-i Arş denilen bu 
meleklere Kerübiyyün da denilmiştir. Allah'ın yanında bütün meleklerden 
daha üstün ve faziletlidirler. İsrafil de bu meleklerdendir, İsrafil diğer 
üçünden daha üstündür" der (bk. Tecrid-i Sarih tercemesi, IX, 7). 


HÂMİLELİK ÇİLLERİ VE ESTETİK AMELİYAT 


Estetik ameliyat yaptırmanın caiz olmadıgını öğrendik. Doğumdan 
sonra yüzümde benekler ve lekeler oluştu. Aslında bir rahatsızlık veriyor 
değiller, ama estetik ameliyata benzer diye endişe ettiğim için ilaç 
kullanamıyorum. Ilaç kullanmamızın Şer'an bir mahzuru var mıdır? 

Insanın normal yaratılışını beğenmeyip estetik ameliyatlarla burnunu, 
dişini, göğsünü vb. değiştirmesi, sizin de dediğiniz gibi haramdır ve sıhhi 
bir gerekçe yokken bünu yapanlar lânetlenmiştir. Bunu daha önce uzunca 
yazmaya çalıştık.Ancak Islâm, fıtratı bozmaya karşı çıktığı kadar, bozulan 
fıtratı tedaviyi ve estetiğin korunmasını da teşvik etmiştir. Hamilelik çilleri 
de asli görünümü bozan, yani fıtrata halel getiren türden bir olgudur.Bu 
yüzden giderilmesi ve tedavisinin yapılması daha evlâdır. Dolayısı ile bunu 
estetik ameliyatla bir tutmak doğru değildir. 

Ümmü Seleme annemiz diyor ki: "Lohusa olan kadınlar Rasülüllah 
zamanında kırk gün otururlardı (ibâdet etmezlerdi). Biz o dönemimizde 
yüzümüzde oluşan lekeler için vers kürü uyguluyorduk." (vers turuncu bir 
ot olup yanakları kızartmak için kullanılırdı).(Ebü Dâvüd, tahâret 121) 
Demek ki, sizin sorununuz "asr-ı saâdet"te de söz konusu olmuş, hal çâresi 
aranmış ve Rasülüllah Efendimiz buna karşı çıkmamıştır. 


HÂMİLENİN NAMAZI 


Hamile bir kadına, namaz kılacak kadar süre ayakta durmasının 
sakıncalı olduğu söylenirse, namazlarını oturarak kılabilir mi? 
Adil, yani dinin asgari farzlarını yapan ve büyük günahlardan sakınan 
uzman bir doktor, namaz kılarken ayakta durmasının sakıncalı olduğunu 
söylemişse, bu durumdaki bir hâmile namazlarını oturarak kılabilir. 


HANBELİLERE GÖRE AVRET 


1- Namazda:Bu konuda Hanbeliler, Malikilerle aynı görüştedirler. 
Ancak kadının namaz içerisindeki avretinden sadece yüzü istisna ederler. 
Namazda kendi kasdı olmaksızın açılan avret az ise, namaza mani olmaz; 
çok ise, zamanın uzaması halinde namazı bozar. 

2- Namaz dışında: Kadının mahremlerine karşı avreti yüz, boyun, baş, eller, 
ayaklar, ve bacaklardan başka, bütün vücududur. Yabancı erkeklere göre 
ise, elleri ve yüzleri dahil bütün bedenidir. (Sâbâni, a.ge., N/156.) 
Müslüman kadınlarla kâfir kadınlar arasında, avreti gösterme bakımından 
fark yoktur. Dolayısıyla kadın, kâfir kadına bile göbek ve diz kapağı arası 
hâricini gösterebilir. Erkeğin avreti konusunda Hanbeli mezhebinde uygun 
görüş, Hanefilerde olduğu gibi göbekle diz kapağı arasının avret oluşudur. 
Mezhepte erkeğin avretinin ön ve arka uzuvlardan ibâret olduğu görüşü de 
vardır. (Ibn Kudame el-Mugni, 1/578, Kahire (Tarihsiz).) Bedenden ayrılan 
avret bir uzuv, avret olma niteliğini kaybeder. 

7 yaşın altındaki çocuklar için avret yoktur. 7-9 arası erkek çocuğun avreti, 
namaz içinde de namaz dışında da, sadece ön ve arka uzuvlardır. Kız 
çocuğun namazda ve namaz dışında mahremlerine karşı avreti, göbekle diz 
kapağı arası, yabancı erkeklere karşı baş, boynu, dirseklere kadar eller, 
bacak ve ayakları dışındaki bütün bedenidir. 


HANEFİLERE GÖRE AVRET 


1- Namazda: Erkeğin namazdaki avreti, namaz dışındaki olduğu gibi, 
göbekle diz kapağı arasıdır. Diz kapağı avrettir, göbek ise avret değildir. 
Câriyenin avreti ayrıca kamıni ve sırtını da kapatmak üzere, erkeğinki 
gibidir. Hür kadının avreti ise, yüzü, ellerinin içleri, ayaklarının ise üstleri 
hariç, bütün bedenidir. Hatta kulağı hizasindan aşağıya sarkan saçlarının 
açılması, bazılarına göre namaza mâni değilse de, sahih olan görüşe göre 
avrettir. Avret olmadığını söyleyenlere göre de, mahremi olmayanın saçına 
bakması haramdır. Bu haramlık avret oluşundan değil saçın fitneye sebep 
olabileceğinden ötürüdür. (Ibrahim el-Halebi, Gunyetü'l-mümteli fi serhi 
Münyeti'l-musalli, s. 212.) Namazda iken kaba avretin -ki, ön ve arka 
uzuvlar ve etraflarıdır- ya da hafif avretin -ki, avretin geri kalan kısmıdır- 
dörtte biri, kendi fiili ile olmasa bile, bir kürün edâ edebilecek kadar açık 
kalırsa" namazı fâsit olur. Kerhi ise, galiz avretten bir dirhem mikdarının, 
hafif avretten ise, dörtte birinin açılmasının namaza mâni olacağını söyler. 
(Halebi, age., s. 213.) Ama bu kadarı, ya da daha azı kendi fiili ile açılırsa, 
açılma süresi bir rükün edâ edecek zamandan kısa bile olsa, namazı hemen 
fâsid olur. Ancak uzvun dörtte biri namaza girmeden önce açıksa bu, 
namaza başlamaya mânidir. Avretin kişinin kendi nefsine karşı da örtülmesi 
şart değildir. Mekruh olmakla birlikte, elbisesinin yakasından avretini 
görmesi, namazını iptal etmez. Bu durumda namazı fâsid olur diyenler de 
vardır. (Halebi, age. s. 209-210.) 


BİR KİMSE HANIMINI BOŞARSA KÜÇÜK ÇOCUKLARI KIME 
BIRAKILACAKTIR? 


Boşanmak suretiyle birbirinden ayrılmış olan çiftin küçük çocukları 
aşağıda zikredilecek şartları haiz anneye bırakılır. 
1- Mürted olmaması. 
2- Fuhuş veya hırsızlık gibi büyük günahları işleyen bir kadın olmaması. 
3- Emin olması. 
4- Mahrem olmayan kimse ile evli olmaması. 
Yukarıda kaydettiğimiz manilerden biri varsa, isterse anneanneye bırakılır. 
O da olmazsa babaanneye, sonra ana-baba bir kızkardeşe, yoksa anne bir 
kızkardeşe, sonra teyzeye, sonra da halaya bırakılır. Tabii bunlar arzu 
ettikleri takdirde böyledir. Erkek çocuk yedi yaşına girinceye kadar bu 
durum devam eder. Ama anne vveya nine olmazsa dokuz yaşına gelinceye 
kadar bu durum devam eder. Bu açıklama Hanefi mezhebine göredir. 
Şafii mezhebine göre ise; aşağıda zikredilen şartlar dahilinde erkek olsun 
çocuk anneye bırakılır: 
1- Annenin müslüman olması. Hıristiyan, Yahudi veya mürted olursa 
kendisine bırakılmaz. 
2- Akıllı olması. 
3- Emin olması. Fasıka olduğu takdirde kendisine bırakılmaz. 
4- Mahrem olmayan kimse ile evli olmaması. 
5- Çocuğun mümeyyiz olmaması. Aksi takdirde çocuk muhayyer bırakılır 
(el-Envar). 


HARAM: 


Kelime anlamı, hürmet gösterilen, dokunulmayan, saygın demektir. 
Terim olarak; farzın tam zıddıdır, yani Allah'ın, ya kendi sözüyle, ya da 
Elçisinin sözüyle yapılmamasını kesinkes istediği şeylerdir. Ancak haram 
herkes için haramdır. Geri kalan yönleri ise aynen farz gibidir. Meselâ 
kabullenmeyen kâfir olur. 


HARAM MALDAN İKRAM 


Malına herhangi bir yolla haram karıştığı bilinen birisinin ikramını, ya 
da hediyesini kabul etmek için bakılır, eğer malının veya kazancının çoğu 
haramdan değilse alınır ve yenilir. Bu durumda ikram ettiği şeyin haramdan 
olduğu bilinse, malının çoğu helâldan olsa dahi kabul edilemez, yenemez. 
Aksine, malının çoğu haramdan olsa ve fakat ikram ettiği şeyin helâldan 
olduğu bilinse, ya da ikram eden öyle olduğunu söylese alınır ve yenilir. 
(Hindiyye, V/342; Kâdihan, NI/400-402). Faizle para kazanan için de 
durum aynıdır.(Hindiyye, V/343) Helâl kazancı daha çoksa ikramı alınır, 
değilse alınmaz. Durumu bilinmiyorsa, bir mü'min ancak helâl yolla kazanır 
diye hüsn-i zan edilir ve yine kabul edilir. 


HARAM PARA İLE TAHSİL 


Diploma belli bir ilmi ya da meslegi öğrenmiş olmanın belgesidir. Ehil 
olma açısından hakederek alınmış olduktan sonra, haramla beslenerek 
alınmış olsa bile onu kullanmamak, bildiklerini unutmakla eş anlamlıdır. Bu 
olmayacağına göre, söz konusu diplomadan yararlanmamak da olmaz. Ama 
ne var ki, haram yapacağı tahribatı yapar. Içe doğru olan duyuların, 
alıcıların (letaif) paslanıp körelmesine vereceği zarardan da geri durmaz. 
Bunun için de ondan sakınarak çok tevbe edip bağışlanma dilemek gerekir. 
Işi daha sağlama bağlamak isteyenler için, (Allah'u a'lem) bir de yediği 
paraya karışan faiz (haram) miktarını hesap ederek eline para geçtikçe, ne 
olduğunu söylemeden halka yönelik meşru hizmetlere (çünkü faiz bütün bir 
milletten sömürülmektedir) vermek iyi olur. bu konuda fıkıhçılarımız şöyle 
açıklamalarda bulunmuşlardır: "Birisine bir hediye ya da ziyafet verenin, 
malının çoğu haramdan ise alanın kabul etmemesi ve yememesi gekerir. 
Ama ona verdiği kısmı, miras ve karz gibi helâl yoldan edindiği bir 
malından ise onu almasında ya da yemesinde mahzur yoktur. Malının çoğu 
helâl olan ise almasında ve yemesinde zaten mahzur yoktur. Yeter ki bizzat 
verdiği kısmın haramdan olduğunu biliyor olmasın. O takdirde onu da 
alamaz ve yiyemez. Böyle olmadıkça yer çünkü az da olsa malına haram 
bulaşmayan insan (özellikle de günümüzde) yoktur."(Hâniyye (Hindiyye 
kenarında), NI/400; Hindiyye; V/343)"Böyle bir durumda hediyesi ya da 
ziyafeti kabul edilmeyecek olan kişi kırılacaksa, hediye ya da ziyafet 
verilen yiyeceğinin tutarı (Bezzâziye, V1/360) kadar bir hediyeyi ona 
götürür ve adeta kendi malından yemiş olur." 


HARAM VE TEMİZ OLMAYAN BİR İLACI TEDAVİDE 
KULLANMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dini sağlığa büyük ihtimam gösterip hasta olmamak için tedbir 
almamızı emrettiği gibi, hastalık olduktan sonra tedaviyi de emretmiştir. 
Ancak varsa tahir bir ilaç kullanmak gerekir. Necis veya müteneccisi 
kullanmak caiz değildir. Remli ve Şirazı: Temiz bir ilaç bulunmadığı 
takdirde müslüman bir doktorun tavsiyesine binaen necis veya mütenecis 
bir ilacı tedavide kullanmakta beis yoktur, diyorlar. Bir hastalık için, 
"İçkiden başka ilaç bulunmazsa içilmesi caizdir” diyen olduğu gibi "caiz 
değildir” diyen de olmuştur. Yalnız Şafi'i mezhebine göre, ilaca maslahata 
binaen müteneccis bir şey katmakta beis yoktur. Binaenaleyh çeşitli 
hastalıklara yarayan ve içinde alkol bulunan şurubu ( başka bir ilacın 
bulunmaması şartıyla) içmek caizdir. 


HARB SIRASINDA DÜŞMAN GÖZETLEYEN VARSA DÜŞMANI 
VURMAK İÇİN SİPER ARKASINDA SAKLANAN KİMSE NASIL 
NAMAZ KILACAK? 


Savaş sahasında düşmanı gözetleyen veya düşmanı vurmak için siper 
arkasında gizlenen kimse ayakta namaz kıldığı takdirde düşman onu 
görecek, dolayısıyle de kendisi ve İslam ordusu zarar görecektir. Böyle bir 
durum karşısında bu kimse oturarak namazı kılacaktır. 


HAREM-İ ŞERİF 


Kâbe-i Muazzama'yı çepeçevre kuşatan, etrafı kubbeli, ortası açık 
büyük câmi. Ortasındaki küçük meydan (tavaf yeri, metaf) üzerinde 
bulunan Kâbe, Zemzem ve Makam-ı İbrahim (a.s), bu câminin birer 
parçasını teşkil eder. Dilimizde daha çok Haremi Şerif olarak bilinen bu 
mescide, Mescid-i Haram veya Mescid-i Şerif de denilir. Kur'ân-ı Kerim'de 
onaltı ayette "el-Mescidü'l-Harâm" geçmektedir. Bu ayetlerden iki taneşinin 
anlamı şöyledir: "Ey iman edenler, müşrikler murdarın murdarıdırlar bu 
yıldan sonra artık Mescid-i Haram'a yaklaşmasınlar. Yoksulluktan 
korkarsanız bilin ki, Allah dilerse, yakında sizi büyük lütuf ve ihsanı ile 
zenginliğe kavuşturacaktır. Şüphesiz Allah bilendir, hikmet sahibidir" (et- 
Tevbe, 9/28). "Muhakkak ki, o inkar edenler, Allah'ın yolundan ve bir de 
kendisinde yerli ve yabancının eşit hakka sahip olduğu ve bütün insanlar 
için meydana getirdiğimiz Mescid-i Haram'dan alıkoymaya çalışanlar, 
bilmelidirler ki, kim zor kullanarak orada bir dinsizlik ve zulme yeltenirse, 
ona acı azabı tattıracağız" (el-Hacc, 22/25). Bu ayetlerden de anlaşıldığı 
gibi, "haram" olarak isimlendirilmesi, hürmet duyulan yer olduğundandır. 
Harem dahilinde kan dökmek, ağaç kesmek ve avlanmak haram kılınmıştır. 
Harem-i Şerif'in sadece tanıttığımız cami'den ibaret olduğu, ya da tüm 
haram beldeyi içine aldığı hususunda ihtilaf vardır. Ancak genellikle söz 
konusu büyük cami olarak zikredilmiştir (Geniş bilgi için bkz. el-Ezraki, 
Ahbâru Mekke, neşr. Rüşdi Salih Melhas, Beyrut 1979, II, 62,130 vd. Eyüp 
Sabri, Mir'atı Mekke, İstanbul h. 1301,127; el-Fâsi, Takiyyüddin 
Muhammed b. Ahmed, el-Ikdu's-semin, Beyrut 1986, I, 44). 

Harem-i Şerif, İslâm öncesi dönemde herhangi bir duvar ile çevrili değildi. 
Kâbe'yi tavafa mahsus, etrafı evlerle çevrili, kumluk dar bir saha 
(metaf)'dan ibaretti. Oraya evler arasındaki sokaklardan girilirdi. Asr-ı 
Saâdet'te ve Hz. Ebu Bekir'in halifeliği esnasında bu şekilde kaldı. Hz. 
Ömer zamanında, İslâm ülkeşinin genişlemesi, müslüman nüfusun artması 
ve hacı sayısının büyük rakamlara ulaşması üzerine, tavaf yeri dar gelmeye 
başladı. Tavaf esnasında büyük bir izdiham oluyordu. Bu sebeple, Harem-i 
Şerif'in civarındaki bazı evler sahiplerinden satın alınarak yerleri yıkıldı ve 
mescide ilave edildi. Hz. Ömer'in yaptırdığı bu ilk genişletme esnasında, 
harem-i Şerif'in etrafına, yüksekliği bir adam boyuna ulaşmayan bir ihata 
duvarı inşa edildi. Bu duvar üzerine kandiller konuldu (Belâzuri, Fütühur'l- 


Buldân, Kahire 1901, 53; el-Ezraki, a.g.e., Il, 68 vd.; Yâkut, Mu'cemu'- 
buldân, VMI, 50). Daha sonra Hz. Osman ve Abdulah b. Zübeyr 
zamanlarında, civardaki bir takım evler daha satın alınarak yeni 
genişletmeler yapıldı. 

Emevi hükümdarlarından Abdülmelik b. Mervan 75/694 yılında, oğlu Vetid 
de 91/709 yılında Mescid-i Haram'ı tamir ve bir miktar daha genişlettiler. 
Mekke'ye birçok mermer direk gönderen Velid tarafından gerçekleştirilen 
tamirat ve genişletme esnasında, mescidin zemini mermer mozaikle 
döşendi. Direkler üzerine Sac ağacından bir tavan yapıldı. Anlaşıldığına 
göre, Harem-i Şerif'te ilk minareler bu tamirat sırasında yapılmıştır. Harem- 
i Şerif'in genişletilmesi faaliyeti, bölgeye daha sonra hâkim olan devletler 
zamanında da devam etti. Abbasilerin ikinci halifesi Ebu Cafer Mansur 
tarafından 159/775-776 yılında yaptırılan tamirat sırasında, Harem-i Şerif'in 
Kuzeye düşen tarafı Bab-ı Nedve'ye, diğer tarafı Bab-ı Umre'ye kadar 
genişletildi. Yapının dört tarafı altın ve gümüş kakmalı rengarenk 
mozaiklerle süslendi. Kâbe'de Rükn-i Şâmi ile Rükn-i Irâki arasında, Altın 
oluğun altında, iki arşın yüksekliğinde yay şeklinde bir duvar ile çevrili 
olan Hatim (SHicr)'in iç tarafı renkli mermerle tefriş olundu. Mansur'un 
oğlu Mehdi zamanında (M. 775-785) iki defa tamirat yapıldı. Bu 
tamiratlarla Kâbe ile Mesâ' (say yeri) arasındaki evlerin tamamı Harem-i 
Şerif'e katıldı. Kahire'den getirtilen beşyüz'e yakın direk gereken yerlere 
dikilip, üzerlerine kubbeler inşa edildi. Tavan ve revaklar ise ahşap olarak 
yapılmıştır (Bu tamiratlar hakkında bkz. Belâzuri, a.g.e., 53 vd.; el-Ezraki, 
a.g.e., Il, 68-81, 96 vd.; Yâkut, a.g.e., VIII, 50 vd.; Eyüp Sabri, a.g.e., 631- 
637; M. Es'ad, Tarih-i Din-i İslâm, İstanbul 1983, 334, vd.). 

Memlukler zamanında 802/1399-1400 yılında çıkan bir yangında Harem-i 
Şerif'in kuzey ve batı taraflarının ahşap tavanları yanmıştı. Sultan Ferec'in 
emriyle 804/1401-1402'de başlayan inşaat sırasında tavanın tamamı yine 
ahşap olarak yeniden yaptırıldı. O sırada revaklar üç sıra olup, mescidin beş 
minaresi vardı. Harem-i Şerif Osmanlılar zamanına kadar bu şekilde kaldı. 
Sultan TI. Selim'in emriyle, 979/1571 tarihinde Mısırlı Ahmed Bey'in 
nezaretinde başlatılan ve beş yıl süren inşaat esnasında, bu ahşap tavanlar 
yıkılarak yerlerine mermerden. inşa edilmiş ve üzerlerine altın alemler 
konulmuş kubbeler yapıldı. Sonraları Sultan Ahmed, I. Hamid, IV. Murad, 
II. Mahmud ve Abdülmecid zamanlarında, Harem-i Şerif'in muhtelif 
tarafları tamir ve tezyin edildi. Etrafında yeni bölümler yapıldı (E. Sabri, 
a.g.e., 760-771). 


Osmanlılar zamanındaki bu tamirât ve genişletmeler neticesinde, tavaf 
mahalli 537 x 550 zirâ' genişliğine çıkarıldı. Revaklardaki yenilenen 892 
sütuna yeni sütunlar ilave edildi. Yenilenen kemerler üzerine Türk 
üslübunda beşyüz küçük kubbe ilave edildi. Mevcut on dokuz kapı 
yenilendi. Tavaf yeri etrafına, ağaç şeklinde kandiller dikildi. O sırada 
mescid'in yedi minaresi vardı. 

Suüdi yönetimi de, zamanına kadar dört defa genişletme faaliyetinde 
bulundu. 1955 yılında Kral Abdülaziz zamanında başlatılan ve 1961'de 
bitirilen büyük genişletme faaliyetinde Safa ve Merve tepeleri arasındaki 
tavansız toprak bir yol halinde olan say mahalli (Xmesa"), Harem-i Şerif'e 
ait yapıya dahil edildi. Suüdiler, daha sonra Harem-i Şerif'i üç defa daha 
genişlettiler. Bu tamirat ve genişletmelerin birincisi, 1961-1969, ikincisi 
1969-1976 yılları arasında yapıldı. Sonuncusu ise Fahd b. Abdülaziz'in 
emriyle mescidin batı tarafında başladı. Bu genişletmelerde, Harem-i 
Şerif'in alanının, üç yüz bin kişiyi alabilecek şekilde, 160.000 m2'ye 
çıkarmak hedef alınmıştır. 


HAREMLİK - SELÂMLIK: 


Arapça bir kelime olan "Harem", girilmesi yasak olan yer, mukaddes ve 
muhterem olan şey demektir. Eskiden saray, konak ve evlerin kadınlara ait 
kısmına "Harem", erkeklere ait kısmına ise "Selâmlik" derlerdi. Kadınlar 
ayrı, erkekler ayrı yerlerde otururlardı. Bu uygulama örften ve âdetten değil, 
dini emirlerden kaynaklanırdi. Çünkü "Avret ve Örtü" bölümünde de 
gördüğümüz gibi, erkeklerin mahremi olmayan kadınlara, kadınların da 
mahremi olmayan erkeklere belli ölçüler dışında bakmaları câiz değildir. 
Buna göre aralarında birbirinin mahremi olmayan kadınlar ve erkekler 
bulunan insanlar, birbirlerini görmeyecek şekilde ayrı ayrı yerlerde 
oturacaklardır. Bu nefislere zor gelir ama, kalplerin ve duyguların selâmeti 
için daha elverişlıdır. 

Aslında haram olan, bir kadınla bir erkek başbaşa kalmadıktan sonra bir 
arada oturmak değil, birbirlerinin avret yerlerine bakmaktir. Buna göre; 
elleri ve yüzünden başka bir yeri açık olmayan kadınların, kendi erkekleri 
de yanlarında varken, erkeklerin bulunduğu mecliste oturmalarının ne zararı 
vardır? denebilir. Zararlarını saymadan önce biz aynı soruyu tersine 
çevirerek soralım: Ne yarari vardır? Buna verilecek cevap, bir "hiç!"ten 
ibarettir. Öyleyse şimdi de zararlarını söyleyelim: 

Sadece Hanefi mezhebinde kadınların elleri ve yüzü avret değildir, ancak bu 
fitneye yani kötü bir düşünceye sebep olmamakla sınırlandırılmıştır. Eğer 
kem düşüncelere sebep olacaksa, onlara göre de kadın elini ve yüzünü 
kapatmak zorundadır. Ayrıca Kur'ân-ı Kerim de kadınların seslerine de 
dikkat oetmeleri, kadınlığını hatırlatacak biçimde kırnla döküle 
konuşmamaları emredilmiştir. (Ahzâb (33) 32.) Çünkü kadının çekici yönü 
erkekten fazladır. O sırf seşiyle bile bir erkeğin beynini döndürebilir. 
Gülüsleri, gamzeleri, egilip-bükülmesi, cinsel câzibe açısından özelliği olan 
yönlerindendir. 

Şimdi bir kadının sadece yüzü ve elleri açık olarak da olsa böyle bir 
mecliste oturduğunu düşünelim. Sesiyle ve davranışlarıyla mahremi olan 
erkeğin devamlı dikkatini çekecek ve sırf kalbinde de kalsa, şeytanla nefsin 
işbirliği yapmasına sebep olacaktır. Bu. yüzde bir ihtimalle de olsa onu, 
ileride nefsi arzulanın gerçelestirmenin planlarını yapmaya itecektir. Ya da 
ilk bakışta birşeyler düşünemediği yüzüne uzun zaman bakma imkânı 
bulunca, yine yüzde bir insan için de olsa kalbine bazı duygular uğrayıp 


uğrayıp geçecektir ve o takdirde yüz. Hanefiler için de avret olmuş 
olacaktır. 

Böyle söyleyenleri kalbi pis olmakla suçlayanlar çıkabılir. Onlann da haklı 
tarafları vardır. Ancak herkesin kendileri gibi temiz kalpli olacağını 
düşünmek de hatadır. 

Ancak avretini İslam'ın emrettiği şekilde örten, kadınsi konuşma ve 
gülümseyişlerine dikkat eden, normal bir ev elbisesi üzerine "cilbâb" 
sayılabilecek geniş ve süssüz başörtü gibi bir üslük atan kadının, fitne 
endişesi de yoksa, kocasıyla beraber olan misafirlerine edeple hizmet 
etmesinin câiz olduğu söylenmiştir. 

Halvet, yani birbirlerinin mahremi olmayan bir kadınla bir erkeğin başbaşa 
kalmaları ise, haramlığı kesin olan daha kötü bir davranıştır. 
Peygamberimiz böyle zamanlarda üçüncü kişinin mutlaka şeytan olacağını 
söylemiş ve inananların bundan sakınmalarını emretmiştir. (Tirmizi, radâ' 
10, fitne 7; Müsnerl 1/18, 26 NW/339, 446. ) 

"Kayınbiraderler de mi Ey Allah'ın elçisi," diye soran sahabiye, "o zaten 
ötüm demektir!" cevabını vermiştir. (Tirmizi, radâ' 16; Dârimi, istizân 16; 
Müsned IV/149,153.) yanlarında başka erkek bulunmaksızın, bir erkeğin 
birden çok kadınla bir arada bulunmamasının da yasaklanan halvet türünden 
olduğunu söyleyenler vardır. (Kadızâde Efendi, Netâicül-efkâr N/122; 
Serahsi 1/166.) 


HAREMLİK SELÂMLIK HAKKINDA İLMİ BİR ARAŞTIRMA 


Kavramın Tarif ve Şumülü 

"Harem" kelimesi Arapça bir kelime olup, "kişinin özenle koruduğu ve 
ugrunda savaştığı şey"( el-Mu'cemül-vasit, (ha-ra-me) md.) demektir. 
"Harâm", "hürmet", "muhterem" ve "ihtiram" kelimeleriyle aynı köktendir. 
Bu türevlerinden de anlaşılacağı gibi kelimemizde "saygınlık", "saygın" 
"korunmaya ve savun maya değer" gibi anlamlar saklıdır. Bir hadis-i şerifte 
"Malı ugrunda öldürülen şehittir, canı ugrunda öldürülen şehittir, dini 
ugrunda öldürülen şehittir, ırzı ugrunda öldürülen de şehittir. "(Buhari, 
mezalım 33; Müslim, imhan 226; Tirmizi, diyyât 21) buyurulmuştur ki, bu 
hadis bir bakıma Islâmda "özenle korunması gereken" değerleri 
saymaktadır. Kişinin "ırzı"da bu korunması gereken değerlerin 
önemlilerinden olmakla."harem" telakki edilmiş ve "kötü ellere", "kem 
gözlere" karşı titizlikle korunmuştur. "Hurmet" kelimesi de, saygınlığı 
çiğnenemeyecek zimmet, hak ve sohbet vb. manalara geldiği gibi, yine bu 
manayı taşıması itibari ile "kadın" anlamına da gelir.( el Mu'cemu'1-vasit 
agy.) "Harim" kelimesi de aynı kökten olup yaklaşık manalar taşır.Bütün bu 
anlamlar göz önünde bulundurularak "harem", herkesin girmesine müsaade 
edilmeyen, saygıdeğer ve kutsal yer,( bk. Devellioğlu (harem) md.) diye 
tanımlanmıştır. Mukaddes Mekke ve Medine şehirlerini çevreleyen ve 
sınırları Hz. Peygamber tarafından çizilip "mü'min" olmayanların 
girmelerine müsaade edilmeyen bölgelerin her birine de "harem" adı verilir 
ve "Harem-i Mekke" (Mekke'nin kutsal bölgesi) ile "Harem-i Medine"nin 
ikisine birden, iki kutsal bölge, anlamında "Haremeyn" tâbir edilir."Harem-i 
şerif", şerefli harem, anlamında olarak, hem Kâbe ile Hz. Peygamber 
Mescidi ve civar larına, hem de Devellioğlu'na göre, büyük islâm 
konaklarında bulunan kadınlar dairesine denir.(agy.) Ancak "Büyük Islâm 
Konakları" ifadesi pek yerinde görülmediğinden, onun yerine "Islâm 
öğretisine göre inşa edilmiş evler" denmesi daha isâbetli olduğu 
kanaatindeyiz. 

Bu konuda Pakalın'ın tanımlaması daha güzeldir: "Harem, sarayla 
konakların ve evlerin kadınlara mahsus kısmına verilen addır. Bu yere 
"Harem Dairesi" de denilirdi. Erkeklerinkine ise "selâmlık" adı verilirdi. 
Harem; zevce mânasına da gelir. Arapça bir kelime olan Harem, girilmesi 
memnun olan yer, mukaddes ve muhterem olan şey demektir. Bundan 


dolayı ki, eskiden harem ve selâmlık diye ikiye ayrılan saray ve konakların 
girilmesi memnun olan harem kısmı, kadınların ikametine mahsustu." Türk 
Ansiklopedisi'nin "harem" maddesine yaptığı tarif ise daha da şumüllü ve 
efradını câmidir: "Islâm toplum hayatında ve kadınların yabancı erkeklere 
karşı şer'an tarif edilmiş şekilde örtünme (tesettür) ye mecbur oldukları 
devrede, çatısının altında âileye mensup olmayan ve çeşitli hizmetler gören 
erkeklerin de yaşadığı, barındığı büyük evlerde, konaklarda ve saraylarda 
kadınlara mahsus olan daire... Sadece Harem denildiği gibi, Harem Dairesi 
de denilir; padısahlara mahsus köşklerde de, sahilsaray ve saraylardaki 
Harem dâireleri de Harem-i Hümâyun adm taşır"(Türk Ansiklopedisi 
(Harem) md.) Burada da "şer'an örtünmeye mecbur oldukları devrede" 
ifadesi hatâlıdır, zira Islâm gerçeğinin varolduğu her dönemde, inanan 
kadınların örtünmeye mecbur olacakları da bir vâkiadır. Anlaşılan "Harem" 
ve "Harem dâiresi" "selâmlik" la birleşerek Türkçe yapım eki olan -lik eki 
almış ve kadınların bulunduğu yeranlamında "Haremlik" haline gelmiştir. 
Buna göre, daha sonra Islâmi menşe ve kökenini araştırmaya çalışacağımız 
"Haremlik": Maddi imkânlarına bağlı olarak evlerini büyükçe yapabilen 
müslümanların, erkeklerin oturma mekânına mukabil, kadınlar için inşa 
ettikleri ve yabancı erkekler girmeksizin sadece kadınların bulunduğu, 
böylece de oturma ve sohbet sırasında üstbaşları tabiatıyla dağınık olacak 
kadınların "hicab" emrine uymuş olacakları ev bölmesi diye tanımlanabilir. 

"Selâmlık" ise yine Arapça bir kelime olan "selâm"a, yine yapım eki olan 
Türkçe -lık takısı eklenerek yapılmış "selâm ve selâmlama yeri" anlamında 
bir terimdir. Ancak anlaşılan o ki, bunda "selâm" kelimesinin etimolojik 
anlamları olan "selâmet, esenlik, bariş, güven" gibi manalar gözetilmemiş, 
sadece bu manalarıda içine alan "selâmlama"dan hareketle "Haremlik"in 
mukabili mekâna "selâmlık" demiştir. Yani, "selâmlık" konaklarda 
erkeklere mahsus daireye verilen addır. Bunun yerine "Selâmlık Dâiresi" de 
kullanılırdı.."Selâmlık" tâbiri, konak sahibinin selâm ve arz-i ihtiram için 
gelenleri burada kabul etmesinden meydana gelmiştir. Konaklarda 
selamlıklar ayrı bir dâire halinde idi. Ev sahibi sabahleyin hâremden çıkar, 
işine gidinceye kadar misafirlerini burada kabul ettiği gibi, işinden 
döndükten sonra da yatma zamanına kadar yine burada oturup gelenlerle 
vakit (geçirirdi. e Orta bhallilerin evlerindeki selâmlik o dâireleri 
konaklardakilere nisbetle basit şekilde idi.(Pakalın, (selâmlık) md.) Bir 
başka ifade ile: "Büyük evler, konaklar ve saraylarda aile hizmetindeki 
yabancı erkeklerin (erkek asçılar, asçı yamakları, uşaklar, ayvazlar, 


kâhyalar, vekilharçlar, erkek çocuğu lalaları, kâtipler, arabacılar, kayıkçılar, 
seyisler, bahçıvanlar, efendi tarafından himaye altına alınmış genç erkekler, 
âileye intisap etmiş şeyhler, dervişler, bulüg çağını idrak etmiş köleler, 
günlük misafirler, gece yatışı misafirleri, diyar garibi misafirler) bulunduğu, 
yaşadığı kısma da selâmlık denilmiştir."(Türk Ansiklopedisi (TA) (Harem) 
md.)"Haremlikle selâmlık arasındaki bağlantı kısmına "Mabeyn" (arayer, 
arabölme) ismi verilirdi... Büyük mutfak selâmlıkta bulunurdu, fakat 
ekseriye Haremlik'in de ayrı mutfağı olurdu... 

Konak ve saraylarda Haremlikle Selâmlıkta mutlaka iki hamam bulunurdu, 
büyük evlerde haremlikte mutlaka bir hamam yapılır, selâmlık halkı için 
civardaki bir çarsı hamamından faydalanırlardı. Uşaklardan biri külhancılık 
hizmeti görürdü. Binada hamam külhanları selâmlıkta olurdu. Harem lik'in 
ve selamlığın bahçeleri de ayrı olurdu..."(agk.) 


HAREMLİK VE SELÂMLIK'IN MENŞEİ 


Önce konumuzla çok yakından ilgili bir âyet-i kerime ve bazı hadisleri 
ele alacak, sonra da "Haremlik-Selâmlık" ın tarihi seyrine kısaca temas 
etmeye çalışacağız. 

Söz konusu âyet-i kerime Rasülüllah'ın Zeynep'le evlendiklerinde verdikleri 
Ziyafet sırasında bazı sahâbilerin oturma ve sohbeti sıkıntı verecek biçimde 
uzatmaları üzerine; onları ikaz için gelmiş bir âyet-i Kerimedir: "Ey 
mü'minler, size yemek için izin verilmeden ve vaktine de bakmaksızın 
Peygamberin hücrelerine girmeyin, ancak çağırılırsanız girin, yemeği 
yiyince de dağılıverin. Söz ve sohbet için de girmeyin. Gerçekte bu, 
peygambere eziyet vermekte ve o da sizden sıkılmaktadır; oysa Allah 
hak'tan sıkılmaz. Onlardan (peygamberin eşlerinden) bir şey isteyeceğiniz 
zaman, perde (hicap) arkasından isteyin. Bu sizin kalpleriniz için de, onların 
kalpleri için de dâha temizdir..."(K. Ahzab (33) 53) 

Buhâri'nin naklettiği habere göre, Ömer b. Hattâb'in : "Ey Allah'ın Rasulü, 
senin yanına iyiler de giriyor kötüler de Mü'minlerin annelerine "hicâb" 
emretseniz nasıl olur?" demesi üzerine bu âyet-i kerime indirildi.(Buhari, 
tefsir (Ahzâb) Enes b. Mâlik'in anlattığına göre: "Düğün yemeğine gelenler 
dağıldıktan sonra geldim ve "Ey Allah'ın Rasulü, gittiler." dedim. Hemen 
kalkıp odasına girdi. Ben de girmek üzere kalktım ama, önüme perde 
(hicap) çekiverdi de bu âyet indirildi."(Buhari, agy; Ibn Kesir VI/441) 
Kurtubi'nin ifadesine göre, söz konusu âyetin "nüzul sebebi" ile ilgili en 
sağlam rivâyetler bu ikisidir.(bk, Kurtubi, XIV/224) Âyette geçen "hicâb" 
kelimesi konumuz açısından anahtar kelimedir ve "Haremlik ve Selâmlık'"'ın 
anlaşılabilmesi için se mantık yönünden bu kavram üzerinde durmak 
gerekir: 

"Hicâb": Örtü, perde. "Hicablanmış kadın": Bir örtü ile perdelenen kadın. 
"Hicâbul-cevf': Göğsü karından ayıran zar, diyafram. "Hicâb" : Kendisi ile 
gizlenilen her şey. Buna göre iki şeyi birbirinden ayıran her engel "hicâb" 
dır. Bir şeye mâni olan her şey onu "hicâblamış" demektir. Erkek 
kardeşlerin anneyi mirastan "hacb" etmesi de buradandır.(Ibn Manzür, 
Lisânii'1-Arab (Hacb) md.) "Hacb" ve "Hicâb", ulaşmayı, kavuşmayı 
engellemektir. Vahyin geliş biçimlerini anlatan âyette "ya da hicâb 
arkasından (getir)"(K. Sura (42) 51) denir ki, konuşuların görülmeyeceği bir 
yerden demektir.( Ragib el-Isfehâni, el-Müfredât 108.) "Hacb" setr ve nihân 


eylemek, "Hicâb" isim olur, kendisiyle setr olacak perdeye denir."(Asim 
Efendi, Kâmüs, (hacb) md.) Ayrıca hadislerde Güneşi perdeleyen ufuk, 
müşrik olarak çıktığı için mağfirete engel olan can, öbür âleme muttali 
olmayı önleyen ölüm... gibi manalarda kullanıldığına bakılırsa(Ibnül-Esir, 
en-Nihâye, 1/340)"Hicâb" ın elbise gibi insana bitişik birşey olmadığı, 
insandan ayrı ve onun görülmesine tamamen engel olan bir hâil olduğu 
anlaşılır."Hicâb" a gerçi bazı müfessirler "setr", "tesettür" anlamı vermiş ve 
onu kadının örtünmesi karşılığında kullanmışlardır, ancak bu, kavramın ilk 
dönemlerdeki manası değildir.(krs. M. Mutahhari, Islâmda Tesettür 68-69) 
Sanıyorum buna gerek de yoktur. Çünkü kadının her yönüyle tesettürünü 
anlatan başka âyet-i kerimeler vardır (bk. K. Nür (24) 31, 60; Ahzâb (33) 
59) ve bunun da aynı anlamda algılanması tekrar demek olur. Zaten "setr" 
ve "tesettür" manasına gelmiş olsaydı, o takdirde kök anlamı (etimolojisi) 
gereği kadının tamamen örtünmesini, yani yüzüne de peçe kullanmasını 
farz kılmış olurdu. Gerçi kadının baştan ayağa avret olduğunu, yüzünü dahi 
kapatması, yani peçe kullanması gerektiğini söyleyen pek çok tefsirci ve 
fıkıhçı vardır ve bu konudaki delilleri de aksini söyleyenlere göre oldukça 
güçlüdür; ancak onlâr bu görüşe bu âyetle varmış değil, sadece bu âyeti de 
o görüşlerine destek olarak kullanmışlardır. Imdi, kadının yüzünün ve 
ellerinin, hattâ bazılanna göre ayaklarının avret olmadığını söyleyen hatırı 
sayılır sayıda fıkıhçı bulunduğuna göre, onlar bu âyeti "tesettür" ve "peçe" 
anlamında görmemişler demektir. Yani "hicâb" kadının bizzat üzerinde olup 
görülmesine mâni bir perde değil demektir. 

Sözkonusu âyeti ve nüzul sebebini anlatan hadisleri tekrar gözden 
geçirirsek, konumuzla ilgili olarak su noktalar dikkatimizi çeker: Hz. 
Peygamberin "beytlerine", yani geceleme yerleri olan odalarına 
çagrılmadan girmemelidirler. Onun zevcelerinden bir şey isterlerse "hicâb" 
(perde) arkasından istemelidirler((Hz. Peygamberin zevcelerinden istenecek 
"metâ" dört şeyle izah edilmiştir: Âriyet (yani ödünç gereçler), herhangi bir 
hâcet, fetvâ ve Kur'an sahifeleri, (Ibnü'1-Arabi, Ahkâmü'1-Kur'an NI/158) 
Rasulüllah'ın yanına iyi-kötü, herkes girip çıkmaktadır. Enes b. Mâlik içeri 
girmek isteyince önüne perde çekılmıştir... Dikkat edilirse bütün bunlar, ev 
içi düzeniyle ilgili hususlardır. Yani: Kadının evdeki kiyafeti elbette 
dışardaki gibi değildir. Genellikle yabancı erkeklere görünemeyecek üst- 
başla dolasir. O halde eve gelen yabancı erkeklerle evin kadın arasında bir 
engel (hicab, perde vb.) bulunmalı ve erkekler kadınlardan bir hacet 
isteyeceklerse bu engelin arkasından istemelidirler. Tabiatiyla bu tür bir 


hâcet perde arkasından isteniyor ve ihtiyaç halinde dahi bir araya 
gelinemiyorsa, ihtiyacın olmadığı zamanlarda kadınların yabancı erkeklerle, 
ev içi oturmaları tarzında bir arada olmaları bu âyetin isteğine aykırı olmuş 
olur. "Cilbâb", yani dış tesettürüne riâyet eden bir kadının, "halvet" 
olmamak kaydıyla, yabancı erkeklerin de bulunduğu mekânlara girmesinin 
câiz olmasıyla bu, farklı farklı şeyler olmalıdır. Tamamen yabancı bir edâ 
ile, geçici olarak bir arada bulunmakla, ev içi sohbetleri ve beraber 
oturmalar arasında elbette farklar bulunmalıdır. Çünkü sohbet ülfeti, ülfet 
de ilgiyi kolaylaştırır. Bu yüzden olmalıdır ki, Islâm'da komşunun hanımı 
ile zinâ, diğerlerinden çok daha büyük görülmüş, kayınlar gibi yakın- 
yabancıyla halvet "ölüm" sayılmıştır.Elmalılı, âyetin tefsirine çok kısa 
değinmiş olmakla beraber meseleyi bizim vaz'ettiğimiz biçimde 
açıklamıştır: "Artık onlara bir hicab: yani görülmelerine mani bir perde, bir 
siper arkasından sorun. Bundan böyle Harem farz kılınmıştır ki, o zamana 
kadar Arapta âdet değil idi".( Elmalıli Hamdi Yazır, VI/3921) Bediüzzaman 
da aynı görüştedir Ayet-i kerime muktezâsınca irhâ-yı hicâb ile emrolundu 
ki , harem ile selâmlığı ayırmak demektir. ( bk. Yeni Ansiklopedi "Tesettür" 
md.)Peki bu hüküm ya da uygulama sadece Rasulüllah'ın (s.a.s.) 
zevcelerine mi hastır yoksa bütün mü'min kadınlar için de istenmiş midir? 
Bu hükmün sadece Rasulüllah'ın (s.a.s.) zevcelerine has olduğunu 
söyleyenler yok değildir. Ancak adı geçen âyette böyle bir tahsis, işaretle 
dahi olsa, yoktur. Hattâ hangi Ayette Rasulüllah'ın zevceleri zikredilerek bir 
hüküm bildirilmişse, o hüküm diğer bütün mü'min kadınlar için de 
geçerlidir. Bundan sadece onun zevcelerinin kendisinden sonra hiç kimse 
tarafından nikâhlanamayacağı hükmünü istisna edebiliriz ki, bunun da 
sebebi açıklanmıştır "Onun zevceleri mü'minlerin anneleridirler." (K. Ahzâb 
(33) Nitekim Kurtubi: "Bu hükme bütün kadınlar dahildirler.( Kurtubi, 
XIV/27) derken Cessâs da : "Bu hüküm her ne kadar özellikle Rasulüllah ve 
onun zevceleri hakkında inmişse de, manası onlara da başkalarına da 
şâmildir. Çünkü biz Allah'ın (c.c.) sadece ona has kıldıkları dışında 
Rasulüllah'a uymak ve onu örnek edinmekle memuruz". demiştir.(Cessâs, 
V/249) 


HÂRİCİLİK (HÂRİCİYE, HAVÂRİC) 


Hz. Ali döneminde ortaya çıkan siyasi ve itikadi mezhep. Mezhebe 
Hâricı"lik adının verilmesi konusunda çok çeşitli yorumlar yapılır. 
Mezhepler tarihçilerince en çok kabul gören yoruma göre, mezhep üyeleri, 
ümmetin başındaki hak imam olan Hz. Ali'ye karşı çıkarak itâattan 
ayrıldıkları için Havâric (Hâriciler) olarak anılmış, mezheblerine de 
Hâricilik adı verilmiştir. Kendi ifadelerine göre ise, Allah yolunda huruc 
etmelerinden dolayı hâriciler adını almışlardır. 

Hâriciler başka adlar ve lâkablarla da anılmış, tanınmışlardır. Sözgelimi Hz. 
Ali'nin ordusundan ayrıldıklarında ilk toplandıkları yer olan Harüra'nın 
adına izafetle Harüriler (Harüriye); Allah'tan başka kimsenin hüküm verme 
yetkisine sahip olmadığı gerekçesiyle hakem olayına karşı çıktıkları için el- 
Muhakkime adıyla oanılmışlardır. Kendilerinin ençok  hoşlanarak 
kullandıkları isim ise Şürât'tır. Satın alıcı anlamındaki Şâri'nin çoğulu olan 
Şürâtı kendini Allah'a verenler, satanlar anlamında kullanıyorlardı. 
Hâriciler iman sorununa yanlış bir usulle yaklaşarak bu konuda kimlerin 
kâfir olduğunu tartıştılar. Hakem olayında hakemlik yapanları ve taraflarını 
kafir ilan ettiler. Cemel Vak'ası'na karışanları ve taraftarlarını lânetlediler. 
Adâletsiz hükümdara karşı isyanı bütün mü'minlere farı kabul ettiler. Büyük 
günâhlar işleyen (mürtekibü'l-kebâir) herkesi kâfir ilân ettiler (el-Bağdâdi, 
el-Fark beyne'i-Firâk, Ss. 55). 

Hâriciler, Hz. Ali ile Şam valisi Muâviye arasında yapılan Sıffin savaşında, 
sorunun çözümü için tarafların birer hakem atamaları üzerine ortaya 
çıktılar. Onlara göre Allah'tan başka kimsenin herhangi bir konuda hüküm 
verme yetkisi yoktur. (lâ hukme illâ lillâh). Böyle bir yetkiyi kabul edenler 
kâfir olurlar. Sorunu hakemler aracılığı ile çözmeyi kabul ettiği için Hz. Ali 
de kâfir olmuştur. Kâfir olduğuna inandıkları Hz. Ali'den ayrılmanın farz 
olduğu düşüncesiyle Hâriciler, gizlice ordudan ayrılarak Harüra'da 
toplandılar. Bu huruc (çıkış) hareketi ile İslâm tarihindeki ilk siyasi 
parçalanma gerçekleşti. Harüra'dan sonra Nehrevân'da üslenen bu grup, 
İslâm tarihinin en katı, en savaşçıl partisini oluşturdu (Ahmet Emin, Duha'l- 
İslâm, TI, 5). 

İşin ilginç yanı, Kur'ân'ı mızraklarının ucuna takarak Hz. Ali ve ordusunu 
kitab'ın hükmüne çağıranlar, bunu düpedüz yenilgiden kurtulmak amacıyla 
bir hile olarak yapmışladı ve ilk başta buna aldanarak savaşı durdurması ve 


isteklerini kabul etmesi için Hz. Ali'yi zorlayanlar, hattâ tehdit edenler, 
sonradan hurüc edenlerle aynı insanlardı. Savaşı kendileri durdurmuş, Hz. 
Ali adına, onun hiç istemediği bir kişiyi hakem atamışlar, sonra da bütün 
bunlardan dolayı Hz. Ali ve ona uyanları kâfir ilân ederek ayrılmışlardı. Bu 
durum, en bağnaz düşmanlarınca bile teslim edilen doğruluk ve 
samimiyetleri konusunda şüphe uyandırdıktan başka, hareketin kökeninde 
sadece inanç farkının yatmadığını da düşündürmektedir. 

Mezhepler tarihçileri, Hâricilerin ortaya çıkışını ünlü hakem olayına 
bağlamakla birlikte başka nedenlerin varlığından ve etkisinden de 
sözetmektedirler. Bunların en önemlileri şöyle özetlenebilir: 

1. Hâricilik hareketi, kurra diye bilinen son derece dindar ve bilgili bir 
kesimin öncülük ettiği bir düşünceyi temsil etmektedir. Bu kesim siyas'"'ı 
çalkantılardan ve toplumsal dengesizlikten rahatsız olmakta, İslâm'ın ilk 
yıllarındaki ideal toplumun özlemini duymaktadırlar. Hâricilik hareketi, bu 
idealist grubun özlemlerini gerçekleştirme girişimidir. 

2. Hâricdiliğin ortaya çıkmasındaki önemli bir neden, merkezi yönetime 
karşı süregelen geleneksel direniş psikolojisidir. Buna, câhiliye döneminin 
zihin yapısını karakterize eden bireysel bağımsızlık eğiliminin de önemli bir 
etkisi olduğu eklenebilir. 

3. Hâricilik hareketinde, çeşitli Arap kabileleri arasında eskiden beri 
süregelen kavmiyet psikolojisi ile babadan oğula geçen savaş ruhu da 
önemli ölçüde kendisini göstermektedir. 

4. Hâricilerin ortaya çıkmalarına yol açan nedenlerden biri de, bu kişilerin 
aşırı Şii fırkalardan olan Sebeiyye ile olan bağlantılarıdır. Hz. Osman'ın 
şehid edilmesiyle sonuçlanan isyan hareketleri sebeiyye tarafından 
başlatılmış ve yürütülmüştü. Hâriciler ve önderleri de bu hareketler içinde 
yeralmışlardı. Hâriciler, Hz. Osman'ın şehid edilmesi sorumluluğuna 
katılıyorlar, hattâ bununla övünüyorlardı. Haremlerin bir anlaşma 
sağlamaları durumunda hiç şüphesiz bundan en çok zarar görecekler 
Hâriciler olacaklardı. bu riedenle Hz. Ali'yi terkederek bu yoldaki 
muhtemel bir gelişmenin etkilerinden kendilerini kurtarmak istemişlerdi. 
Hz. Ali'den ayrılarak önce Harüra'da, daha sonra Nehrevân'da toplanan ve 
Abdullah b. Vehb er-Râsibi el-Ezdi'yi kendilerine halife seçen Hâriciler, 
kısa zamanda tam bir terör havası estirmeye başladılar. Görüşlerine 
katılmayan, önderlerini halife olarak tanımayan, Ali ve Osman'ı kâfir ilân 
edip lânetlemeyen her müslümanı kâfir sayıyor, acımasızca öldürüyorlardı. 
Başlangıçta sayıları on iki bin kadardı. Hz. Ali'nin çeşitli girişimleri 


sonucunda büyük bir bölümü isyandan vazgeçerek Ali saflarına katılmış, 
geride yalnız dört bin kişi kalmıştı. Bunların bütün uyarılara rağmen 
eylemlerini sürdürmeleri, Hz. Ali'nin ordusuyla üzerlerine gelmesine neden 
oldu. Nehrevân'da, Hz. Ali'nin ordusuyla Hâriciler arasında yapılan savaş, 
güçler arasındaki dengesizlik nedeniyle Hâriciler için tam bir felâketle 
sonuçlandı. Bazı rivâyetler bu savaştan ancak sekiz-on Hâricinin 
kurtulabildiğini belirtir. Bu büyük hezimetten sonra hayatta kalabilen 
Hâricilerin her birinin başka bir yere kaçtıkları ve çok sayıda hârici kollar 
oluşturdukları söylenir. 

Nehrevân bozgunu Hâriciler üzerinde silinmez bir etki bırakmış, onlar için 
Allah yolunda ölmenin, şehâdetin bir simgesi hâline gelmiştir. Bu olaydan 
sonra hâricileri yönlendiren en önemli duygu, intikam duygusu olmuş ve 
bu, bir türlü tatmin edilememiştir. Hz. Ali bir Hârici tarafından şehid 
edilmiş; Hâriciler, Emeviler ve Abbasiler döneminde de sayısız isyan 
hareketiyle varlıklarını sürdürmüşlerdir (Taberi, Tarih, VI, 29 vd). 
Hâricilerin büyük çoğunluğunu bedevi çöl Arapları oluşturuyordu. Yaşama 
şartları ve biçimleri, çoğu yoksul olan bu insanları sertliğe, şiddete ve 
kabalığa sürüklemişti. Taşkın bir ruha, atılgan bir mizaca sahiptiler. İslâm'a 
samimiyetle inanmışlardı ancak ufukları dar, düşünceleri yüzeyseldi. Onlar 
için hareket her zaman bilgiden önce geliyordu. Bu nedenle inançlarındaki 
samimiyet onları bağnazlığa, katılığa, hoşgörüsüzlüğe götürmüştü. 
Kendilerini bilgi değil, bir din hâline getirdikleri slogan ve heyecanları 
yönlendiriyor, muhâlif olma düşüncesi gerçeğe ulaşmalarını engelliyordu. 
Kur'ân'ı çok okuyor, zâhir anlamına sarılıyor, kendi anladıklarının dışında 
başka bir anlam tanımıyorlardı. Kendilerinin haklılık ve doğruluğundan 
öylesine emindiler ki, her an ölmeye, kendilerini fedâ etmeye hazırdılar. 
Hiçbir önemli neden olmadan tehlikelere atılmaktan sakınmıyorlardı. 
Kendileri gibi düşünmeyen bütün insanları kâfir sayıyor, öldürülmeleri 
gerektiğine inanıyor ve bu yolda son derece acımasız davranıyorlardı. 
Başlangıçta tek bir slogan (lâ hukme illâ lillâh) etrafında toplanan Hâriciler, 
Nehrevân olayından sonra çeşitli kişileri önder tanıyarak kollara ayrıldılar 
ve kendilerine özgü kimi inanç ve düşünce ilkeleri belirlediler. Bu kollar 
arasında, aynı kökten geldiklerinden şüpheye düşürecek kadar derin görüş 
ayrılıkları görülür. Muhâlif tavırları ve savaşçılıkları bir yana, düşünce ve 
inanç açısından paylaştıkları görüşler son derece azdır. Mezhepler 
tarihçilerinden Ka'bi ve Şehristâni'ye göre bütün Hâriciler yalnızca şu üç 
noktada görüş birliği içindedirler. 


1. Hz. Ali ve Hz. Osman'ı, hakemler Amr b. el-Âs ve Ebü Musa el-Eş'ari'yi, 
Cemel savaşına katılan Hz. Âişe, Talha ve Zübeyir'i hakemlerin hükmüne 
razı olan herkesi kâfir kabul etmek. 

2. Büyük günâh işleyen kimseyi cehennemde ebedi olarak kalacak 
kâfirlerden saymak. 

3. Zâlim devlet başkanına karşı isyanı farz kabul etmek. Bunlara göre ayrıca 
devtet başkanının Kureyş'ten olması gerekli değildir. Hür seçimle işbaşına 
gelmesi şartıyla herkes İmam olabilir. Hattâ zulme saptığında görevden 
alınması daha kolay olacağı için İmam'ın Kureyş'ten olmaması daha iyidir. 
Seçimle başa geçirilen kişi doğru yoldan saparsa görevden alınması, hattâ 
öldürülmesi farz olur. 

Eş'ari ve Bağdâdi'ye göre hâriciler yukarıda sıralanan maddelerden yalnızca 
birinci ile üçürıcüde sözbirliği içindedirler. İsferâyini ve Razi'ye göre ise, 
yalnız birinci ve ikinci maddede ittifak edebilmektedirler. Bu bilginlere 
göre Hâriciler yalnız büyük günâh işleyenleri değil, küçük günâh 
işleyenleri, hattâ bir hata yapanları bile kâfir saymaktadırlar. 

Muhakkime-i Ulâ da denilen ilk Hâricilerden sonra Hâricilik çok sayıda 
kola ayrıldı. Bunlar içinde en önemlileri, kendilerinden de birçok kollara 
aynlan Ezânka, Necâdât, Sufriyye, Acâride, İbâdiyye ve Şebibiye'dir. 
Ezârika, Ebü Râşid Nâfi b. el-Ezrâk'ı İmam tanıyan Hâricilerin oluşturduğu 
koldur. el-Ezrâk, taraftarlarıyla birlikte 64/683 yılında Basra'da isyan etti, 
Ehvâz'da Basra valisinin kuvvetleriyle savaşırken öldürüldü (6. 65/684). 
Ezârika'nın görüşleri şöyle özetlenebilir: Hz. Ali, Hz. Osman, Hz. Âişe, Hz. 
Talha, Hz. Zübeyir, Hz. Abdullah b. Abbâs ve bunlarla birlikte hareket 
edenlerin tümü kâfirdir ve cehenemde ebedi kalacaklardır. Savaşlarda 
kendilerine katılmayarak bir kenarda oturmayı seçenler de kâfirdir. Hem 
bunlar, hem de kadın ve çocuklarının öldürülmesi mübahtır. Zinâ suçunun 
cezası kırbaçtır, recm uygulamak yanlıştır. Müşriklerin çocukları da 
babaları ile birlikte cehennemde ebedi olarak kalacaklardır. Takiyye hiçbir 
şekilde câiz değildir. Büyük günâh işleyen kimse İslâm'dan çıkmıştır. 
İmam'ın emrine itâat, emri ister haklı, ister haksız olsun, farzdır. İmamın 
emrine karşı gelen kâfir olur ve öldürülmesi gerekir. 

Necedât, Necde b. Âmir el-Hanefiyye'yi İmam tanıyan Hâricilik koludur. 
Necde, Yemâme'de isyan etti. Yemen, Hadramüt ve Taif'i istilâ etti. Kendisi 
ve taraftarları Haccac tarafından öldürüldü (6. 69/688). Necedât'a göre din 
iki bölümdür. Birincisi, Allah'ı, Peygamber'i, müslümanların (yani 
kendilerinin) kanlarının haram olduğunu ve Allah katından gelen şeylerin 


tümünü bilmektir. Bunları bilmek farzdır, bilmemek özür sayılmaz. İkincisi 
ise bu sayılanların dışında kalan hususlardır. İnsanlar, haram ve helâl olan 
hususlarda kendilerine delil gösterilene kadar bilgisizliklerinden dolayı 
mazurdurlar. Kendileriyle anlaşma yapılan kişilerin kan ve malları helâldir. 
Küçük, zararsız bir yalan söyleyip bu yalanında ısrar eden kişi müşriktir. 
Buna karşılık zinâ eden, içki içen, hırsızlık yapan fakat bu hareketinde ısrar 
etmeyen kimse müşrik değildir. Can korkusu varsa takiyye câizdir. 
İnsanların başında bir imam'ın bulunması şart değildir. 

Sufriyye Ziyâd b. el-Asfar'a uyanların oluşturdukları koldur. Buna 
Ziya'diyye de denir. Sufriyye'ye göre kendileriyle birlikte isyan ettikleri 
halde savaşa katılmayanlar, inançları kendilerininkine uyuyorsa, tekfir 
edilmez. Zinâ eden recmedilir. Müşriklerin çocukları cehennemlik değildir. 
Takiyye, amelde değil, ancak sözde câizdir. Zinâ, içki ve iftira gibi dünyada 
cezayı gerektiren fiilleri işleyenlere kâfir ya da müşrik denilemez. Fakat bu 
dünyada cezası olmayan namazı terk gibi büyük günâhları işleyenler 
kâfirdir. Birisi şeytana uymak, diğeri putlara tapınmak olmak üzere iki çeşit 
şirk vardır. Küfür de, birisi nimeti inkâr, diğeri Allah'ı inkâr olmak üzere iki 
çeşittir. Berdet de ikiye ayrılır; birisi, sünnet olan, haddi gerektiren fiilleri 
işleyenlerden uzaklaşmak; diğeri de farz olan ve Allah'ı inkâr edenlerden 
uzaklaşmak. 

Acâride, Abdulkerim b. Acred'e uyanların oluşturduğu Hâricilik koludur. 
Kurucusu hakkında hemen hiçbir şey bilinmeyen bu kolun başlıca görüşleri 
şunlardır: Yüsuf süresi Kur'ân'dan değil, yalnızca bir kıssadır. Böyle bir aşk 
kıssasının Kur'ân'da yer alması câiz değildir. Büyük günâh işleyenler dinden 
çıkmışlardır. Savaşa katılmayanlar, aynı inancı paylaşıyorlarsa düşman 
sayılmazlar. Acâride kolu, kendi içinde Hazımiyye, Şu'aybiyye, Halfiyye, 
Ma'lümiyye, Mechuliyye, Saltıyye, Hamziyye ve Sa'lebiyye olmak üzere 
sekiz kola ayrıldı. Sa'lebiyye'den de Ma'bediyye, Ahnesiyye, Şeybaniyye, 
Rüşeydiyye, Mukremiyye adlarıyla anılan kollar sürdü. 

İbâdiye, Abdullah b. İbâd tarafından kurulan Haricilik koludur. Günümüze 
kadar varlığını sürdüren tek Hâricilik kolu budur. Haliç ülkelerinden 
Umman sultanlığı ve Zengibar'da resmi mezheb durumundadır. Bu kola 
göre kendi görüşlerini paylaşmayanlar kâfirdir. Ama bunlarla evlilik ilişkisi 
kurulabilir, mirasları helâldir. Bu kimselerle savaşıldığı zaman ele geçirilen 
ganimetler helâl, kalanları haramdır. Muhâliflerin şâhitliği câizdir. Büyük 
günâh işleyenler mü'min değildirler. Müşriklerin çocuklarını ne olacağım 
yalnız Allah bilir. İntikam amacıyla işkence câizdir. Nifak çıkaran kimse 


müşrik değildir. İbâdiyye'nin Hafsıyye, Harisiyye ve Beyhesiyye adlarıyla 
anılan üç kolu vardır (bk. E. Ruhi Fığlalı, İbadiyenin Doğuşu ve Görüşleri, 
S. 53). 

Şebibiyye, Şebib b. Yezid eş-Şeybâni'ye uyanların oluşturduğu koldur. 
Abdulmelik b. Mervan zamanında huruç eden Şebib, Haccac ve 
Abdulmelik tarafından üzerine gönderilen yirmi ayrı askeri birliği bozguna 
uğrattı. Sonunda Küfe'yi bastı. Mescide giderek orada bulunanları öldürdü. 
Ancak sabahleyin toplanan Haccac'ın askerlerince kaçmak zorunda 
bırakıldı. Şebib, Duceyl (Küçük Dicle) ırmağı üzerindeki asma köprüden 
geçerken, Haccac'ın askerlerinin köprüden iplerini kesmesi üzerine ırmağa 
düşerek boğuldu. Şebib, kişisel isteklerinin yerine getirilmemesi üzerine 
isyan ettiği için düşünce ve inançları konusunda bilgi yoktur. Fakat 
kendisinin ve taraftarlarının Hâriciliğin genel inançlarını benimsediği 
bilinmektedir. 

Hâriciler "Allah'ın vahyettiği ile hükmetleyenler kâfirdirler" (el-Mâide, 
5/47) âyetini "Lâ hukme illâ lillâh" (Allah'tan başka kimse hükmedici 
değildir) şeklinde formüle ediyorlardı. Akidelerini de mâsum mü'minleri 
kılıçlarıyla katlederek tatbike geçtiler ve öldürülünceye kadar öldürmeye 
doymadılar (el-Malati et-Tenbih, Neşr. İzzet el-Attar el-Hüseyni, s. 51). 
Hâriciler Allah'ın sıfatlarında teşbihe karşıdırlar. Kur'ân'ın mahluk 
olduğunu, çünkü yalnızca Allah'ın Kadim olduğunu ifade ederler. İmâmet 
hakkında imamların Kureyş'ten olmasına karşıdırlar. Son derece sert ve 
acımasız bir adâlet görüşüne sahiptirler. Emr-i bi'l-ma'ruf ve nehy-i 
ani'lmünker ilkesini şiddet yoluyla müslümanlara tatbik etmişlerdir. 
Hâriciler bu görüşleriyle Mu'tezile'ye tesir etmişlerdir. 

Bazı görüşlerinde Kur'ân ve Sünnet'e dayandıklarından ehl-i sünnet'e uygun 
görüşleri de vardır. Ancak ehl-i sünnet'le temel de ters düştükleri meseleler 
de vardır. Allah'ın hem dünyada hem âhirette görülemeyeceği, haktan 
ayrılan imamı azletmek için isyan etme, ehl-i kıbleyi tekfir, İslâm'ın 
imandan olduğu, Kur'ân'ın yaratılmış olması, Hz. Peygamber'in 
günahkârlara şefâatini red, büyük günâh işleyenin ebedi cehennemde 
kalacağı gibi görüşleriyle ehl-i sünnet'e karşı çıkmışlardır. 


HAŞR SURESİNİN SON AYETLERİNİ OKUMAK 


Sabah ve akşam namazlarından sonra çeşitli "Eüzü"lerle "Lev-enzelnâ" 
okunuyor. Her yerde de ayrı uygulanıyor. Bunun aslı var mıdır, doğrusu 
nasıldır? 

Bu konuda kitaplarımızda bulunan çeşitli rivayetlere baktığımızda şu hadis- 
i şerife benzer çeşitli hadislerin olduğunu görürüz. "Malik b. Yesâr'dan 
rivayet edildiğine göre Rasülüllah (sav) şöyle buyurmuştur: Kim sabahleyin 
üç defa "euzubillahis-Semi'il-Alimi mines-şeytanirracım" der, sonra Haşr 
suresi'nin sonundaki üç ayeti okursa Allah kendisine yetmiş bin melek vekil 
kılar, bunlar akşama kadar o kişiye dua ve istigfar ederler. Eğer o gün vefat 
ederse şehid olarak ölür. Bunu akşamleyin okuyan da aynı derecededir" 
(Tirmizi, Fedâilü'l-Kur'ân, 22; Müsned, V/26; Ayrıca Darimi, Beyhaki ve 
Taberani'de rivayet etmişlerdir. bk. Ibn Kesir, IV/537; Tuhfetü'1-Ahvezi, 
VN1U240; Fethu'1-Beyân, 1X/363). 

Rivayetlerin oOçoğunda son üç ayetten bahsedilmekle (beraber, 
"Levenzelnâ'dan aşağısı" diyen rivayetler de vardır (bk. Kurtubi, XVNI/1). 
Bazı rivayetlerde de sadece "Haşr süresinin sonu" denir ve ayet sayısı 
bildirilmez (bk. Kurtubi, XVNI/1). "Ism-i A'zam" Haşr Süresinin son altı 
ayetindedir," rivayeti de vardır (bk. Kurtubi, XVNI/49; Fethu'1-Beyân, 
1X/368 (Ibn Adıy, Ibn Merdüye, Hatip Bagdâdi, Beyhaki (Su'abu'1-Iman) 
rivayet etmişlerdir). Ama bu, sabah-akşam okunmasıyla alâkalı değildir. 
Yine "on defa e'uzü çekerek." diyen rivayet de vardır (Suyüti, Ed-Dürrü |- 
Mensür, VNI/123; Alüsi, XXVNIL/64). Dikkat çeken bir nokta da, bu 
ayetlerin sabah ve akşam namazlarını müteakip okunacağına dair bir 
açıklığın bulunmamasıdır. Sabah ve akşam denmiş ama sabah ve akşamın 
neresinde okunacağı söylenmemiştir. Bunun sabah ve akşam namazlarının 
bitiminden sonraya alınması, alimlerimizce belli bir yer tesbitiyle düzenli 
okunmalarını sağlamak için olmalıdır. 

Bütün bu rivayetlerden çıkacak sonuç sudur: Rivayetler çok sahih 
olmamakla beraber sabah ve akşamleyin, tercihen namazların bitiminde, üç 
defa "Euzü billahi's-semi'il-Alimi mine'ş-şeytânirracim..." diyerek "Lev- 
enzelnâ"dan aşağı dört ayeti (iki rivayetin arasını bulmuş olarak) okumak 
müstehaptır. Bu "Eüzü"nün değiştirilip, "Merdüdil-mekhüril-la'inirracım" 
gibi ilaveler yapılması, ya da ayetlerin sonuna başka sürelerden ayetler 
katılması bidâttır ve keyfi davranışlardır. 


HASTA BİR KADININ ERKEK DOKTOR VEYA HASTA ERKEĞİN 
KADIN DOKTORA MUAYENE OLMASI CAİZ MİDİR? 


Hasta bir kadın, muayene, tedavi ve ameliyat gibi şeylere muhtaç 
olabilir. Ancak kadın, hasta olduğunda ehliyetli bir kadın doktor varsa ona 
yaptırır. Aksi takdirde erkeğe gitmesi günah ve vebaldir. Kezalık bir erkek 
hasta olursa, ehliyetli erkek bir dokor varsa ona gitmeye mecburdur. Yoksa 
bir kadın doktora gidebilir (Beda'i al-Senai). 


HASTA NAMAZI 


Sıhhatini kaybeden bir müslümanın namazın tüm şartlarını yerine 
getirme imkânı olmadığı durumlarda yüce Allah bazı kolaylıklar göstermiş 
ve namazı "imkânı elverdiği" şekilde kılmasına izin vermiştir. Hasta 
müslümanın tüm rükünlerini yerine getirmeyerek kıldığı bu namaza hasta 
namazı adı verilir. 

İslâm'daki ibâdetlerin amacı insanı zora koşmak olmadığı için ibâdetler katı 
şekilci kurallarla çevrili değildir. En önemli ibâdet olan namaz, günde beş 
defa müslümanlara farz kılınmıştır; ancak namazın amacı Allah'ı sürekli 
olarak hatırlamak, günde beş kez O'nun huzuruna çıkıp iki namaz arasında 
yaptıklarının muhâsebesini yapma fırsatını ona vermektir. Bu şekilde günde 
beş kez Allah'ın huzuruna çıkan bir müslüman kötülük duygusunu 
kalbinden atıp onun yerine Allah korkusu ve sevgisini yerleştirir. Namazın 
amacı bu olunca, yani insanları kendi rızalarıyla Allah'ın gözetimine 
sokmak olunca sıhhatli ya da sıhhatsiz olması bunu yapmaya, yani Allah'ın 
huzurunda boyun eğmeye engel değildir. O halde hasta olan bir müslüman 
bu görevini gücünün yettiği şekilde yerine getirir. Bunun bazı kuralları 
vardır: Namazda; farzlar, sünnetler, müstehablar vardır. 

"Sıhhatli müslüman tüm bunları dosdoğru yerine getirerek namaz kılar. 
Allah, "namazı dosdoğru kılın" emrini şekil açısından, sadece sıhhatli 
olanlara farz kılmıştır. Hasta olanlar ise görünen şekil yönünün dışında 
kalben, ruhen ve tüm düşüncesiyle "dosdoğru kılmak" zorundadır. Ona 
gösterilen kolaylık yapacağı hareketler yönündendir. 

Hastalığı eğer ayakta duramayacak kadar şiddetliyse ve ayakta durması 
hastalığı arttıracaksa oturarak; oturarak kılınamayacaksa, yattığı yerde; 
hareket edemeyecek durumdaysa baş ile başını dahi oynatamıyorsa göz 
hareketiyle, bu da olmuyorsa düşünceyi yoğunlaştırarak namaz kılınır. Ama 
hiçbir zaman terkedilmez. 

Temel ölçü yapılabileceğinin en son şeklini yapmaktır. Örneğin bir yere 
yaslanarak kılabilecekken yatarak kılmak nefsin kontrolüne girmenin 
göstergesidir ki bu yanlıştır. 

Namazın diğer bir farzı olan okuyuşlarda da durum böyledir, dili ile 
okuyamıyor, dilini kullanamıyorsa kalbinden okur. 

Diğer bir kolaylık okuyuşlarını kısaltabilir ve eksiltebilir. Örneğin uzun süre 
rükü ve secdede kalması rahatsızlık veriyorsa, ta'dili erkan üzere kılınan 


namazda en az üç kez okunan 

"Sübhane rabbiyel azim" ve "sübhane rabbiyel a'lâ" cümlelerini birer kez 
söyler. Örneğin son oturuşlardaki 

"Allahümmi salli ve barik" dualarını okumadan selâm verebilir. Mümkün 
olanı en iyi şekilde yapmak, gücünün yettiği kadarını yapmak, terketmemek 
esastır. Çünkü insanın açığa vurduğunu da kalplerde gizli olanını da bilen 
Allah, hastalığın şiddetini hastadan daha iyi bilir. Ufak hastalıkları bahane 
edip namazları hafifletmek ve kolaya kaçmak ancak imanı zayıf olanların 
yapacağı bir tercihtir. İmanda samimi olanların yapacağı, gücünün 
tamamını kullanarak namazı hâlis bir kalp ile kılmaktır. 

Namaz öncesinde farz olan "maddi ve manevi pisliklerden temizlenmek" 
hasta için de farzdır. Gusül abdesti ve namaz abdesti alması o an hastalığına 
zarar verecekse teyemmüm alarak namazını kılar. Yatalak bir hastanın 
istenmeyen durumlar sonucunda yatağında maddi pislikler varsa ve 
yatağının değiştirilme imkânı yoksa görünen yüzeysel pislikler 
temizlenerek namazını kılabilir. Elbise için de durum aynıdır. 

Hastalık durumunda şartları tam olarak yerine getirilmeden kılınan 
namazlar hastalıktan kurtulduktan sonra tekrar kılınmaz. Hasta, daha 
önceden kazaya kalan namazlarını da kılabildiği şekilde kılar. Abdesti 
bozan durumlardan herhangi biri sürekli olsa; örmeğin sürekli kanama 
durumu devam ettiği halde namaz kılınır. Ancak bir sonraki namaz için 
yeniden abdest alınır, Özürlü halde kılınan bir namazın vakti çıkmadan özür 
hali sona erse kılınan namaz tekrar edilir. Özür, bir namaz vaktinin 
tamamında sürerse geçerlidir. Özür nedeniyle elbiseye bulaşan pislikler de 
bu hal devam ettiği sürece namaza engel değildir. Ancak imkânı varsa 
Allah'ın huzuruna en güzel "zinetlerini (elbiselerini) giyip durmak daha 
güzeldir. 


HASTA OLAN KİMSE SECDE İÇİN BAŞINI YERE KOYAMAZSA 
NASIL NAMAZINI KILACAKTIR? 


Hasta olan kimse secde için başını yere koyamazsa İmam-ı Harameyn 
ve Gazali'ye göre yastık ve masa gibi yüksekce bir şeyin üzerine başını 
koyup secde eder. Rafi'i gibi başka ulemaya göre ise imkan nisbetinde 
başını eğerek secdesini eda eder. Otobüs gibi vasıtalarda vasıtanın durakta 
durmaması sebebiyle namaz kılma mecburiyeti hasıl olursa aynı ihtilaf 
mevcuttur. 


HASTALIK KANI (İSTİHAZA) 


Dini terminolojide "istihaza" denen ve kadının fercinden âdet ve 
lohusalık sebebiyle değil de bir hastalıktan dolayı gelen kandır ki, biz ona 
"hastalık kanı" tâbirini kullanacağız. 

"Hastalık Kanı" diyeceğimiz "Istihaza"da kadının fercinden, yani üreme 
organından geldiğine göre bunu âdet ya da lohusalık kanından ayırabilmek, 
öncelikle âdet ve lohusalık kanlarının ve özellikle de âdet kanının iyi 
tanınmasına bağlıdır. Bu yapıldıktan sonra, âdet ve lohusalık kanı olmayan 
kanlar hastalık, yani istihaza kanıdır, denebilir. Bu yüzden âdet kanından 
sözederken; "Temizlik ve çeşitleri" ile "Kan ve Çeşitleri" başlıkları altında 
söylenenleri burada da var kabul edip tekrar okumak gerekir. Böylece 
normal (sahih) kanın âdet ya da lohusalık kanı, anormal (fasit) kanın da 
hastalık yani, istihaza kanı olduğunu görecegiz. Oradaki bilgilere dayanarak 
hastalık kanının (anormal yani fasit kanın) çeşitlerinin aşağıdakiler 
olduğunu görürüz. 

Çeşitleri 

1. Dokuz yaşınıdoldurmamış kızdan gelen kan, 

2. Ümitsizlik yaşına ulaşan kadından siyah ve kırmızı dışında gelen kan, 

3. Hamilenin doğum olmaksızın gördüğü kan, 

4. Âdetin ve lohusalığın en çok sınırını geçen kan, 

5. Âdet süresince üç günden az gelen kan, 

6. Kanın on günü aşması ve âdet günlerinde en az sürenin (nisab) bulunması 
şartıyla, âdeti aşıp başka bir âdete geçen kan. Meselâ: Âdeti, ayın ilk beş 
günü olan bir kadın, bu beş günde ya da bunun üç gününde kan gördükten 
sonra, kan ikinci aydaki ikinci âdete kadar sürse, âdeti olan beş günden 
sonraki diğer âdete kadar olan günler, anomial kan, yani hastalık kanıdır. 

7. Düzgün âdetin sayısı dolduktan sonra, on günü aşması ve içinde en az 
sürenin bulunmaması şartıyla yine başka bir âdete dek süren kan. 

Meselâ: Âdeti yine ayın ilk beş günü olan kadın, bu beş günden önce bir 
gün kan görse, bu beş günde ya da üç gününde temiz kalsa, sonra yedi ya da 
daha fazla gün kan görse, bu durumda kan on günü aşmıştır ve âdet 
günlerinde en az süre (nisab miktarı) olan üç tam gün kân görmemiştir, 
dolayısıyla hem zaman hem de sayı olarak eski âdetine döner ve ona itibar 
eder. Yani, eski âdeti olan beş gün âdetli, geri kalan ilk kan gördüğü gün ve 
beş günden sonra ikinci âdete kadar olan günler hastalık kanı yani, anormal 


kan sayılır. 


Bu maddede on günü aşması şartı, aşmadığı takdirde âdetin değişmiş 
olacağı ve kan gördüğü günlerin âdet sayılacağındandır. Içinde en az 
sürenin bulunmaması şartı ise, bunu altıncı maddeden ayırmak içindir. 

8. Lohusalıkta âdeti aşıp kırk günü geçen kan. 


HASTALIK KANIYLA İLGİLİ HÜKÜMLER 


Kadınlar özel hastalık kanının, hüküm bakımından, burundan akan 
kandan farkı yoktur. Eğer sürekli akarlarsa böyle bir özrü bulunan kimseye; 
“özürlü","özür sahibi" ya da "mazur" denir. 

Kısaca; üreme organından âdet ve lohusalık dışında kan gelen kadın 
(istihazali), sürekli burnu kanayan, kanı giden, idrarını kaçıran, yel kaçıran, 
akıntısi dinmeyen, yarası bulunan, hastalık sebebiyle gözü yaşaran kadın ve 
erkek özürlü sayılır ve aşağıda sayacağımız hükümler hepsi için geçerlidir. 
Kadından gelen hastalık kanı ve yukarıda saydığımız diğer özürlerin özür 
sayılmaları, sürekli olmalarıyla olur. Sürekliliğin ölçüsü ise, bir namaz vakti 
boyunca devam etmesi. öyle ki, bir abdest alıp o vaktin namazını 
kılabilecek zaman kadar bir süre kesilmemesi, yani bir vakti hükmen ya da 
hakikaten kaplamasıdır. Hükmen kaplaması, abdeste ve namaza yetmeyecek 
kadar kısa bir süre kesilmesi ile olur. Ama özrün bundan sonraki vakitleri 
kaplaması şart değildir. Her vakitte en az bir defa görülmesi özrün devam 
ettiğini göstermek için yeterlidir. Kısaca: Özrün özür sayılması için hükmen 
de olsa bir vakti kuşatması şarttır. Devam ettiği için her vakitte en az bir 
defa görülmesi şarttır. Özrün kalkması için bir vaktin tamamında kesilmiş 
olması şarttır. 

Hastalık kanı namaza, oruca engel olmadığı gibi cinsel ilişkiye de engel 
değildir. Cinsel ilişki, ancak adil bir doktorun sağlıga zararlı olacağını 
bildirmesiyle sakıncalı (mekruh) olabilir. 

Özürlü kimse namaz kılabilmek için her farz namaz vaktinde ayrı bir abdest 
alır ve artık o vakit çıkıncaya kadar o özründen dolayı abdesti bozulmaz. 
Ancak abdesti bozan bir başka sebepten ötürü abdesti bozulacağı gibi, o 
vaktin çıkmasıyla da abdesti bozulur. Abdestin, vaktin çıkmasıyla 
bozulacağı Imam A'zam ve Imam Muhammed'e göredir. Imam Züfer'e göre 
diğer vaktin girmesiyle, Imam Ebü Yüsuf'a göre ise hem o vaktin 
çıkmasıyla, hem de diğer vaktin girmesiyle bozulur. Aralarındaki fark, 
sabahın vaktinin çıkmasında belli olur. 

Buna göre bayram namazı için abdest alan özürlü, Imam A'zam ve Imam 
Muhammed'e göre, bir başka sebeple bozulmamışsa o abdesti ile öğleyi de 
kılabilir. 

Özürlü, aldığıabdestle o vaktin farzını kılabileceği gibi, diledigi kadar nafile 
de kılabilir. 


Özürlü iken aldığı abdestle giydiği mestler üzerine ancak o vakit içerisinde 
meshedilebilir. Bu, mestleri giyerken ve abdest alırken özrü devam etmekte 
idiyse böyledir. Ama özrü kesikken abdest almış ve başlamadan giymişse 
mestlerine normal süresi zarfinda meshedebilir. 

Özürlü erkek diğer özürlüye imam olabilirse de, özürlü olmayana imam 
olamaz. Ama özürlü erkek özürsüz kadına imam olabilir mi? Bu konuda 
birşey görmedim. 

Bir vakit girdikten sonra özür sahibi olan, o vaktin sonunu bekler. Özrünün 
kesilmediğini görürse vaktin, bir abdest ve bir namaza yetecek kadarki son 
kısmında abdest alırve namazını kılar. Ondan sonraki vakit dolmadan özür 
kesilirse kıldığıbu namazı iade eder. Çünkü bir tam vakti kuşatmayan bu 
durum özür olmamış olur, kıldığı namaz da abdestsiz kılınmış sayılır ki, bu 
caiz değildir. Ama ikinci vakti tamamen kaplarsa iade etmez, çünkü özür 
gerçekleşmiştir. Başlangıcı ise ikinci vaktin girişi değil, özrün ilk başladığı 
zamandır. Kısaca: Vaktin tamamını kaplama bulunduktan sonra, özrün sabit 
olması da düşmesi de ilk başladığı zamandan geçerlidir. 

Özürlü iken abdest aldığıbir vakit içerisinde bir başka özrü sabit olsa 
abdesti yine bozulur. 

Özürlü iken abdest aldığında özrü kesilmiş. olsa ve kesilme, vaktin 
çıkmasına kadar sürse vaktin çıkmasıyla abdesti bozulmuş olmaz. 

Burnunun bir deliginden akan kandan dolayı özürlü olsa ve bu halde iken 
abdest aldıktan sonra kan öbür deliginden de aksa abdesti bozulur. Ancak 
iki deliğinden aktığından dolayı özürlü olanın özrü. bir deliğinden akanın 
kesilmesiyle kesilmiş olmaz ve bu kesilmeden ötürü vakit içerisinde abdesti 
bozulmaz. 

Çiçek hastalığından oluşan gözenekler ve çıban ve sivilceler bir yara değil, 
ayrı ayrı yaradırlar. Yani birisinden ötürü özürlü iken diğeri de aksa abdesti 
bozulur. 

Özürlü iken aldığı abdestle namaz kılarken vakit çıksa, yeniden abdest alır 
ve o namazı yeniden kılar, kaldığı yerden devam etmez. Çünkü namazın 
bozulması aslında vaktin çıkmasıyla değil o anda bozulan abdestin bozulma 
sebebinin önceden bulunmuş olmasıyladır. 

Özrü kesilmişken abdest alsa ve o şekilde vakit çıksa, abdesti sürmektedir. 
Bu abdest bozulmadan üzerine bir abdest daha alsa,. sonra özrü tekrar 
başlasa, abdesti bozulur. Çünkü ikinci abdest. abdesti varken alındığı için 
yok sayılmış ve birinci abdeste itibar edilmiştir. 

Özürlünün bir namaz için vakti girmeden aldığı abdest de vaktin girmesiyle 


bozulmuş olur. 

Özürlü, akmakta olan kan ve benzerlerini bağlamak gibi bir yolla 
durdurabilecekse bunu yapması gerekir. Böylelikle özürlü olmaktan da 
çıkar. Ancak, daha önce de görüldüğü gibi, bu hüküm lohusa ve âdetli için 
geçerli değildir. Bunlar akıntıyı bez ya da pamukla durdursalar da kan 
akıyor sayılır. 

Akıntısı sadece secde halinde gelen özürlü secdeyi terkeder. Sadece ayağa 
kalktığında gelen özürlü de kıyamı (ayakta durmayı) terkeder ve her ikisi de 
namazlarını imâ ile kılarlar. Çünkü secdeyi, ya da ayakta durmayı 
terketmek, namazı abdestsiz kılmaktan daha hafif bir kusurdur. 

Ancak sadece sırt üstü yattığında özrünün akıntısı kesilen birisi sırtüstü 
yatarak değil, akıntısına rağmen abdest alıp normal şekilde kılar. Çünkü 
namaz abdest bozan bir akıntı varken nasıl ancak zarüreten (zorunluluktan 
ötürü) kılınabilirse, sırtüstü yatarak da ancak zarüreten kılınabilir. Madem 
ki, ikisinde de zorunluluk vardır, öyleyse bu bakımdan ikisi de eşit 
demektir. Bu durumda akıntıya rağmen tam kılmayı, sırtüstü yatarak 
kılmaya tercih ettiren olaya, yani bu halde namazın rukünlerinin tam 
yapılabilmesine itibar edilir ve namaz normal şekilde özürlü niteliğiyle 
kılınır. 

Özürlünün, akıntısının elbisesine ya da yara bezi veya sargısına bulaşması 
durumunda, akıntı bir dirhemden (3,23 gr.) fazla ise, yıkamakta da bir yarar 
varsa, yani yıkadığında en az bir namaz süresi kadar zamanda tekrar 
bulaşmayacaksa onu yıkaması gerekir. Yok, namazını bitirmeden tekrar 
bulaşacak kadar sık geliyorsa yıkamaması câizdir. 

Kabul edilen bir görüşe göre de süreyi namaz kılmakla sınırlamadan, tekrar 
eden bir akıntı olması halinde yıkaması gerekmez. 

Göz ağrısından ötürü durmadan yaşları akan kimsenin de her vakit için 
abdest alması güzel (müstehap)'dir. Çünkü bu yaşa irin karışıyor olması 
muhtemeldir. Ancak bu durum âdil doktor raporuyla belirlenirse ona göre 
davranması ve irin karıştığını söylemesi halinde abdest alması gerekir, 
karışmadığını söylemesi halinde ise gerekmez. 

Özet Olarak Hastalık Kanı 

I. Hastalık kanı (istihaza), kadınların üreme organlarından, âdet ve lohusalık 
kanı dışında gelen ve bir hastalığın sebep olduğu anormal bir kandır. 

2. Genel olarak; âdet sırasında üç günden az ve on günden fazla, lohusalıkta 
da kırk günden fazla gelen kan, âdetten sonra onbeş gün temizlik 
görülmeden gelen kan hastalık kanıdır. 


3. Hastalık kanı gören kadın, özür sahibi demektir. Ibadetlerini her vakitte 
alacağı abdestle yerine getirir. Bir vakitte aldığı abdest bir başka şeyle 
bozulmadıkça vakit içerisinde o özürüyle bozulmaz ve o vaktin sonuna 
kadar abdestli sayılır. 

4, Hastalık kanı, sağlık açısından zararlı değilse, cinsel ilişkiye engel 
değildir. 


HATİM DUASI 


Evde, yalnız başına hatim bitiren birisi, hatim duası bilmiyorsa ne 
yapmalıdır? 
Hanefi âlimlerine göre Kur'ân-ı Kerimi hatmettikten sonra, camide ya da 
başka bir yerde topluca dua etmek Rasüllulah Efendimizin ve ashabının 
uygulamadığı bir bid'attır. (166 Bezzâziye VI1/380; Hindiyye V/380; 
Hindiyye V/318) Ancak hatim yapanın kendi çoluk çocuğunu toplayıp, 
evinde onlarla beraber dua yapması müstehaptır, denmiştir. (167 Hindiyye 
V/317) Çünkü Enes b. Mâlik'in böyle yaptığı rivayeti vardır. (168 Dârimi 
N/469; Ibn Kudâme, el-Mugni 1/803;) Ayrca "Kur'an-ı Kerim 
hatmedildiğinde yapılan dua kabul olunur" (169 Dârimi N/470) rivayeti de 
olduğuna göre, bid'at olanın, dua etmek değil, topluca ve sesle dua etmek 
olduğu anlaşılır. Hele hatim okuyanların adlarını okuyarak yapılan dualar, 
bid'at üstüne bid'at demek olur. 


HATİM MESELELERİ 


Apartmanımızdaki kadınlar toplanıp mukabele okuyoruz. Bazı 
meselelerimiz oluyor: 
I - En güzel hatim nasıl olmalıdır? 
2-Kadın adetli iken Kur'an'i dinleyebilir ve yüzünden takip edebilir mi? 
3-"Ha'mim" ler tek seferde okunacak deniyor doğru mudur? 
4-Hatim duası nasıl olmalıdır? 
5-Kur'an'i dinleyen ya da her satırı yerine bir ihlas okuyan hatmetmiş olur 
mu? 
Önce Kur'an'ı okumaktan maksadın onu anlamak ve yaşamak olduğunu 
söyleyelim. Bu yüzden camide yapılan va'zı dinlemek, (manasını 
anlamadığı) Kur'an dinlemekten daha sevaptır denmiştir.( F. Hindiye V/317 
) Yine bu yüzden, manasını düşünme mümkün olamıyacağı için Kur'an'ı üç 
günden kısa sürede hatmetmek mekruhtur denmiştir.( F. Hindiye V/318) 
Çünkü Kur'an'ın kendi ifadesi ile o "hayatta olanları uyarmak için" 
indirilmiştir. Okunması da, yaşanmasını sağlayacağı için ibâdettir: Yoksa 
başlı başına "Kur'an hatmetmek" diye bir ibadet yoktur. Hatta Imam Mâlik: 
"Câmilerde Kur'ân'ın hatmedilmesi Rasülullah'ın sünnetinde olan bir şey 
değildir."( Kurtubi XX/248 ) derken, sırf hatmetmiş olmak için hatmetmeyi 
kastetmiş olmalıdır. Onun için en güzel hatim; herhalde Kur'an'ın anlamaya 
çalışarak okunduğu hatimdir. Hepsini anlayamayan, imkanı kadar anlar. 
Meselâ Ramazanda mukabele okuyan kadınlar-erkekler, hiç olmazsa her 
cüzden bir sayfanın mealini, sağlam bir mealden okuyarak manasını 
düşünebilir ve böylece Kur'an'ın ne olduğunu bir nebze anlayabilirler. 
Kur'an'ı bir yılda bir kere hatmedebilen onu terketmiş olmaktan kurtulmuş 
olur. Hafızların ise kırk günde bir hatmetmesi güzeldir. (F. Hindiye V/317) 
Hatmin bitirilişinde "ihlâs suresi"ni üç defa okumanın hoş olmadığını 
söyleyen fıkıhçılar varsa da, çoğunluk bunun güzel olacağını, bunun okuma 
esnasında yapılan hatâlar için bir telâfi sayılacağını söylemişlerdir.Kur'an'ı 
Kerimi dinleyen dinlemiş olma sevabı, okuyan da okumuş olma sevabı alır. 
Dinleyen okumuş olmaz. Ancak gaye Kur'an'ı hatmetmek değil, düşünmek 
ve anlamak olduğu için, dinleyen okuyandan daha çok sevap alır. Çünkü 
dinlerken daha iyi düşünülür. Ama müslümanın Kur'an okumayı bilmesi de 
ayrı bir görevdir. Yani, nasıl olsa dinlemek daha sevap, diye Kur'an 
okumayı öğrenmemek câiz olmaz. 


Açı 


Durum böyle olunca her satır için bir "Ihlâs" okuyan da Kur'an'ın tamamını 
okumuş olmaz, satırları sayısınca "ihlâs" okumuş olur.( F. Hindiye V/317) 
Öyle yapacağına okuyanı dinlemesi ve bir yandan da okumayı öğrenmeye 
çalışması, Allahu a'lem, daha sevap olur. 

"Hâ-mim"lerin tek seferde okunacağına dair hiçbirşey bilmiyoruz, 
olacağını da sanmıyoruz. Muhtemelen bu, bid'atlara meraklı kadınların bir 
icadıdır. Çünkü Kur'an deyince aklımıza hep onu anlamak ve yaşamak 
gelmelidir. "Hâ'mim"leri tek oturuşta okumanın ise bununla hiçbir ilişkisi 
yoktur. 

Âdetli kadın Kur'an'a bakabilir, dinleyebilir; dinlemelidir. 

Hatim duasına gelince: Bu da günümüzde bir takım bid'atlara konu olan bir 
meseledir. Gerçi: "Kur'an-ı hatmedenin kabul edilecek bir duası vardır" 
anlamında iki hadis rivayet edilmiştir.( Suyüt, el-Câmi'us-sağir) Ancak 
bunlar meşhur hadis kitaplarında bulunmadıktan başka, çok zayıf kabul 
edilen hadislerdir. Bu yüzden Hanefilere göre hatim yapıldığında cemaatle 
dua yapmak mekruhtur; çünkü bu konuda Rasulullah'tan birşey 
nakledilmemiştir.( Hindiye V/318) Hele duâda.okuyanların ve kendileri için 
okunanların isimlerini zikretmek riyâya sebep olacak çirkin bir bid'attır. 
Maalesef câmilerde hocalar bu bid'atı çoğunlukla maddi gayelerle icra 
etmektedirler. Onları bundan vazgeçirmek de zordur. Onları iknaya 
uğraşmaktansa bilmeyenlere işin doğrusunu anlatmaya çalışmak daha iyidir. 
Çünkü "alışmış kudurmuştan beterdir". Bundan olacak ki, "Ramazan'da 
hatimlerin bitiminde duâ yapmak mekruhtur; ama bununla fetva vermemek 
gerekir." denmiştir.( agk..)Bu hadislerle, zayıf da olsalar, fazilet babında 
amel edilebilir, dense dahi onları, hatim yapanın tek başına, ya da en fazla 
çoluk çocuğu ile dua etmesi şeklinde anlamak mümkündür. Enes b. Mâlik'in 
hatim yaptığında eşini ve çocuklarını toplayıp duâ yapmış olması da bunu 
destekler. Böyle olursa hatim duası müstehap olur, 
demişlerdir. Araştırmamızın buraya kadar olan kısmını yazdıktan sonra konu 
hakkında başka kaynaklarda da şu rivâyetlere rastladım: 

Ibn Merdüye'nin Ebü Hureyre'den naklettiğine göre: "Rasülullah Kur'an'ı 
hatmettiği zaman ayakta dua ederlerdi". Beyhaki'nin "Su'abü'l-İmân"da 
kaydettiğine göre Rasulullah (s.a.5):"Kim Kur'an'ı okur da Rabbine 
hamdeder, O'nun Rasülüne salât eder ve Rabbinden mağfiret dilerse, 
karşılığında hayrı talep etmiş olur." buyurmuştur. Beyhâki'nin yine aynı 
yerde Ebu Ca'fer'den naklettiğine göre Ali b. Hüseyin Rasülullah'ın Kur'an'ı 
hatmettiğinde, ayakta olarak O'na yanaşır hamdle hamdettiğini ve ... dua 


ettiğini söylemiştir. Ibn Durays'in nakline göre Abdullah b. Mes'üd: 
"Kur'an'ı hatmedenin kabul olacak bir duası vardır" demiştir.( Buraya kadar 
olan rivâyetler için bk. Suyüti, ed-Dürru'1-mensür VNI/698-99) Demek ki 
bu söz hadis değil, Ibn Mes'ud'un sözüdür. Abde b. Lübâbe ve Mücâhid: 
"Kur'an hatmedildiğinde yapılan duanın makbül olduğu söylenirdi" 
demişlerdir.( Suyüt, et-Tibyân fi-âdâb-i hameleti'1-Kur'an 126; Dârimi, 
Sünen N/470; Nevevi el-Ezkâr'da, Hakem b. Uteybe'den sahih senetlerle 
rivayet edildiğini söyler 

2) Ibrahim (en-Nehai) demiştir ki: "Kişi Kur'an'ı gündüz okursa, melekler 
ona akşama kadar salât ederler, gece .okursa sabaha kadar salât ederler." 
Süleyman el-A'mes: "İşte bu yüzden arkadaşlanmızın gecenin ve gündüzün 
başında hatmetmek istediklerini gördüm" demiştir.( Dârimi N/469; Benzer 
sözler başkalarından da rivayet edilmiştir. (Nevevi, el-Ezkâr 87) Mâlik b. 
Dinâr'ın: "Kur'an'ın hatmedilişinde hazır bulunun" dediği vâkidir.( Bu ve 
önceki iki rakamın alıntıları için bk. ed-Durays el-Beceli, Fedâilü'1-Kur'an, 
(Tahki"k: Gazve Bedir, Dimesk 1408-1987) 44-45) 

Görüleceği gibi bu rivâyetler sihhatiyle meşhur hadis kitaplarında 
bulunmayan rivâyetlerdir. Hanefi fıkhındaki konuyla ilgili hükümlere etki 
etmeyişleri bundan dolayı olmalıdır. 


HATİM VE MEVLİT : 


Insanlarda yüce bir güce inanma duygusu doğuştan vardır. Nasıl her 
insan doğuştan, maddi ihtiyaçlarını kimseden öğrenmeksizin arayacak ve 
isteyecek duygularla yaratılmışsa, görünmeyen, yani manevi bir güce 
inanma duygusunu da beraberinde getirir. Sonra annesi Babası ve çevresi bu 
duyguyu köreltirlerse, ya da bozarlarsa, insanın ruh dünyası alabildiğine 
gıdasız kalırve her fırsatta önüne gelen inanış biçimlerine, doğrusuna 
yanlışına bakmadan salıverir. Tıpkı boğulmakta olanın yılana sarılması gibi. 
İşte mevlit ve hatim okutma da, bu tür görünümlerden örneklerdir. 

Aslında Kur'ân-ı Kerim'in okunması da başlıbaşına bir ibadettir ve her 
harfine on sevap verileceği bildirilmiştir. Bu sevapların ölmüş olan birisinin 
ruhuna bağışlanması da uygundur ve yararlıdır. Ancak böyle bir ibadet 
karşılığında para almak, ya da vermek, câiz değilir. Fıkıhçılar, Kur'ân 
okuma karşılığında para alınması halinde. alınan ücretin alana haram 
olacağını ve ölünün bundan hiçbir fayda görmeyeceğini bildirmişlerdir. 
Çünkü Kur'ân-ı Kerim'i okuyabilmek her müslümana farzdır. Böyle herkese 
farz olan birşeyin, başkasına ücretle yaptırılması câiz değildir. Sonra böyle 
bir uygulama, iş sözleşmesine benzer. Verilen ücretin karşılığının da belli 
olmasını gerektirir. Oysa bundan sevap elde edileceği kesin değildir. Böyle 
kesin olmayan bir menfaat karşılığında ücret ödenmez. 

Ayrıca ameller niyetlere göredir. Okuyan okumasıyla para almayı 
kastederse, bu okumasından bir sevap oluşmuş olmaz. Parayı önceden 
konuşmus olmakla olmamak arasında da bir fark yoktur. Okuyanın, âdet 
olarak para verileceğini bilmesi ve o duygu ile okuması, bu okuyuşun 
sevabının olmamasına yeter. Hatim okumayı âdet haline getiren ve her 
hatim okutmak isteyenin istediğini kabul edenler arasında. okuduğuna para 
almayan yok denecek kadar azdır. Bazı âlimler sadece okumayı öğretme 
karşılığında para alınabileceğini söylemişlerdir. Bu konuda müstakil bir 
kitap yazan Imam Birgivi, "okudukları Kur'ân karşılığında para alanlar, 
hiçbir şey bulamıyorlarsa, keşke leş yeselerdi de böyle bir parayı 
yemeselerdi" der. 

Ücretle Kur'ân okumanın câiz olmaması bir yana, okuyuş biçimlerinde de 
bir sürü haram davranışlar vardır. Bu Kur'ân tüccarları, ya verilen bütün 
hatimleri yetiştirebilmek için olanca hızlarıyla okur ve kelimeleri birbirine 
karıştırdıklarından, Kur'ân'ı, Kur'an olmaktan çıkarırlar, ya verilen hatimler 


çoğalınca, işin hilesine kaçar ve bir hatimi onbeş kişiye birden okur veya 
hiç okumaz, üç "ihlâs" bir "Fatiha" ile hatim yaparlar, ya önceden okuyup 
biriktirir ve sevap sanki buğday gibi bir şeymiş de onu stok eder ve isteyene 
satarlar, ya da evlerde mahrem nâmahrem gözetmeksizin, sevap adına 
haramları işlerler. 

Dikkat edilirse, bu işi âdet edinenlerde şu özelliklerin olduğu görülür: 
Bunlar dini yönleri zayıf ve takva yönleri olmayan insanlardır. Ailelerini 
dini hayatına da pek önem vermezler. Çoğunlukla sosyete evlerinde ve 
kadınların hazır bulunduğu meclislerde kur'ân ve mevlid okudukları için, 
fiyakalarına ve tuvaletlerine çok dikkat ederler. Büyük şehirlerde olanları, 
bu işi örgütlenerek yaptıkları için, çok yüksek fiyat tesbitleri yaparlar 
sonuçta da maddi durumları diğerlerine oranla oldukça yüksek olur. Hattâ, 
memur maaşı aldıkları halde, çoğunun altında arabaları vardır. Sosyete 
çevrelerinde ve merkezi yerlerdeki camileri özellikle sahiplenirler ve 
örgütlü bir çabayla oraların imamlık ve müezzinliklerini ele geçirirler. 
Halbuki, Allah (c.c.) Kur'ân-ı Kerim'de : "Allah'ın âyetlerini basit dünya 
menfaatleri karşılığında satmayın" buyurur. (Bakarâ (2) 41; Mâide (S) 44.) 
Peygamber Efendimiz de; "Kur'an-ı okuyun, onu yemeyin" der. (bk. Tecrid- 
i Sarih Tercemesi VN/46.) 

Mevlid okumak ise zaten dini bir ibadet değildir. Sözleri, Peygamberimiz 
için yazılmış övgülerdir. Aşırı övgü ifadelerinde bulunmadan, bunları sade 
bir şekilde ve mahrem nâmahrem ölçülerine uyarak okunmasında bir 
sakınca yoktur. Hattâ Peygamberimizi tanımak ve sevmek için yapılması 
güzel bir davranış sayılabilir. Allah için ve O'nun sevgili elçisini sevdirmek 
için okunması, katılaşmış kalpleri yumuşatabilir ve gönülleri dinin güzel 
saydığı eylemlere doğru coşturabilir. Bütün bunlar güzel şeylerdir. 

Ancak mevlidin bugünkü uygulanış biçiminde, bunların hiçbirisi hemen 
hemen yok gibidir. Bir defa, dediğimiz gibi mevlit dini emir, ya da dini 
emirlerin yerine geçebilecek birşey değildir. Halbuki, mevlit okutanların 
hemen hepsi, bu davranışlarıyla dini bir gereği yerine getirdiklerini sanır ve 
ertesi yıla kadar artık dinin gereklerinden muaf tutulacaklarını düşünürler. 
Ya da bir geçmişlerine okutuyorlarsa, onu sevaba bogduklarını zannederler. 
Devlet radyo ve televizyonu bile sağlam bilgi ve bilinç halini almamış bu 
tür dini duyguları oyalamak ve dini öğrenip yaşamalarını engellemek için, 
her fırsatta bol bol mevlit gösteri ve âyinleri düzenler ve dinin işte bundan 
ibaret olduğu fikrini vermeye çalışır. Bütün bunlar dinin yapılmasını 
istediği, yapılınca da sevap vaadettiği şeyler değildir. Hattâ böyle kötü 


gayelerle yapılırsa günah ve şeytanlık olmuş olur. 

Mevlidin sözlerinin manasını da kimse anlıyor değildir. Aslında bizde 
okunan mevlit kasidesi çok güzel bilgiler ve öğütler içerir. Mevlit okuyan 
kişi, onları nesir halinde okusa ve anlamını açıklasa, çok daha güzel bir iş 
yapmış olur. Ama gaye bu değil, hem din adına çok şey yaptığı 
psikolojisine girmek; hem de müzikal şovlarla nefsini tatmin etmeyi 
amaçlamak işin esasıdır. 

Kaldı ki, Peygamberimiz, canımızdan da çok sevmemiz gereken varlığımız 
olmakla beraber, onu ilâhi vasıf larla övmemiz, ya da öyle görmemiz 
yasaklanmıştır. Bu tür davranışlar gördüğünde kendisi bizzat 
"Hiristiyanların, Meryem'in oğlu Isâ'yı övmekte ileri gittikleri gibi, siz de 
beni övmekte ileri gitmeyin. Ben ancak Allah'ın kulu ve elçisiyim, siz de 
bana Allah'ın Kulu ve Elçisi deyin" (Buhâri; enbiyâ 48; Dârimi, rikâk 68 
Müsned 1/23, 24, 47, 55. ) buyurmuştur. 

Peygamberimiz adına mevlit okuma uygulaması ilk defa Fâtimi Şiilerde 
ortaya çıkmış bir bid'attır. (bk. I.A. Mevlit md.) Şiilerin bu tür taşkınlık ve 
aşkınlıkları eskiden beri bilinen bir konudur. Biz O'na "sâlat ve selâm" 
okumayı tercih ederiz. Çünkü bu yaptığımızın sevabını bize yazılacağı 
kesindir. Ona okuduğumuz her "salât" yani rahmet duâsı karşılığında, 
Allah'ın bize on "salât" edeceği haber verilmiştir. (Nesâi, ezan 37, sehv 55; 
Müsned N/168, 372, 375, 485.) "Salât'ın en güzel şekli, Allahümme salli ve 
sellim alâ Muhammedin ve alâ âli Muhammed" cümlesidir. Anlamı, 
“Allah'ım Muhammed' e ve onun yakınlarını rahmet et ve bağışlama ver" 
demektir. O, bağışlanananların başta geleni olduğuna göre, bu yapacağımız 
duâ, ona katlanarak yine bize dönecektir. 

Kadınlar bazı vesilelerle bir araya toplanıp birşeyler okuma imkânı ve 
fırsatı buluyor ve buna ihtiyaç duyuyorlarsa; öncelikle Kur'ân'dan bir, ya da 
birkaç sayfa okuyup anlamını vermeleri, Efendimizin birkaç hadisi şerifini 
okumaları, ağzı düzgün olanların sağlam bilgilerle sohbetler yapması daha 
güzeldir. Ille de mevlit okuyacaklarsa, baştan bunun dini bir emir, ya da 
gerek olmadığını söyleyerek ve önceden okuyacağı yerin anlamını 
açıklayarak, okumaları belki zararsız olabilir. Çünkü insanların,özellikle de 
kadınların gönüllerinin coşturulup duygularının canlandırılması da zaman 
zaman faydalı sonuçlar verebilir. Ancak mevlitle hiçbir dini sorumluluğun 
yerine getirilmiş olmadığını vurgulayarak hatırlatmak ve bu tür 
cemiyetlerde nâmahremliğe riayetsizlikten ötürü haram işlememek 
konularına çok dikkat etmek gerekir. 


HATİME ÜCRET 


Hatim okuyan birisi, "Ben Kur'an için değil, harcadığım emek ve zaman 
için ücret alıyorum" diyerek fiyat tayin etse caiz midir? 
Kazançların en çirkinlerinden biri, Kur'ân-ı Kerimin âlet edildiği kazançtır. 
Allah (c.c.) "Âyetlerimi, az bir değer olan dünya karşılığında yemeyin" 
buyurur. Allah Resülü Efendimiz: "Kur'ân-ı okuyun, onu yemeyin" buyurur. 
Fıkıhçılar bu ve benzeri delillere bakarak, Kur'ân okuma karşılığında ücret 
almanın haram olduğunu söylemişlerdir. Alana aldığı haramdır, veren de 
buna sebep olduğu için haram işlemiştir, demişlerdir. Okuyanın bunu bir 
emek karşılığı ve hediye olarak kabul etmeside mümkün değildir. Çünkü 
ücreti hak eden emek, faydası belli olan emektir. Okuyanın okuyuşuna 
sevap yazıldığı ise belli değildir. Ayrıca fıkıhta: "Herkesin yapmakla 
mükellef olduğu birşeye ücret vermek câiz değildir" kuralı okumakla her 
müslüman mükelleftir. Bunun hediye kabul edilmesi de mümkün değildir. 
Çünkü okuyan, hediye vermeyene ikinci defa okumaz.Bu yüzden Imam 
Birgivi: "Bu herifler leş yeseler de Kur'ân'ı Kerim okumaya ücret alıp 
yemeseler daha iyi olurdu" der. Ücret alınmasa Kur'ân zayi olur, diye 
söyleyenler, cahilce, ya da şeytanca bir aldatmaca yapmaktadırlar. Çünkü 
Kur'ân ücretle okunmamaktan değil, okumayı öğrenmemekten zayi olur. Bu 
yüzden Kur'ân-ı Kerim okumayı öğretmeye karşılık ücret almakta, 
Zaruretten ötürü mahzür yoktur denmiş; bu Kur'ân simsarları ise, okumayı 
da buna katı vermişlerdir. 
"Lânet ola bir mala ki, anın, 
Tahsiline ırzı, namusu, din ola âlet" 


HAVA PARASI 


Bir dükkan veya işyerini kira ile tutacak kimseden, kira bedeli dışında 
karşılıksız olarak alınan bedel. 
İslâm hukukuna göre kira akdinin geçerli olması için şu şartların bulunması 
gerekir: 
1- Tarafların rızası. Satım akdinde olduğu gibi, kira akdinde de tarafların 
rızası gerekir (en-Nisâ, 4/29). Malı malla mübâdele niteliği yüzünden kira 
akdi de ticâri bir muamele sayılır. 
2- Akdin konusu olan "yararlanma"nın, anlaşmazlığa yol açmayacak 
şekilde belirli olması. Bu şart; kiralanan malın, kira süresinin ve iş akdinde, 
yapılacak işin belirlenmesini gerektirir. Çoğunluk bilginlere göre, kira 
süresi kısa olsun, uzun olsun akit geçerlidir. Hatta kiralanan malın var 
olabileceği süreye kadar akit yapılabilir. Çünkü süre belli olunca 
yararlanma miktarı da belirlenmiş olur. Ancak Hanefilere göre, vakıf ve 
yetim mallarında kiracının mülk iddiasında bulunmaması için, bunlara ait 
gayr-i menkullerde en uzun kira süresi üç yıl, menkullerde ise bir yıl olarak 
sınırlandırılmıştır (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', IV, 179, 180; es-Serahsi, 
el-Mebsüt, XVI, 43; İbnü'-Hümâm, Tekmiletü Feti'l-Kadir, VII, 150; el- 
Meydâni, el-Lübâb, II, 88). 
Diğer yandan kiralanan kiracıya tesliminin mümkün olması ve yararlanma 
şeklinin meşrü bulunması da gereklidir. 
Bu duruma göre, bir kimse menkul veya gayri menkulünü, peşin veya ay, ya 
da yıl sonlarında alacağı kira bedeli ile kiraya verebilir. Kira bedelinin bir 
bölümünü peşin, yani akit yapılırken topluca; geri kalanın da sözleşmeye 
veya örfe göre va'de sonlarında alabilir. Peşin aldığı meblağ, akitte şart 
koşulan ücretin peşin bir parçası sayılır. İleride ay veya yıl sonlarında 
ödenecek kira ise, peşin kirayı tamamlayan başka bir parçayı oluşturur. 
Kısaca, mal sahibinin, gerek ilk kiraya vermede ve gerekse kiralananın 
başlaması hâlinde, daha sonraki kiraya vermelerinde bu hakkı vardır. 
Kiracının, menkul veya gayr-i menkul üzerinde, kira akdinden doğan 
"yararlanma hakkı"ndan üçüncü bir şahıs lehine feragat etmesi karşılığında 
alacağı bedele gelince, şu temelde mücerred bir hakkı başkasına satmak 
demektir. Hanefiler şuf'a hakkı gibi mücerred haklarını bir bedel 
karşılığında satılmasını câiz görmemişlerdir. Ancak Hanefilerin çoğu, 
imamlık, hatiplik ve müezzinlik gibi görevlerden bir bedel karşılığında 


feragatın câiz olduğuna fetvâ vermişlerdir. Bu fetva, zarurete ve örfe; Kıyas 
olarak ise, iki hanımlı bir evlilikte bir kadının kocasının nöbetini diğer eşe 
bırakmasının câiz olduğu esasına dayanır. Çünkü bunlardan her biri, 
mücerred hakkı düşürmek anlamındadır. Nitekim vakıf nâzırı da, hâkim 
önünde, görevinden başkası lehine bir bedel karşılığında feragat ederek 
kendisini azledebilir. 

Hanefiler dışındaki İslâm hukukçuları ise yararlanma hakkı verme 
mücerred hakların satımını caiz görürler. Ancak kira akdinde kiracının bir 
bedel karşılığında ferâgatının akit süresi içinde olması gerekir. Şâfiiler bu 
konuda, bir görevden, bedel karşılığı feragatın caiz olduğu prensibine 
dayanır (ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi fi Uslübihi'l-Cedid, Dımaşk (t.y) I, 
566, 567). 

ez-Zühayli bu konuda müteahhirün âlimlerine ait "'Tunuslulara Göre Hava 
parası ve Yararlanma Hakkından Ferâğat Konusundaki Ölçü ve Fetvâlara 
Toplu Bir Bakış (Cümletu Tekâdir ve Fetâvâ fi'l-Huluvvât ve'l İnzâlât 
ınde't-Tünusiyyin)" adlı bir risaleden söz eder. Burada, hava parasının örf 
ve âdet deliline göre câiz olduğu belirtilir ve şöyle denir: Kiracı, kiralanan 
maldan yararlanma hakkına sahiptir. Bu hakkından kira akdinde olduğu gibi 
bir bedel karşılığında, âriyette olduğu gibi bedelsiz feragat edebilir. Diğer 
yandan hava parasını mugâreseye (bk. Mugârese) benzetenler de olmuştur. 
Ancak hava parası yararlanma karşılığı olduğu için, bununla kuru mülkiyet 
üzerinde bir hak meydana gelmez (ez-Zühayli, a.g.e., I, 567, 568). 


HAVA PARASINI, İCAD VE TE'LİF GİBİ ŞEYLERİN ÜCRETİNİ 
ALMAK CAİZ MİDİR? 


Zaman değişti, büyük İslam hukukçularının kaleme almadıkları ve 
hükmünü beyan etmedikleri birçok şeyler hayat sahnesinde ortaya çıktı. 
Onların bazıları da soruda adı geçen şeylerdir. Yalnız Kur'an'da ve sünnette 
ve bu büyük hukukçuların meydana getirdikleri güzel eserlerde bunları ve 
benzerlerini kapsayacak kaideler vardır. Ortaya çıkan her şeyin hükmünü 
anlayabilmek için bu kaidelere baş vurmak kafidir. Bu soruda sorulan 
şeylerin hükmünü anlayabilmek için bey'in —alış verişin- şartlarını gözden 
geçirip ne olduğunu bilmemiz lazımdır. Bey'in şartı beştir: 

1- Satılan şeyin satış zamanında mevcut ve ele geçmesi mümkün olması. 

2- Nehir ve deniz suyu gibi herkes için mübah olan şey olmaması. 

3- Satıcının mülkü olması. 

4- Dinen değer sahibi olması. 

5- Teslim alınması mümkün olması, yani denizdeki balık, havadaki kuş 
gibi, satıcının elinde olmayan bir şey kabilinden olmaması. 

Binaenaleyh hava —kiralık bina veya dükkan devretme- icat ve te'lif gibi 
şeylerin hakkını satmak cümhür-i ulemaya göre caiz demücerrede 
kabilindendirler. Yalnız Maliki mezhebinin büyük ulemasından olan Nasır 
al-Din al-Lakanı ve Abd al-Rahman al-İmadı gibi bazı ulema örfe veya 
zarurete dayanarak hukük-ı mücerrede satılabilir diye iddi'a etmişlerdir (İbn 
Abidin). 

Asrımızda da hala yaşamakta olan Ahmed Mustafa al-Zerka şöyle 
diyor:Mal olsun, hukuk-ı mücerrede olsun örfen değeri olan her şey 
satılabilir (al-Fıkhü'l-İslami fi sevbihil cedid). Al-Fıkh ala'l-mezahib al- 
arba'a isimli kitap, Malıki mezhebinde hava parasını almanın caiz olduğunu 
beyan ederek şöyle diyor: Mısır'da meşhur olan hava parası da böyledir. 
Mesela: birisi bir dükkan kiralar, sonra boşaltma karşılığında bir miktar para 
almak üzere başkasına devreder. Halkın örfüne istinaden bu mu'amele 
caizdir. Çünkü dükkanın menfaati kendisine aittir (al-Fıkh ,ala'l-Mezahib 
al'Arbaa). Ancak Maliki mezhebinde bu fetva varsa da, mal sahibinin izni 
olmadan kira için tayin edilen müddetten fazla oturması doğru değildir. 
Dolayısıyla başkasına devr etmesi de caiz olmaması gerekir. Şunu da ilave 
etmek isterim. Hava parası ile icat ve te'lif hakkı arasında fark vardır. 
Dükkan ve binanın sahibi malını kısa süreli olarak kiraya veriyor. Ma'lum 


olduğu gibi, para sabit olmadığı, ev ve dükkan devamlı yükseldiği için uzun 
zaman kiraya verilmezler. Her sene yani bir fiat tayin edilir. Durum böyle 
iken kiracının ne hakkı var ki, onu başkasına devr edip parasını alsın. Ama 
icat ve te'lif meselesi uzun bir çalışmanın neticesidir. Cümhur-i ulemaya 
göre satışı mümkün değilse de ca'ale yoluyla onları değerlendirmek 
mümkündür. Mesela bir yayınevi sahibi bir yazara şu kadar sahifelik bir 
fıkıh veya tefsir kitabını yazarsan sana şu kadar sahifelik bir fıkh veya tefsir 
kitabını yazarsan sana şu kadar para vereceğim, dese ca'ale akdi sahih olur. 
Ve böylece yazar, harcadığı emeğin karşılığını almış oluyor, filvaki bugün 
müslüman yazarlar da yazdıkları eserlerin parasını almaktadırlar. 


HAVAÂİC-İ ASLİYYE 


Hâcet, çoğulu Havâlic; ihtiyaç. Asli; temel, esas. Hâcet-i aslıyye; temel 
ihtiyaç demektir. Bir zekât terim olarak; zekâttan muaf tutulan ve bir 
kimsenin kendisi ve bakmakla yükümlü olduğu kimselerin temel ihtiyaç 
maddelerini teşkil eden şeylerdir. Zekât yükümlüsü hür, müslüman, âkıl- 
bâliğ ve nisap miktarı mala sahip olan kişidir. Nisap miktarı, asli 
ihtiyaçların dışında hesaplanır. Ayrıca zekât yükümlüsü olacak kimsenin 
mala tam mâlik olması, malda alış-veriş veya doğurmakla nemâ (gelişme- 
çoğalma) kabıliyetinin bulunması, malın temel ihtiyaç maddelerinden fazla 
olması ve nisap miktarına ulaşması dâ gereklidir (Yusuf el-Kardâvi, Islâm 
Hukuku'nda Zekât, Terc. Ibrahim Sarmış Istanbul 1984, c. 1, s. 134-168). 
Kişiyi zekât yükümlüsü hâline getiren nisap miktarı malın üzerinden bir yıl 
geçmesi lâzımdır. Hadiste: "Kim servet elde ederse, zekât bir yılın 
geçmeşiyle farz olur" (Tirmizi, Mişkât, 6). 

Temel ihtiyaç ve yıllık zorunlu harcamalar zekâttan muaftır. Buna geçim 
indirimi de denilebilir. Bu geçim indirimi için, para yerine belli ihtiyaç 
maddeleri geçtiğinden mal sahiplerinin mağduriyeti sözkonusu olmaz. 
Çünkü bir kimse önce temel ihtiyaç maddeleri ve borçları düşürdükten 
sonra geri kalan altın, gümüş, ticaret eşyası veya nakit para nisap miktarını 
aşar ve üzerinden de bir yıl geçmiş olursa zekât farz olur. 

Âyette; "Sana, neyi fakirlere harcayacaklarını sorarlar; de ki; artan malı 
verin"(el-Bakara, 2/219) buyurulur. Ibn Abbâs, artan malın, "Aile fertlerinin 
ihtiyaçlarından arta kalanı" olduğunu belirtir (Ibn Kesir Tefsiri, Mısır (t.y.), 
I, s. 255-256) Elmalılı, âyetteki "arta kalanı infâk ediniz" hükmünün şu 
anlama geldiğini belirtir: "Malınızın temel ihtiyaçlarınızdan fazlasınıinfâk 
ediniz. Meşrü yoldan mal kazanınız ve bu maldan kendinizin ve aile 
fertlerinizin zorunlu ihtiyaçlarından fazlasınıhayır için harcayınız. Çeşitli 
âyetlerde belirtildiği üzere karı, küçük çocuklar, fakir durumdaki ana-baba, 
dede ve nineler aile ferdidir. Bunların nafakası, bir kimsenin kendi nafakası 
kabılindendir. Bu yüzden hayır yapacağız diye kendinizi ve aile fertlerini 
nafakasız bırakmak câiz olmaz" (Elmalılı, Hak Dini Kur'ân Dili, Istanbul 
1960, II, s. 767). 

Işte bir kimsenin zekât yükümlüsü olması için kendisinin ve yukarıda 
belirtilen aile fertlerinin bir yıllık temel ihtiyaçlarını karşılayacak mâli güce 
sahip olması, ayrıca nisap miktarı mala da bir yıl süreyle mâlik bulunması 


gerekir. Altının zekât nisabı 80 gr. gümüşün 640 gr. olup, nakit para veya 
ticaret mallarının nisabı da bunlardan birisi esas alınarak belirlenir. Nakit 
para veya ticaret malı nisabı aşınca, nisap miktarı da eklenerek kırkta bir 
zekâta tâbi olur. 

Hadiste, "Ancak zengin olan, sadaka ile yükümlüdür", başka rivâyette, 
"Zenginden başkası sadaka (zekât) ile yükümlü değildir" (Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, H. No: 7155). 

Hz. Peygamber bir kimseye şöyle demiştir: "Sadaka vermekte önce 
kendinden başla; eğer senin ihtiyacından bir şey artarsa onu çoluk çocuğuna 
harca; eğer bundan da birşey artarsa yakınlarının muhtaçlarına harca; 
yakınlarına harcadıktan sonra birşey artarsa onu da sırayla yakınlık 
derecesine göre sağlına soluna, önüne arkana (çevrendekilere) harca" 
(Müslim, c. Il, s. 692, H. No: 997) 

Buna göre temel ihtiyaç maddeleri ve ailenin bir yıllık zarüri ihtiyaçları 
zekâttan muaftır. Hadiste: "Müslümana atı ve kölesinden dolayı zekât 
yoktur" (Buhâri, II, s. 121; Müslim, ll, s. 676) buyurulur. Bunun dışındaki 
temel ihtiyaçlar isim olarak nass'larda yer almamış, ancak bu konuda 
"ma'rüf—bilinen, örfleşen, devirlere göre asli ihtiyaç sınıfına giren şeyler" 
esas alınmıştır. 

Asli ihtiyaçlar şöylece sıralanabilir: 

1) Bir kimsenin ömür boyu içinde oturacağı evi, bağ, bahçe ve tarlası. 

2) Binek ve koşum hayvanları, otomobil, servis arabası, traktör, su motoru, 
meslek ve sanatını ifa için kullandığı makıne, tezgah, fabrika vb. âletler. 
Bunlar geliri üzerinden zekâta tâbi olur. 

3)Örfe uygun giyim ve ev eşyası. Halı, kilim, altın ve gümüş olmayan 
yemek takımları, koltuk, çamaşır makınesi, buzdolabı, televizyon, radyo vb. 
elektronik âletler. 

4) Ilim adamlarının kütüphanesi. 

5) Kendisinin ve bakmakla yükümlü öldüğü kimselerin bir yıllık yeme, 
içme, giyim vb. harcamaları. 

6) Nisap miktarına ulaşmayan ve ticaret için kullanılmayan süs ve zinet 
eşyası. 

Ibnü'i-Hümâm bunları "oturulacak ev, giyilecek elbise, ev eşyası, binilecek 
hayvanlar ve kullanılan silâhlar için zekât yoktur" (Fethu'l-Kadir, I, 487) 
şeklinde özetler. 


HAVAİC-İ ASLİYE NE DEMEKTİR? 


Havaic-i asliye normal olarak maddi ve manevi hayatı idame ettirmek 

için insanın muhtaç olduğu şeylerdir. Mesken ve onun için lüzumlu olan 
eşya, elbise, silah, kitap, san'at aletleri, binek hayvanı ve hizmetçi gibi 
şeylerdir. 
Havaic-i asliyye, zaman ve mekanın değişmesiyle değişti gibi, şahsa göre 
de değişir. Mesela: Asr-ı sa'adette kitap yoktu. Yazma ve alma ihtiyacı 
doğdu, bilim sahasında ilerlemek için kitap bulundurmak icab etti. Böylece 
ehl-i ilim için kitap, havaic-i asliyeden sayıldı. Radyo ve teyp gibi araçlar 
da, kötüye kullanmamak şartıyla havaic-i asliyedendir. Çünkü bu zamanda 
insanın ufkunu açan bir çok kitaplardan daha fazla bilgi vermektedirler. 
Ama kötü kullanılırsa, havaic-i asliyeden olması şöyle dursun, 
bulundurulmaları bile haramdır. Çamaşır makinesi ve buzdolabı ise 
kesinlikle havaic-i asliyedendir. Çünkü yukarıda belirttiğimiz gibi hizmetçi 
havaic-i asliyedendir. Bunlar bir cihetten hizmetçiden daha ucuz, masrafı 
daha az ve daha faydalıdırlar. Onun için havaic-i asliyeden sayılırlar. Yalnız 
burada bilinmesi gereken bir husus vardır. Şöyle ki; namı olmayan havaic-i 
asliye dışındaki eşya; ticaret eşyası olmadığı takdirde nisaba baliğ olunca 
zekat almamaya, kurban kesmeye ve fitre vermeye sebebtir. Ama zekata 
tabi değildir. 


HAYAT SİGORTASI: 


Günümüzde yaygınlık kazanan "Hayat sigortası" (Halk sigorta ve 
Anadolu sigorta gibi) caiz midir? 
Sözü edilen iki sigorta kurumunun mahiyetini ve çalışma biçimini 
bilmiyoruz. Ancak genel olarak "hayat sigortası" için şunları söyleyebiliriz: 
Sigorta bir takım risk (tehlike)lerin zararlarından korunma müessesesidir ve 
Türkiye için "Sosyal Sigortalar" ve "Özel sigortalar" diye ikiye ayrılır. 
Sosyal Sigortalar Emekli sandığı, Isçi Sigortası ve Bağkur olmak üzere üç 
birimden oluşur ve resmi bir kurumdur. Kâr düşüncesi yoktur, ideal şekliyle 
yardımlaşma (sosyal dayanışma) ve sosyal risklerin zararlarını daha çok 
kişiye dağıtarak azaltmayı hedefler. Kapitalizmin doğurduğu haksızlıklar ve 
sosyal riskler sonucunda zorunlu olarak ortaya çıkmıştır. Islâm'da böyle bir 
müesseseye hiç ihtiyaç yoktur, ancak yardımlaşma esprisi taşıdığı için 
Islâm'la idare edilmeyen ülkelerdeki müslümanlar adına tartışılmış ve 
birçok çagdaş Islâm alimince caiz görülmüştür.Soruda sözü edilen özel 
hayat, yangın, araba vb. sigortalar ise bünyelerinde taşıdıkları birçok haram 
unsurdan dolayı gayr-i Islâmidir, caiz değildir. Çünkü bu sigortalar "garar" 
(taraflardan biri için aldanma ve zarar) içerir. Kumar, faiz, başkasının 
malınıbedelsiz alma, lüzumlu olmayanı lüzumlu kılma, borcu borca karşılık 
satma, müşterek bahis ve Allah (cc)'in gücüne karşı koyma... gibi ma'nâlar 
ihtiva eder ki, bunların hepsi haramdır. Çok büyük suistimallere, yakmalara 
ve tahriplere sebep olur ki, bunlar da hem haram hem de ekonomik açıdan 
gayri makuldür.(Geniş bilgi için bk. Dr. Muhammed Biltaci, ,Uküdüt- 
Te'min min Vicheti'1-Fıkhı'1-Isâmi, 150 ) 


HAYIZ BEZLERİ 


Hanımların kullandıkları hayız bezi ve pamuğu atılabilir mi? Normal 
günlerde kullanılan pamuk da aynı durumda mıdır? 
Özellikle bu konuyu anlatan bir nas ya da hüküm bilemiyoruz. Bu da bunun 
çok fazla önemi olan bir şey olmadığı gösterse gerek. Ancak Ebü Dâvüd'da 
rivayet edilen bir hadis-i şeriften, asr-ı saâdette de kadınların hayız bezlerini 
kenar çöplüklere attıkları anlaşılıyor. Buna göre bu bezleri, ya da sair 
günlerde kullanılan pamukları atmakta bir mahsur olmadığı söylenebilir. 
Fakat hayızlı kadının, yanındakileri ve özellikle kocasının tiksindirmemek 
için; hayız bezine ağır kokuları giderici kokular sürmesi sünnetten olduğuna 
göre, bu konuda da dikkatli olup çirkin manzaralara sebep olmaması, bu 
şeylerden habersiz düşünceleri ifsad etmemesi, sünnetin yani Islâm 
terbiyesinin gereği olmuş olur. Kanalizasyona karışamayacak olanların 
sakince yakılmalarında da bir mahzur olmasa gerektir. (Allah'u a'lem) 


HAYIZ HALİNDE AVRET 


Bakma konusunda kadının kocasına göre avreti, hayızlı iken de temiz 
olduğu zaman gibidir. Tutma ve yararlanma konusunda ise farklıdır. 
Kocanın hayızlı karısı ile cinsi ilişkide bulunması, ayetle belirlendigi için 
(bak. el-Bakara 2/22) ittifakla haramdır; helâl sayan küfre girer. 
Birleşmenin dışındaki cinsel oynaşma, tutma ve karısının eli v.s. ile tatmin 
olma, kadının göbekle diz kapağı arası örtülü olmak üzere, herkese göre 
caizdir. Örtü varken, göbekle dizkapağı arasından da, örtünün üzerinden 
olmak üzere her türlü yarlanabilir. Imam Muhammed'e göre ise, hayızlı iken 
yasaklanan, sadece kadının cima organını kullanarak yapılacak cinsel 
ilişkidir. Çünkü Kur'an-ı Kerim'de bu yasağa gösterilen illet "eziyet"tir. Bu 
ise ancak cima organını kullanmakta bulunur. Binaaneleyh, koca karısının 
cima organı dışında her yerinden örtü olmaksızın da yararlanabilir. (Fetâvâ- 
yi Kâdihân, (yazma) 611/b,; Serahsi, Mebsüt, X/159.) 


HAYIZ VE HÂFIZLIK 


Hâfizlık yapan kız talebelerin ve hanım hocaların hayız durumlarında ne 
yapmaları gerekir? 
Hayız halindeki kadının Kur'ân-ı Kerim okuyamayacağını önce söylemiştik. 
Hâfizlık yapanların ve hoca olanların durumu da aynıdır. Hâfizlık yapanlar 
bu dönemlerinde hâfizlığa ara vermelidirler. Öğretici olanlar ise, her iki 
kelimeden birini atlamak süretiyle kesik kesik okur ve öğretir. Arada bir tek 
kelimenin okunuşunu, meddini, harflerinin mahrecini talim edebilir. 
Bazılarına göre de âyetin yarısını öğretir ve böylece devam eder. Ama 
ihtiyata uygun olan birincisidir, bunda bir mahzur yoktur ve mekruh da 
değildir. (80 Ebü sai'd el-Hudri'den: Rasülullah'a soruldu ki, hayız bezleri, 
köpek leşleri ve kokulu artıkların karıştığı Budâ'a çukurundan abdest 
alabilir miyiz? O da: "Su temizdir, onu bir şey pisleyemez" buyurdular. 
(Ebü Dâvüd, taharet 34) 


HAYIZLI IKEN ÂYETÜL-KÜRSİ OKUNUR MU? 


Âdetli, cünüp ve lohusanın Kur'ân-ı Kerim okumaları haramdır. Dua 
anlamındaki âyetleri, dua maksadıyla okumalarında bir mahzur yoktur 
diyenler vardır ama, dua olmayan bir âyeti dua niyyetiyle okumak, onu dua 
yapmış olmayacağından, böyle bir âyeti hangi niyetle okursa okusun, câiz 
olmaz. Âyetül-Kürsi de dua değildir; bu sebeple onu da okuyamazlar. 


HAYIZLI İKEN CENAZE YIKAMAK 


Hayızlı bir kadın cenaze yıkayabilir mi? 
Bilindiği gibi, kadın cenazeyi kadın, erkeği de erkek yıkar. Yıkayanın 
cünüp, hayızlı, nifaslı, ve gayrı müslim olması mekruhtur. (Yani hoş 
olmamakla beraber, bunların yıkadığı da olur.) Ama bunlardan başka 
yıkayabilecek kimse yoksa, bunların da yıkamalarında bir mahzur yoktur. 
(81 Bilmen 248 (md. 533)) 


HAYIZLI İKEN KINA YAKMAK 


Adetli bir hanım kına yakabilir mi? Sol ele kına yakılabilir mi? 
Cünüpken kına yakılabilir. Cünüpken yapılabilen şey âdetli iken daha rahat 
yapılabilir. Erkeğin cünüpken yaktığı kına ile kadının kınalanmasında da 
mahzur yoktur. Ancak onun yıkanabilen çamur ve tortusunu yıkamadan 
namaz kılamaz. Kadın her iki eline de kına yakabilir. Bu bir zevk ve örf 
meselesidir. ( Hindiyye V/359; Kâdihân 111/412 ) Cünüpken koyduğu kınayı 
yıkayarak namaz kılabilir. ( Kâdihân NW/431) 


HAYIZLI İKEN TIRNAK KESMEK 


Hanımlar adetli günlerinde saç ve tırnak kesebilirler mi? Bu artıkları 

yakmakta ya da çöpe atmakta dinimizce bir mahzur var mıdır? Vücuttan 
cünüpken tırnak v.s. kesilirse, sonra yıkanıldığında gusül tamam olmuş olur 
mu? 
Bu konuda âdetli de cünüp hükmündedir. Vücudtan tırnak ya da tüy 
kesmesi mekruhtur. Bir zaruret yoksa temizlenmeyi beklemelidir. Bu tür 
artıkları imkân varsa biriktirip sakin bir bucağa gömmek gerekir. Şehirlerde 
olup gömecek yer bulamazsa, çöpe atmaktansa yakmak daha iyidir. (Allah'u 
a'lem) Bunun gusülle alâkası yoktur. Gusül tamamdır. 


HAYIZLI IKEN TRAŞ 


Hayızlı iken vücuttan tüy koparılmaz, tırnak kesilmez gibi söylentiler 
var. Bunun doğruluk derecesi nedir? Lohusa da aynı durumda mıdır? Ayrıca 
devamlı olan renksiz, kokusuz akıntı özür sayılır mi? Namaza mâni midir? 
Fıkıh Kitaplarının: 

Âdetli, lohusa ve cünübün yapması haram olan şeyler bölümlerine 
bakıldığında, vücutlarından tüy yolmaları, traş etmeleri, ya da tırnak 
kesmeleri gibi temizliklerin sayılmadığını görürüz. Bu da bu davranışların, 
bu halde iken hâram olmadığını gösterir. Ancak helâl olduğunu da 
söyleyenler de yoktur. Hattâ Gazâli, öbür dünya'daki dirilme bedenen 
olacâğından (haşr-ı cismâni) ve bu dünyada iken insandan kopan her parça; 
orada koptugu yere yeniden takılacağından, bu hallerde iken tüy yolmaları 
mekruh olduğunu söyler. ( Hindiyye V/358) Bazı fetvâ kitaplarında da: 
"Cünüpken vücudundan tüy koparılmayacağın da bilmek gerekir." ( 
Nemenkâni, N/206) denir. Ancak koltuk altı; kasık ve tırnak temizliğinin 
kırk gün geciktirilmeşinin tahrimen (harama yakın) mekruh olduğunu 
düşünürsek diyebiliriz ki, temizlik süresi kırk günü aşmayacaksa, âdetli; 
lohusa ve cünübün vücudundan bir şey koparmaması gerekir. Aşacaksa 
"zararların hafif olanını" seçer ve bu tür temizliklerini yapabilir. 

Renksiz ve kokusuz akıntı; pamuk kullanılmak suretiyle önlenebileceği 
için, özür değildir. Pamuk kullanılır ve akıntının dışarı çıkması önlenirse, 
aldığı abdestle istediği kadar namaz kılabilir. Bunu daha önce abdest 
bahsinde görmüştük. 


HAYIZLI KADININ KABİR ZİYARETİ 


Hayız, ya da lohusalık halinde kadının kabır ziyaret etmesinde "beis 
yoktur."(Hindiyye 1/38 (Sirâciyye'den) Ancak fıkıhta "beis yoktur" demek, 
olur ama olmasa daha iyi olur, demektir.Hattâ kadının temiz olduğu 
zamanlarda bile kabir ziyaretinde bulunmaması daha evlâdır. Çünkü bundan 
hâsıl olan zararlar, elde edilebilecek kârlardan çok daha fazla oluyor. Bu 
yüzden bu konuyu bir önceki başlık altında etraflıca yazmayı denedik. 


HAYIZLI VE CÜNÜP IKEN BEBEGE BAKMAK 


Hayızlı, nifaslı ya da cünüp iken, yeni doğmuş bebege bakılmaz 
deniyor. Bu ne derece doğrudur. 
Cünübün, âdetlinım ve lohusanın yapamayacağı şeyler fıkıh kitaplarında 
etraflıca anlatılmıştır. Yani bakması haram değildir. Bu, olsa olsa maddeten 
ve mânen temiz olmaya karşı duyulan titizlikten ve bu konudaki 
hassaslıktan doğmuş bir söylenti ve bir yönüyle de güzel bir kabulleniş 
biçimidir. Çünkü bunda temizlikte acele etmeye teşvik vardır. Ancak 
insanın bir helâla; haram deme yetkisine sahip olmadığı ve Kur'ân-ı 
Kerim'de geleneklere göre yaşayanların kınandığı da bilinmelidir. 


HAYVAN YEMLERİNİN TEMİZLİĞİ 


Tavuk yemi üretiyorum. Yeme belli oranlarda balık unu ya da kan 
katıyoruz. Bunların katılmaması halinde tavuklarda vitamin eksikligi 
yüzünden bir hastalık oluyor ve birbirlerini yiyorlar. Aslında bu ihtiyaç 
balık unuyla karşılanıyor, ama onu bulmak her zaman mümkün 
olmadığından kanı tercih ediyoruz. Ama kan kullanmanın da mahzurlu 
olduğunu öğrendik? 

Sorunuzu ya da sorununuzu sizi ve bütün müslümanları ilgilendiren iki 
farklı yönüyle ele almayı deneyecegiz: 

1. Genel esaslar ve mes'elenin tahlili. 

2. Olayın, halihazırdaki durumun vehametinden haber veriyor olması. 
Kur'ân-ı Kerim'de murdar ölü eti (meyte), kan, domuz eti ve Allah (cc)'ın 
adıyla kesilmeyen etler aynı kategoride olmak üzere birden çok yerde 
yasaklanır ve haram oldukları bildirilir: "De ki, bana vahyolunanlar içinde 
bir yiyenin yemesi için ölü eti (meyte), akıtılan kan, domuz eti-ki, bu 
gerçekten murdardır- Ya da Allah (cc)'tan başkası adına kesilmiş iş bir fısk 
dışında haram kılınan bir şey bulamıyorum..."(K. En'am (6) 145; Yakın 
anlamlar için bk. Bakara (2) 173; Mâide (4) 3; Nahl (16) 115) 

Buradan hareketle alimler; hayvan boğazlandığında akıtılan kanın murdar 
olduğu, yenmeyeceği ve ondan (herhangi bir yolla) yararlanılamayacağı 
konusunda ittifak etmişlerdir. (Ibnü'1-Arabi, Ahkâmül-Kur'ân, 1/53) Bu 
ittifakın icma halinde olduğu ifade edilmiştir.(bk. Sabüni, Ahkâmü'I-Kurari, 
160,163) O kadar ki, meşhur Hanefi fıkıhçısı Cessâs, bu maddelerin 
haram kılınışının her türlü yararlanmaya şamil olduğunu, binanaleyh ölmüş 
hayvan etinden hiç bir suretle yararlanılamayacağını, hatta köpeklere ve 
diğer et yiyenlere dahi yedirilemeyeceğini, çünkü bunun da bir nev'i 
yararlanma olduğunu söyler.(Sabuni, age, 1/160) 

Yine Cessâs'ın naklettiği şu haber de bu görüşü destekler: "Rasülüllah (sav) 
Mekke'ye gelince iç yağlarını toplayan Hiristiyan asıllılar ona gelerek: Ey 
Allah (co)'in Rasülü, biz ölmüş ve kokmuş hayvanların iç yağlarını alırız ve 
sadece deri ve gemi yağlamada kullanırız, ne dersiniz? dediler. Rasülüllah 
Efendimiz (sav) de: "Yahudilerin Allah canını alsın, onlara da etler yasak 
edilince onları sattı ve parasını yediler" diye memnuniyetsizliğini bildirdi". 
(Cessâs, Ahkâmül-Kurân, 16145) Gerçi "Meytenin haram olan kısmı sadece 
etidir", bir başka rivayette, "Haram olan sadece onu yemektir" hadis-i 


şerifleri de rivayet edilmiştir.(Cessâs, age. 1/150) Ama cumhur (fıkıhçılar 
çoğunluğu) diğer haberlerin yanında bunlara itibar etmemiştir ya da bu 
haram maddeler bizzat yenmeseler dahi, bunlardan başka bir yolla 
yararlanmak dâhi netice itibariyle yeme sayılmıştır. Bu konuda Yahudilerin 
kınanma biçimi de bunu gösterir. Bununla birlikte "Içilmesi haram olanın 
satılması da haramdır" hadisi şerifi de vardır.(bk. el-Ceziri, el-Mezâbiu'1- 
Erbâ'a, N/8) Zorunlu olarak satınalınması da haram olmuş olur. Bu 
konudaki icmaı ve Maliki görüşünü Kurtubi de bu doğrultuda açıklar: 
"Artık bunlardan ve her türlü murdar şeylerden ne şekilde olursa olsun 
yararlanmak caiz değildir. Hatta pis su ile ekin de (Ebussuüd Efendi, 
pislikle sulanmış bitkilerin, fıkıhçıların çoğuna göre kerehatsiz helal 
olduğunu söyler. bk. Ibn Abidin, V1/341), hayvan da sulanmaz, murdar 
şeyler davarlara yem olarak verilmez. Ölen hayvan köpeklere ve yırtıcı 
hayvanlara verilmez. Ama bunları yerse engel de olunmaz. Bu, "size ölü 
hayvan... Haram kılındı" ayetinin zahir ma'nâsıdır ve bunlardan hiçbir türlü 
yararlanma ayrı tutulmamıştır".(Kurtubi, N/218) Ayrıca, hiçbir tefsirde 
temas edilmemekle beraber, yukarıda mealini verdiğimiz ayette haram 
olarak sayılan maddelerin kime haram olduğu, "bir yiyenin yemesi için" 
gibi ilginç bir Kur'ân ifadesi ile anlatılır. Hayvanlarda birer "yiyen" 
olduklarına göre bu ayetle bu maddelerin onlara da haram olduğuna işaret 
olsa gerektir. Burada: "haramlık" mükelleflerin fiilleriyle ilgili bir kavram 
olduğuna göre bir şeyin hayvanlara haram olduğu nasıl söylenebilir? diye 
bir itiraz akla gelebilir. Bunu kısaca: Haram olan onların yemesi değil, 
onların insanlar tarafından yedirilmesidir, diye cevaplayabiliriz. Tıpkı 
"Erginlik yaşına girmemiş çocukların, ebeveynlerinin odalarına girerken 
izin istemekle emrolunmaları" (bk. K. Nür (24) 58) gibi. Orada da mükellef 
olanlar çocuklar değil onları öğretme durumunda olan ebeyevndir. 

Imdi durum bu olunca; serbest dolaşan tavuğun (decâce muhallât) ve pislik 
yiyen inegin (cellâle) etleri komadıkça, ya da pislikle beraber normal 
yiyecek ve alaflarını da yiyor ve pislik, bütün yediklerinin yarısından azı 
kalıyorsa, mekruh olmakla beraber etlerini yemek helâldir. Hatta domuz 
sütü emmiş kuzunun durumu da böyledir, hükmüne kıyasla, kan gibi 
maddelerin tavuk ve hayvan yemlerine yarıdan az olmak üzere 
karıştırılabileceğini söylemek doğru olmasa gerektir. Çünkü bunların 
kendiliğinden yemiş olmaları sözkonusudur. Halbuki, yukarıda da 
söylediğimiz gibi dökülen kan ve benzerlerinden, hangi yolla olursa olsun 
yararlanılması haramdır. Kan haram olduğuna, yani "mütekavvim mal" 


olmadığına göre satışı ve alışı haramdır. Öyleyse, hangi oranda karıştırırsa 
karıştırsın, yem yapmak üzere kan almak isteyen bir müslüman onu nasıl 
satın alacak, satan nasıl satacaktır? Görüldüğü gibi bu iki tarafın yaptığı 
muameleyi meşru kılacak bir yol yoktur. Bu konuda olsa olsa bu yemlerle 
beslenen hayvanları alıp yiyenler açısından bir meşruiyetten sözedilebilir ve 
mekruh olmakla beraber bu hayvanlar yenir, denebilir. Bu ikisi farklı 
şeylerdir. 

Kaldı ki, serbest dolaşan tavugun ve pislik yeme alışkanlığı olan inek ya da 
davarın belli bir süre hapsedilmeksizin mekruh da olsa- yiyilebileceği 
görüşü "cumhur" görüşü değildir ve bu konuda çok farklı düşünenler vardır. 
Bu konudaki rivayetler de daha çok yenmeyeceğini söyleyenleri destekler: 
1. Ibn Abbas: "Rasulüllah (sav), dışkı yeme alışkanlığı olan inek ya da 
davarın (cellâle) sütünü içmekten yasakladı".(Bu ve benzer anlamdaki 
hadisler için bk. Ebu Davud, cihad 47, at'ime 24, 33 esribe, 14; Tirnizi, 
atime 24; Nesai, dahayâ 43, 44; Ibn Mâce, Zebâih 11; Muvattâ, edahi 28; 
müsned 1/219, 226, 241, 253, 321, 339 ayrıca bk. Beyhaki, es-Sünen el 
Kübrâ 1X/332-333, V/254) Bir rivayette "binilmesini yasakladı" der. 

2. Amr b. Şu'ayb Babasından, o da dedesinden: "Rasulüllah (sav) ehli 
merkeplerin etlerini, "cellâle"ye binilmesini ve etinin yenilmesini 
yasakladı" diye rivayet eder. 

Hanefiler bu haberlerdeki yasaklamayı haram anlamında almazlar ve özetle 
söyle derler: Dışkı yiyen hayvanın eti kokmadıkça yenmesi helâldir. 
Nitekim domuz sütü emen kuzu da, eti değişmeyeceği için yenir. Ama 
serbest dolaşan tavuk (muhallat) üç, dışkı yiyen koyun dört, inek de on gün 
hapsedilip temiz gıdalarla beslenmelidir. Bu hapis gününü daha değişik 
tutanlar da vardır. Ama Serahsi, bu gün tayininin bir dayanağı, olmadığını, 
mühim olanın koku gidinceye kadar beklemek olduğunu söyler. Tavuk hiç 
bekletilmeden yenirse hafif (tenzihen) mekruh olur.(Ibni Abidin IV/341) 
Malikilerin görüşünü temsil eden Kurtubi ye göre: Etinin tadında ya da 
kokusunda pisliğin belirtisi olursa yenmesi haramdır, olmazsa helâldir. 
Hattabi, bu Hadislerdeki yasağın hafif bir yasak olduğunu söylemiştir. Bu 
durumlar, yediğinin çoğu pislik olması halinde böyledir. Ama ot otluyor, 
tahıl yiyor, bununla beraber zaman zaman da pislik yiyorsa ona "cellâle" 
denmez. O serbest tavuk gibidir. Buradan hareketle, hayvanların dolaştıkları 
yerlere pislik atılması yasaklanmıştır. Rivayete göre adamın biri bahçesini 
insan dışkısı ile gübrelerdi. Hz. Ömer'de ona: "Sen insanlardan çıkanı 
onlara yedirmeye kalkışan birisisin!" diye çıkıştı.(Kurtubi VN/122) 


Hânbelilere göre, .Ahmed b. Hanbel'in ifadesi ile: "Cellâle'nin etini de 
sütünü de haram (mekruh) görürüm".(Ibn Kudame, el-Mugni, VNI/593-94) 
Aynı görüş Sevri'den de nakledilmiştir.(Sevkâni; Neylü'1-Evtâr, VNI/40) 
Şafiiler de "cellâle"nin etinin yenmesinin hâram olduğu görüşündedir. 
Nevevi, alafinin çoğu temiz ise "cellâle" adını, dolayısı ile bu hükmü 
almayacağını söyler. Izz b. Abdusselam da; bir koyun on yıl haram şeyler 
yese, onu yemek ne sahibine ne de başkasına haram olur (Sevkâni, age, 
VNIU139-140) demiştir. 

Sevkâni ise: "Bu hadislerin zahiri, (cellâleyi yemenin, sütünü içmenin) 
haram olduğunu anlatır. Çünkü nehyin hakiki anlamı budur. Binaenaleyh 
hapsedilmeden kesilmesi caiz değildir. Eğer hapsetmeden kesilirse eti 
haram olur" (Sevkâni, es-Seylü'1-Cerâr, IV/102; ayrıca bk. Segid Sabik, 
Fıkhu's-Sünne, NI/256) der. 

Gerçi Hanefi mezhebinde söyle bir görüş daha vardır: Kuyuda ölüp şismiş 
bir hayvan bulunsa, onun görülmesinden sonra o su ile hamur yapılmış olsa 
Zayıf bir görüşe göre o hamur köpeklere atılır veya hayvanlara yedirilir. 
Bazılarda hamur, o kuyunun suyu bununla pis olmadığı görüşünde olan 
Şafiilere satılır, demiştir.(Tahtavı âlâ-Merhaki'1-Felah, 33) Ancak burada da 
hayvanlara yedirme kastı yoktur, görüş kuvvetli bir görüş değildir. Içinde 
hayvan ölen ve Şafiilere göre değildir. Dolayısı ile ne maksatla olursa olsun, 
kan satmak ya da satın almak, hayvan yemlerine katmak yoluyla da olsa 
yedirmek (Allah'u a'lem) caiz değildir. Bu hükmün hikmetlerinin neler 
olacağı buranın konusu değildir ve biraz da müslüman tabip ve veterinerleri 
ilgilendirir. 

Ö. Nasuhi Bilmen'in su ifadesi de, yukarıda söylediklerimizi destekler: "Pak 
olmayan şeyleri, meselâ bozulup temizliğini kaybeden kolamış etleri 
vesaireyi, etleri yenilebilen hayvanlara yedirmek caiz değildir.(Bilmen, 
Büyük Islâm Ilmihali, 426) 

Mes'elenin diğer yönü Türkiye'de müslümanca yaşamak isteyen 
müslümanların halihazırdaki içler acısı durumuyla ve geleceklerini 
belirleme ile ilgilidir. Şu andaki yem uygulamasına naslar zorlanarak belki 
zayıf bir cevaz bulunabilir. Ama o takdirde İslam'ın alternatifliği ve şahsiyet 
bağımsızlığına en çok değer verişi ne ifade etmiş olacaktır. Islâm eğer 
yaşatılmak isteniyorsa onun sanayide ve iktisadi kalkınmada dahi alternatif 
olduğu ispatlanmalı değil midir? Hormonlu etler ve gıdalar skandalı Batı 
ekonomisinin bir aybı olmayı öteye geçmemelidir. Etrafımizdaki çok küçük 
tesebbüslerle dahi, helal ve temiz gıda üretilebildiğini, helal et ve tavuk 


kesilip ( satılabildiğini omüşahede edebiliyoruz. Bu tür müslüman 
teşebbüslerin güç ve beyin birliği yaptıklarını, yani bilgili ve bilinçli olarak 
örgütlendiklerini düşünürsek temiz gıda yemenin o kadar zor olmadığını, 
bunun için gerekli entagrasyonun rahâtlıkla kurulabileceğini söyleyebiliriz. 
Laf aramızda, müşterisi hazır böyle bir entegre sistemin çok büyük 
ekonomik kazanç sağlayacağı da fizibilite raporlarına dahi gerek 
duyurmayacak ölçüde açıktır. Yeter ki, birçok müslüman müteşebbisin 
düştüğü hataya düşülmesin ve müslümanca başlayan teşebbüsler paranın 
tadı alınınca kapıtalistleşmesin. Bundan başkalarda istifade eder ve 
sevmedikleri müslümanlar sayesinde onlar da temiz gıda yemiş olurlar. 
Onun için müslümanca yaşamak ve yaşatmak isteyenler böyle bir 
entegrasyona önce meselâ balık unu fabrikası kurmakla başlayacaklar, sonra 
yemlerinde kan yerine balık unu ya da bir başka alternatif protein maddesi 
kullanacaklar, temiz gıda ile beslenen hayvanlar sıhhi ve temiz bir 
kesimhanede müslümanca kesilecek, temiz ambalajlanacak, temiz 
mahallerde satılacak, temiz sofralarda yiyilecek, temiz düşünen temiz 
nesiller yetiştirilecektir. Onun için sanayiden sözeden ve buna imkânı olan 
müslümanların ilk el atmaları ve halletmeleri gereken sanayi kolunun bu 
olduğu kanaatindeyiz. Bunun çok kolay ve ekonomik olduğunu da 
sanıyorum. Ülkemizdeki bir avuç yahudi bunu kendi inançları açısından 
başarabiliyorlarsa, müslümanca yaşamak isteyen müslümanlar niçin 
başaramasınlar? 

Bu konuyu kitaplarımızdan araştırırken mes'elenin bir üçüncü boyutuna 
daha muttali oldum. İslam'ın hayvanların hukukunu dahi düşünüp 
gözetmesi ve batının, kadını bile insan saymadığı dönemlerde onun hayvan 
hukukunu dahi kanunlaştırıp, müeyyideye bağlamasıdır. Bunu herkes - 
Türkçe olduğu için- Ömer Nasuhi BILMEN Hocanın Hukuk-i Islâmiyye 
Kamusu NI/511'de rahatlıkla müşahede edebilir. 


HAYVANLARDA SUNİ TOHUMLAMA 


Bu konu hakkında, bilebildiğimiz kadarıyla, klasik fıkıh kitaplarımızda 
bir hüküm yoktur. "Eşyada aslolan ibahadır", yani Allah her şeyi insanlar 
için yaratmış olduğuna göre (bk. Bakara(2) 29) haram kılınmış olmayan 
şeylerin helâl olmakta devam ediyor olması gerekir. Sözü edilen suni 
tohumlamanın da direkt olarak haram olduğuna dair bir nas bulunmadığına 
göre bunun da helâl olması gerekir, diye düşünülebilir. Ancak mesele o 
kadar da basit değildir. Yine Kur'ân-ı Kerim'de "Allah (cc)'ın yaratışını 
(fıtratı)" bozanlar şeytanın dostu olup hüsrana ugrayanlar olarak 
nitelendnilirler.(K. Nisâ (4) 119) Bu da acaba fıtrata müdahale değil midir? 
Hayvanların normal çiftleşmesine engel olunması halinde, erkeklerinin 
hakkına ve tabii ihtiyacına tecavüzden sözedilebilir. Ama bunun için 
denebilir ki, onlar da insanlar için yaratıldığına göre spermalarının bu yolla 
alınması daha yararlı ise bu yolla alınır, fazla gelenleri de kesilerek 
değerlendirilir ve artık onların ihtiyaçları da söz konusu olmaz. Sonra 
hayvanların erkeklerinin semirmesi ve bu yolla daha faydalı olmaları söz 
konusu ise birçok alim burulmalarının caiz olduğunu ve bunun fıtratı 
değiştirme sayılmayacağını söylemişlerdir.(Burmanın caiz olmadığını 
söyleyenler de vardır. bk. Kurtubi, V/390-91) 

Ama yine de ilerleyen zooloji ve özellikle de genetik ilminin verileri kesin 
sonuçlara varmadan nihâi sözü söylemek imkânsızdır. Kiloda biraz daha 
ağır, süt veriminde biraz daha fazla bir hayvan türü geliştirelim derken, 
insana da, çevreye de ve hatta o türe de zararlı bir sonuç ortaya çıkabilir. 
Günümüzde çokça sözü edilen hormon skandalı bunun bir başka açıdan 
tezahürü sayılmalıdır. 

Diğer yönden meselenin, bir ölçüde ağaçların aşılanması olayına benzerliği 
de yok değildir. Bilindiği gibi Rasulülah Efendimiz (sav) Medine'ye 
geldiklerinde halkın hurma çiçeklerini aşıladıklarını görmüş ve: "Bunun 
faydalı olacağını sanmıyorum", ya da, "bunu yapmasanız belki de daha iyi 
olur" buyurmuş, onlar da aşılamayı terketmişlerdi. Sonunda verimin düşük 
olduğu kendilerine hatırlatıldığında da "faydalı işi yapsınlar. Ben sadece 
zanla konuştum. Zandan dolayı beni muahaze etmeyin. Ama size Allah 
(cc)'tan gelen bir şeyden sözedersem onu hemen alın... Siz dünya işinizi iyi 
bilirsiniz"(bk. Müslim, Fedâil,139,141; Ibn Mâce, Ruhun 15; Müsned, 
V/16, 298, VI/128) buyurmuştu. Hayvanların suni yolla tohumlanması da 


bir bakıma buna benzer. Ancak benzemediği yönler de vardır. Meselâ 
hurmanın aşılanmasında yapılan şey tabii olanı kolaylaştırmak ve 
çabuklaştırmaktır. Erkek hurma ve onun hakkına tecavüz söz konusu 
değildir. Çiftleşme ve ondan doğacak tabii etkileşimden söz edilemez. 
Kimbilir, belki de hayvanların tabi çiftleşmelerinde bilinen sperm 
alışverişinin dışında başka psikolojik ve genetik etkileşimler vardır ve bu 
etkileşimler neslin sıhhatli devamında bir takım fonksiyonlara sahiptirler. 
İşte bunlar özellikle genetik ilminin ve müstakbel fıkıh heyetlerinin ileride 
halledecekleri meselelerdendir. Şimdilik mahzurlu olduğunu gösteren bir 
delil yoktur (Allah'u a'lem). 

"Hayvanların spermlerinin (melakih) ve ceninlerinin (medâmin) satışı yasak 
edildi" (Muvattâ, Buyü 63) diye bir hadis vardır, ama bununla anlatılan 
sun'i dölleme değil, sağlam doğumla sonuçlanıp sonuçlanmayacağı 
bilinmeyen sperm ve ceninin satılmasıdır. 


HAZRETI ALİ'NİN KABRİ NEREDEDİR? BU HUSUSTA ÇEŞİTLİ 
SÖZLER ((SÖYLENMEKTEDİR. ACABA BU HUSUSTA 
AYDINLATICI BİLGİ VERİR MİSİNİZ? 


Bilindiği gibi Hz. Ali (kav) Haricilerden Abdurrahman bin Mülcem 

tarafından şehid edilmiştir. Kesin olarak nerede medfun olduğu belli 
değildir. Kimi Küfe'nin emirlik binasında, kimi Rahbetü'l-Küfe denilen 
yerde, kimi Necef'tedir dediler. Bazılarına göre onu Medine'ye götürülmek 
üzere bir sandık içine koyarak deveye yüklediler. Tay kabilesinin toprağına 
varınca kabile mensupları deveyi gasp edip kestiler. Hz. Ali'yi de orada defn 
ettiler. Kabrini gizli tutmaktan gaye onu Harici'lerden korumak idi. Çünkü 
belli bir yerde defn etseydiler Hariciler kabrini kazıp cesedini 
çıkaracaklardı. 
Şii'lere göre Hz. Ali (kv) Necef şehrinde medfundur. Kabir orada ziyaret 
edilmektedir. Bazı muhakkiklere göre de Necef şehrindeki kabir al-Mugire 
bin Şu'be'nin kabridir. Hz. Ali'nin değildir. Bu kabrin Hz. Ali'ye nisbeti 
hicretten üçyüz sene sonra olmuştur. 


HELAL VE HARAM OLAN HAYVANLARIN BAZILARINI 
AÇIKLAR MISINIZ? 


Haram olan hayvanları üç kısma ayırmak mümkündür. 
1- Başkasına saldırıp azı dişleriyle parçalayarak kendisini müdafaa eden 
domuz, kaplan, aslan,ayı, kurt, fil, pars, kedi, maymun ve köpek gibi dört 
ayaklı hayvanlar. 
2- Tırnaklarıyla kendini müdafaa edip zayıf olan olan hayvanları avlayan 
kartal, akbaba, atmaca, karga ve şahin gibi hayvanlarla leş yiyen kuşlar. 
3- Tiksindirip nefret veren ve kötü olarak bilinen yılan, akrep, böcek, fare 
gibi yer haşreleridir. Bunlardan başka hayvanlar mübah sayılırlar. Ancak 
bazılarının hakkında ihtilaf vardır. Mesela Hanefi mezhebine göre, sırtlan, 
keler, tilki, at, kirpi gibi hayvanlar haram ise de, Şafii mezhebine göre 
helaldır. Kırlangıç., tavus, hüdhüd, papağan ve baykuş gibi hayvanlar da 
Şafii'ye göre haram. Hanefi'ye göre helaldır (Fıkh, Essünne). 


HEYKEL 


Taş, tunç, mermer ve pişmiş toprak gibi dayanıklı maddelerden yapılmış 
insan ya da hayvan görüntüsü, simgesi. Heykel, Islâm terminolojisinde 
"suret" kavramı içerisinde değerlendirilmiş resim anlamındaki suretten 
bunu ayırmak için "gölgeli suret" deyimi kullanılmıştır. Heykel, şekil olarak 
müşriklerin tapındığı putlarla aynı olmakla birlikte kendisine tapınılan 
anlamda put olmadığı için suret kavramı içerisinde ele alınmış ve onunla 
birlikte hükme bağlanmıştır. 

Kur'an, heykelden put anlamı dışında bir yerde söz etmekte, hakkında 
herhangi bir hüküm vermemektedir. Sebe' süresinde cinlerin bir kısmının 
Hz. Süleyman'ın emrinde çalıştığı bildirildikten sonra "Ona dilediği gibi 
kaleler, heykeller, havuzlar kadar (geniş) leğenler, sabit kazanlar yaparlardı" 
(Sebe 34/13) buyurulmaktadır. Bu âyet bilginlere göre Hz. Süleyman 
devrinde heykel yapmanın mübah olduğunu ifade etmektedir. Ama yine 
bilginler Hz. Süleyman devrine ait olan Rasulullah (s.a.s.) den gelen 
haberlerle ortadan kaldırıldığını, Islam dini tarafından neshedildiğini 
söylemektedirler. 

Kur'an, Hz. ibrahim (a.s.)'ın putları, heykelleri kırdığını anlatmaktadır. 
Rasul (s.a.s.)'da Mekke'nin fethinde Kâbenin içinde, çevresinde ve Safa ile 
Merve tepeleri üzerinde bulunan putları (heykelleri) kırıp temizletmiştir. 
Rasulullah (o (s.a.s.)'dan gelen hadisler heykel (suret) yapmayı 
yasaklamaktadır. Bu konuda gelen haberler tevâtür derecesine ulaşacak 
kadar çoktur. (Resim için bk. Resim mad.) 

Hz. Âişe (R. anha) dan Nebi (s.a.s.)'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Kıyamet 
günü en şiddetli azaba uğrayacak olanlar, yaratma hususunda kendisine 
Allah'ın yerine koyup, kendini ona benzetenlerdir" (Buhari, libas, 39; Nesai, 
Zinet, 112-114). 

Ibn Abbas (r.anhum)'a Iraklı bir adam gelip; Şu suretleri yapıyorum, bu 
konuda ne dersiniz diye sorunca, o, şu cevabı vermiştir: Yaklaş, yaklaş, 
Muhammed'i (s.a.s.)' şöyle derken işittim: "Kim dünyada bir süret yaşarsa, 
Kıyamet günü buna can vermekle yükümlü tutulur. Halbuki ona can 
verecek değildir." Ton Abbas ve Ebü Hureyre'nin naklettiği başka bir rivayet 
şöyledir: "Kim suret yaparsa, ona can verilinceye kadar azap olunur. 
Halbuki bu surete can verebilecek değildir" (Nesai, Zinet,113). Ibn 
Ömer'den, Nebi (s.a.s.)'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Suret yapan 


kimselere kıyamet gününde azap olunur ve kendilerine; yarattığınız şeylere 
can veriniz, bakalım denilir" (Nesai, Zinet, 113). 

Imam es-Sindi, Nesâi Hâşiyesinde yukarıdaki Ibn Abbas ve Ibn Ömer 
hadislerini şöyle açıklar: Ibn Abbasa hükmü sorulan "suret" ten maksat 
"canlılara ait süretler" dir." Sureti diriltinceye kadar azap olunmaktan 
maksat, azabın sona ereceği zamanı belirtmektir. Hadiste; sureti hiçbir 
zaman o diriltemeyeceklerinin (o belirtilmesi azabın devamlı olarak 
uygulanacağını ifade eder. Ancak es-Sindi, yukarıda sözü edilen azabın, 
suret yapma sebebiyle dinden çıkan kimse ile ilgili olduğunu belirtir. Ve 
bunun da üç şekilde ortaya çıkabileceğini ifade eder. a) Helal kabul ederek 
suret yapmak, b) Tapınmak amacıyla yapmak, c) Zaten mü'min olmayan 
kimsenin suret yapması? Bu üç sınıfın dışında kalanlar, sureti helal 
saymadan ve tapınma kastı da taşımaksızın yapmışsa bu fiili sebebiyle "asi" 
olur. Hak ettiği azabı Allah affetmezse azap görür, sonra azaptan kurtulur. 
Yahut da bu azaptan maksat; işin çirkinliğini şiddetle ortaya koyup, 
yasaklayarak suret yapımını engellemektedir. Bu son değerlendirmeye göre, 
hadisin açık anlamının kastedilmediği düşünülebilir (es-Sindi, ö 136/1724 
Haşiye Süneni'n-Nesâi, Istanbul 1931, VTI, 215). 


HEYKELİN YASAKLANMA NEDENİ 


Yukarıda zikredilen hadisler incelendiğinde heykelin yasaklanma 
nedenini de ifade ettikleri görülür. Islam bilginlerinin ortaklaşa 
belirttiklerine göre heykelin yasaklanma nedeni, onları yapanların Allah'ın 
yarattıklarına benzetmeye çalışmaları kendilerini yaratıcı yerine koymuş 
olmalarıdır. Yasağın hikmeti ise, insanları putperestlikten uzaklaştırmak, saf 
tevhid inancını şirk ve putperestlikten korumaktır. Çünkü bütün kavimlere 
putperestlik heykel yoluyla girmiştir. 

Âyette Nuh Peygamberin kavmi ile ilgili olarak şöyle buyrulur: "Sakın 
ilahlarınızı bırakmayın "ved ", "suvâ", "Yeğâus", "Nesr" gibi putlarınızdan 
vazgeçmeyin, dediler. Böylece bir çok insanı sapıttılar. Sen bu zalimlerin 
sadece sapıklıklarını arttır" (Nuh, 71 /23-24). Bunlar Nüh kavminin 
Allah'tan başka kendilerine taptıkları putlarının adlarıdır. Abdullah bin 
Abbas ve Muhammed bin Kays'tan şöyle dediği nakledilmiştir: Ayette adı 
geçen put isimleri Nuh kavminin bazı salih kimselerinin adlarıydı. Bu 
kimseler öldükten sonra, şeytan onların birer heykelinin dikilmesini 
öğütleyerek: "siz onların yaptıklarını bu heykeller aracılığıyla hatırlar ve 
yaparsınız." der. Şeytanın bu yanıltmasına kanan insanlar o salih kimselerin 
heykellerini yaparak dikerler. Önceleri güzel amelleri hatırlamada birer araç 
olan heykeller, bir kaç nesil geçtikten sonra nitelik değiştirir ve kendilerine 
tapınılan birer put halini alırlar. Işte Islam'dan önceki arap toplumunda bu 
putları yeni ilavelerle devir almış ve onlara tapınırken Islam güneşi 
doğmuştur (Ibn Kesir, Muhtaşaru Tefsiri Ibn Kesir, 7. baskı, Beyrut 
1402/1981, TII, 554). 

Sonuç olarak, Islam'ın heykel yasağının kökeninde tevhid inancını 
korumak, yaratmada yüce yaratıcıya benzemeyi engellemek, mahrem 
yerleri tasvire karşı tedbir almak ve zararı faydasından çok olan bir alanda 
israfı önlemek gibi sebebler yatar. Diğer yandan Islam'da ne Hz. 
Peygamberin ve ne de din büyüklerinin heykellerle tasvir edilmeye 
ihtiyaçları yoktur. Onlar mü'minlerin gönüllerinde taht kurmuş, mesaj ve 
doktrinleri Islam toplumunda baş tacı edilmiştir. Hatta Islam Peygamberi 
sözle aşırı övmeyi bile yasaklamıştır. O şöyle buyurur: "Hristiyanların 
Meryem oğlu Isa'yı övdükleri gibi beni övmeyiniz. Yalnız, Allah'ın kulu ve 
elçisidir. Deyiniz" (Buhari, Enbiya, 48; A.B. Hanbel, Müsned, I, 23, 24, 47, 
55). 
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HİAL MESELESİNİN SIK SIK GÜNDEME GELMESİNİN 
SEBEPLERİ NELERDİR? 


Hak ile batıl, imanla küfür savaşı tarih boyunca ara vermeden devam 
edip gelmiş ve hala da devam etmektedir. Bazan hak batıla, bazan da batıl 
hakka galebe çalmıştır. Ancak 19. Ve20. Asırlarda denge tamamen imanın 
aleyhine bozulup müslümanlar esaret boyunduruğu altına girmişlerdir. 
Bütün İslam toprakları elden çıkıp istilaya uğramıştır. 

Zamanla düşman İslam topraklarını istilaya devam etmenin kolay 
olmayacağına ve pahalıya mal olacağına kanaat getirince taktik değiştirmek 
zorunda kalmıştır. Toprak işgalı yerine kültür emperyalizmini tercih etmiş 
ve sonuç istediği gibi olmuştur. Yani düşman müslümanların akıl ve 
ruhlarını istila etmek suretiyle gerçek hakimiyetini sürdürmüş ve 
sürdürmektedir. Bugün İslam aleminin her ülkesinde düşmanın gözü ile 
bakan onun aklıyla düşünen insanlar türemiştir. Mesela kızıl Rusya, 
milyonlarca kilometre karelik Türk-İslam diyarının üzerine kabus gibi 
çöküp yedi ve hazmetti. Ama doymadı. Bu sefer bir başka İslam ülkesi olan 
Afganistan'ı yemeğe başladı. Pençesinde çırpınan zavallı Afgan halkının 
ahu figanından ızdırap duymak icap ederken Suriye ve Libya gibi bazı 
İslam ülkelerinin idarecileri rahatça Kızıl Rusya'nın yaptıklarını destekliyor 
ve "Rus'un gayesi Afgan halkını kurtarmaktır" diyor. 

İçinde yaşadığımız bu çetin zamanda iç ve dış düşmanlar birleşerek bizlere 
cephe almış bizi yok etmek için çok çeşitli silahlar kullanmaktadır. İşte 
onlardan bir kısmı: 

1- Yayın Silahı: Basın, video, tiyatro ve sinema gibi yayın vasıtalarıyla 
müslümanların akılları uyuşturulmak istenmektedir. 

2- Şehvet Silahı: Neslin şehvet duygusunu kamçılamak ve sanattan, basın 
hürriyetinden söz etmek suretiyle müstehcenliği yaymak, gazete ve dergi 
sahifelerinde çıplak fahişelerin hergün boy boy resimlerini yayınlayarak 
neslin iffetini yok etmek. 

3- İrtica yaygarası Silahı: Düşman İslam'a hizmet veren bazı kimselerin 
hizmetlerini sık sık dile getirerek velvele koparıyor. İrtica var, şeriat geliyor 
deyip duruyor. Sanki İslam'a hizmet vermek, müslümanları ıslah etmek için 
çalışmak, İmam-Hatip Lisesinde Kur'an Kursu'nda okumak ve okutmak, 
müslümanların bilgilerini artırmak suçtur. Bu yaygara ile müslümanları göz 
hapsinde bulundurmaya çalışmaktadırlar. 


4- Müslümanları Bölme Silahı: Yine düşman müslümanların gücünü 
zayıflatıp yok etmek için çeşitli kıyafetlere bürünerek onların aralarına 
girmekte ve fitne ateşini alevlendirmek suretiyle müslümanları birbirine 
vurdurmaktadır. İran, İrak, Filistin ve Lübnan gibi ülkelerde çatışan 
Müslümanlar bunun en bariz misalidir. Bu tablo ne kadar hazindir, değil 
mi? İslam'dan ve İslami gayretten söz eden bazı Müslümanların küçük ve 
ictihadı meseleler için birbirleriyle uğraşmaları da en az bu kadar hazin 
değil midir? Bunların durumu bana tarihi bir hadiseyi hatırlattı. Hülağu 
ordusu birçok İslam ülkelerini istila edip, köy, kasaba ve şehirlerini ateşe 
vererek o zaman Müslümanların başşehri olan Bağdat Kapısına dayandığı 
halde devrin alimleri cihad yerine gereksiz münakaşalarda bulunuyorlardı. 
Kur'an-ı Kerim mahluk mu değil mi münakaşa mevzuu idi. Bugün bizler de 
İslam Alemi'nin hazin tablosuna bakmadan özellikle yurt dışında nelerin 
münakaşasını yapıyoruz. Cuma namazı farz mı, değil mi: din görevlisi 
mürted mi, değil mi; Suudi Arabistan'da hilal görülse oruç tutmak ve 
bayram yapmak gerekir mi, grekmez mi. Bu ne kadar acıdır. 

Aziz kardeşim bilmemiz gereken bir husus vardır, o da şudur: 
Düşmanımızın en büyük gayelerinden biri bizim için önemli olan ana 
meselelerimizi bir tarafa itip böyle ictihadı meselelerle uğraşıp münakaşaya 
girmemizi sağlamaktır. Bu gibi şeyler için münakaşa etmemiz anlamsızdır. 
Mesele Hanefi mezhebine göre kıyamda me'munun Fatiha-yı Şerife'yi 
okumaması, Şafii'ye göre okuması gerekir. Bayram namazı ile Vitir namazı 
İmam-ı A'zam'a göre vacip, İmam-ı Şafii'ye göre sünnettir. Bu gibi 
meseleler için münakaşa etmek —ki Allah'a şükür edilmiyor- doğru olmadığı 
gibi, hilal meselesi için münakaşa etmek de doğru değildir. O da aynı 
şekilde ictihadi bir meseledir. Zira Hanefi, Maliki ve Hanbeli mezheplerine 
göre dünyanın herhangi bir yerinde rü'yet-i hilal sabit olursa bütün dünyada 
oruç tutmak ve bayram yapmak icap eder; yalnız Hanbeli mezhebine göre 
bu hususta Hakim'in hüküm verebilmesi için bir şahit Maliki mezhebine 
göre iki şahit yeterlidir. Yani, Müslüman bir hakim bu şehadete istinaden 
oruç tutmak veya bayram yapmak için hüküm verirse onun hükmüne 
uymak gerekir. Yalnız Hanefi mezhebi'nin bu hususta değişik bir durumu 
vardır. Ona göre hava açık olursa, rüyetin muteber olabilmesi için cemmi 
gafirin yani büyük cemaatın hilali müşahede etmesi gerekir. Beş, altı, on 
kişilik bir cemaatın müşahedesi yeterli değildir. Ancak, gayrızahir. 


HİBE 


Karşılıksız vermek, bağışlamak, karşılıksız bağış, bağışlanmış şey. 

Ivaz (bedel) şart koşulmaksızın bir malın derhal temlik edilmesi: Arapçada 
genel olarak atıyye, nihle, sadaka ve hediyye sözcükleri de bü anlamda 
kullanılmaktadır. Mecelle 833. maddesindeki tarif şöyledir: "Hibe, bilâ ivaz 
bir malı temlik etmektir". 855. maddede, ivaz şartına bağlı hibe, her ne 
kadar başlangıçitibariyle hibe ise de, sonuçlan bakımından satıştan ibarettir. 
Ibnü'l-Hümâm (6. 861/1457), hibenin tarifinde bilâ ivaz (bedelsiz) 
kaydından maksadın: "bilâ iktisab-ı ivaz", yani bir bedel kazanmamak 
şartıyla bir malı başkasına temlik olduğunu belirtir (Ibnü'l-Hümâm, Fethur'l- 
Kadi, Mısır 1315-17, VII,113; Ali Haydar, Düreru'-Hukkâm şerhu 
Mecelleti'l- Ahkâm, 11,614). 

Hibe ile teberru sözcükleri arasındaki ilişki şöyle ifade edilebilir. Gerçek 
veya tüzel bir kişinin, başka bir şahsın mal varlığı lehine, kendi mal 
varlığında meydana getirdiği eksilmeye "teberru" denir. Teberru sözcüğü, 
ivazsız hukuki tasarrufların hepsini kapsayan geniş bir kavram olup, hibeyi 
de içine alır: Buna göre "heber hibe bir teberrudur, fakat her teberru bir hibe 
değildir." 

Teberru çeşidine giren başlıca hukuki tasarruflar şunlardır: Hibe, vasiyet, 
vakıf, ibrâ, ibâha, sadaka ve âriyet. Vasiyet; vasiyet edenin ölümünden 
sonra sonuç doğuran ve mirasçılar razı olmazlarsa sadece terekenin üçte 
birinde geçerli olan bir tasarruftur. Hibe kabzla tamam olurken vasiyet 
lehine vasiyet edilenin kabulü ile tamamlanır. Vakıf; bir malı, genel olarak 
bir akan, bir hayır cihetine ebedi olarak tahsis etmektir. Ibrâ; alacaklının, 
alacağını almadığı halde, borçlusunu ödemeden muaf tutmasıdır. ibrâ, 
mecaz yoluyla hibe sayılır ve borçlunun bunu kabul etmesi şartı aranmaz. 
Hibe temliki bir tasarruf olduğu halde, ibâha genellikle yapıldığı anda 
lehine teberru yapılan şahısça tüketilen, yenilip içilen bir bağış çeşididir. 
Meselâ; bir kimseye yemek parası vermek bir hibe, onu eve götürüp yemek 
ikram etmek bir ibâha tasarrufudur. Sadaka; Allah rızası için ve sevap 
kazanmak amacıyla birine yapılan bir teberrudur (Mecelle, mad. 835). 
Âriyet; menfaatin meccânen temliki, yani kullanma ve yararlanma hakkının 
teberru edilmesidir. Hediye ise; birine ikramda bulunmak amacıyla verilen 
şeylerdir. Hanefilere göre, hibeden dönmeye (rucu') engel hallerden birisi 
yoksa, hediyeden dönülebilir. Diğer fıkıh ekolleri hediyeden dönmeyi caiz 


görmezler (Bkz. el-Bakara, 2/263, et-Tevbe, 9/60,104; Mecelle, mad, 834, 
862, 863, 864, 874; Ali Haydar, a.g.e. Mecelle, mad. 834 şerhi; Ibn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtar, Mısır 1286 1V,776; el-Mevsıli, el-Ihtayar, II, 48; Ö. 
Nasuhi Bilmen Istilahat-ı fıkhıye Kamusu, Istanbul 1967, IV, 262-283). 
Islâm hukukuna göre, rüşvet olarak verilen şeyler hibe veya hediye 
sayılmaz ve bunların aynen geri verilmesi gerekir. Bu gibi şeyler tüketilmiş 
ise kıymeti ödettirilir (Ali Haydar, Mecelle, 834, mad, şerhi). 

Hibenin meşrüluğu kitap, sünnet ve icmâ delillerine dayanır. Kur'ân-ı 
Kerim'de açık olarak hukuki anlamda hibeden söz eden âyet yoktur. 
Kur'an'da sık sık geçen sadaka ve infak terimleri teberru ve hibeyi de içine 
alacak geniş kapsamlı sözcüklerdir. Verme ve lutfetme anlamlarında 
kullanılan hibe yerine, daha çok bu kökten türetilmiş olan fiil ve sıfatlar 
kullanılır: "Mallarını Allah yolunda harcayanların hali, yedi başak bitiren, 
her başakta yüz tane bulunan bir tek tohumun hali gibidir" (el-Bakara, 
2/261). "Ey iman edenler, sadakalarınızı-malınıinsanlara gösteriş için 
harcayan, Allah'a ve ahiret gününe inanmayan bir kim gibi başka kakmak 
ve incitmek suretiyle heder etmeyin" (el-Bakara, 2/264). "E&er sadakaları 
açık olarak verirseniz o, ne güzel. Eğer onları gizler ve bu şekilde 
yoksullara verirseniz, içte bu, sizin için daha hayırlıdır" (el-Bakara, 2/271). 
Hibe, kişiyi cimrilikten korur. Âyette; "Nefsinin cimriliğinden korunanlar 
gerçekten kurtuluşa erişmiş kimselerdir" (el-Haşr, 59/9) buyurulur. 
Bağışlarda orta yolun izlenmesi tavsiye edilir. "Onlar harcadıkları zaman ne 
israf ederler, ne de cimrilik yaparlar; ikisi orasıorta yoldan giderler" (el- 
Furkân, 25/67). "Elini bağlı olarak boynuna asma, onu büsbütün de açıp 
saçma. Sonra kınanmış ve pişman bir halde oturup kalırsın" (el-Isrâ, 17/29). 
Hz. Peygamber'den hibe konusunda çeşitli hadisler nakledilmiştir. 
Rasulullah (s.a.s.) Kendisi hediye kabul eder ve karşılığında da hediye 
verirlerdi (Buhâri, Hibe,11). O şöyle buyurur. "Karşılıklı hediyeleşiniz. 
Böylece dostluğunuz artar ve aranızdaki düşmanlık yok olur" (Mâlik, el- 
Muvatta, Hüsnü'l-Huluk,16). Başka bir hadiste şöyle buyurulur "Nu'mam b. 
Beşir, (6. 44/664) oğlu Muhammed'e bir şey bağışlamış; fakat karısı Amre 
binti Revâha ona; Hz. Peygamber'i buna şahit yapmazsan razı olmam, 
demiştir. Bunun üzerine Numan b. Beşir, Hz. Peygamber'e gelip; Amre binti 
Revâha'dan doğmuş olan bu oğluma bir şey bağışladım; o da seni bu işe 
şahit yapmamı istedi, demiş; Hz. Peygamber ise; "öteki çocuklarına da 
bunun benzerini bağışladın mı?" diye sormuş; hayır, cevabını alınca; 
"çocuklarınız orasında adâletli davranın" buyurmuştur" (Buhâri, Hibe,13). 


Başka bir rivâyette, Allah elçisi, "hayır, cevabını alınca; o halde bağışlananı 
geri al" demiştir (bkz. Buhâri, Hibe,12; Müslim, Hibât, 9; Muvatta', Akdiye, 
39). 

Ebü Hanife (6. 150/767), Ebü Yüsuf (6. 182/798), Imam Muhammed (6. 
189/805), Imam Şâfil (6. 204/819) ve bir rivayette Ahmed b. Hanbel'e (6. 
24/855) göre, bir kimse çocuklarından bazılarına mal bağışlayıp, diğerlerine 
bir şey vermese, bu tasarruf geçerli olur. Onlara göre hadisteki "geri al" 
emri, vücüb için değil, fazilet ve ihsan kabılindendir. Nitekim, Enes (r.a)'ten 
rivayete göre, erkek çocuğunu öperek dizine, daha sonra gelen kız 
çocuğunu önüne oturtan bir adama Hz. Peygamber; "Bunların ikisini de eşit 
tutsana" buyurmuştur. Bu emir, vücub için değil insaf ye ihsan 
niteliğindedir (Sahih-i Müslim, Tercüme ve Şerh, Ahmed Davudoğlu, 
Istanbul 1978, VTN, 155). 

Hibe bir akit olup, diğer akitler gibi rükünleri icap ve kabuldür. Mecelle'nin 
837. maddesinde; "hibe, icap ve kabul ile mün'akid ve kabz ile tamam olur" 
denilmiştir. Hibe yaşayanlar arasında cereyan eder. 


HİBEDEN RUCÜ (VAZGEÇME): 


Hibenin karşılıksız ve bir daha geri alınmamak üzere yapılması asıldır. 
Ancak karşılıksız yapılan hibede mal henüz bağışlananın elinde duruyorsa, 
yabancıya yapılmış olsa bile dönmek mümkündür. Fakat bu mekruh 
sayılmıştır. Hanefilerin benimsediği bu görüş, ashab-ı kiramdan Hz. Ömer, 
Hz. Ali, Abdullah b. Ömer, Ebü Hureyre ve Fudâle b. Ubeyd (r. anhüm)'a 
dayanır. 

Hz. Peygamber, hibeden dönmeyi çirkin görmüş ve yukarıda (Müslim, 
Hibat 5) kaydettiğimiz hadisi buyurmuştur. Yukarıda isimleri zikredilen 
sahabeye göre, hadisteki benzetme, şer'an değil, mürüvvet ve ahlâk 
yönünden yapılan bir benzetmedir. Çünkü köpek, helal ve harama muhatap 
değildir. Burada davranışın çirkinliği belirtilmek istenmiştir (Sahih-i 
Müslim Tercüme ve Şerhi, A. Davudoğlu, V111,147,148). Diğer yandan 
hibeden vazgeçmeye cevaz veren bazı hadisler de nakledilmiştir. Bir hadiste 
şöyle buyurulur: "Hibede bulunan, bir ivaz (bedel) almamışsa, hibesinden 
rucu edebilir" (Ibn Mâce, Hibât, 6; es-Serahsi, a.g.e., XII, 48). 

Hibeden rucüa engel teşkil eden Durumlar: 

a) Kan hısımlığı: Biri kadın farzedildiği takdirde evlenme engeli doğacak 
derecede nesep hısımı olanlara yapılan hibeden dönülemez. Usul, fürü, 
kardeşler, kardeş çocukları, amca, hala, dayı ve teyze bu gruba girer. 

b) Eşler, biri diğerine hibede bulunsa, artık dönemez. 

c) Ivaz verilmesi halinde hibeden dönülmez. 

d) Hibe edilen malda ayrılmaz bir artış (ziyade-i muttasıla) meydana 
gelmesi. Bağışlanan tarla üzerine ev yapılması gibi. 

e) Malın, bağışlanan kimsenin elinden çıkması. Satmak, hibe etmek, helâk 
veya istihlâk etmek gibi. 

f) Taraflardan birinin ölümü. Buna göre, bağışlanan öldüğü takdirde, 
bağışlayan hibesinden dönemediği gibi, bağışlayan öldüğü takdirde de, 
mirasçıları bağışlanmış olan malı geri alamazlar. 

Mâliki, Şafii ve Hanbeli hukukçulara göre, hibeden dönmek caiz değildir. 
Ancak, baba çocuğuna yaptığı hibeden dönebilir. Delilleri şu hadistir: 
"Kişinin hibesinden dönmesi caiz değildir. Ancak çocuğuna bir şey hibe 
eden baba bundan müstesnadır" (Tirmizi, Büyü, 62; Ibn Mâce, Hibât, 2). 
Hanefiler bu hadisi, hâkim kararı olmaksızın, rızaya dayanan, hibeden 
vazgeçme anlamında kabul ederler (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 128-134; Ibn 


Kudâme, el-Muğni, VI, 296; es-Serahsi, a.g.e., XII, 54; el-Ceziri, a.g.e., III, 
417-419; Şâfü, el-Ümm, Mısır, 132-1325, VIL, 105; AbdulKadir Şener, 
a.g.e, 5. 103-105; Mecelle, mad., 866-874). 


HIBENİN ŞARTLARI: 


1. Bağışlananın, bağışlama sırasında mevcut olması. Hanefi, Şâfil, 
Ahmed b. Hanbel ve Zâhirilere göre, hibe konusu olan şeyin, bağışlama 
sırasında, bağışlayanın mülkünde mevcut olması şarttır. Buna göre, bir 
hayvanın doğacak yavrusunu, bağın meydana gelecek üzümünü hibe etmek 
geçerli değildir. Ma'dümun satışı caiz olmadığı gibi, hibesi de geçerli olmaz 
(el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Mısır 1327-1328, V1,119; Ibn Âbidin, a.g.e, 
IV, 782; Ibn Hazm, el-Muhallâ, Mısır 1347-1352, IX,116; M. Kadri Paşa, 
el-Ahkâmü'ş-Şeriyye, mad. 508; Mecelle, mad. 856). 

2. Bağışlanan malın, bağışlayanın kendi mülkün olması gereklidir. Buna 
göre, kiracı, kiraladığı malı, âriyet alan, elindeki emânet şeyleri hibe 
edemez. Ayrıca hibe edilecek şeyin mütekavvim mal olması da şarttır (el- 
Ceziri, a.g.e., III, 403; Mecelle, mad. 857). 

3. Bağışlanacak malın belirlenmiş olması gereklidir. Taraflar arasında bir 
anlaşmazlığa yol açmaması için hibe edilenin, muayyen ve bilinir olması 
şarttır (Ibn Hazm, a.g.e., IX,116; Mecelle, mad. 858). 

4. Bağışlayanın âkıl ve bâliğ olması. Bağışlayanın teberru ehliyetine sahip 
olması gereklidir. Bu, Mecelle'nin 859. maddesinde şöyle ifade edilir: 
"Vâhibin, âkıl ve bâliğ olması şarttır binaenaleyh sağlir (küçük), mecnün ve 
ma'tuh (bunak) un hibesi sahih değildir; Amma bunlara hibe sahihtir." 

5. Tarafların rızasının bulunması. Rıza bulunmaksızın cebir ve ikrah ile 
yapılan hibe geçerli değildir. Hata ve hile hallerinde hibe akdinin iptali 
istenebilir (AbdulKadir Şener, Islâm Hukukunda Hibe, Ankara 1984, s. 36). 
Bir satım akdinde, icap ve kabulden sonra, satıcı, malı alıcıya teslim 
etmekle yükümlüdür. Hibe akdinde ise Islâm hukukçularının çoğunluğuna 
göre, bağışlayanın teslim zorunluluğu yoktur. Hibe bir teberru olduğu için, 
kabza kadar, bağışlayanın mülkiyetinden çıkmaz ve bu yüzden hibeden 
dönmek mümkün olur. Ebu Hanife, Şâfii ve Hanbelilere göre hibede kabz 
şarttır. Kabzdan önce, mücerred hibe akdi ile, mülkiyet nakledilmiş olmaz 
(el-Kâsâni, a.g.e, VI,115 vd.; Ibn Kudâme, a.g.e., VI, 246-248). 

Şartlı ve mükellefiyetli hibe: 

Bir hibe tasarrufunda, şart veya mükellefiyetin bulunmaması asıldır. 
Hanefilere göre, şart veya mükellefiyeti de içine alabilen ivazlı hibe 
başlangıç itibariyle hibe ise de, sonuç itibariyle satımdan ibarettir, bu 
yüzden de câizdir. Hatta Imam Züfer'e (6. 158/775) göre, bu çeşit hibe tam 


olarak satım akdi hükmündedir. Şâfii ve Mâlikiler de, bu konuda Züfer'le 
aynı görüştedir (es-Serahsi, el-Mebsüt, Kahire 1324-1331, XII, 79; Sahnun, 
el-Müdevvenetü'l-Kübrâ, Kahire 1323-1324, XV, 79; Mâlik, el-Muvatta'. 
Kahire 1348, TI, 128). 

Ivaz şart koşulan hibe ile ilgili Abdullah b Abbas'tan (6. 68/687) şöyle bir 
hadis nakledilir: "Hz. Peygamber'e (s.a.s) birisi bir deve hibe etmiş, o da 
karşılığında bir ödemede bulunduktan sonra, o şahsa razı oldun mu? diye 
sormuş; o şahıs, hayır deyince, onu razı edinceye kadar mukabıl ivazı 
arttırmıştır" (Ahmed b. Hanbel, I, 295; Abdurrezzak, el-Musannef, IX, 
105). Tirmizi aynı hadisi naklettikten sonra, bedelin "altı tane genç deve" 
olduğunu belirtir. Ibn Hibbân'ın rivayetinde, Hz. Peygamber'in: "Vallahi 
Kureyş'ten veya Ensar'dan yahut Sakif'ten olandan başka hiç. bir kimseden 
hibe almamak içimden geçti" dediği nakledilir (el-Askalâni, Bulüğu'!- 
Merâm, Terc. ve Şerh, A. Davudoğlu, Istanbul 1967, MI, 191, H. no: 
790/958). 

Hz. Ömer'in (6. 23/643), yapılan bir hibeye, karşılık bekleyen kimse 
hakkında; ya bağışladığı şey geri verilmelidir, ya da mukabıl bir ıvaz 
ödenmelidir, dediği nakledilir (Abdurrezzâk, a.g e., IX, 105). Yine Hz. 
Ömer'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Iyi cins bir atımı Hak yolunda 
tasadduk ettim. Bir süre sonra sahibi hayvana yazık etmiş. Ben onu ucuza 
satacağını anlayarak, Rasülüllah (s.a.s)'a hükmünü sordum da: "Onu ne 
satın al, ne de sadakadan dön; Çünkü sadakasından dönen, dönüp 
kusmuğunu yiyen köpek gibidir" buyurdular (Müslim, Hibât, 1): 
Mecelle'nin 855. maddesinde ; "Ivaz şartı ile hibe sahih ve şart muteberdir" 
denildikten sonra, konu şu örnekle açıklanır. Bir kimse ölünceye kadar 
kendisine bakmak şartıyla mülkü olan bir akan birine hibe ve teslim etse, 
lehine hibe yapılan kimse, bağışlayanı bakmaya razı iken, bağışlayan 
pişman olup hibesinden dönmekle o akarı geri alamaz. 

Rucu Şartıyla Hibe: 

Islâm hukukunda, bağışlanılan şeyin belirli şartlar altında, tekrar 
bağışlayana dönmesi şartıyla yapılacak hibe akdi tartışmalıdır. Bu çeşit 
hibeler "umrâ", "rukbâ" ve "süknâ" terimleriyle ifade edilir. 

Bağışlanilan Şeyin Belirli Şartlar Altında Tekrar Bağışlayana Dönması 

a. Umrâ: Bir evi veya yeri, birisine ömür boyu yararlanmak üzere 
vermektir. "Evimi filana ömrüm boyunca verdim" veya "Evimi sâna ömrüm 
boyunca verdim" gibi sözlerle yapılır. Cahiliye devrinde Araplar bir evi 
veya yeri ömür boyunca birine verir, o kimse öldükten sonra geri alırlardı. 


Islâmiyet bunu gerçek bir hibe sayarak, tasarrufun sürekli olarak meydana 
geldiğini ve lehine umrâ yapılanın mirasçılarına intikal edeceği esasını 
getirdi. Câbir b. Abdullâh'tan, (6. 74/693) Hz. Peygamber (s.a.s)'ın şöyle 
dediği nakledilmiştir: "Bir kimse umrâ yaparsa bu, lehine umrâ yapılan 
şahsa ve nesline aittir, verene dönmez. Çünkü, onda artık miras cereyan 
etmiştir" (Müslim, Hibât, 20, 21, 22; Mâlik el-Muvatta', 11,127-128). Hz. 
Câbir'in şu rivayeti, şartlı umrâ'yı diğerlerinden ayırır. Câbir (r.a) şöyle 
demiştir: "Rasülüllah'ın (s.a.s) cevaz verdiği umrâ; "Bu senin ve 
çocuklarının olsun" demekle yapılır. Fakat; "Bu mülk, yaşadığın sürece 
senin olsun" derse, mülk, sahibine döner. Ma'mer: "Zühri, bununla fetvâ 
verirdi" demiştir (Müslim, Hibât, 23). Umrâ ile ilgili hadislerin, sürekli 
hibeyi ifade etmesi karşısında, müctehidler görüş ayrılığına düşmüşlerdir. 
Hanefi, Şafii, Hanbeli ve Zâhirilere göre, umrâ câizdir. Fakat bağışlayan 
ölünce, tekrar sahibine geri dönmesi şartı bâtıldır. Yani, umrâ yoluyla 
bağışlanan mal, lehine umrâ yapılanın ölümü hâlinde, onun mirasçılarına 
geçer, bağışlayana veya mirasçılarına dönmez (el Merginâni, el Hidâye, 
Kahire 1937, 111,168; Şâfhi, el-Ümm, Mısır 1321-1325, VI, 201; Ibn Hazm, 
el Muhallâ, Mısır 1347-1352, 1X,164; Ibn Kudâme, el Muğni, Taif, t.y., VI, 
302, 308). Mâlikilere, Imam Şâfii'nin eski bir görüşüne ve Ahmed b. 
Hanbel'in iki ictihadından birine göre, umrâ ve rucu' şartı sahihtir. 
Mâlikilere' göre, "Bu sana ömür boyu bir bağıştır" denilmişse lehine 
bağışlananın ölümünden sonra mal, bağışlayana döner (Ibn Kudâme, el 
Muğni, VI, 304, 307, 308). Imam Mâlik'in (6. 179/795), şartlı umrâ'nın 
cevaz konusunda, Medinelilerin amelini (uygulama), âhad haber kabılinden 
olan Câbir hadisine tercih ettiği anlaşılmaktadır. Imam Mâlik, Kasım b. 
Muhammed'den (6. 102/720) şartlı umrâ hakkında şunu nakleder: "Benim 
yetiştiğim insanlar, mallarında ve verdikleri şeylerde öne sürdükleri şartlara 
bağlı idiler", Mâlik, Medinelilerin uygulaması hakkında şöyle der: 
"Medine'deki duruma göre de umrâ, bağışlayana döner. Ancak bağışlayan, 
bu sana ve senin nesüne umrâ'dır, demişse, o zaman durum değişir" demiştir 
(Mâlik, el-Muvatta', 11,127,128). 

b. Rukbâ: Bir kimsenin; "Şu evimi sana rukbâ yoluyla verdim; ben senden 
önce ölürsem ev senin; sen benden önce ölürsen benim olacak" sözleriyle 
yaptığı bir bağış şeklıdır. 

Ebü Hanife, Imam Muhammed ve Imam Mâlik'e göre, rukbâ şartıyla 
yapılan hibe bâtıldır. Bu şekilde verilecek mal, alan kimsenin yanında 
"âriyet" olarak kalır. Yani mal sahibi, malınıdilediği zaman geri alabilir. Ebü 


Yüsuf ve Imam Şâfii'nin yeni ictihadına göre ise, rukbâ yoluyla hibe câizdir. 
Sadece şart batıldır ve hibe, umrâda olduğu gibi sürekli olarak meydana 
gelmiş bulunur. Mal, sahibine geri dönmez (es-Serahsi, a.g.e., XII, 89; el- 
Merginâni, a.g.e., 111,168; Ibn Kudâme, a.g.e., IV, 311). Ebü Hanife ve 
Imam Muhammed; Şa'bi (6.105/723) ve Şureyh (6. 78/697) vasıtasıyla 
rivayet edilen, umrâyı caiz gören, rukbâyı ise reddeden bir hadisi delil 
alırlar. Ebü Yusuf ise, Câbir (r.a)'den rivayet edilen, Hz. Peygamberin hem 
umra'yı hem de rukbayı caiz gördüğünü bildirdiği hadisine dayanır (es- 
Serahsi, a.g.e., XII, 89). 

c. Süknâ: Bir kimsenin, evini bir başkasına yaşadığı sürece oturmak üzere 
mesken olarak bağışlamasıdır. Hanefilere göre, bu çeşit bağışta mesken, 
mülkiyet sahibine ait olup, mesken bağışlananın elinde âriyet olarak 
kalır(es-Serahsi, a.g.e., XII, 89). Mâlikilere göre ise, süknâ, lehine bağış 
yapılan kimsenin veya neslının tüKerimesine kadar yapılmışsa, bunlar 
ölünce, süknâ hakkıbağışlayana veya en yakın mirasçısına döner (Sahnun, 
a.g.e., XV, 92). Nitekim Hz. Hafsa (6.41/244), evini ömür boyu oturması 
için Zeyd b. el-Hattab'ın kızına vermiş, Zeyd'in kızı ölümü üzerine, 
Hafsa'nın mirasçısı olan Abdullah b. Ömer (6. 73/692), bu evi geri almıştır. 
(Mâlik, el-Muvotta", 11,128, Akdiye, H.No: 45). 

Ca'ferilere göre, umrâ, rukbâ ve süknâ'da konulan şartlara tam olarak 
uyulması gereklidir (AbdulKadir Şener, a.g.e,, s. 62). 

Hibe Yapacak Kimsenin Ehliyeti: 

Mümeyyiz ve reşidlerin hibe yapma ehliyeti. 

Islâm hukukuna göre, hibe yapacak kimsenin teberru yapmağa mâlik olan 
kimselerden olması gerekir. Çünkü hibe bir teberrudur. Teberru yapamayan 
kimse, hibe de yapamaz. Bu yüzden küçüklerin ve akıl hastasının hibesi 
geçerli değildir. Tasarrufta, ivaz bulunmadığı için tamamen aleyhlerine 
sayılır. Yine baba, küçüğün malımivaz şartı olmaksızın hibe etmeğe yetkili 
olamaz. Bu, teberruda ivaz olmadığı için, küçüğün (yetimin) malına en 
güzel yaklaşma sayılmaz. Âyette; "yetimin malına, rüşdüne erinceye kadar, 
o en güzel olanından başka bir şekilde yaklaşmayın" (el-En'âm, 6/152) 
buyurulur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Bizim küçüklerimize 
merhamet etmeyen bizden değildir" (Tirmizi, Birr,15; Ebü Dâvud, Edeb, 
58; A.b. Hanbel, I, 257). Baba, ivaz şart koşsa bile, Ebü Hanife ve Ebü 
Yusuf'a göre hibe câiz olmaz. Imam Muhammed bu durumda hibeyi geçerli 
sayar. Çünkü O'na göre, satışa mâlik olan, ivazlı hibeye de mâlik olur (el- 
Kâsâni, a.g.e., V1,118). 


Mecelle'nin 859. maddesinde; "Hibe edenin âkıl ve bâliğ olması şarttır" 
denilir. Buna göre, âkıl ve bâliğ kimsenin, sağlığında malının tamamınıveya 
bir bölümünü dilediği kimselere hibe etmesi câizdir. Usul ve fürüu da buna 
dahildir. Çoğunluk Islâm hukukçularına göre, hibe yaparken çocukları 
arasında eşit davranmanın müstehap olduğu, eşit davranılmadığı takdirde, 
hibenin mekruh olmakla birlikte geçerli olacağı kabul edilmiştir. 

Hacr altındaki kimselerin hibe yapma ehliyeti. 

Islâm bilginlerinin ittifakla hacr sebebi saydığı haller şunlardır: a) 
Küçüklük, b) Akıl hastalığı, c) Bunaklık (ateh), d) Kölelik (rikk), e) 
Topluma zarar verme, f) Ölüm hastalığı. Ilk üç sebepte, temyiz gücü 
bulunmadığı için, bunlarla kısıtlı olanlar ne kendileri ve ne de veli veya 
vasileri, bunların mallarında teberruda bulunamaz. Diğer yandan; sefihlik, 
aptallık ve borç sebebiyle hacr altına almanın hibeye engel olup olmayacağı 
konusunda görüş ayrılığı vardır. 

Ebü Hanife'ye göre, sefil ve bu hükümde olan aptal (ebleh) ile borçlu 
kimseler hac altına alınamaz. Bunların sözlü tasarrufları ve bağışta 
bulunmaları geçerlidir. 

Ebü Yusuf, Imam Muhammed, Şâfii, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel'e göre ise, 
sefih, aptal ve borçlu kimseler hacredilir. Mahkemece hacr karan verildikten 
sonra, artık bunların vakıf ve hibe gibi ivazsız tasarrufları geçerli sayılmaz 
(AbdulKadir Şener, Islâm Hukukunda Hacr, A.Ü.LE. Dergisi, C. XXI yıl; 
1977, s. 345 vd.). 


HİBEYİ KABUL EHLİYETİ: 


Hibe tasarrufu kabul ile tamam olur. Bunun için, lehine hibe yapılanın, 
hibe sırasında hayatta bulunması, akıl, bâliğ, mümeyyiz küçük veya 
mümeyyiz bunak durumunda olması gerekir. Bu durumda olanlar, hibeyi 
bizzat kabul ve kabz edebilirler. Gayrı mümeyyiz küçük, akıl hastası veya 
bu hükümde olan bunak adına hibeyi veli veya vasileri kabul ve kabz 
ederler. Cenin için yapılacak vasiyet geçerli olduğu halde, hibe batıldır. 
Çünkü vasiyet mirasa benzer, ceninin sağ doğduğu takdirde mirasçı 
olacağında şüphe yoktur. Hibe ise hayatta olanlar arasında yapılan bir 
temliktir (Mecelle, mad. 851-853). 


HİÇ ÖLMEYECEKMİŞ GİBİ ÇALIŞMAK 


Hemen her hutbede ve her vaazda duyduğumuz bir hadise, 

hocaefendinin biri "uydurmadır" demiş: Böyle meşhur bir hadisin uydurma 
olması mümkün müdür? Sözkonusu hadis Şöyle: "Hiç ölmeyecekmiş gibi 
dünyan için, yarın ölecekmiş gibi de ahiretin için çalış." 
"Meşhur" olan bir hadis elbette uydurma olamaz. Ama hadis dilinde 
"meşhur" deyince Rasulülah (sav)'tan itibaren her devirde en az üç ravinin 
rivayet etmiş olduğu hadis anlaşılır.(bk. Abdullah AYDINLI, Hadis 
Istilahları Sözügü 97) Sizin meşhur dediğiniz, halk arasında yaygın 
anlamındadır. Aslında uydurma olan bir söz, sonradan halk arasında yaygın, 
yani meşhur hale gelebilir: Bu onun "sahih" olduğunu göstermez.Önce bu 
"söz" altı değil, meşhur dokuz hadis kitabında da yoktur. Gerçi Beyhaki ve 
Ibn Kuteybe zayıf senetlerle rivayet etmişlerdir, ama Elbani -biraz 
tereddütle karşılamak gerekse de- "Bu hadisin Rasulüllah (sav)'a varan bir 
aslı bilinmemektedir" der.(bk. Silsiletü'1-ehadisid-Dâife, 1/20 (H. 8) Ali 
IRFAN'in yazdığı Mufassal Ahlak-i Medeni (1st.1329) adlı kitabın baş 
tarafında Hz: Ali'nin sözü olarak verilmiş, kaynak gösterilmemiş) Yani 
hâdis rivayet yönünden çok şaibelidir. Dirayet yönüne gelince: Önce 
hadisin arapçası fasih değil, yapma bir Arapçayı andırır. Ikinci ve daha 
önemli olarak, ma'nâsi en az iki Kur'ân ayetiyle zıtlık arzeder:1. Geçmiş 
milletlerin hatalı tutumları kınanırken onlara "hiç ölmeyecekmiş gibi 
yüksek köşkler, kaleler mi ediniyorsunuz?"(K. Su'arâ (26) 129) denir. 
Demek ki, hiç ölmeyecekmiş gibi çalışmak yerilen bir vasıf tır. 2. Kârun 
kıssası münasebetiyle: "Allah (cc)'ın sana verdiği (varlıkta) Ahiret yurdunu 
ara. Dünyadan da nasibini unutma" buyurulur.(K. Kasas (28) 77) Demek ki, 
esas olan ahiret yurdunu aramaktır. Dünya Ahirete nispetle ne ise önem 
derecesi de o olacaktır. Binaenaleyh, sözü edilen hadis, en azından çok 
zayıf olmuş olur (uydurma olmaya daha yakındır) ve buna hiç bir hüküm 
bina edilemez (Allah'u a'lem). 


HIDRELLEZ 


Hızır ve Ilyas (a.s)'ın her bahar başlangıcında buluştuklarına inanılan 
milâdi 6 Mayıs, Rumi 23 Nisan'a rastlayan güne verilen isim. Söz konusu 
günde Hızır ve Ilyas (a.s)'ın buluşarak sohbet ederler ve bu günlerde 
vakitlerini Allah yolunda olmanın ve birlikteliklerinin verdiği sevinçle 
kuvvet bulurlardı. Hızır (a.s)'ın Allah'ın lütfu ile dolaştığı yerde yeşillikler 
çıkar ve çorak yerler çiçeklere bezenirdi. Işte bu olaya dayanarak, halk 
zamanla bu günlerde buluşup Hızır ve Ilyas (a.s) ın geleneğini sürdürmek 
amacıyla özel anda ve dua günleri tertib eder olmuşlar. Ancak bu zamanla 
asli hüviyetinden çıkanlarak günümüzde olan şekliyle Hıdrellez adını 
almıştır. Günümüzde kullanılan mânası ise; Insanların kıştan 
kurutuluşlarının bir işareti ve bahar güneşinden faydalanma, piknik yapma, 
stres atma, eğlenme, nişan, düğün, sünnet törenleri tertip etme, 
uğursuzlukları giderme, adak adama, dilekte bulunma gibi düşünceleri 
gerçekleştirme amacıyla gelenekselleşen "bahar bayramı" inancıdır ki tam 
bir bid'at olarak ortaya çıkmıştır. 

Hızır, Hıdır yahut Hadır Arapça bir kelime olup, yeşillik mânasına 
gelmektedir (Tecrid-i sarih Tercümesi, IX,144). Islâm âlimlerinin çoğuna 
göre Kur'ân-ı Kerim'in Kehf süresinde geçen Salih adam kıssasından Hızır 
(a.s)'ın anlaşıldığı ve onun Peygamber olduğu görüşü müfessirlerin 
bazılarının tercih ettiği bir görüştür (Ibn Kesir, Tefsir, V,179; el- 
Kehf,18/65). Ancak bazı âlimler tarafından da Nebi değil Veli olduğu 
görüşü ileri sürülmektedir (Tecridi Sarih tercümesi, IX, 145). Ebü Hureyre 
(r.a)'den nakledildiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s), Hızır (a.s)'a Hızır 
denmesinin sebebini izah ederken; "Hızır otsuz kuru bir yere oturduğunda 
ansızın o otsuz yer yeşillenerek hemen dalgalanırdı"buyurmaktadır (Tecridi 
Sarıh tercümesi, IX, 144). 

Hızır (a.s) Kur'ân-ı Kerim'in Kehf suresinde "Kullarımdan birisi..." şeklinde 
sabit olmuştur. Veli olduğunu dahi kabul etsek, "Ikinci Tabaka-i Hayatta 
bulunmaktadır. Bu mertebede aynı anda çok yerde bulunmak mümkündür." 

Ilyas (a.s) Israiloğulları Peygamberlerinden olup Kur'ân-ı Kerim'de ismi 
geçen ve Tevrat'ta "Elia" diye zikrolunan Peygamberdir. M.Ö. IX. asırda 
yaşadığı ve daha sonra zamanın hükümdarları ile çok mücadele ettiği, çoğu 
zaman mağaralarda yaşadığı kaydedilmektedir. 


ZAN 


Hz. Ilyas (a.s) yada "Ilyasin" şeklinde ismi zikredilen (es-Sâffât, 37/130). 


Peygamberliği (o bildirilen "Hiç Şüphe yok ki Ilyas gönderilen 
Peygamberlerdendir" (es-Sâffât, 37/123), şeklinde hitab edilen Ilyas (a.s.) 
Israiloğullarına Allah'ın elçisi olarak gittiğinde onlar "Ba'l" adında dört 
cepheli puta tapıyorlardı. Hz. Ilyas'ın bütün gayretlerine rağmen 
Israiloğulları obu puta tapınmaktan vazgeçmemiş Hz. Ilyas'ın 
Peygamberliğini yalanlayarak (es-Saffât, 37/ 124). Onu ülkeleri olan 
Ba'lbak'ten çıkarmışlardı. Fakat Allah'ın gazabı bunların üzerine geldiğinde 
pişman olmuşlar ve Ilyas (a.s)'ı geri çağırmışlardı. Ancak tekrar nankörlük 
etmişler, bunun üzerine Ilyas (a.s) oradan uzaklaşmıştır. 

Ilyas (a.s)'ın Israiloğullarından ayrılması Hızır (a.s) ile buluşması 
gerçekleşti. Bu buluşma "Hızır Ilyas" iken sonradan Hıdrellez şeklinde 
değiştirilmiştir. 

Halk inançlarında Hıdrellez: 

Hızır'da darda kalanlara yardımcı olma, bereket getirme ve gelecekte 
dilekleri gerçekleştirme vasıf larını görmek mümkündür. Geceden gül 
dallarına gümüş kuruşlar, çeyrekler, kırmızı bezler bağlanır, gül dibine genç 
kızlar yüzük atar, mani söyler, içki sofraları hazırlanır, davullar eşliğinde 
oyunlar oynanır, su kenarlarında, yeşilliklerde eğlenilir, ateşten atlanılırsa 
ev sahibi olacağına inanılır; öküzü arabaya koşmama... vb. gibi Islâm'la 
çelişen ve din ile ilgisi olmayan inançlara rastlanmaktadır. Aynı şekilde 
Hıristiyan inancına göre Saint Georges yortusu da bizim halk 
geleneklerimizle (paralellik (arzeder ve Hıdrellezle aynı günde 
kutlanmaktadır. Görüldüğü üzere İslam'ın Tevhid bilinçliğinden uzak, sahte 
mitolojik dürtülerin ve şamanist kalıntılarını uzantılarını yansıtan günümüz 
Hıdrellez o anlayışıyla, Hıristiyan Saint Yortusunun paralelliği de 
göstermektedir ki Islâm dışı her şeye yakınlık duyma ama İslam'ın gerçek 
kimliğine karşı çıkma düşünceşinin neticelerini gözler önüne sermektedir. 
Şu anda geçerli ve yürürlükte bulunan Hristiyan kültürüne paralel olarak 
Islâm dünyasının Secular rejimlerle yönetilmesi ve bu kültürlerinde Islâm 
Öncesi mitolojik özelliklerden oluşan geleneksel "Ulusal Islâm" anlayışıyla 
paralellik arzetmesi, müslümanların tevhidi bilinçlerinden uzak olmalarının 
bir neticesidir. Şüphesiz ki Allah'ın va'diyle Islâm dünyası kendini 
değiştirmedikçe Allah'ta müslümanların durumunu düzeltmeyecektir. Allah 
şöyle buyuruyor; "Kim Islâm'dan başka bir din (hayat Nizamı) ararsa, 
ondan (bu din) asla kabul olunmaz ve o, ahirette de en büyük zarara 
uğrayanlardandır: Kendilerine apaçık deliller gelmiş, O Peygamber'in 
şüphesiz bir hak olduğuna da şahitlik etmişlerken imanlarının arkasından 


küfre sapan bir kavmi Allah nasıl hidayete erdirir (muvaffak eder)? Allah 
zâlimler gürühunu hidâyete erdirmez. Muhakkak Allah'ın Meleklerin, bütün 
insanların lâneti onların üzerlerinedir. Işte onların cezaları" (Âlu Imrân, 
3/85-87). 


HİLÂFET 


Allah'ın hâkimiyet hakkının bir tecellisi olarak Islâm hükümlerini 
uygulamaya koymaktan sorumlu makamının adı. 
Islam yönetiminin hem teorik hem de pratik açıdan kendine özgü olan bu 
makam genellikle "halifelik" veya "hilâfet" diye adlandırılmaktadır. Bu 
makama gelebilmek için belirli özelliklere sahip olmanın yanında, belirli 
yoldan o makama gelmiş olmak da gerekir. 
Hilâfet, kelime anlamıyla, başkası nın yerine onun adına görev yapmak 
veya tasarruflarda bulunmak demektir (Ibn Teymiyye Mecmuu'i-Fetava, 
XXXV, 43; el-Kettâni, et-Terâtibu'l-Idâriyye, I, 2). Halife ise, başkası 
tarafından kendi adına iş görmek üzere görevlendirilen kişiye denir (Ibn 
Hazm, el-Fisal, IV, 107). Başkasının adına görev yapmanın veya 
tasarruflarda bulunmanın ise birkaç nedeni vardır. Ya yerine görev yapılan 
kimsenin acız olması sözkonusudur. veya halife olarak tayın edilen 
kimsenin değerini yükseltme amacı güdülmüştür (Rağıb el-Isfahâni, el- 
Müfredât fi Garibi'l-Kur'an, s. 156). Yerine görev yapılan kimsenin hazır 
olmaması ya da ölümü durumunda hilafet, Hz. Peygamber (s.a.s.)'in risalet 
dışında kalan görevlerini yüklenmek demektir. 
Islâm hukukçuları "hilâfet" terimini, genellikle Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
yerine geçmek anlamına kullanmışlardır. "Gerçekte hilâfet, şeriatı Allah'tan 
tebliğ eden Peygamber'in yerine geçip dini korumak ve dünya işlerini de 
düzene sokmak" (Ibn Haldun, Mukaddime, 191) demektir; en yüksek 
başkanlık ve amme velayetidir; dini koruma ve dünya işlerini düzenleme 
makamıdır. Bu makama getirilene halife adı verilir. 
Bu makama geçen, toplumu sevk ve idarede Hz. Peygamber'e halef 
olmuştur. Bu nedenle "Peygamber'in halifesi" demekte sakınca 
görülmemiştir. Fakat genellikle yalnızca "halife" demekle yetinilir. Hz. 
Peygamber'in hadislerinde "hilâfet" ve onunla aynı kökten türeyen 
kelimeler, yerine göre terim anlamıyla, yerine göre kelime anlamıyla 
kullanılmış bulunuyor (Buhâri, Meğâzi, 37; Ahkâm, 43; Müslim, Hacc, 
425; Imâre, 61; Ebu Dâvüd, Cihâd, 72; Tirmizi, Deavat, 41, 46; Nesâi, 
Istiâze, 43 vs). 
Halife'ye "Allah'ın halifesi" demenin câiz olduğunu söyleyenler: "O, sizi 
yeryüzünün halifeleri yapandır" (el-Enam, 6/165) anlamındaki ayeti delil 
gösterirler. Bunun caiz olmadığını söyleyenler de Hz: Ebu Bekir (r.a.)'ın 


kendisine Allah'ın halifesi denilmesine müsaade etmedığını söylerler (el- 
Maverdi, el-Ahkâmü's-Sultâniyye, Çev, A. Şafak, s. 19; el-Ferra, el- 
Ahkamü's-Sultaniyye, s. 27; Ibn Haldun aynı yer; Ibn Teymiyye, a.g.e., 
XXXV, 44-5). 

İlâhi emirler gözönünde bulundurulmadan kurulan yönetimlere hiçbir 
zaman "hilâfet" adı layık görülemez. "O, sizi yeryüzünde halifeler yapandır. 
Artık kim küfrederse küfrü kendi zararınadır. Kâfirlerin küfrü kendilerine 
Rableri katında şiddetli buğzdan başka birşey artırmaz. Kafirlerin küfrü 
kendilerine hüsrandan başka birşey artırmaz" (el Fatır, 35/39). 

"Allah, içinizden iman edip de güzel amelde bulunanlara yeminle vâdetti ki, 
kendilerinden evvel gelenleri (kafirlerin yerine) nasıl halife yaptı ise, onları 
da muhakkak (müşriklerin yerine geçirip halife kılacak; onlara kendileri 
için beğendiği dini (Islâm'ı) herhalde payıdar kılacak; onların korkularını 
güvenliğe çevirecektir. Ta ki onlar bu güvenlik içinde bana ibadet etsinler 
bana hiçbir şeyi ortak tutmasınlar. Kim bundan sonra nankörlük ederse artık 
onlar fâsıkların ta kendileridir" (en-nur, 24/55). 

Demek ki asıl önemli olan, bu yüce makamın gereklerinin yerine 
getirilmesidir. Bunlar da Allah'ın hükümlerini mutlak ölçü kabul etmek; 
sâlih amel işlemek ve Allah'a karşı gelmemek, küfre sapmamaktır. 
Kendisinde bu özellikler bulunmayan hiçbir yönetim "Islâmi" olma özelliği 
kazanamaz; Islâmi kavramlarla nitelendirilemez. 

Halifelik makamına geçen kimse için "halife" adı kadar kullanılmış ikinci 
bir unvan daha vardır ki, o da: "Imam'dır. Imam, sözüne veya 
davranışlarına uyulan kimse demektir (Râğıb, a.g.e., 24). 

Imamet de terim olarak: "Dini, dünyevi ve her konuda en yüksek başkanlık 
demektir" (el-Cürcâni, Şerhu'l-Mevâkıf, 602; M. E. Zehra, Mevzu'atu'i- 
Fıkh, 1, "Aİ" mad., 3. kısım; Elmalılı, 1, 491). Ancak bunun yerine halifelik 
kavramının kullanılmasının daha tercih edilir bir adlandırma olduğu da 
belirtilmiştir (el-Cürcâni a.g.e., aynı yer). Bu makamı işgal edene halife 
veya Imam denmesinin nedenlerine gelince: 

ik halifenin Rasülullah (s.a.s)'den sonra gelip risalet dışında kalan görevleri 
yerine getirme hususunda onun yerini almış olması; asıl hâkim Allah 
olduğundan, O'nun yeryüzündeki hakimiyetini temsil etmesi ve ,bu 
temsilini (hilafet) görevi bütün mü'minlere yöneltilmiş bulunduğundan, (bk. 
el En'am, 6/165) mü'minlerin onu seçimle ve akidle bu makama getirmeleri 
dolayısıyla, Islâm devleti başkanına hafife adı verilir. Ona "Imam" 
denmesinin nedeni ise; Islâm devlet başkanının namaz kıldıran imama 


benzetilmiş olmasındandır. Imamın arkasında namaz kılan cemaatin imama 
uymaları nasıl bir zorunluluk ise,toplumun da aynı şekilde devlet başkanına 
itaat etmesi gerekir. Bu nedenle devlet başkanlığına: "el-1mâmetü'l-Kübrâ" 
veya "el-Imâmetü'l-Uzmâ" (büyük imamlık) da denilir. Aslında Islâm devlet 
başkanım belirli bir isimle adlandırma zorunluluğu yoktur. Ona verilen 
isimden çok onun işgal ettiği makamın özellikleri ve bunların yitirilmesi 
önemlidir. 

Islâm yönetimini kastederek "hilâfet" ile birlikte "meliklik" ve "saltanat" 
terimlerinin de kullanıldığını görmek mümkündür. 

Meliklik ogenellikle, babadan Oğula geçen yöneticilik oanlamı,na 
kullanılmıştır. Bu nedenle Islâm'da meliklik -bu anlamıyla- söz konusu 
değildir. Bu anlamıyla meliklik, o Israiloğullarının (o yönetimlerinde 
görülmüştür. Bunu da Kur'an-ı Kerim'in bazı ayetlerinden anlamaktayız. 
(bk. el-Maide, 5/20; el Bakara, 2/247; Sad, 38, 35)... (Konu ile ilgili daha 
etraflı âçıklamalar için bak. Ibn Teymiyye Mecmu'ul-Fetava, XXXV. 33 
vd.). 

Islâm yönetim düzeni, yeryüzünde Rasülullah (s.a.s)'in önderliğinde 
gerçekleşmeye başladığı dönemlerde dünyada var olan diğer siyasal 
düzenler "kuvvet" temeli üzerinde yükselmekteydi. Bu düzenlerin 
politikaları da üstünlük kurmak ve insanları baskı altında tutmak ve 
tahakküm ilkelerine dayanıyordu. 

Bu tür yönetimlere ve onların politikalarına en açık iki örnek, biri İslam'ın 
doğduğu yer olan Arap yarımadasının kuzeydoğuşunda yer alan Iran 
imparatorluğu; diğeri ise kuzeybatısında bulunan Bizans imparatorluğu idi. 
Müslümanlar bu iki düzeni tanımlamak için o dönemlerde Iran rejimi 
hakkında "kisraviyye" yani kisralar düzeni; Bizans rejimi hakkında da 
"Kayseriyye" yani "Kayserler düzeni" terimlerini kullanıyorlardı. 

Aynı şekilde her iki düzeni tanımlamak amacıyla "mülk" kavramı da 
kullanılırdı. Bununla da anlatılmak istenen bir tek kişinin mukeddaratına 
egemen olduğu mutlak ve istibdada dayalı yönetimlerin düzenlemeleri, idi. 
Bu kişi ülkeyi kişisel arzu ve heveslerine göre yönetir ve iradesinin üstünde 
herhangi bir kanun veya otorite kabul etmez ve tanımazdı. 

Özellikle ilk müslümanlar, böyle bir yönetim biçimini kesinlikle kabul 
edemez, içlerine sindiremezlerdi. Çünkü Kur'an-ı Kerim, bu tür "meliki" 
düzenlere Firavun gibi kişileri örnek göstererek onlardan nefret ettirdiği 
gibi; "Şüphesiz, melikler bir itlkeye girdiklerinde oraya ifsâd ederler, o ülke 
halkının azız olanlarını zelil ederler. (Evet) onlar böyle yaparlar..." (en- 


Neml, 27/34) ayetiyle de genel olarak melikler hakkındaki olumsuz 
hükmünü belirtmektedir. 

Kur'ân-ı Kerim meliki yönetimlerin temelının zulme dayalı olduğunu 
befirtir ve bazı, zâlim meliklerden de söz eder: 

"Arkalarında her sağlam gemiyi zorla alan bir melik vardı" (el-kehf, 18/79). 
Görülüyor ki Kur'ân-ı Kerim, Kisraların, Kayserlerin, Firavunların yönetim 
biçimini gayet açık bir dille eleştirmekte ve reddetmektedir. Bu ruh ile 
yetişen ilk müslüman nesil bu tür yönetim şekillerine karşı oldukça hassas 
idi; onlar Islâmi yönetimin melikliğe dönüşmemesi için büyük bir özen 
gösteriyorlardı. (bk. M. Ziyauddin er-Reyyis, en-Nazariyyatu's- 
Siyaşıyyeti'Il-Islâmiyye, Kahire 1979, s. 114 vd.). 

Hz. Ömer (r.a) bir gün Selmân (r.a)'a: "Ben melik miyim, halife miyim? 
diye sorar. Selmân da: "Eğer sen müslümanlardan bir dirhem veya daha az 
bir miktar toplayacak ve bunu hakkıolmayan bir yere harcıyacak olursan, 
sen meliksin, halife değilsin" der. Haksız tasarrufları yanında melikin 
insanları zora koştuğu da bildirilmiştir. Bu bakımdan Hz. Ömer'e etrafında 
bulunanlar: "Hamd olsun ki sen melik değilsin" demişlerdir (Ibn Sa'd, 
Tabakat, II, 306-7; el-Kettâni, a.g.e., I, 13; Kandehlevi, Hadislerle 
Müslümanlık, Il, 632). Abdullah b. Ömer (r.a) de ümmetin topluca bey'at 
etmediği kimseye halife demenin doğru olamayacağını bildirmiştir (Tecrid-i 
Sarıh Tercümesi, V1I,175). 


HİLAFET İLE SALTANAT ARASINDAKI FARK: 


Hilafet şüra esasına dayanır. Yani halife müslümanların istişâresi ve 
seçimi (bey'at) sonucunda işbaşına gelir. Saltanatta ise buna yer yoktur. 
Saltanat babadan oğula geçen bir hak olarak kabul edilir. 

Ibn Hazm; hilâfetin verâsete dayanmayacağını söyler ve İslam'ın soya 
dayanan Saltanatı tanımadığını şöyle belirtir: "Müslümanlar arasındaki 
imamette verasetin câiz olmadığını Râfıziler dışında kabul etmeyen yoktur. 
Onlar hem erginlik yaşına gelmemiş kimsenin Imam olabileceğini kabul 
ederler, hem de bu konuda veraseti câiz görürler" (Ibn Hazm, el-Fisal, IV, 
166'dan nakleden M. Ebu Zehra, Islâm'da Fıkhi Mezhebler Tarihi, IV, 73). 
Buna göre halifelik, her türlü tasarruf ve adalet ölçüleri içerisinde 
yapılmalıdır; Meliklik öyle değildir. Saltanatta başkanlık verasetle geçer, 
halifelik makamlarla ise şüra (seçim) ile gelinir. 

Hz. Peygamber (s.a.s), halifeliğin melikliğe dönüşmesi halinde kötü yönde 
pek büyük olayların meydana geleceğini, kıyameti andıran büyük olayların 
yaşanacağını anlatmıştır (Ebü Dâvüd, Cihâd, 35). Anlaşılan Hz. Peygamber 
(s.a.s) bu hadisle Hz. Osman'ın hilafetinin son yıllarında başlayan ve 
Muaviye'nin başa geçmesiyle sonuçlanan olaylara işaret etmektedir. 


HİLAFET NE DEMEKTİR? 


Allah'ın emirlerini uygulayıp, yasaklarından menetmek, zulm ve 
anarşinin doğuşuna meydan vermemek hak ve adaleti ayakta tutmak için bir 
lider lazımdır. İslam dininde buna Halife veya imam denilir. Hilafet de onun 
vasfıdır. İslam dininde hilafetin büyük bir yeri vardır. Bunun için 
Peygamber (sav) vefat ettiğinde defn edilmeden evvel ashab-ı kiram bir 
halife tayin etmek için çalışmaya başladılar. Ancak Hz. Ebubekir'i halife 
seçtikten sonra defn işine döndüler. Halife olmanın şartları şunlardır: 

1- Müslüman olmak. Yahudi, hıristiyan, putperest ve mürted gibi kimseler 
halife olmaz. 

2- Mükellef olmak Akil ve baliğ olmayan kimse halife olamaz. Saltanat ve 
krallık ile idare edilen memleketlerde Sultan veya kral vefat ederse 
veliyyülahd çocuk da olsa yerine geçer. İslam dini böyle bir şeye yer 
vermemiştir. 

3- Erkek olmak. Kadın, zayıf olup, hamilelik, doğum, hayz ve nifas gibi 
hallere maruz kaldığından vazifesinin gereğini yapmayacağından Halife 
olarak tayin edilemez. Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Başına bir kadın 
getiren bir toplum felah bulamaz." 

4- Müctehid olmak. Çünkü Peygamberin (sav) irtihalinden sonra vahiy 
gelmeyeceğine göre müçtehid olmazsa Kur'an ve sünnette yer almayan yeni 
olayların cevabını bulamaz. 

5- Cesur olmak. 

6- İleri görüşlü olmak. Yani müslümanların işini tedvir edebilecek kadar 
yeterli olmak. 

7- Azaları sağlam olmak. Yani,a'ma, dilsiz ve sağır olmamak. Çünkü böyle 
olduğu takdirde tam anlamıyla görevini yapamaz. 

8- Adil olmak. Yani Allah'ın emirlerine imtisal edip nehiylerinden 
sakınmak. 


HİLÂFET TÜRLERİ: 


Kur'ân-ı Kerim'de konu ile ilgili ayetlerden anladığımıza göre Allah 
Teâlâ, genel anlamda bütün insanları yeryüzünün halifeleri olarak 
yaratmıştır. Yani bütün insanlar ilk planda Allah'a iman etmekle ve bu 
imanın sonucu olarak unun hâkimiyetini kabul etmekle yükümlü 
tutulmuşlardır. Insanın halifeliği, onun Allah adına uygulamalarda 
bulunması demektir. Bu uygulamada Allah'ın kanunları mutlak ölçüdür. 
Insan, halifeliğini ifa ederken bu ölçünün dışına çıkamaz, bu hükümlere 
aykırı hareket edemez. Çünkü Allah Teâlâ yeryüzünde kendi adına 
uygulamalarda bulunmak üzere "halife" olarak görevlendirdiği insana 
mutlak bir serbestlik vermiş değildir. Insan için birtakım sınırlar çizilmiş, 
bunları aşmaması istenmiştir. 

El-Bakara suresinin hemen ilk ayetlerinde (Ayet 30 vd.), Allah'ın 
yeryüzünde halife yaratmak istediğini meleklere bildirdiği anlatılıyor. 
Yeryüzünde halife kılınan, Hz. Adem (a.s)'dir; dolayısıyla da onun 
suyundan gelecek bütün insanlardır. Halife kılınan bu ilk insan ve eşi için 
bile birtakım sınırlamalar söz konusudur (el-Bakara, 2/35). Bu sınırlamalara 
uymak, insanın bu yüce makamda kalabilmesinin temel şartıdır (el-Bakara, 
2/38). Bu ölçülerin dışına taşanlar ise ateş azabına düşmekle tehdit edilir. 
Diğer bir deyişle; insanlardan istenen, halifelik makamının gereklerini 
yerine getirmeleridir. Bu ise, Allah'ın belirlemiş olduğu sınırlar içerisinde 
kalmakla mümkün olur. 

Bu anlamda bütün insanlar Allah'ın yeryüzünde halife tayin ettiği 
kimselerdir. Tüm insanların bu şekilde görevlendirilmiş olmalarına "umümi 
hilâfet" diyoruz. Adem'in soyundan gelen herkes bunun kapsamı 
içerisindedir. Insan halifeliğinin sonucu olarak yüklenmiş olduğu 
"emanet"in gereklerini yerine getirmekle yükümlüdür. 

Allah, bu yükümlülüğü yerine getirmeyenleri, yerlerine başkalarını 
getirmekle" tehdit ediyor. Buna göre halifelik makamında, yalnızca bu 
makamın gerektirdiği yükümlülükleri yerine getirenler kalabiliyor. Yalnızca 
bu kişilerin bu makamda kalabilmelerine de "hususi hilafet" adını 
veriyoruz. Tarih boyunca bu anlamda toplumlar birbirlerinin yerine geçmiş 
ve Allah'ın halifeliği onlar tarafından gerçekleştirilmiştir. Işte Allah'ın 
"Halife yapacağına ve onları yeryüzünde hâkim kılacağına yemin ile söz 
verdiği kimseler" (en-Nur, 24/55). Onun dinini yeryüzünde hâkim kılanlar 


ve insanları "tağut"ların tasallutundan kurtarma savaşını sürdürenlerdir. 
Ister genel, isterse özel anlamda olsun, hilâfet, "Allah'ın dinini hâkim 
kılmak" özünü taşır. Bu öz, onun sosyal alanda da hissedilir olup, 
gerçekleşmesiyle ve teşkilatlanmasıyla siyasi bir görünüm kazanır. 

Allah, Hz. Davud'a kendisini yeryüzünde halife kıldığını bildirmekle 
birlikte ona: "Insanlar arasında hak ile (Allah'ın hükümleri ile) 
hükmetmeyi" (Sad, 38/260)'de emretmiştir. Hz. Ibrahim de kendisinin 
insanlara Imam kılındığı haberini Allah'tan alınca, soyundan geleceklerin de 
bu makama yükseltilmelerini istemiş, Allah ise "Bu ahdinin zalimler 
hakkında sözkonusu olmayacağını" (el-Bakara, 2/214). bildirmiştir. 

O halde halifelik, Allah'ın hâkimiyetinin her alanda bütün açıklığıyla ortaya 
çıkması demektir. Bütün insanlar bununla görevlidirler. Böyle bir makama 
yükselmek isteyen, daha doğrusu bu makamdan düşmek istenmeyen toplum 
da ona göre davranmak zorundadır. Bu tür toplumun en yüksek temsilcisi 
ise, Allah'ın yeryüzündeki halifelerinin kendi hür iradeleriyle seçtikleri 
"halife"dir. Halife bu emaneti yüklenebilecek nitelikte olmalıdır. Çünkü 
emanetlerin ehil kimselere verilmesi, Kur'an'ın emirleri arasındadır (en- 
Nisa, 4/58). 


HİLÂFETİN MÜDDETİ: 


Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurur: "Hilâfet, ümmetim arasında otuz 

yıl devam edecektir. Bundan sonra melikliğe denilecektir." Bu da şöyle 
yorumlanmıştır: "Ebubekir'in halifeliği iki yıl, Ömer'in on, Osman'ın on iki, 
Ali'nin altı yıllık halifelik sürelerinin toplamı, otuz yıl etmektedir" (Ebu 
Davud, Sünne, 8: Tirmizi, Fiten, 49) 
et-Taftâzâni aynı hadise dayanarak Muaviye'nin ve ondan sonra gelenlerin 
halife o sayılamayacaklarını, bunların emir veya hükümdar (kral) 
olabileceklerini söylemekle birlikte, bunun mutlak bir ölçü olamayacağını 
da belirtir. 
Çünkü Ömer b. Abdülazız gibi bazı kimselerin Raşid halifelerin yolunu 
izledikleri açıktır. Dolayısıyla hadisle anlatılmak istenen şey, kâmil bir 
halifeliğin bazen olacağı, bazan da bulunmayacağı hususudur. (et-Taftâzâni, 
Şerhu'l-Akâid, s. 180). 


HİLE 


Aldatacak tarz ve tedbir. Sahtekarlık, düzenbazlık. 
Başkasını kurnazca hareket ve fiilleriyle aldatmak. Alış-verişlerde hileden 
maksat, bir kimseyi söz, fiil ve davranışlarıyla etkileyerek, satım akdinin 
onun yararına olduğunu telkin etmek ve onu piyasa fiyatının dışında bir 
satış bedeli ödemeye razı etmektir. Hile, ayet ve hadislerle yasaklanmıştır. 
Kur'ân-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Ey iman edenler, Allah'a ve 
Peygambere hâinlik etmeyin. Kendiniz bilip dururken emânetlerinize de 
hâinlik etmeyiniz" (el-Enfâl, 8/27). Ebü Hureyre (6. 57/676)'den rivâyete 
göre, Hz. Peygamber bir gün pazar yerinden geçerken elini bir hububât 
yığınının içine sokmuş, altının ıslak olduğunu görünce satıcıya sebebini 
sormuştur. Satıcı yağan yağmurun ıslattığını bildirince, Allah'ın elçisi şöyle 
buyurmuştur: "Bu ıslaklığı herkesin görmesi için hububatın üzerine 
çıkarman gerekmez miydi? Hile yapan, bizi aldatan benden değildir" 
(Müslim, Iman, 164; Ebü Davud, Büyü", 50; Tirmizi, Büyü", 72). 
Bu hadis alış-verişte hile yapmanın yasak olduğunu gösterir. 
Satılan malda ayıp varsa, satıcının bunu müşteriye açıklaması gerekir. 
Ticaret örfünde, satılacak malın kıymetini ve dolayısıyla satış bedelini 
azaltan kusurlara "ayıp" denir (Ali Haydar, Düraru'l Hukkâm Şerhu 
Mecelleti'l-Ahkâm, 1, 554 vd.; Mecelle, mad., 338). 
Hadis-i şerifte şöyle buyurulur: 
"Satıcı doğru söyler ve sattığı şeyin ayıbını açıkça beyan ederse, satışı 
bereketli olur. Yalan söyler ve sattığı malın ayıbını gizlerse, satışın bereketi 
yok olur" (Buhâri). 
Cenâb-ı Allah şöyle buyurur: "Ey iman edenler, birbirinizin mallarını bâtıl 
yollarla yemeyiniz. Bu mallar, sizden karşılıklı rızaya dayanan bir ticaret 
yoluyla olursa bu müstesnâdır" (en-Nisâ, 4/29). "Azap olsun, ölçü de tartıda 
noksanlık edenlere. Onlar insanlardan ölçüp aldıkları zaman tam olarak 
alırlar; fakat insanlara verilmek üzere ölçtükleri veya onlara tarttıkları 
zaman eksiltirler" (el-Mutaffifın, 83/1, 2, 3). "Ölçüyü ve tartıyı doğru yapın. 
Biz insana ancak gücünün yeteceği kadarını yükleriz" (el-En'âm, 6/ 152). 
"Ölçüyü tam yapın, eksiltenlerden olmayın, doğru terazı ile tartın. 
Insanların hakkını azaltmayın. Yeryüzünde bozgunculuk yaparak karışıklık 
çıkarmayın"(eş-Şuarâ, 26/181-183). 
Bu ve benzeri âyet ve hadisler müslümanın bütün iş ve muâmelelerinde 


doğru hareket etmesini hile ve hud'adan uzak durmasını bildirmektedir. 
Allah Rasülü özellikle ticaret yapanlara bu konuda şu tavsiyede 
bulunmuştur: "Bu tüccarlar topluluğu, alış-verişe boş söz ve yalan yere 
yemin çokça karıştığı için bunu sadakalarınızla telâfi ediniz" (Ebü Dâvud, 
Büyü", 1). 

Hile, ya sözle veya fiille karşı tarafı etkilemek suretiyle vuku bulur. Sözlü 
hile; tarafların birbirini etkilemek ve akde razı etmek için, bir takım aldatıcı 
ve yanıltıcı sözler konuşmasıdır. Amaç, ayıplı bir malı, müşteriye ayıpsız 
gibi satmak veya normalın üstünde bir fiyatla satışı gerçekleştirmektir. 
Meselâ, satılan malı mevcut olmayan sıfatlarla övmek, malın kusurunu 
giilemek, üçüncü bir kişi aracılığı ile fiyatın yükselmesini sağlamak bunlar 
arasındadır (Abdülkerim Zeydan, Islâm Hukukuna Giriş, Terc. Ali Şafak, 
Istanbul (t.y), s. 521). Fiili hile ise; taraflardan birisinin diğerini etkilemek 
ve alış verişe razı etmek için birtakım hileli hareketler yapmasıdır. Meselâ; 
kalitesi düşük bir mala, aynı cins fakat kalitesi yüksek bir malın damgasını 
vurmak; kalan değeri yüksek olan kömüre düşük kalitelisini karıştırmak; 
sütsüz ineğin memelerini bağlayarak süt biriktirmek ve alıcıya çok süt 
varmış gibi göstermek (Buhâri, Büyü, 64) ve böylece normal fiyatının 
üstünde fâhiş gabn * derecesinde bir satış bedeli ile satmak gibi hilelerdir. 
Günlük hayatta buna benzer pek çok hile ve aldatma çeşitleri görülmektedir. 
Işte, Islâm bütün hile ve aldatmaları yasaklamış, müslümanın özünün ve 
sözünün bir olmasını istemiştir. Bütün namazların her rek'atında okunan 
Fâtiha suresinde "Ey-Rabbimiz, bizi dosdoğru yola ilet" (el-Fatiha, 1/6) 
düasının tekrar edilmesi toplumu en doğruya, en güzele ulaştırma amacına 
yöneliktir. 


HİLE-İ ŞER'İYYE 


Hile, çözüm, çare, beceriklilik demektir. Çıkış yolu anlamına gelen 
mahrec ve çoğulu mehâric de hilenin eş anlamlısı olarak kullanılır. Hile-i 
şer'iyye; amel ve tasarrufları şekil ve dış görünüş bakımından fıkha uygun 
düşürmek, İslâm'da yasak olan hususları görünüşte meşrü olarak 
yapabilmek için bulunan yollar, çâreler, çıkış noktaları demektir. 
Karşılaşılan güçlüğü çözmeye çalışırken başvurulan muâmeleye "muâmele- 
i şer'iyye", bu işlem sonucu kazanç elde edilmişse, buna da "ribh-i şer'i" 
denir. Meşrü kâr demektir. 

Hile prensibi ilk Hanefi müctehidlerince İslâm hukukunu yürüyen hayatla 
uyumlu hâle getirmek, zarüret yoluyla haramların mübah sayılmasını 
azaltmak, insanların apaçık şer'ı kaideleri çiğnemesini önlemek gibi güzel 
amaçlar için kullanılmış ve daha çok yemin, talâk (boşanma) gibi konularda 
uygulanmıştır. Ancak bu kaide zamanla çığırından çıkmış "kanuna karşı 
hile yapmak" şekline dönüşmüştür. 

İmam Muhammed, muâmele-i şer'iyyeye "iyne" adım vermiştir. Bu yüzden 
iyne satışını açıklığa kavuşturmak hile-i şer'iyyeyi anlamaya yardımcı olur. 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "İnsanlar dinar ve dirhemlerin peşine 
düşer, iyne satışı yapar, hayvancılık yapar ve Allah yolunda cihadı 
terkederlerse, Allah onlara bir belâ indirir ve bu belâyı yeniden dinlerine 
dönünceye kadar da kaldırmaz" (Ebü Dâvud, Büyü', 54; Melâhim,10; 
Ahmed b. Hanbel, II, 42). 

İyne satışı, ödünç para isteyen bir kimseye bir malını veresiye bir bedelle 
satmak, aynı malı daha az peşin bir bedelle geri almaktır. Bu konudaki bir 
uygulama örneğini Ebu'l-âli'ye Hz.Âişe'den şöyle nakleder: "Zeyd b. Erkam 
(6. 66/689)'ın ümmü veledi olan bir kadın O'na dedi ki: Ey mü'minlerin 
annesi, Zeyd'e veresiye sekizyüç dirheme bir köle sattım. Sonra onu ondan 
altıyüz dirheme peşin satın aldım. Hz. Aişe şöyle dedi: Ne kötü bir satım, 
ne kötü bir alım yaptın. Zeyd'e şunu bildir ki, eğer tevbe etmezse Rasülullah 
(s.a.s) ile yaptığı cihadın sevabım kaybetmiş olur. Kadın dedi ki; "Satışı 
bozup, altı yüze geri alsan olmaz mı?" "tabii, kime Rabbinden bir öğüt gelir 
de faizden vazgeçerse, önceden verdiği kendinindir" (el-Bakara, 2/275) 
(Ahmet b. Hanbel, IV,180; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', V, 198, 199; Vehbe 
ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletühu, Dimaşk 1984, IV, 469). 

Şâfiler dışında İslâm hukukçularının büyük çoğunluğu iyne satışını 


geçersiz saymışlardır. Çünkü bu fâize götürür. Hanefilerden Ebü Yusuf ise 
"iyne câizdir ve sevabı vardır. Sevabının olması haramdan kaçınmayı 
sağladığı içindir" (Kâdihân, Il, 244, 245) demiştir. İmam Muhammed ise, 
iyne satışını faizcilerin uydurduğunu ve bu akde kalben razı olamadığını 
söyler (İbnü'l-hümâm, Fethu'l-kadir, V, 207, 208; İbn Âbidin, a.ge., IV, 
244). 

Muâmele-i Şer'iyyesiz alınacak bir kâr mutlaka haramdır. Fakat muâmele-i 
şer'iyye suretinde İmam Ebü Yusuf'a göre riba kalkar kâr câiz olur. Bu bir 
şer'i kurtuluş yoludur. Çünkü yetimin veya vakfın malını veli veya 
mütevelli bir kimseye kârsız (ribhsiz) karz olarak veremez, fâiz alması ise 
haramdır. O halde meşrü bir alım-satım akdi vasıtasiyle bunların 
menfaatleri sağlanmış olur. Artık bu muâmeleyi gayı-i meşrü bir hiyle 
olarak kabul etmek doğru değildir" (O. N. Bilmen, Istılahat-ı Fıkhıyye 
Kamusu, İstanbul 1969, V, 47-48). Ö. N. Bilmen, diğer borçlar konusunda 
farklı sonuca ulaşır ve şöyle der: 

"Ödünç para alanın üzerine, muâmele-i şer'iyye ile bir kâr (ribh) yüklemek 
sahih ise de, fakihlerin büyük çoğunluğuna göre kerâhetten uzak değildir. 
İbnü'-Hümâm Fethu'l Kadir'de şöyle der: Böyle bir işlemde kerâhet yoktur. 
Şu kadar var ki, bu tercihe şayan değildir. Çünkü bundan karz-ı hasen 
suretiyle yapılacak bir iyilikten yüz çevirme vardır (Ö. N. Bilmen, a.g.e., 
V1, 100, 101). 

Hanefilerde genel olarak muâmele-i şer'iyye faiz sayılmayarak câiz 
görülmüş, dolayısıyla uygulama bu şekilde olmuş, fetvalar ile hükümler bu 
yolda verilegelmiştir. Osmanlı sultanları hâkim ve müfülerin, Hanefi 
mezhebinde sahih görülen görüşlerle hüküm ve fetvâ vermelerini 
emretmiştir (Ali Haydar, Dürarü'l-Hükkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, IV, 
696-700, İstanbul 1330). Bunun bir sonucu olarak Belh fakihleri; 
"Zamanımızda iyne usulüne göre yapıları alış-veriş, çarşılarımızda 
yapılmakta olan alışverişlerden hayırlıdır" demişlerdir. 

Ancak hile-i şer'iyye açıkça veya gizlice fâizli işleme yol açmamalıdır. 
Mecelle'de de yer aldığı gibi "akitlerde itibar lafza değil mânâyadır". Diğer 
yandan, alacaklıya menfaat sağlayan borç akdinin, bütün mezheplerce fâiz 
sayılarak yasaklandığı görülür (Abdurrahman b. Süleyman (Damad) 
Mecmau'l Enhur, İstanbul 1301, II, 303). Bu yüzden yapılan akit gerçekçi 
olmalı, yapmacık olmamalıdır. Amellerin niyetlere göre olduğu âyet ve 
mütevatir hadislerle sâbittir. Bu hüküm amellerin âhiretteki durumu ile ilgili 
görülse bile, akitlerde tarafların gerçek niyet, maksat ve iradelerini 


araştırmaya bir engel yoktur. Meselâ, bir kimse ödünç olarak 1000 gram 
altın verip, yıl sonunda 1300 gram olarak geri alsa, bu işlem, bir İslâm 
ülkesinde fâiz sayılacaktır. Bunun yerine evini 1000 gr. altın karşılığında 
satıp, bir yıl sonra 1300 gr. altına geri alsa, bu bir alım satım muamelesi 
olur. 300 gr. fazlalık kârdır. Ancak alım-satım faizi gizlemek için yapılmışsa 
o zaman muvazaalı bir akit sözkonusu olur. Böyle bir durumda Ebü Hanife 
ve İmam Şâfii'ye göre dışa karşı açıkça yapılan satım akdi geçerli sayılır. 
Meselâ; evi alan, artık bir yıl sonra tekrar geri satmaya zorlanamaz. İmam 
Ebü Yüsuf ve İmam Muhammed'e göre ise tarafların gerçek iradesi 
araştırılır. Gerçek irade satım akdi ise ona göre, fâiz alıp-vermek ise, buna 
göre işlem yapılır (el-Mavsıli, el-İhtiyar Li Ta'lili'l-muhtâr, Il, 21; ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi, I, 171). Kanun boşluklarından yararlanarak, 
kanuna karşı hile yapmak isteyenler her devirde olmuştur. Hükümlerin 
amaçlarından ve özünden uzaklaşmamak için akitlerde gerçek iradeyi 
araştırmak veya Ebü Hanife'nin dediği gibi dış görünüşe (âhire) göre 
hükmetmek gerekir. Bu taktirde hile-i şer'iyyelerin önüne geçilebilir veya 
bu konuda tarafların muvâzaalı akit değil de gerçek akitler yapması 
sağlanabilir. 

Bize kadar ulaşan hile ve mehâric kitapları daha çok Hanefi ve Şâfiilere 
aittir. 

İmam Muhammed (6.189/805)'in el-Hiyel ve'l Mehâric'ini el Hâkim eş- 
Şehid özetlemiş, İmam Serahsi de bunu şerhetmiştir. el-Hiyel'in iki ayn 
rivayeti Sahabe tarafından " el Mehâric fi-Hiyel" adıyle neşredilmiştir 
(Leipzig, 1930). 

el-Hassâf, Ali b. Muhammed en-Nehai ve Sad b. A es-Semerkandi gibi 
fakihlerin de müstakil "el Hiyel" kitapları vardır. Diğer bir takım fıkıh ve 
fetvâ kitaplarında da hiyel için fasıllar açılmıştır. 

Şâfillerden Gazâli ve İbn Ziyad gibi âlimler hiyele cephe almışlarsa da, İbn 
Hacer, Fetâvâ'sında bunlara karşı çıkmış ve uygulamayı hiyelin lehine 
çevirmiştir. 

Hile-i şer'iyye usülüne en büyük tepki Hanbelilerden İbn Teymiyye 
(6.728/1327) ile öğrencisi İbnü'-Kayyim (6. 751/1350)'den gelmiştir. İbn 
Teymiye'nin " Kıyamu'd Delil alâ Butlânu't-Tahlil", İbn Kayyim'in " 
İ'lâmü'l-muvakkıin ve İgâsetü'l-Lehfân" isimli eserlerinde bu konu geniş 
olarak tartışılmış, "gaye ve çâre mübah ise hile mübah, değilse hile 
haramdır" sonucuna varılmıştır (İbn Teymiyye Mecmau'l-Fetâvâ, XXIX, 


446; İbn Kayyim, İ'lâmü'I-Muvakkıin, Mısır 1955, 111,107-417, İgâsetü'l- 
Lehfân, Mısır 1310, s. 183-285; A. Emin, Duha'l-İslâm, Il, 190 vd.). 


HIRSIZLIK CEZASI (HADD-I ŞIRKAT): 


"Akıllı ve ergin (baliğ) bir kimsenin nisab miktarı bir malı bulunduğu 
yerden çalması"na hırsızlık denir. Cezası Kur'ân-ı Kerim'de bildirilmiştir: 
"Hırsızlık eden erkek ve kadının, yaptıklarına karşılık Allah'tan bir ceza 
olarak ellerini kesin! Allah daima üstündür, hikmet sahibidir" (el-Mâide, 
5/38). 

El kesme cezasının tatbik edilebilmesi için iki âdil şahidin şahitlik yapması 
ve hakimin de sorgulaması (muhakemesi) neticesinde suçun sabit olduğuna 
kanaat getirmesi gerekir. Hakim şahitlere sırasıyla: 

Hırsızlığın mahiyetini, çalınan malın cinsini, kıymetini, nasıl çalındığını, 
hırsızlık yerini, hırsızlığın ne zaman yapıldığını, malı çalan şahsın kim 
olduğunu sorar. 

Hırsızlığın nisabı (el kesme cezasını gerektirecek en az miktarı) Hanefi 
mezhebine göre on dirhemdir. Cezanın tatbik edildiği dönemdeki dirhemin 
değeri esas alınır (bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyt, VI, 67; Ibnü'I-Hümâm, 
Fethu'i-Kadir; IV, 220, 230; Nesai, Sârık, 10; Zeylai, Nasbu'r-Râye, II, 359, 
360). 

El kesme cezası tatbikatına örnek olarak ve Allah hakkı olan bu cezada 
herhangi bir şefaatçının kabul edilemeyeceği konusunda şu hadisi 
zikredebiliriz: " Mahzum kabilesine mensub bir kadının hali Kureyş 
(kabilesin)i üzdü. Onlar: Kim Rasülullah'a (gidip de) bu kadın (a şefaat) 
için konuşacak' dediler. Bir kısmı da: "Bu işe Rasülullah'ın sevgili 
(sahabi)si Üsâme b. Zeyd'den başkası cesaret edemez' dediler. Üsâme 
(kadına şefaat için) Resül-i Ekrem'le konuştu. Bunun üzerine Rasülullah 
buyurdular ki: "Yüce Allah'ın hadlerinden bir hadd(in yapılmaması) 
hususunda şefaat mı ediyorsun?" Sonra kalkıp bize bir hutbe irad etti. Daha 
sonra buyurdu: "Sizden evvelkilerden (şerefli bir kimse hırsızlık yaptığında 
(suçluyu) bırakırlardı. (Şeref itibariyle) zayıf olan kimse çaldığında haddi 
tatbik ederlerdi. Allah'a and olsun ki, Muhammed'in kızı hırsızlık yapmış 
olsaydı elbette onun elini de keserdim " (Eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, VII, 
131, 136). 


BİR KİMSENİN HERHANGİ BİR FABRİKADA BİR VEYA BİRKAÇ 
HİSSE (SENEDİ BULUNSA ZEKATINI VERECEKMİ, 
VERMEYECEK Mİ, VERECEKSE NASIL HESAB EDECEK? 


Bir kimsenin bir fabrikada bir veya birkaç hisse senedi bulunduğunda 
(nisaba malikse) zekatını verecektir. Bunun hesabı şu şekilde yapılır. 
Önce hisse senedinin o günkü değeri tesbit edilecek, sonra bütün hisse 
senetlerinin yekün değeri hesaplanacak. Daha sonra, fabrika binası, makina, 
alet ve bütün demirbaş eşyanın kıymeti hisse senetlerinin yekün değerinden 
çıkarıldıktan sonra kalan ticaret eşyası, hammadde ve elde mevcut olan para 
hisse senetlerine bölünecektir. Çıkan meblağ kırka bölünerek zekatı 
bulunmuş olur. Başka bir ifade ile, fabrika binası, makinalar ve demirbaş 
eşya hariç ne varsa hesaplanacak ve hisse senedine düşen pay bir milyon 
ise, her hisse senedinin zekatı yirmi beşbin liradır. 
Ticaret şirketlerinin hisse senetleri alış-verişte bugün değeri ne ise 
hesaplanacak ve zekatı verilecektir. 


HISIMLARIN NAFAKASINDA ZAMAN AŞIMI: 


Hanefi, Şafii ve Hanbelilere göre, çocuklara, ana-babaya ve diğer 
hısımlara verilecek nafaka zamanın geçmesiyle düşebilir. Hanefilere göre, 
hâkim hısımlar lehine nafakaya hüküm verdikten sonra, nafaka alacaklısı 
hısım nafakayı kabzetmeden veya nafaka yükümlüsü aleyhine 
borçlanmadan bir ay ve daha fazla bir süre geçse nafaka düşer. Çünkü eş 
dışındaki hısımların nafakası ihtiyaçlarını giderme esasına dayanır. Bu 
yüzden zengin olan hısıma nafaka vermek gerekmez. Hısımın, lehine 
hükmedilen nafakayı bir süre almaması, ihtiyaç sahibi olmadığını gösterir. 
Eşin nafakası ise, hâkimin belirlemesinden sonra, zamanın geçmesi ile 
düşmez. Çünkü onun nafakası eve bağlanma (ihtibas) karşılığı olup, ihtiyaç 
nedenine dayanmaz. Bu yüzden karı, zengin de olsa nafaka almaya hak 
kazanır. Hâkimin nafakayı borç olarak alma izni vermesi halinde de 
düşmez. Çünkü bu takdirde zimmet borcu olmuş bulunur. Diğer yandan ez- 
Zeylai küçüklerin nafakasını eşin nafakasına benzetmiş ve bu ikisini aynı 
hükümlere tabi kabul etmiştir (el-Kâsâni, a.g.e., IV, 38; Ibnü'l-Hümâm, 
a.g.e., III, 354; el-Meydâni, el-Lübâb, Istanbul t.y., IM, 109; Ibn Âbidin, 
a.g.e. Il, 925, 942 vd.; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 11,167). 

Mâlikilere göre, ana-babanın veya çocukların nafakası, hâkim miktarını 
belirleyip karar vermedikçe zamanın geçmesiyle düşer. Hâkim belirlediği 
takdirde sabit olur (ez-Zühayli, a.g.e., VII, 783). 

Sonuç olarak, bir aydan kısa sürede hısımların nafakası ile eşin ve 
çocukların nafakası zamanın geçmesiyle düşmez ve hâkim kararı olunca 
zimmet borcu olarak devam eder. Yine hâkimin emriyle borçlanma olunca 
eşten başka hısımların nafakası da düşmez. 


HİSSE SENEDİ ALIM-SATIMI: 


Son zamanlarda bir hayli revaç bulan hisse senedi alım-satımı dinen 
mahzurlu mudur? Değilse bizler de bu kârlı piyasadan istifade edebilir 
miyiz? 

Önce, hisse senetleri gibi ortaya yeni çıkmış ve Islâm Hukukun'da benzer 
bir akid bulunmayan konularda nihai hükmü vermenin çabucak mümkün 
olamayacağına işaret ederek başlayalım. Dolayısıyla çeşitli kaynaklardan 
halka intikal ettirilen fetvâ ya da görüşlerin, çok aceleye getirilmiş ve 
meselenin sadece bir yönüne bakan sığ açıklamalar olduğunu ilgilenenler 
hemen anlamışlardır. 

Bu girişe şunu da ilâve edelim: Istanbul'da bulunan ve kariyer olarak fıkhı 
seçmiş zevat, El-Baraka'nın girişimi ile meseleyi birkaç oturumda görüşmüş 
ve çeşitli yönlerini ele alarak tartışmıştır. Hasbelkader biz de bu zevat-ı 
kirâmın beraberinde bulunduğumuzdan, meseleyi her yönüyle aynı 
görmemekle beraber, vardığımız sonuçta onların da payı vardır. Bu itibarla 
kendilerine hem teşekkür borcumuzu bildirir hem de özür beyan ederiz. 
Imdi: Hisse senetleri temel esprisi itibari ile faize alternatıf bir uygulamadır. 
Zirâ çeşitli teşebbüsler ve yatırımlar projelerini gerçekleştirmek için kredi 
kullanmak ya da sermaye artırımına gitmek suretiyle, ihtiyaçları olan 
meblağı hisse senetleriyle toplamak zorundadırlar. Bunun dışında bir 
kaynağın bulunması istisnai bir durumdur. Öyleyse hisse senetleri üzerinde 
durulmalı ve zulüm ve haksız kazanç kendisine yasak edilen "müslüman 
adam" için bile bir alternatif olabileceği hesaba katılmalıdır. Ancak bizim 
görebildiğimiz kadarıyla şu andaki işleyiş şeklinin şer'an mahzurlu yönleri 
vardır, biz onlara işaret etmekle yetinecek, hem fetvâyı hem de inananlar 
açısından işin pratik hallini ehline bırakacağız: 

Fıkhı mezhepler ya da "icma-i mürekkep" açısından: 

Hisse senetlerinin isleyiş biçimine baktığımızda ve görüşleri bize "zahir" 
olarak ulaşan dört mezhebe başvurduğumuzda her birinin bir yönüyle buna 
"faizsiz" ya da "bâtıl" diyeceğini görürüz. O takdirde ictihadı ihtilaflar 
açısından bunun caiz olamayacağında âdeta icmâ olmuş olur. Bundan sonra 
zikredeceğimiz maddeler, mezheplerin söz konusu nokta-i nazarları 
cümlesindendir. 

Naslar açısından: 

Örneğin Islâm fıkhında bulunmayan bir meseleye ihtilafli içtihatlardan 


gitme yerine, konuylâ ilgili nasların esprileri (illetleri) araştırılarak cevap 
bulmak gerekir, denebilir. O takdirde karşımıza şunlar çıkar: Kur'ân'ı 
Kerim'de "insanların mallarını bâtıl yollarla yemeyin"(Bakara (2),188) 
denir. Spekülatif kazanç ve kumar diye nitelenen, ilgili çevrelerin bir 
parmak ve kaş-göz işaretiyle piyasası inip çıkan hisse senetlerinde bunun 
hiç olmadığını söylemek mümkün değildir. 

Diğer yönden, Islâm'da temel üretim faktörü emektir. Halbuki bu uygulama 
bir aylaklar gürühunun ortaya çıkmasına, dolayısı ile emeksiz kazanca 
sebep olmaktadır. 

Hadislere baktığımızda ise: "Yanında olmayan bir şeyin satışı helâl 
değildir", "satın alınan bir şeyin, alındığı yerde satılması memnu'dur", 
"serbest piyasanın oluşabilmesi için kırsal kesimden mal getirenlerin yolda 
karşılanması menhidir", "spekülasyon yasaktır" ifadeleriyle karşılaşırız. 
Bütün bunların özünde haksız kazancın, aldatmanın, gararın, meçhuliyetin 
önlenme esprisi vardır. Hisse senedi satışı bunlardan bütün bütün uzak 
değildir. 

Akdi fâsit kılan unsurlar açısından: 

Az önce sözünü ettiğimiz garar, fahiş mechuliyet, faizli muamele gibi 
unsurlar, az da olsa bu satışlarda söz konusudur. Garar, mevcut olmama 
ihtimali de olan şeyin satışıdır. Piyasaya hisse senedi süren şirketlerin 
gerçekte pozitif mal varlıkları hiç olmadığı olabiliyor. Fâhiş mechuliyet 
satın alınan şeyde, nizaa sebep olabilecek ölçüdeki bilinmezliktir. Bunların 
herbirerleri akdi fâsit kılan unsurlardır. 

Şirketi elinde tutanlar açısından: 

Bu günlerde pek üzerinde durulmayan, gayrı müslimle ortaklık kurma 
meselesi ehli kitap açısından klâsik Islâm hukukçularınca ele alınmış ve 
bazı içtihatlar serdedilmiştir. Öncelikle müslümanların "ehli kitap" la ateist 
ve mecusileri bir tutmadıklarını bilmek gerekir. Ehl-i kitap (Yahudi ve 
Hiristiyan) olmayanlar, olanlara göre her konuda daha olumsuz bir 
durumdadırlar. Ne hikmetse ehli kitabın dışındaki gayr-i müslimlerle 
yapılacak böyle bir muameleden söz edilmemektedir. Bu, onların bunu 
meşru görmediklerini anlatır olmalıdır. Masonlar, komünistler ve ateistleri 
bu grupta mütalâa edebiliriz: Ehli kitapla ortaklık kurmaya gelince: 
Ortaklığa konu olan mala müslümanın hakim olması, onun insiyatifinde 
bulunması şartıyla caiz olacağını söyleyenler çoğunluktadır. Her halükârda 
ortak olunması, mekruhtur diyenler de vardır. Onlarla ortaklığı mahzurlu 
görenler Atâ'dan rivayet edilen: "Rasülüllah (sav), alım-satım müslümanın 


elinde olmadıkça Yahudi ve Hiristiyanlarla ortaklığı yasakladı" mealindeki 
rivayeti delil getirirler. 

Benzer bir rivayette: "Çünkü onlar faizli muamele yaparlar" gerekçesi (illet) 
de zikredilir. Dikkat edilirse "yaparlar" denilerek inançları sözkonusu edilir, 
fiilen yapıyor olup olmamaları söz konusu edilmez. Bu açıdan 
günümüzdeki şirketlere (baktığımızda şirket (idaresini (ellerinde 
bulunduranların kimligi önemli bir unsurdur. 

Şirkette çalışanlar açısından: 

Bildiğimiz kadarıyla günümüzdeki şirket çalışanlarının yönetici olarak, 
idare heyeti üyesi olarak kazanç dışında belirli bir maaş almaları söz 
konusudur. Halbuki Ibnü'l Münzir şirketten ortaklara sâbit bir maaş 
verilemeyeceğinde icmâ' olduğunu söyler. Sadece Hanefi mezhebinde, 
ortakların çalışmaları halinde şirketten, ancak sene sonu itibariyle kazançtan 
mahsuben sabit maaş alabilecekleri, şirketin zarar etmesi halinde ise 
aldıkları maaşı geri vermeleri gerektiği söylenir. Görüldüğü gibi bu 
meselede akdi fasit kılan unsurlardan sayılır. 

Sonuç olarak diyebiliriz ki: Bu mahzurların her biri teker teker 
düşünüldügünde belki şu ya da bu mezhebe göre ortadan kalkabilirler. 
Ancak tümü birden hesaba katıldığında başta da söylediğimiz gibi, şu kadar 
ya da bu kadar mahzurun varlığında ittifak edilmiş ve hisse senedi alım- 
satımı da o ölçüde mahzurlu olmuş olur. Genel olarak durum budur ve bu 
günkü şekliyle bu muamele tertemiz bir kazanç olarak görülmemektedir. 
Zaten böyle konularda safi hayır, ya da safi şer olamaz. Birisinin diğerine 
galibiyeti olabilir. Bu konunun da bizim anladığımız kadarıyla-şerri hayrına 
galip görülmektedir. Bununla birlikte: 

a. Doğrudan faiz muamelesi yapan şirketlerin hisse senetlerini almak 
ittifakla haramdır. Bankalar, bankerlik ve tefecilik kuruluşları gibi. 

b. Şer'an mütekavvim mal sayılmayan şeylerin üretim ve alım-satımıyla 
ugraşan şirketlerin hisse senedini almak da aynıdır; şarap, bira vb. şeyler 
üreten kuruluşlar gibi... 

c. Mütekavvim mal üretmekle beraber, bizzat ortak olunan o malı faizli 
muamelelerle satan ve faiz sebebiyle elde ettiği kârı diğerine karışan ve 
toplam kârının yarısı ve daha fazlası faiz olan şirketlere hisse senediyle 
ortak olmak da haramdır. 

d. Ortak olunan şey helâl bir üretim olmakla beraber şirketi elinde 
bulunduran müslümanlar başka haram işlerle de uğraşıyorlarsa, onlardan 
hisse senedi almak suretiyle onları desteklemek "günahda yardımlaşma" 


anlamı taşır. Halbuki bu Kur'ân'ı Kerim'de yasaklanmıştır. 

e. Yahudi ve Hristiyanların hakim olduğu şirketlerden hisse senedi almak, 
başka hiç bir mahzur yoksa en azından mekruhtur. 

f. Fıkıh kitaplarımıza bakıldığında; komünist, mason ve ateistlerin 
hakimiyetinde bulunan şirketlerden hisse senedi almak caiz değildir gibi bir 
sonuç çıkıyor, araştırılmalıdır... 

g. Idaresine müslümanların hakim olduğu, haramla iştigal etmeyen, daha 
şeffaf olup, satıma konu olan şirket varlığını, dolayısı ile satılan senede 
düşen hisseyi açıkça bildiren, senetleri ise muharrer olup, ortaklıktan 
vazgeçmek isteyenlere bu imkânı sağlayan şirketlerin hisse senetlerini 
almak ittifakla caizdir. Ve bu Müslüman işadamları, Islâmi teşebbüsler ve 
helâl sermaye için son derece önemli bir konudur. Çünkü, işaret ettiğimiz 
gibi, hisse senetleri, Islâm'a göre en büyük haramlardan olan faizin şu 
andaki en önemli alternatifi, işletme ve yatırım sermayesi temini için en 
kestirme yoldur. Müslümanlar bunu haram unsurlardan uzaklaştırarak 
uygulayabilseler, helal temellere oturmuş, millete hizmeti ibadet bilen çok 
büyük işletmelerin doğmasına ve faizin belinin kırılmasına sebep olabilirler. 
h. Söylediklerimiz bir hüküm ve fetvâ değil, bu konuda daha sağlıklı 
düşünecek olanlara bir fikir beyanından ibarettir. 


HİSSE SENETLERİ 


Birden çok kişiler arasında ortak olan bir mal üzerinde, her bir ortağın 
hakkı ve payı. Hisse; pay, nasip, belli bir zaman anlamındadır. Çoğulu 
"hises"tir. Senet ise; maddi ve mânevi dayanak, bir mal üzerindeki hakkı 
belirleyen belge, vesika anlamına gelir. Hisse senedi; birden çok kişilerin 
belli sermayeler koyarak kuracakları bir şirkette, onların hisse miktarlarını 
ve haklarını gösteren belgeleri ifade eder. 

Hisse, ortaklık içinde söz konusu olacağı için, kısaca İslam'da ortaklık 
anlayışını belirlemeye çalışacağız. Şirket, sözlükte; iki maldan birisini 
diğeriyle, birbirinden ayrılmayacak şekilde karıştırmak, demektir. Bir terim 
olarak ise; iki ve daha çok kimsenin ortak iş veya ticaret yaparak, elde 
edecekleri kârı paylaşmaları ve ortaya çıkacak zarara da katlanmaları 
şartıyle kurdukları ortaklık, anlamına gelir (İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, 
V, 2; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, III, 364; İbn Kudâme, el-Muğni, V, 1). 
Geleceğe ait borçlanmaların yazıyla tesbit edilmesi, tarafların inkâr etmesi 
hâlinde bir isbat vasıtası olması için belge düzenlenmesi, İslâm'ın 
öngördüğü hususlardandır. Âyette "Ey iman edenler, belli bir vadeye kadar 
borçlandığınız zaman, bunu yazınız" (el-Bakara, 2/280) buyurulur. Şirket 
sözleşmeleri ve hisse senetleri genellikle geleceğe ait hak ve menfaatleri 
belgelediği için, bu yazım kapsamına girer. 

İslâm hukukunda hisse senedi genellikle mufâvaza, inan ve mudârabe 
şirketlerinde söz konusu olur. 

Mufâvaza, eşitlik esasına dayanan bir ortaklık çeşididir. Sermaye 
miktarlarının eşit olması, kâr ve zararın paylaşılmasının da eşitlik esasına 
göre çözümlenmesi gerekir. Ortaklar birbirinin hem vekili ve hem de 
kefilidir. Özellikle tamamen şirket hesabına çalışan, bunun dışında hiçbir 
özel mülkü bulunmayan, tüm harcamalarını şirketten yapan aile şirketleri, 
kardeşler veya baba ile çocukları arasındaki bazı ortaklıklar bu guruba 
girebilir. Burada hisse senetleri bütün ortaklar için eşitlik esasına göre 
düzenlenir. 

İnan şirketi iki ve daha çok kişinin ticaret yapmak ve kân aralarında 
paylaşmak üzere ortaklık kurmasıdır. Burada sermayelerin eşit olması 
gerekmediği gibi, kârın da sermaye oranlarına göre paylaşılması şart 
değildir. Ancak zarara sermaye oranlarına göre katlanılır. Bu şirket çeşidi, 
günümüzdeki anonim ortaklıkların benzeridir. Ancak İslâm hukukunda 


ortakların haklarını koruyucu nitelikteki bazı tedbirler dikkati çekmektedir 
(es-serahsi, el-Mebsüt, II, 151; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, 20; el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, VI, 57; İbn Âbidin, Reddü'1-Muhtâr, II, 372). 
İnan şirketinde, sermayeler şirkete teslim edilip mala dönüştükten sonra, 
haklar, hisseler oranında şirketin tüm mal varlığına intikal eder. Şöyle ki; 10 
kişi 10'ar milyon lira sermaye koyarak bir ortaklık kursalar, şirket sermayesi 
100 milyon lira olur. Bu para mala dönüşünce, her ortağın tüm şirket mal 
varlığı üzerinde onda bir hakkı doğar. Başlangıçta 10 milyon lira 
sermayesini ve onda bir oranındaki hakkını belirleyen yazılı bir belge 
düzenlenip, ortağın eline verilirse, bunun ekonomideki adı "hisse senedi" 
olur. Kâr, ortaklar arasındaki anlaşmaya göre paylaşılır. Zarara ise, her ortak 
onda bir oranında katlanır. Yıl sonlarında kârın hiç dağıtılmaması yahut 
kısmen dağıtılması ortakları ekonomik bakımdan etkilemez. Dağıtılmayan 
kâr şirketin mal varlığına yansıyacağı için hisse büyümüş olur. Hareketli bir 
ticaretten sonra, diyelim beşinci yılın sonunda, hisselerin para olarak 
belirlenmesi gerekse, bütün borçlar ve amortisman bedelleri düşüldükten 
sonra şirketin müsbet mal varlığı yeni fiyatlar üzerinden değerlendirilince, 
iki milyâr lira olsa, her bir ortağın hissesi 10 milyondan 200 milyona çıkmış 
olur. İlk kuruluş sırasında; üzerinde 10 milyon lira yazan hisse senedi iptal 
edilerek, ortaklara bunun yerine 200'er milyon lira yazan yeni hisse senedi 
verilecektir. Çünkü şirketin yeni sermaye durumuna veya mal varlığının 
yeniden değerleme sonucuna göre hisseler 20 kat büyümüştür. Günümüz 
anonim şirketlerinde ise, bazan çeyrek asır geçtiği halde hiç değiştirilmemiş 
hisse senetleri vardır. Yukarıdaki örneğimizde, üzerinde on milyon yazan 
hisse senetleri devam ettirilirse, iki milyar mal varlığına karşılık yüz milyon 
ana sermaye çelişkisi ortaya çıkar. Gerçekte onda bir hisseye sahip olan 
ortak bu hisse senedini “o 300 kârla 30 milyona satsa, gerçekte ikiyüz 
milyonluk hakkını yaklaşık yüz yetmiş milyon eksiğine devretmiş olur. İşte 
İslâm, hisse senedi konusunda, ana paraya değil de, ortaklığın mal varlığı 
prensibini esas almakla ortakların haklarını korumuştur. Böyle bir 
uygulama, halkın tasarruflarını doğrudan doğruya yatırımlara çeker ve 
ekonomik hayatın hızla gelişmesine katkıda bulunabilir. 

Mudârebe şirketi ise, bir veya daha çok ortak sermayeyi, diğer ortak da 
yalnız çalışmasını ortaya koyarak kurdukları şirkettir. Toplumda, elinde 
büyük meblağlara ulaşan nakit parası olan birçok kimseler bunu işletmek, 
ticari bir işte kullanmak ister. Ancak bilgisi, tecrübesi veya sağlığı elverişli 
olmadığı için bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda bilgili, 


yetenekli ve ticaret işine yatkın birçok kimseler de sermaye yokluğundan 
dolayı ticarete atılamaz. İşe, mudârabe şirketi birbirine muhtaç olan bu iki 
unsuru bir araya getirir ve iki taraf da bundan kârlı çıkar. 

Mudârabe için sermaye verilirken, kârın paylaşılma şartlarının da 
belirlenmesi gerekir. Kâr sermâye sahibi ile işletmeci arasında 1/2,1/3, 2/3 
gibi bütün kârın (şâyi) bir cüz'ü olarak belirlenir (es-Serahsi, a.g.e., XXII, 
27; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 85; İbn Rüşd Bidayetü'l-Müctehid, Il, 234; İbn 
Kudâme, el-Muğni, V, 30; İbn âbidin, a.g.e, IV, 505). 

Mudârabede, hisse senedi, kâr ortaklığı niteliğindedir. Çünkü sermayeyi 
çalıştıran işletmeci yalnız kâr üzerinde, anlâşma şartlarına göre hak sahibi 
olur: Kasıt veya kusur bulunmadıkça, meydana gelecek zarardan sorumlu 
olmaz. Zarara yalnız sermaye sahibi katlanır. Bu takdirde işletmeci, kâr 
olmadığı için meccânen çalışmış olur. 


HIYAR (MUHAYYER) OLMAK: 


Hiyar, üç kısma ayrılmaktadır: 
a- Hiyar El-Meclis: 
Alıcı ile satıcının akid yaptıktan sonra bir arada kaldıkları müddetçe 
yaptıkları alış verişi bozmak hususunda serbesttirler. Bu Şafii mezhebine 
göredir. Hanefi mezhebine göre Hiyar El-Meclis yoktur. Ancak akidde şart 
koşulursa, yani akid yapılırken: "Bu mecliste kaldığımız sürece, akdi 
bozmağa yetkimiz vardır" şeklinde bir şart koşulursa Hiyar El-Meclis 
vardır. 
b- Hiyar El-Şart: 
Yani riba ile selem hariç diğer alışverişlerde İmam Şafii ve İmam A'zam'a 
göre üç günden fazla olmamak şartıyla muayyen bir süre içinde alıcı ile 
satıcıdan birisi veya her ikisi için yapılan akdi feshetme yetkisini şart 
koşmaktır. İmameyn'e göre muayyen olmak şartıyla üç günden fazla, 
mesela bir ay, iki ay gibi bir süre şart koşulursa caizdir. 
c- Hiyar El-Ayb: 
Aldığı bir şeyin kusurunun ortaya çıkması halinde birisi daha önce aldığı bir 
şeyi geri iade edebilir. Kusurdan maksat, kusurllu şeyin değerini veya 
kendisini eksilten bir kusurdur. Ancak bu kusur müşterinin tesliminden 
sonra meydana gelmiş olmaması halinde geçerlidir. 


HIYÂRU'L-AYB(KUSUR MUHAYYERLİĞİ) 


Kusur muhayyerliği. Malın kusurunun anlaşılmasından dolayı oluşan 
tercih hakkı. Hıyâr; seçme, tercih etme ve muhayyerlik. Ayb (ayıb); kusurlu 
ve ayıplı olmak, kusurlu ve eksik kılmak anlamına gelir. Çoğulu uyüb'tur. 
Bir terim olarak ayıb; alışverişte satış bedelini olumsuz yönde etkileyen ve 
alıcının akit sırasında bilseydi malı almaktan vazgeçeceği ölçüde kusur 
teşkil eden eksikliktir. 

Satılan bir malda ayıp bulunursa alıcı dilerse malı iâde ederek akdi 
fesheder, dilerse geçerli kılar. Buna ayıp muhayyerliği denir. Bilirkişi 
tarafından, kusur sayılan ve o mala rağbeti azaltan herşey "ayıp"tır ve 
muhayyerlik hakkı verir (en-Nevevi, el-Minhâc, Il, 50; el-Mevsıli, el- 
İhtiyâr, Il, 18). 

Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Müslüman müslümanın 
kardeşidir. Bir müslümanın kardeşine ayıbını açıklamadıkça ayıplı bir malı 
satması helal olmaz" (Şevkâni, Neylü'i-Evtâr, V, 211). "Bir kimse için 
herhangi bir şeyi, ondaki şeyleri (eksikliği) açıklamaksızın satması helal 
olmaz. Yine bir kimse için bildiği şeyleri açıklamaması helal olmaz" 
(Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 212). 

Ebü Hureyre (r.a) den rivayete göre, Hz. Peygamber bir gün pazar yerinden 
geçerken, elini bir zahire yığınının içine sokmuş, altının ıslak olduğunu 
görünce satıcıya sebebini sormuştur. Satıcı, yağan yağmurun ıslattığını 
bildirince, Allâh'ın elçisi şöyle buyurmuştur: "Bu ıslaklığı herkesin görmesi 
için zahirenin üzerine çıkarman gerekmez miydi? Hile yapan benden 
değildir" (Müslim, İman, 164; Ebü Dâvud Büyü", 50; Tirmizi, Büyü", 72). 
İmam Nevevi (6. 676/1277) hadisin son kısmını; "Hile yapan benim 
yolumu izleyenlerden, ilim, amel hususunda yoluma uyanlardan değildir" 
şeklinde tefsir etmiştir (Askalani, Buluğu'l Meram, Terc. A. Davudoğlu, III, 
2), 

Büyük İslam hukukçusu el-Kâsani (6. 587/1191), ayıp muhayyerliğinin 
dayandığı delilin şu hadis olduğunu belirtir. Allah Rasulü şöyle 
buyurmuştur: "Bir kimse memelerine süt biriktirilmiş bir koyunu satın alır 
ve az süt veren bu koyunun alıcıyı aldatmak için memelerinin şişirilmiş 
olduğunu anlarsa üç gün süreyle muhayyerdir": Başka bir rivayette; "Bu 
kimse üç güne kadar muhayyerdir. Dilerse akdi geçerli kılar, dilerse bozar 
ve koyunla birlikte bir ölçek (sa') buğday verir" (Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 


214; Heysemi, a.g.e., IV,108; İmam Mâlik, Muvatta; Il, 170). 

Bir aybın kişiyi muhayyer kılması için şu şartların bulunması gerekir:1) 
Ayıp, bulunduğu mahallin kıymetini noksanlaştıracak kadar büyük olmalı. 
2) Teslimden sonra ve fesih talebi sırasında varlığını korumalı 3) Muhayyer 
olan kimse ne akit ve ne de teslim sırasında ayıbın farkında olmamalı. Alıcı, 
akit sırasında veya teslim zamanında malın bir ayıbını görmüş ve susmuşsa, 
malın ayıplı haline razı olmuş sayılacağından muhayyerlik hakkı düşer. 
Nikâh akdinde cinsi temasa engel teşkil eden karnâ ve retkâ gibi kadına ait 
kusurlar, husyelerin çıkarılmış olması veya iktidarsızlık (ünne) gibi erkeğe 
ait eksiklikler karşı eşe fesih hakkı veren ayıplardır. 

Ayıplı mal satımında, satım akdinin hükmü, alıcı için malda derhal mülkiyet 
hakkının sâbit olmasıdır. Çünkü satım akdinin rüknü şartsız meydana 
gelmesidir. Ancak malın ayıplardan selâmeti delâlet yoluyla sâbit olur. 
Sağlamlık tam olmayınca ak din lüzumuna tesir eder, hükmüne değil. Şart 
muhayyerliği bunun aksinedir. 

Ayıp iki kısma ayrılır: 

1) Satılan maldan bir parçanın eksik oluşunu yahut içten değil, dış 
görünüşünde değişiklik durumunu ifade eden ayıplar. Satılan hayvanın bir 
veya iki gözünün kör olması, dişlerinin dökülmüş bulunması, müzmin 
hastalığının olması gibi. 

2) Şekil bakımından değil, mânâ bakımından kusur sayılan ayıplar. 
Hayvanın kaçmaya alışık olması, yolculukta alışılanın dışında çok ağır 
hareket etmesi gibi (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', V, 274; İbnü'-Hümâm, 
Fethu'l Kadir, V,154,155 vd.; İbn Âbidin, Reddü'l Muhtâr, IV, 78). 

Ayıp muhayyerliğinden dolayı akdin fesih edilmesi halinde mal iki 
durumda bulunabilir: 

1) Mal henüz satıcının elinde olabilir. Bu durumda akit, alıcının "akdi 
reddettim" demesiyle bozulur. Hânefi ve Şâfiilere göre hâkimin hükmüne 
veya iki tarafın rızasına ihtiyaç olmaz. 

2) Mal, alıcının elinde bulunabilir. Bu durumda akit, Hanefilere göre, 
hâkimin hükmü veya tarafların karşılıklı rızası bulunmadıkça bozulmaz. 
Çünkü kabzdan sonra fesih, akdi ortadan kaldırmaktır. Nasıl akit, tek taraflı 
iradeyle oluşmazsa, kabzdan önce feshin aksine, tek yanlı iradeyle ve 
hâkimin hükmü olmaksızın bozulmaz. Şâfiilere göre ise, akit, ne hâkim 
hükmüne ve ne de satıcının rızasına muhtaç olmaksızın, alıcının "akdi 
reddettim" demesiyle ortadan kalkar. Çünkü feshin geçerli olması, ittifakla 
şart muhayyerliği sebebiyle fesih ve Hanefilere göre görme muhayyerliği 


ile fesih gibi ne hâkimin hükmüne ve ne de karşı tarafın rızasına bağlı 
bulunmaz (el-Kâsâni, a.g.e., V, 281; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve 
Edilletüh, IV, 565, 566; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, I, 284). 

Hanefi ve Hanbelilere göre, malı ayıp sebebiyle geri verme, muhayyerliği 
geciktirilebilir (terâhi) malı, aybı öğrendikten sonra derhal geri verme (fevr) 
şart koşulamaz. Satın alan, ayıbı öğrenince, malı geri vermeyi geciktirse, 
rızaya delâlet eden bir hareket olmadıkça muhayyerlik hakkı bâtıl olmaz. 
Şâfiilere göre ise, aybı öğrendikten sonra malı derhal (fevr) geri verme şart 
koşulabilir. Alıcı, aybı öğrenir ve geri vermeyi özürsüz olarak geciktirirse, 
onun geri verme hakkı düşer. Çünkü muhayyerlik maldan zararı kaldırmak 
için meşrü kılınmıştır. Bu yüzden şüfa'da olduğu gibi derhal kullanılır. 
Özürsüz geciktirme hâlinde bu hak düşer (eş-Şirâzi, a.g.e., 1, 274; İbn 
Kudâme, el-Muğni, IV,144). 

Muhayyer olan taraf, malı ayıplı şekilde aynen iade eder. Kendisinin 
yanında başka bir ayıp daha zuhur etmiş veya mala geri vermeye mâni bir 
ilâve yapmışsa geri verme hakkı düşer. Bu taktirde satıcıdan, önceki aybın 
bedelden düşülmesini talep hakkı doğar. Ancak, malı ayıplı hâliyle kabul 
ettikten sonra, satış bedelinde indirim isteyemez. Ahmed b. Hanbel indirim 
isteyebilir görüşündedir (el-Mevsıli el-İhtiyar, 11,18). 


HIYÂRU'R-RU'YE( MALDA MUHAYYER OLMA) 


Bir kimsenin görmediği mal üzerine akit yaparak, malı görünce 
muhayyer olması. Malı gördükten sonra dilerse akdi fesheder, dilerse satış 
bedelinin tamamı ile akdi geçerli kılar. 

Görme muhayyerliğinin dayandığı delil sünnettir. Ebü Hureyre ve İbn 
Abbas (r. anhümâ)'dan rivâyete göre Rasülullah (s.a.s.) şöyle buyurmuştur: 
"Görmediği malı alan kimse malı görünce muhayyerdir" (ez-Zeylai, 
Nasbü'r-Râye, IV, 9). Görme muhayyerliği sadece akitte alıcı veya kiracı 
gibi kimselerden mal henüz tasarrufu altına girmeyenlerin hakkıdır. Satıcı 
veya kiraya verenin bu hakkı yoktur. Zira sahabenin uygulaması böyle 
olmuştur. "Hz. Osman, Küfe'deki görmediği bir arazisini Talha b. 
Ubeydillah'a sattı. Çevreden, Hz. Osman'a, "Aldandın" denildi. Hz. Osman, 
cevap olarak; "Ben muhayyerim. Çünkü görmediğim bir malı sattım" dedi. 
Talha'ya da: "Aldandın" denilince, Talha şöyle cevap verdi: "Ben de 
görmediğim bir malı satın aldığım için muhayyerim. Bunun üzerine Cübeyr 
b. Mut'im'i hakem tayin ettiler. Cübeyr de Talha'ya muhayyerlik hakkı 
verdi. Bu olay sahabenin huzurunda oldu ve onlardan kimsenin itirazı 
olmadı" (ez-Zeylai, Nasbü'r-Râye, IV, 9). 

Satım akdinde görmenin amacı, mal hakkında bilgi sahibi olmaktır. Yoksa 
soyut olarak gözle görmek değildir (el-Mevsıli, el-İhtiyâr, Il, 16). Görme, 
binek hayvanı için binmek, esans için koklamak, et hayvanı için dokunmak, 
bal için tatmak, kanarya için dinlemek, ev için evi gezmek olabilir. 

Numüne ile belli olan mallarda numüneyi görmek, bütün malı görmek 
gibidir. 

Hanefiler, satıcı için görmediği şeyi sattığı zaman görme muhayyerliğini 
câiz görmez. Başka bir beldedeki bir mala mirasçı olan kimse, bunu 
görmezden önce satsa, satım akdi geçerli olur ve kendisinin muhayyerlik 
hakkı bulunmaz (es-Serahsi, el-Mebsüt, XIII, 69 vd.; İbnü'l Hümâm, Fethu'l 
Kadir, V,137-140; el-Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi', V, 292; İbn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtar, IV, 68). 

Satıcı, sattığı şeyi alıcıdan daha iyi bilir. Ona muhayyerlik hakkı 
tanınmasına gerek yoktur. 

Alıcı için muhayyerlik, malı gördüğü zaman sabit olur. Bu yüzden o, satım 
akdine, malı görmeden önce icazet verse; satım akdi bağlayıcı olmaz ve 
muhayyerlik hakkı düşmez. Onun malı geri verme hakkı vardır. Çünkü Hz. 


Peygamber, alıcı için muhayyerliği, malı gördükten sonrası için tesbit 
etmiştir. 

İmam Şâfii, görülmeyen malın satılamayacağını ve bu yüzden görme 
muhayyerliği diye bir hakkın olamayacağını söyler. Ancak Şâfiilerde aksi 
görüşte olanlar da vardır (İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, 137; el-Ceziri, 
el-Mezâhibü'l-Erbâa, Il, 214 vd.). 

Muhayyerliğin sâbit olmasının şartları: 

1) Akdin konusunun ta'yin ile belirlenebilir cinsten olması. Satım akdi, bir 
malı başka malla trampa şeklinde olursa, satıcı ve alıcıdan herbiri için malı 
görmediği zaman muhayyerlik sâbit olur. Altın, gümüş, para ve döviz 
mübâdelesinde (sarf) satıcı veya alıcı için muhayyerlik sabit olmaz. Çünkü 
bunda pratik bir fayda yoktur. Para karşılığı mal satımında yalnız alıcı için 
bu hak sözkonusudur. 

2) Akdin konusunun görülmemiş olması. Satın almazdan önce görülmüşse, 
artık muhayyerlik hakkı bulunmaz. 

Bir şeyi gören kimse, meselâ bir ay sonra bu malı satın alsa, eğer mal 
gördüğü sıfat üzere ise, muhayyerlik hakkı bulunmaz. Çünkü eski görmesi 
malın özelliklerini tanımak için yeterli olmuştur. Eğer malda değişiklik 
olmuşsa muhayyerlik hakkı doğar (es-Serahsi, a.g.e., XIII, 77; el-Kâsâni, 
a.g.e., V, 298; İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, 150; İbn Âbidin, a.g.e., IV, 
70,72). 

Görme muhayyerliği hakkını düşüren haller: Görme muhayyerliği, alıcının 
"Muhayyerliğimi düşürdüm" demesi gibi, açık düşürme ile, ne malı 
görmezden önce ve ne de sonra düşmez. Şart ve ayıp muhayyerliğinde ise 
durum bunun aksinedir. Görme muhayyerliği ihtiyâri veya zarüri bir fiil ile 
düşer ve satım akdi bağlayıcı olur. İtiyari fiil ikiye ayrılır: 

1) Açıkrıza. Satım akdine icazet verdim veya razı oldum yahut tercih ettim, 
gibi sözlerle görme muhayyerliği hakkı düşer. Satıcı icazeti bilsin veya 
bilmesin hüküm değişmez. 

2) Dolaylı rıza. Gördükten sonra malda bir tasarrufta bulunmak icâzet ve 
rızaya delâlet eder. Gördükten sonra malı başkasına satması, kullanması, 
tüketmesi gibi. 

Görme muhayyerliğini düşüren zarüri fiil ise, alıcının hangi bir müdahalesi 
olmaksızın, kendisiyle muhayyerliğin zaruri olarak düştüğü ve satışın 
bağlayıcı hale geldiği işlemlerdir. Alıcının ölmesi, görmedikleri şeyi satın 
alan iki ortaktan birisinin icâzet vermesi, malın tamamının veya bir 
kısmının helâk olması, bitişik veya ayrı bir artışla artmış olması gibi. el- 


Kâsâni, bu konuda şöyle der: "Prensip olarak şart ve ayıp muhayyerliğini 
bâtıl kılan herşey, görme muhayyerliğini de geçersiz kılar. Ancak şart ve 
ayıp muhayyerliği sarih olarak vazgeçtim demekle düşer. Görme 
muhayyerliği ise ne görmezden önce ve ne de sonra görme 
muhayyerliğinden vazgeçtim demekle düşmez" (el-Kâsâni, a.g.e., V, 29; 
İbnü'l-Hümâm, a.g.e., V, 141, 149). 

Görme muhayyerliği akit konusu belirlenebilen feshi kabıl bulunan ve akit 
sırasında veya daha önce görülmemiş olan akitlerde söz konusu olur. Satım, 
nira, taksim ve sulh akitleri gibi. Nikâh ve muhâlea gibi akitler ise feshe 
elverişli olmadıkları için bunlarda görme muhayyerliği geçerli değildir. 


HIYÂRU'Ş-ŞART(MUHAYYERLİĞİ ŞART KOŞMA) 


Muhayyerliği şart koşma - satış akdinde falan zamana kadar bu 
alışverişi kabul etme ve etmeme hakkına sahib olmayı şart olarak belirleme. 
Akdi yapan taraflardan birisinin, akdi devam ettirmekle, feshedip devam 
ettirmemek arasında seçme hakkına sahip olması. 

Taraflardan birisi için herhangi bir muhayyerlik bulunmazsa bu akde lâzım 
akit denir. Bu akdin askıda kalmasını gerektiren bir durum olmadığı için 
akit kesinleşir ve derhal uygulanır. 

Hanefilere göre on yedi çeşit muhayyerlik tesbit edilmiştir. Bunlar; vasıf, 
nakit, ta'yin, gabin, miktarı belirsiz bir ölçekle satış, mürabaha ve tevliyede 
hıyânet, akdin parçalanması, fuzuli (yetkisiz temsilci)nin akdine icâzet, 
satılan malla başkasının ilgili olması, satıcı için sayı, tüketim, şart, ayıb, 
görme, fiili tağrir muhayyerlikleridir. 

Şart muhayyerliği, şart için belli bir süre belirlenip belirlenmemesine göre 
ikiye ayrılır. Birincisi: Satım akdini bozan muhayyerlik adını alır. Bu, 
tarafların muhayyerliği ebedi veya mutlak olarak tesbit etmeleri halinde' söz 
konusu olur. Bu malı "Ebed"ı muhayyer olmak üzere sattım veya satın 
aldım, yahut muhayyerlikle veya istediğim zamana kadar muhayyer olmak 
üzere sattım" demek gibi. Bazân da şart, Ali'nin gelişi, rüzgarın çıkışı, 
yağmurun yağışı gibi belirsiz bir vakit belirleme şeklinde olursa akit fasit 
olur. Üç gün geçmeden önce şart düşürülür veya muhayyerlik süresi belirli 
hale getirilirse, bilinmezliğin yok olması sebebiyle satım akdi sahih hâle 
gelir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, V,174; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, IV, 
49). İkincisi; meşrü muhayyerlik adını alır. Bu, belirli bir süre konulmasıyla 
olan şart muhayyerliği olup, burada söz konusu edilen husustur. 

Şart muhayyerliğinin meşrüluğu sünnetle sâbittir. Ashâb-ı kiramdan 
Habbân b. Munakkız alış-verişlerinde aldanıyordu. OHısımları Hz. 
Peygamber (s.a.s)'e başvurup, Habbân'ın hacr altına alınmasını istediler. 
Bunun üzerine Allah Rasülü Habbân'a şöyle buyurdu: "Alış-veriş yaptığın 
zaman; Aldatma yok, benim için üç günlük muhayyerlik hakkı vardır, de" 
(Buhâri, Büyü, 48; Müslim, Büyü, 48; Ebü Dâvud Büyü", 66; Zeylai, 
Nasbu'r-Râye, IV, 6 vd.). 

Şart muhayyerliğinin süresi, hakkında İslâm hukukçuları arasında görüş 
birliği yoktur. İmam Ebü Hanife, Züfer ve İmam Şâfii yukarıdaki hadise 
dayanarak şart muhayyerlik süresinin üç günden fazla olamayacağını 


söylemişlerdir. Çünkü prensip olarak satım akdinin derhal uygulanabilmesi 
için muhayyerlik şartının bulunmaması gerekir. Muhayyerlik mülkiyetin 
nakline ve bağlayıcı olmasına engel teşkil eder. Bu yüzden sadece hadiste 
zikredilen kadarı meşrü olur. Bu da üç günden ibarettir. Enes (r.a)'ten 
rivayete göre; bir adam diğerinden, dört gün muhayyer olmak üzere bir 
deve satın almış. Durumu öğrenen Allah Rasülü satım akdini iptal etmiş ve 
"muhayyerlik üç gündür" buyurmuştur (ez-Zeylai, Nasbu'r-Râye, IV, 8). 
Muhayyerlik üç günden fazla olursa Ebü Hanife ve Züfer'e göre satış fasit 
olur. Ebü Hanife'ye göre, muhayyerlik hakkı sahibi üç gün için izin verirse 
akit sahih hale gelir. Şâfiiye göre ise bu durumda akit bâtıl olur. 

İmam Ebü Yusuf, İmam Mühammed ve Ahmed b. Hanbel ise 
muhayyerlikten amacın, düşünmek, zaman kazanmak olduğunu esas alarak, 
bazı malların satımında üç günün yetmeyeceğini, daha fazla süreye ihtiyaç 
olabileceğini söylemişler ve taraflarca belirlenmiş olmak şartıyla üç günden 
fazla sürenin de geçerli olduğunu belirtmişlerdir. Dayandıkları delil; İbn 
Ömer'in "İki aya kadar muhayyerliğe icazet vermesi"dir (Zeylâi, a.g.e., IV, 
8). Ancak Zeylai bu hadisin cidden garib olduğunu söylemiştir (es-Serahsi, 
el-Mebsüt, XIII, 41; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, Ill; el-Kâsâni, a.g.e;, 
V,174; İbn Kudâme, el-Muğni, II, 585). Mecelle, bu ikinci görüşü insanlar 
arasındaki muameleler için daha uygun bulmuş ve kanunlaştırmıştır: "Satıcı 
veya alıcı yahut her ikisi birden belirli süre içinde satışı feshetmek yahut 
icâzet ile infaz eylemek hususunda muhayyer olmak üzere satım akdinde 
şart kılmak caizdir" (Mecelle, madde, 300). 

Mâlikilere göre ise süre, satılan malın durumuna göre taraflarca serbestçe 
belirlenebilir. Bazı şeyler bir veya iki güne, bazıları daha fazla zamana 
ihtiyaç duyurur. O'na göre, Hadislerdeki süre örnek kabılinden olup, 
sınırlayıcı değildir. Meselâ; meyve bir günden fazla kalmadığı için, ona bir 
günden çok muhayyerlik şartı caiz olmaz. Kumaş ve hayvana üç gün 
uygundur. Kendisine üç günde ulaşılamayan arazilere, üç günden fazla şart 
muhayyerliği câiz olur. Çünkü muhayyerliğin amacı satılan malı 
incelemektir. Bu ise malın durumuna uygun bir süreyi gerekli kılar (İmam 
Mâlik, el-Müdevvene, IV, 170). 

Muhayyerlik; tek tarafta da olsa lâzım, feshi kabıl ve akit meclisinde malı 
kabzetmenin şart olmadığı akitlerde bulunabilir. Bu özellikleri taşımayan 
vekâlet akdi gibi lâzım olmayan akitlerde, nikâh ve muhâlea gibi feshi kabıl 
olmayan akitlerde, sarf akdi gibi, akdin konusunun kabzedilme şartı olan 
akitlerde şart muhayyerliği bulunmaz. 


Şart muhayyerliği ile satılan bir mal muhayyer olan tarafın mülkiyetinden 
çıkmaz, muhayyer olmayan tarafın mülkiyetinden ise çıkar (el-Ceziri, 
Kitabü'l Fıkh, ale'I-Mezâhibi'l Erbaa, II, 180 vd.). 

Şart muhayyerliğini düşüren haller; 

1) Sarih (açık) düşürme: Bu, muhayyerlik hakkı sahibinin: "Muhayyerliği 
düşürdüm veya iptal ettim yahut satım akdine icazet verdim veya ondan razı 
oldum" gibi sözleriyle olur. Bu durumda muhayyerlik ortadan kalkar. Karşı 
tarafın bunu bilip bilmemesi sonucu etkilemez. Yine muhayyerlik hakkı 
sahibinin "akdi feshettim veya onu bozdum yahut iptal ettim" demesiyle de 
muhayyerlik düşer (el Kasani, a.g.e., V, 267, 271). 

2) Delâlet yoluyla düşürme: Bu, muhayyerlik hakkı sahibibinin satım 
akdine icazetine delâlet eden bir tasarrufta bulunmasıyla meydana gelir: 
Buna göre, müşterinin muhayyerliği satın aldığı şeyi sattığı, rehin verdiği 
veya hibe ettiği zaman düşer. Çünkü bunlar, önceki satım akdine icazet 
anlamına gelir (el Kasâni, a.g.e., V, 267, 272; es-Semerkandi, Tuhfetü'l- 
Fukahâ, Il, 95). Yine, müşterinin evi, birisine ücretli veya ücretsiz kiraya 
vermesi muhayyerliği delâlet yoluyla düşüren hallerdendir (el-Kâsâni, 
a.g.e., V, 270; es-Semerkandi, a.g.e, II, 100 vd.). 

3) Zarüret yoluyla düşürme: Aşağıdaki durumlarda muhayyerlik zarüri 
olarak düşer. Muhayyerlik süresinin geçmesi, kendisi için muhayyerlik şart 
koşulanın ölümü, akıl hastalığı, uyku, bayılma ve irtidat gibi ölüm anlarında 
olan şeyler, muhayyerlik süresi içinde, satılan malın helâk olması, satılan 
malın ayıplı hale gelmesi gibi (es-Serahsi, a.g.e., XII, 42, 44; el-Kâsâni, 
a.g.e., V, 267, 271; İbn Kudâme, el-Muğni, TI, 588; İbn Rüşd, Bidâyetü'l 
Müctehid, Il, 209; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, IV, 395 vd.; el-Fıkhu'l- 
İslâmi ve Edilletüh, IV, 539-548). 


HOPARLÖRLE EZAN OKUMAK, CAİZ Mİ DEĞİL Mİ? BU 
HUSUSTA İSLAM'IN GÖRÜŞÜ NEDİR? 


Hoparlörle okunan ezan şayet İslam'ın emrettiği şekilde okunursa yani 

müezzinin şartlarına haiz bir kimse tarafından okunursa caizdir. Böyle bir 
kimse tarafından okunursa hakkında bir şey dememek lazımdır. Hoparlör, 
müezzini müezzinlikten azledip, ezanını ifsad etmez. Sadece müezzinin 
sesini daha fazla yükseltip uzaklara götürür. Bu da ezan okumanın 
gayelerinden biridir. Ancak müezzin minarede veya yüksek bir yerde değil 
de aşağıda ezan okursa doğru birşey değildir. Çünkü ezanı yüksek bir yerde 
okumak sünnet olduğu gibi elektrik de ani olarak kesilebilir. O takdirde 
ezan yarıda kalmış olur. Ben bizzat bu durumu müşahade ettim. 
Müezzin: Eşhedü en la ilahe illa, dediğinde ceryan kesildi, müezzin de 
aşağıda olduğu için ses işitilmez oldu. Ve nefy geldiği hale isbat tarafının 
sesi işitilmedi. Yani illa Allah denilmedi. Artık durumu siz takdir ediniz. 
Müezzin yüksek bir yerde ve hoparlör vasıtasıyla ezan okursa bunda bir 
sakınca yoktur. Dedikodu yapmak da anlamsızdır. Mekke, Medine, Şam ve 
Mısır gibi İslam'ı! mühim merkezlerine bakınız, bütün buralarda da ezan 
hoparlörde okunur. Yalnız plak ile ezan okumak caiz değildir, çünkü ortada 
insan yoktur. Aksiseda kabilindendir. 


HORMON NAKLİ 


Hormon, insan bedeninde "iç salgı bezi" denilen özel organlardan 

salgılanan salgılardır. Pankreas, hipofiz ve troit bezi gibi iç salgı bezlerinin 
vücüdun o anki ihtiyacı kadar hormon salgılaması gerekir. İşte bu bezlerin 
yeterince salgı yapmaması veya yeterinden fazla salgı ifraz etmesi hâlinde 
insan vücudunda normal olmayan gelişme ve rahatsızlıklar başgösterir. 
Kur'ân-ı Kerimde; "Kendi ellerinizle kendinizi tehlikeye atmayınız" (el- 
Bakara, 2/195) âyeti ve Hz. Peygamber'in "Ey Allâh'ın kulları tedavi 
olunuz" (Tirmizi, Tıbb, 2, Ebü Dâvud, Tıbb, I, 11; İbn Mâce Tıbb, 1) hadisi, 
müslümanlara hasta olduklarında tedavi olmalarını bildirmektedir. İslâm'da 
zarüretler haram olan şeyleri mübah kılar. Hastalık hâli de zarüretin başında 
gelir. Bu yüzden tedavi olurken, sağlıklı zamanda meşru olmayan usuller ve 
ilaçlar hastalık sebebiyle meşru olur. Âyette şöyle buyurulur: "De ki; bana 
vahyolunanlar arasında yiyen bir kimsenin yiyeceği içinde, haram kılınmış 
bir şey bulamıyorum. Yalnız murdar ölmüş hayvan eti veya akmış kan, 
yahut domuz eti ki bu bir murdardır; veya Allah'tan başkası adına kesilmiş 
bozgunculuk alâmeti hayvan eti müstesnadır. Bununla birlikte kim darda 
kalırsa, tecavüz etmemek ve haddi asmamak üzere zarüret miktarınca 
yiyebilir. Çünkü Rabbin çok yarlığayıcı, çok esirgeyicidir" (el-En'âm, 
6/145; bk. el-Bakara, 2/173; el-Mâide, 5/3 en-Nahl, 16/115; el-En'âm, 
6/119). 
Hormon tedavisi, ya yetersiz hormon salgılanması halinde, hormon 
takviyesi veya bu salgıyı arttıracak usül ve ilâçlar uygulanmakla olur, ya da 
hormon salgılama kabıliyetini kaybeden salgı bezini organ nakli yoluyla 
yenilemekle olabilir. Mütehassıs doktorun tedavi yönteminin uygulanması 
mümkün ve câizdir. Çünkü hormon veya salgı bezi naklinin hastaya şifa 
vereceği kesin olarak biliniyorsa tedavi câizdir. Bu bilinmiyorsa tedavi 
mübah olmaz. Açlık hâlinde murdar hayvan eti yemek, susuzluk halinde 
şarap içmek nasıl câiz ise, şifa vereceği kesin olarak bilinen haram yiyecek 
ve içeceklerle veya suni veya tabii bir organı nakletmekle, tedavi de bu 
şekilde câizdir. Ancak bunlarla şifanın nasıl olacağı, bilinmiyorsa câiz 
olmaz, (bk. el-Kâsâni, Bedayiu's Sanâyi, Beyrut t.s., I, 61; Yusuf el- 
Kardâvi, el -Helâl ve'l-Harâm fi'l İslâm, Terceme, Mustafa Varlı, İstanbul 
1970, s. 49-50; Hayreddin Karaman, İslâm'ın Işığında Günün Meseleleri, 3. 
Baskı, İstanbul 1982, 1, 203, 204 vd.). 


HORMONLU GIDA 


Insan organızması çok sayıda birimlerden kurulmuştur. Bu birimlerin 
uyum içinde çalışmaları birimler arasındaki iletisime o bağlıdır. 
Vücudumuzda başlıca iki iletisim sistemi vardır. Bunlardan ilki ve en hızlı 
olanı "sinir sistemi" ikincisi ve daha yavaş olanı da "hormonlar sistemi" dir. 
Hormonlar "iç salgı bezi" denilen özel organlardan salgılanırlar. Her iç salgı 
bezi belli, kendisine özgü, bir yada birkaç hormon salgılar, meselâ; 
pankreas, insülin ve glukagon adlı iki hormon salgılarken, troit bezi de 
"tiroksin" ve "tirokalsitonin" denilen hormonları salgılar. 

Iç salgı bezlerinde salgılanan hormonlar, salgılandıkları organda bulunan 
kan damarları yoluyla kan dolaşımına ve ordan da tüm vücuda yayılırlar. 
Ancak her hormonun etki edeceği doku yada hücreler farklıdır. Her 
hormonun vücüdun o anki ihtiyacı karşılayacak seviyede salgılanması 
gerekir. 

Hayatın belli dönemlerinde hipofiz bezinin salgıladığı büyüme hormonunun 
belli miktarlarına ihtiyaç duyulur. Bu seviyenin çeşitli bozukluklara bağlı 
olarak aşılması yada altında kalınması, değişik hastalık tablolarının ortaya 
çıkmasına neden olur. Devlik ya cücelik rahatsızlığı, böyle bir hormon 
dengesizliğinden meydana gelir. Devlik yada cücelik hastalığına yakalanan 
kişilerde bir süre sonra şeker hastalığı ortaya çıkar. Hastalığın başlangıcında 
cinsel istek artmış olmakla birlikte zamanla bu da azalır, yada kaybolur. 

Işte insanlarda bu gibi vücud dengesızlıklerine sebep olan hormon 
bozukluğu, diğer canlı hayvanlarda da dışarıdan hormon zerki ile benzer 
arızaları meydana getirebilir. Insan; devlik hastalığı gibi hayvanda da 
büyüme ve irileşmeyi normalın üstünde hızlandırır. Ancak bu arada hayvan 
etinde, bu eti yiyenlerde bazı hastalıklar meydana getirecek oluşumlar 
gelişebilir (Görsel Sağlık Ansiklopedisi, 3. Baskı Istanbul 1984, I, 70, 122, 
123 vd.) 

Sonuç olarak hormon uygulanmış bir gıda maddesi tıp, tarım ve veterinerlik 
bakımından incelenerek, insan vücudu için zararlı unsurlar taşıyıp 
taşımadıkları belirlenmelidir. Bir hayvan veya bitkiye mücerred hormon 
uygulanması, bu gıda maddesini yemenin meşrü olmadığını söylemek için 
yeterli değildir. Çünkü bir canlının yediği pislik veya meşrü olmayan gıda, 
onun vücudunda hazmedilir, tüketilir ve yararlı olan unsurlar alındıktan 
sonra kalanı dışarı atılır. Bu prensipten hareket edilerek aşağıdaki fürü 


meseleler çözüme kavuşturulmuştur. Pislik yiyen hayvan, etinden pis koku 
gidinceye kadar hapsedilir, koku gittikten sonra yenilir. Bu temizlenme 
süresi, tavuk için üç gün, koyun-keçi için dört gün, deve ve sığır için on 
gündür. Eğer bir hayvan hem pislik, hem de temiz yiyecekler yese ve eti de 
kokmasa, o zaman onun eti helâldir. Domuz sütü ile beslenen bir buzağı 
veya kuzunun eti helâldir. Çünkü onun eti bozulmaz. Onun gıdalandığı şey 
de istihlâk edilmiştir. Eti yenen bir hayvan şarap içse, aynı saatte kesilse, 
bunun etini yemek kerâhetle birlikte helâl sayılmıştır (Ibn Âbidin, 
Reddü'lMuhtâr, terceme, Ahmed Davudoğlu, Istanbul, s. 322-326). 
Hormonlu gıda temelde meşrü bir gıda olmakla birlikte inceleme ve tahlil 
sonucunda, sırf hormon uygulaması yüzünden yiyen kimsenin vücuduna 
zarar verecek bir nitelik kazandığı ortaya çıkarsa, hastalıklı hayvan veya 
bozuk gıda maddesi hükmünde bulunur. Yani insana vereceği zararın 
durumuna göre, böyle bir hayvanın etini yemek haram veya mekruh olur. 
Ancak bu gıda, tahlil sonucu insan vücudu için zararlı unsurlar taşımazsa 
helâldir. 


HOROZLARI, YA DA DİĞER HAYVANLARI DÖVÜŞTÜRME CAİZ 
MİDİR? 


Allah (cc)'ın her şeyi insanlar için yarattığı doğrudur. (K. Bakara (2). 
29) Ancak her şeyden, yaratılmış olduğu gaye doğrultusunda ve insanın 
sağlam fıtratının ihtiyaçlarına göre yararlanmak gerekir. Bozulmuş 
fıtratların, vahşileşmis, sadıstleşmiş, merhamet, haya, adalet duygularını 
yitirmiş insanların istek ve arzuları bu konuda ölçü olamaz. Kur'ân-ı Kerim 
bazı hayvanlardan söz ederken, onların yaratılış gayelerine de işaret ettiği 
olur. Binme, etinden, sütünden ve zinet oluşundan yararlanma, öğretilip 
âvda kullanma...(bk. K. Nahl (16) 8; Yaşın (36) 71; Maide (5) 4) gibi. 
Bunların her birerleri fıtratı sağlam insanın ihtiyaçlarıdır. Köpeğin etinden 
yararlanılamayacağı gibi, koç da boyunduruga vurulmaz, kirpi ile top 
oynanmaz... 

Ibn Abbas'in naklettiğine göre: "Rasülüllah Efendimiz (sav) hayvanları 
birbirine kışkırtmayı yasaklamıştır".(Ebu Davud, Cihad 56; Tirmizi, cihad 
30; Beyhaki, kübrâ X/22) Sebep (illet), hiç bir fayda söz konusu değilken 
bir canlının canını acıtmak ve abesle iştigal etmektir.(Mubarekfüri, 
Tuhfetü'l-Ahvazı, V/367; Azıâbâdi, Avnü'l-Ma'büd, V/231; Sevkâni, Neyi, 
VNWU99) Horoz, deve, boga, köpek, koç vb. hayvanları dövüştürme hep bu 
yasak içerisinde yer alır. Böyle şeylerle meşgul olmak, hafif akıllıktan, 
basitlikten ve karakter bozukluğundan kaynaklanır.(El-ceziri,  el- 
Mezâhibü'1-Erbâ'a, N/51)'Bunlar bir para kazanma aracı haline getirilirse 
elde edilen gelir helâl olmaz.(agk.) Dövüşün sonucuna göre tarafların şart 
koşacağı meblağ kumar olmuş olur.(Halil Ahmed, Bezlü'1-Mechüd, X/59) 
Boğa güreşi gibi bir taraf ta insanın diğer tarafta hayvanın yer aldığı ve 
hayvana eziyetten başka bir yararı bulunmayan oyunlar da helâl olmaz. 
Çünkü bunlar da vahşice ve faydasız taşkınlıklardır. Fıtratı sağlam bir insan 
bunlara ihtiyaç duymayacağı gibi, bunlardan tiksinir ve ızdırap duyar. 
Çünkü onun her şeye merhamet ve şefkâtle muamele etmesi istenmiştir. Bu 
tür taşkınlıkların ve "haddi aşmaların" sonucu, dünyada bile çok çirkin ve 
korkunç noktalara ulaşır. Eski Romalılarda olduğu gibi, seyreden asillerin 
keyf için tutsak insanların arenalarda aç arslanlara parçalatılmasına kadar 
gider. Ihtiyarlamak istemeyen Çavuşesku ve eşinin, yeni doğan bebeklerin 
kanını alıp kendi damarlarına zerkettirmelerine kadar varır. "Yerde olanlara 
merhametli olun ki, gökte olanlar da size merhametli olsunlar" 


buyurulmuştur.(el-Hindi, NI/164) Madem ki herşey insan için yaratılmıştır, 
öyleyse bazı hayvanların boğazlanmaları da kaçınılmazdır. Ama bu konuda 
vaz'edilen şu ölçü, ne kadar yüce, ne kadar güzel ve ne kadar müteal bir 
ölçüdür: "Allah her konuda güzelliği (ihsanı) emretmiştir. Binaenaleyh, 
boğazladığınızda güzel boğazlayın, öldürdüğünüzde güzel öldürün. Biriniz 
boğazlamak isterse bıçağını biletsin, boğazlayacağı hayvanı rahat ettirsin 
(yormasın)".(Müslim, say No: 1955; Tirmizi, diyyât No: 1409; Ebu Davüd, 
dahayâ, No. 2797) "Can taşıyan herhangi bir şeyi atış için hedef yapmayın". 
(Sevkâni, agek.) 


HRİSTİYANLIK 


Hz. İsa'nın tebliğ ettiği fakat daha sonraları tahrif edilen din. 
Günümüzde dünyanın her tarafından mensubu bulunan ve dünya nüfusunun 
V5'inin dini olan Hrıstiyanlık, Filistin bölgesinde doğmuş evrensel bir 
dindir. Bir milyar civarında mensubu vardır. Menşei itibariyle vahye 
dayanan ve kutsal kitabı olan, özde tek tanrılı olmakla beraber, sonradan 
teslis inancına dönüştürülmüş bir dindir. Bu dinde ayrıca peygamber, melek, 
âhiret kader gibi dini kavramlar bulunsa da, bu kavramları anlayış ve 
açıklayış şekli İslâm'dakinden farklıdır. Hristiyanlıkta Hz. İsa merkezi bir 
öneme sahiptir. Bugünkü Hristiyanlık, Yahudilikteki inanç ve ibadet 
gelenekleriyle, (oYunan-Roma (Greko-Romen) âleminin kültürlerini 
birleştiren bir kurtarıcı tanrı dinidir. Nâsıralı İsa'yı merkeze alan bir Yahudi 
Mesihi hareketidir. İsa, İsrâil'i, gelecek tanrı'nın krallığı'na hazırlamak 
istemiştir. Ancak bugünkü Hristiyanlık, İsa'nın havârilerinin arasına 
sonradan giren Pavlus'un yorumları ile değişik bir hüviyet kazanmıştır 
(Annemarie Schimmel, Dinler Tarihine Giriş, Ankara 1955, s. 117 VD. A. 
Abdullah Masdüsi, Yaşayan Dünya Dinleri (trc. Mesud Sadak), İstanbul 
1981, s. 170-201; Ekrim Sarıkcıoğlu, Başlangıçtan Günümüze Dinler 
Tarihi, İstanbul 1983, s. 200 vd.; Günay Tümer-Abdurrahman Küçük, 
Dinler Tarihi, Ankara 1988, s. 136 vd.) 

Hristiyan, Mesih'e bağlı demektir. Bu kelime, Yunanca "Hristos"tan gelir. 
İbranicesi "Maşiah"dir, yağlanmış anlamını ifade eder. İncillerde 
"Hristiyan", "Hristiyanlık" gibi terimler yer almaz. Bu terimler, ilk defa Hz. 
İsa'dan 20-30 sene sonra Antakya'da kullanılmıştır (Resullerin işleri, XI, 
26). İnciller daha çok, Hz. İsa'ya ağırlık vermektedirler ve onun bir tür 
hayat hikayesi durumundadırlar. 

Hristiyanlık aslında tek tanrı anlayışını esas alan bir dindir. İncillerde ve 
diğer yazılarda bu hükmü doğrulayacak ifadeler vardır. Allah'ın birliğinden 
söz edilmektedir (Yuhanna, V, 44). Fakat yine aynı metinlerde bir kısım 
ifadeler, mecâzi deyimler, daha sonraları bir üçleme (teslis) anlayışına yol 
açmıştır. Bunda, İncil yazarları ile Hz. İsa arasındaki zaman aralığının rolü 
vardır. Öte yandan, Hristiyan Kutsal Kitabı'nda teslis, hiç bir yerde açıkça 
zikredilmemiştir. Ancak "ben ve baba biriz", "baba'nızın ruhu", "Allah'ın 
ruhu" gibi ifadeler, zamanla Allah'ın yanında İsa ve kutsal rühun da tanrı 
sayılmasına kadar varan yorumlara yol açmıştır. Bu yorumları ilk başlatan, 


havârilere sonradan katılan Pavlus olmuştur. "Hz. İsâ zamanındaki en 
büyük ilâhiyatçısı" olarak tanımlanan Pavlus, bugünkü Hristiyanlığın 
kurucusu olarak bilinmektedir. Modem bilginlere göre günümüz 
hristiyanlığı, Hz. İsa'nın getirdiği nizamdan çok, Pavlus'un yorumlarından 
ibarettir. Hatta denilebilir ki, sonraki yüzyıllar, dini inançlarını İncillerden 
çok, onun yorumlarına dayandırdılar. Pavlus'un telkinleri, Allah'ı değil, İsa 
Mesih'i ağırlık merkezi olarak almıştır. Ona göre İsa, sâdece bir insan değil, 
Tanrı'nın kudretiyle diriltilen bir kimse idi. 

Hz. İsa'nın çarmıha gerilmiş olması ve tekrar dirilmesi, insanların Hz. 
Âdem'in Cennet'te, yasak meyveden yemiş olması sebebiyle doğuştan 
günahkâr oldukları inançları da Pavlus tarafından Hristiyanlığa 
sokulmuştur. 

Görüldüğü gibi bugünkü Hristiyanlık, Pavlus'un yorumlarına dayanır. 
Gerek dinin asli şekli, gerekse kutsal kitabları olan İncil, tahrifata 
uğramıştır. Artık Hristiyanlık muharref bir dindir. Bunun içindir ki, 
günümüz hristiyanlarının benimsediği Hristiyanlık ile, Kur'ân-ı Kerim'in 
bize bildirdiği Hristiyanlık, birbirinden tamamen farklıdır. 

Kur'ân-ı Kerim'de Hristiyan için "Nasrâni", Hristiyanlar için de "Nasârâ" 
kelimeleri kullanılmıştır (Âli İmran, 3/67; el-Bakara, 2/62, 111, 113, 135, 
140; el-Mâide, 5/14, 18, 51, 69, 82; et-Tevbe, 9/30; el-Hacc, 22/17). Ayrıca, 
"Ehl-i Kitap" ifadesinin yer aldığı âyetlerde, Hristiyanlar da muhatap 
alınmıştır. Meselâ "De ki; ey Ehi-i kitap! Aramızda eşit olan bir kelimeye 
gelin. Yalnız Allah'a kulluk (ibadet) edelim ve O'na hiç bir şeyi ortak 
koşmayalım" (Âli İmrân, 3/64) âyetinde olduğu gibi. 

Kur'ân-ı Kerim'e göre, Yahudiler gibi Hristiyanlar da verdikleri sözde 
durmadıkları için, kıyamete kadar aralarına düşmanlık ve kin salınmıştır. 
Hz. Muhammed onlara da gönderilmiş bir elçidir. O, Ehl-i Kitab'ın 
gizledikleri ve sakladıkları şeylerin çoğunu onlara açıklamıştır. Ancak 
Yahudi ve Hristiyanlar, kendilerinin "Allah'ın oğulları ve sevgilileri" 
olduklarını söyleyerek, Hz. Muhammed'e karşı çıkmışlardır. Yahudiler 
Uzeyr'i, Hristiyanlar da İsa'yı Allah'ın oğlu saymışlardır. İnsanları 
tanrılaştırdıkları için de küfre girmişlerdir. (el-Mâide, 5/12-18; et-Tevbe, 
9/20) Allah'a çocuk isnad etmekle Tevhid'in özüne ve rühuna aykırı hareket 
etmişlerdir. Halbuki "Allah, bu tektir. Her şeyden müstağni ve her şey O'na 
muhtaçtır. O doğurmamış ve doğmamıştır. Hiç bir şey O'na denk değildir." 
(İhlâs, 112/1-4) . 

Kur'ân-ı Kerim, Hz. İsa'nın Allah'ın kulu ve elçisi olduğunu, O'nun da 


tevhid'i tebliğ ettiğini açıklar. (el-Mâide, 5/46-47, 62-69, 72-77). Bu 
durumda Meryem oğlu İsa'yı ilah edinen Hristiyanlar, "Allah, üçün 
üçüncüsüdür" (el-Mâide, 5/72-75) diyerek doğru yoldan sapmışlar, tevhid 
çizgisinden uzaklaşmışlardır. Tevhid esasından uzaklaşan Hristiyanların 
yüce Allah, dinlerinin aslına, tevhid ve İslâm yoluna çağırmaktadır. (el- 
Mâide 5/46). 

Yukarıda da belirtildiği gibi hristiyanlık, aslı itibariyle hak dinlerderdendir. 
Peygamberi Hz. İsa, kitabı da İncil'dir. Bugünkü Hristiyanlığın odak 
noktasını oluşturan ve Pavlus teolojisinin temelini teşkil eden Hz. İsa, 
yalnız Allah'ın kulu ve Rasülü'dür. Bunu bizzat kendisi şöyle ikrar etmiştir: 
"Hz. İsa: Ben şüphesiz Allah'ın kuluyum. Bana kitap verdi ve beni 
Peygamber yaptı; nerede olursam olayım, beni mübarek kıldı. Yaşadığım 
müddetçe namaz kılmamı, zekât vermemi ve annene iyi davranmamı 
emrelti. Beni bedbaht bir zorba kılmadı. Doğduğum günde, öleceğim günde 
ve dirileceğim günde bana selam olsun" dedi (Meryem, 19/30-33). Ayrıca 
Hz. İsa'yı ve annesini tanrılaştırıp "teslis" akidesini oluşturan Hristiyanlarla 
Hz. İsa, kıyamet gününde yüzleştirilecekler ve böylece Hristiyanların 
uydurdukları yalanlar bir kere daha ortaya çıkmış olacaktır. Bu husus, 
Kur'ân-ı Kerim'de şöyle belirtilir: "Allah Ey Meryem oğlu İsa! Sen mi 
insanlara beni ve annemi Allah'tan başka iki tanrı olarak benimseyin," 
dedin?" demişti de; "Hâşa, hak olmayan sözü söylemek bana yaraşmaz; 
eğer söylemişsem, şüphesiz Sen onu bilirsin; Sen benim içimde olanı 
bilirsin, ben Senin içinde olanı bilemem; doğrusu görülmeyeni bilen ancak 
Sensin" demişti, "Ben onları sadece, Rabbim ve Rabbiniz olan Allah'a 
kulluk edin, diye bana emrettiğini söyledim. Aralarında bulunduğum 
müddetçe onlar hakkında şahiddim, beni aralarından aldığında onları sen 
gözlüyorsun. Sen her şeye şâhidsin" (elMâide, 5/117). 

Şu halde bugünkü Hristiyanlık, Hz. İsa'nın tebliğ ettiği Hristiyanlık 
değildir; "Mesih, Allah'ın oğludur" gibi sözleri kendi ağızlarıyla 
uydurmuşlar (et- Tevbe, 9/30) ve "Meryem oğlu Mesih'i'de, kendilerine 
Allah'tan başka Rab edinmişlerdir" (et-Tevbe, 9/31). Aynı şekilde, mevcut 
Hristiyanların, Hz. İsa'nın getirdiği İncil'le hiç bir ilgileri yoktur (el-Mâide, 
5/68). Çünkü Yahudi bilginleri gibi, Hristiyan râhipleri de birtakım menfaat 
temini için, Allah'tan kendilerine indirilmiş olan Kitab'ın hükümlerini 
değiştirmişlerdir (et-Tevbe, 9/34). 

Özetle söylemek gerekirse; İslâmiyet ile bugünkü Hristiyanlık arasındaki 
belli başlı ayrılıklar şunlardır: 


1. Hristiyanlık'ta teslis akidesi olduğu halde İslâm'da tevhid akidesi vardır. 
2. İslâm bütün semâvi dinleri ve peygamberleri içine alır; Hristiyanlık ise, 
yalnız Kitab-ı mukaddes'i hak bilir ve Kur'an-ı Kerim'i vahye dayalı bir 
kitap olarak kabul etmez. 3. Hristiyanlık, insanın doğuştan günahkâr 
olduğunu ve bu sebeple temizlenmesi için vaftiz edilmesi gerektiğini 
savunur; İslâm ise, bütün insanların günahsız doğduğunu ve hiç kimsenin 
bir başkasının günahını yüklenmeyeceğini belirtir. 4. Hristiyanlıkta papaz 
ve rahiplerin günah çıkarmak ve affetmek yetkisi vardır, İslâmiyet'te ise, 
günahlar yalnız Allah tarafından bağışlanır. 5. Hristiyanlık'ta Hz. İsa'nın 
sözleri Allah kelâmı olarak telakki edilir; İslâmiyet'te ise, ilâhi emirler 
vahiy yoluyla, Cebrâil vasıtasıyla bildirilir. 6. Hristiyanlar'a göre İsa (a.s) 
çarmıha gerilmiştir. İslam'a göre ise, Allah onu kendi katına yükseltmiştir. 
7. Her ne kadar bugünkü Hristiyanlar, kendi dinlerinin son din olduğunu 
iddia ediyorlarsa da, bu iddiânın İslâm nazarında hiç bir geçerliliği yoktur. 
Çünkü "Allah katında din, şüphesiz İslâmiyet'tir..." (Âli İmrân, 3/19) Ye 
artık "Kim İslâm'dan başka bir dine yönelirse, onunki kabul edilmeyecektir 
ve o, âhirette de kaybedenlerden olacaktır" (Âli İmran, 3/85). 


HUBUBAT VE MEYVE GİBİ TOPRAK MAHSULLERİNİN 
ÖŞRÜNÜ -ZEKATINI- VERMEDEN ONDAN YEMEK CAİZ 
MİDİR? 


Hububat ve meyve gibi toprak mahsullerinin öşrünü —zekatını- 

vermeden önce, Hanefi ve Şafii mezheblerine göre ondan yemek caiz 
değildir. Ondan yiyen kimse günahkar olur. 
Yalnız Şafii mezhebine göre, iki bilirkişi tarafından —mesela- bir bağın 
mahsulünün ne kadar olduğu tahmin ettirildikten sonra ve mal sahibi o 
miktarı zimmetinde kabul ederse, öşrünü —zekatını- çıkarmadan ondan 
yiyyebilir. Filvaki bugün bağ sahipleri zekatlarını çıkarmadan ve mahsulün 
ne kadar olacağını bilirkişilere tahmin ettirmeden yedikleri için, İbn 
Hacer'in beyan ettiği gibi bu hususta Hanbeli mezhebini taklid etmek biricik 
çaredir. 


HUKUK FAKÜLTESİNDE TAHSİL YAPIP AVUKAT VEYA 
HAKİMLİK YAPMAK CAİZ MİDİR? BU DÜZENE GÖRE 
KARARLAR VERMEK İNSANI KÜFRE DÜŞÜRÜR MÜ? 


Öncelikle Allah'a ve O'nun indirdiklerine icmalen de olsa, inanan, bunu 
kalbi ile tasdik dili ile iksar eden mü'mindir. Bu hal üzere devam ettikçe 
mümin olmaya da devam eder ve Ehli sünnet inancına göre günahlar insanı 
kâfir yapmazlar. Her günahta küfre açılan bir kapının olması ise ayrı bir 
konudur. Birinci olarak bu meselenin iyi kavranılması gerekir. 

Ikinci olarak herhangi bir ilmin mücelled öğrenilmesi de insanı kâfir 
yapmaz. Bu konuda herhalde en tehlikeli ilim sihirdir, onunda insanı küfre 
götürmesi, sırf öğrenilmesi sebebiyle değildir. Bunu da böyle belirledikten 
sonra : 

İleriye dönük, fayda ve zararlarını bir tarafa bırakarak günümüzde Hukuk 
Fakülteleri gibi okullarda okumak, fıkhın yorumsuz hükmüyle caizdir. 
Ondan sonrası gayeye göre değişir. Mutlak adaleti tamamen ya da kısmen 
uygulamak, zulmü alabildiğince azaltmak, haksızlığa ugrayanları 
savunmak, korumak, kollamak... gayesiyle okunması bir görev ve bir ibadet 
olur. Aksi olan iki ihtimale göre fisk da olabilir, küfür de olabilir. 

Bu okullarda okununca mezun olunacak ve bu istikamette görev alınacaktır. 
Hakim olunması halinde durum yine aynıdır. Binaenalyh "Allah'ın indirdiği 
ile hükmetmeyenler kâfirdir" (K. Mâide 5, 44) mealindeki ayetin hükmü 
bunlar için kayıtsız şartsız geçerli değildir. Yani bir takım kayıtlar ve 
itibarlar söz konusudur 

1.Önce bu insanlara "hakim" denmesi mecazendir. Bunlar gerçek anlamda 
hâkim değillerdir. Gerçek anlamdaki hakimler tarafından belirlenmiş bir 
hükmü uygulama durumundadırlar. Söz konusu hüküm eğer "mutlak 
adalet"e aykırı ise ve hakimin takdir hakkıda yoksa onu kerhen uygulayacak 
ve gerçek adaleti uygulama fırsatı bulduğu yerlerde de zülmü, yani gerçek 
adaletin hilafina verilmiş hükümleri olabildiğince azaltmış olacaktır. Bu ise 
küfür değil, zulmü hafifletme ve hüküm ifadesiyle "ehven-i şerreyni ihtiyar 
etme"dir. Ancak mutlak haysi uygulamaya imkânı olduğu hengamda şerri 
ihtiyar eder ve onun güzelliğine inanırsa kâfir olmuş olur. 

2.Yukarıda belirttiğimiz şekilde iman eden ve bu imanında berdevam olan 
bir insanın, imansızlık dışında yapacağı en büyük isyan dahi küfür olmaz, 
olsa olsa büyük günah olur. Binaenaleyh, Allah'ın koyduğu ahkâmın 


doğruluguna inanarak bir insanın Saddam'ın, Hitler'in, Lenin'in, Haccac'ın 
hükümlerini uygulaması bile küfür değildir. Belki sadısttir, katmerli 
zalımdir. Hiçbir iyi niyeti olmadan bu mesleği seçenler için en fazla böyle 
denebilir. 

3.Allah'ın indirdikleri ile hükmetmeyenleri hiçbir kayıt ve itibara tabi 
tutmadan kâfir ilan edecek olursak, bu yargıdan faraza bir Islâm ülkesindeki 
müslüman hakimler dahi kurtulamazlar: Zira her konuda Allah'ın açık 
hükmünü bulamayacaklar, çoğu yerde takdir ve ictihatlarını kullanacaklar 
ve bunların bir kısmında da isabet edemeyebileceklerdir. Böyle bir durumda 
Allah'ın hükmüyle hükmettiklerini söyleyemeyeceğimize göre kâfir 
olduklarını söyleyeceğiz ? Asla. 

4.Öyleyse özellikle Hukuk Fakültelerinde okumak, bunu yaparken de 
zülmü adım adım izole etmeyi, mutlak adaleti yerleştirmeyi, mağduriyetleri 
önlemeyi hedeflemelidir. Bu niyetle bu tahsilin dahi ibadet olacağına 
inanıyoruz. Evet bataklığa girip çamurlanmamak mümkün değildir. Ama 
çamursuz bir ortama geçebilmek için bataklıga girmekten başka çare yoksa 
ne yapılır? 

Savcı ve noterlerin durumu hakimlerden daha tehlikeli değildir. Yeter ki, 
niyyet iyi tutulsun ve zülme bulaşmamak için azami gayret gösterilsin. 
Avukatlığa gelince: Bu bir bakıma daha avantajlıdır, bir bakıma da daha 
tehlikelidir. Çünkü avukatları, açık haksızlık ve zulum olan bir davayı 
savunmaya Zorlayan bir güç yoktur. Bu olsa olsa para kazanma ihtirası olur. 
O da onu böyle bir zülüm yapmaktan kurtaramaz. "Hainlere müdafaa vekili 
olma. avukatlık etme" (Nisa (4) 105) anlamındaki ayet bunu açıkça 
yasaklar. (Konu ile ilgili olarak yaptığımız açıklamalar yukarıda söz konusu 
edilen ayetin tehirlerinde de görülebilir. Örnek olarak bk. Kurtubi V1/190) 


HUKÜKU'L-İBÂD ( KUL HAKLARI) 


Kul hakları. Hukuk, hakk'ın çoğulu; ibâd ise abd'ın (kul) çoğuludur. 
Böylece Hukuku'l-ibâd, kul hakları, insan hakları demektir. 
Haklar genel anlamda dört kısma ayrılır. 
1- Sırf Allah'a ait olan ve içinde kul payı olmayan haklar. Bunlar toplumun 
yararı gözetilen haklardır. Zina, içki cezaları, iman, namaz, zekât, vergi, 
harç ve benzeri haklar gibi. Bu haklardan vazgeçme veya bunları affetme 
yetkisi bulunmaz. 
2- Sırf kula ait haklar. Bunlar kişisel maslahata yönelik haklardır. Kişinin 
alacakları, diyet (kan bedeli), telef edilen mal bedelleri gibi. Bu tür haklar 
kişiye ait olduğu için isterse onlardan vazgeçebilir. Çünkü insan kendine ait 
haklarda istediği şekilde tasarruf etme yetkisine sahiptir. 
3- Allah hakkı ile kul hakkının bir araya geldiği ve Allah hakkının gâlib 
olduğu haklar. Meselâ kazf, yani bir kişiye zina iftirasında bulunma cezası 
gibi. Kazf, bir yandan kişilerin namus ve şahsiyetleriyle ilgili olduğu ve 
toplum içerisinde fuhuş ve fesadın yayılmasına neden olduğu için, Allah 
hakkıdır; diğer yandan kişilerin iffet ve şerefini ilgilendirdiği için kul hakkı 
grubuna girmektedir. Ancak burada Allah hakkı kul hakkına daha galib 
geldiğinden kulun bu cezayı af etme yetkisi yoktur. 
4- Her iki hakkın bir arada toplandığı ve kul hakkının gâlib olduğu haklar: 
Mesela amden (kasıtlı olarak) öldüren katilden kısas almak gibi. Bu ceza bir 
yandan insan hayatını koruduğu ve toplumun emniyet ve sükünunu 
sağlamaya yönelik olduğu için umumi maslahat kabilinden olup Allah 
hakkıdır; diğer yandan maktül'ün (öldürülenin) akrabalarının öfkelerini 
dindirdiği ve katile karşı kin ve düşmanlık duygularını söndürdüğü için özel 
bir haktır ve kula aittir. Ancak bu suçun öldürülen ve akrabalarıyla olan 
ilgisi toplumla olan ilgisinden daha açık ve daha yakın olduğundan, buna 
terettüb eden kısasta kul hakkı daha galib kabul edilmiş, dolayısıyla bu 
haktan vazgeçip geçmeme, yani katili bağışlayıp bağışlamama yetkisi 
öldürülenin velilerine (akrabalarına) verilmiştir (bk. Abdülkerim Zeydan, 
el- Veciz fi Usüli'l-Fıkh, s. 62-65). 
Diğer bir açıdan kul hakları, para ve mal gibi maddi haklar iffet, şahsiyet ve 
benzeri manevi haklar olmak üzere ikiye ayrılır. 
İslâm dini bütün yönleriyle insan haklarına son derece de önem vermiş ve 
bu hakların gözetilmesini emretmiştir. Allah (c.c.), Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 


buyurmaktadır: "Mallarınızı, aranızda haksız sebeplerle yemeyin. Kendiniz 
bilip dururken insanların mallarından bir kısmını, yalan yemin ve şahitlikle 
yemeniz için o mallan hakimlere (reislere, yetkili idarecilere veya mahkeme 
hakimlerine el altından rüşvet olarak) vermeyin" (el-Bakara, 2/188); "Ey 
iman edenler! Zannın çoğundan sakınınız. Çünkü zannın bir kısmı günahtır. 
Birbirinizin Okusurunu araştırmayın. Biriniz diğerini (arkasından 
çekiştirmesin (aleyhinde konuşmasın). Biriniz, ölmüş kardeşinin etini 
yemekten hoşlanır mı? İşte bundan tiksindiniz. O halde Allah'tan korkun. 
şüphesiz Allah, tevbeyi çok kabul edendir, çok esirgeyendir" (el-Hucurât, 
49/12). 

Her ne suretle olursa olsun insanların haklarına tecavüz edip onlara 
haksızlık yapanlar, zâlimler grubuna girmektedir ki Cenâb-ı Allah Kur'ân-ı 
Kerim'in birçok âyetlerinde onları şiddetle yermiş ve onlar için büyük 
azaplar olduğunu bildirmiştir: "Sorumluluk, ancak insanlara zulmedenlere 
ve yeryüzünde haksız yere taşkınlık edenlere aittir. İşte böylelerine acı bir 
azap vardır" (eş-Şura, 42/42); "Zâlimlerin varacağı yer ne kötüdür!" (Âlu 
İmrân, 3/151); "Zâlimler için yardımcılar yoktur" (el-Mâide, 5/72); "Biliniz 
ki Allah'ın lâneti zâlimlerin üzerinedir" (el-Hucurât, 49/12). 

Hz. Peygamber (s.a.s) de bu konuda şöyle buyurmaktadır: "Birbirinize 
hasedlik etmeyin! Müşteri kızıştırmayın! Birbirinize buğzetmeyin! 
Birbirinize sırt çevirmeyin! Biriniz diğerinin pazarlığı üzerine satış 
yapmasın! Kardeş olun ey Allah'ın kulları! Müslüman müslümanın 
kardeşidir. Ona zulmetmez; onu yardımsız bırakmaz; onu küçümseyip hakir 
görmez. - Üç defa kalbine işaret ederek- Takva şuradadır. Kişiye kötülük 
olarak müslüman kardeşini hakir görmesi yeter. Müslümanın her şeyi, kanı, 
malı ve ırzı diğer müslümana haramdır" (Müslim, Birr, 32); "Bir müslüman 
için müslüman kardeşi üzerine vacib olan beş hakkı vardır: Selamı almak; 
aksırana teşmit (Allah sana rahmet etsin demek); davete icabet; hastayı 
ziyaret etmek ve cenazelerin arkasından gitmek" (Müslim, Selâm, 4). 

Ebü Hureyre (r.a) der ki: Rasülüllah (s.a.s) ashabına: "Müflis (iflas etmiş) 
kimdir bilir misiniz" diye sordu. Ashab: "Bizim aramızda müflis, hiç bir 
dirhemi ve eşyası olmayan kimsedir" dediler. Bunun üzerine Rasülüllah 
(s.a.v) şöyle buyurdu: "Benim ümmetimden müflis o kimsedir ki kıyamet 
gününde namaz, oruç ve zekâtla gelecek, ancak şuna sövmüş; buna zina 
iftirasında bulunmuş; bunun malını yemiş; bunun kanını dökmüş; diğerini 
de dövmüş olarak gelecek; dolayısıyla şuna hesenatından (iyiliklerinden) 
buna da hesenatından verilecektir. O âyet davası görülmeden hesenatı 


biterse, onları (hak sahiplerinin) günahlarından almarak bunun üzerine ve 
sonra da cehenneme atılacaktır" (Müslim, Birr, 59). 

"Kıyamet gününde haklar, mutlaka sahiplerine ödenecektir; öyle ki 
boynuzsuz koyun için dahi boynuzlu koyundan kısas almacaktır" (Müslim, 
Birr, 60). 

İslâm bilginleri de günahtan tevbe etmenin kabul olunması hususunda şöyle 
demişlerdir: Şayet işlenen günah yalnız Allah'a karşı olup kul hakkına 
taallük etmiyorsa bu gibi günahtan tevbe etmenin üç şartı vardır: 

1) O günahı terk etmek 

2) Onu işlediğine pişman olmak 

3) O günahı bir daha işlememeğe azmetmek. 

Bu üç şarttan biri eksik olursa tevbe geçerli değildir. 

Eğer işlenen günah insan hakkı ile ilgili ise o tevbenin dört şartı vardır. 
Bunların üçü yukarıda zikredilen üç şarttır. Dördüncüsü de hak sahibinin 
hakkından arınmaktır. Şayet bu hak, mal ve benzeri ise tevbeden kimse onu 
sahibine iade eder; Eğer bu hak, zina iftirası atmak sebebiyle lazım gelen 
hadd cezası ise, hak sahibinin o haddi icra etmesine imkân verir yahut affını 
diler; eğer o hak gıybet ise hak sahibinden af diler. 


HUKÜKULLAH 


Allah'ın hakları, Allah'a ait olan haklar. 
Hukuk, hak kelimesinin çoğulu olup "haklar" demektir. Hukukullah tabiri 
"Allah'a ait haklar" anlamına gelip, buna toplum veya âmme hukuku da 
denir. 
İslâm hukukunda, haklar bir tasnife göre Allah hakkı ve kul hakkı 
(hukuku'l-ibâd) olmak üzere ikiye ayrılır. Kul hakkı; kendisiyle, şahsa ait 
maslahatların (yarar) korunması kastedilen haklardır. Bunlar; sağlığın, 
çocukların ve malın korunması gibi genel veya mâlikin mülkü, satıcının 
semen, alıcının mebi (satılan mal) üzerindeki hakkını korumak gibi özel 
nitelikli haklar olabilir. Bunlarda, indirim, af, sulh, ibra veya mübah kılma 
gibi tasarruflar mümkündür. Miras cereyan eder, her bir suçta ceza tekrar 
eder. 
Allah hakları (hukukullah) ise; kendisiyle Allah'a yaklaşmak, O'nu ta'zim 
etmek ve dininin sembollerini (şeâir) ayakta tutmak veya toplum yararını 
gerçekleştirmek kasdolunan haklardır. Bunlar, terkeden için tehlikeşinin 
büyüklüğü ve sağladığı yararın kapsamlı olması yüzünden Allah'a nisbet 
edilmiştir. Allah'a yaklaşmakla ilgili olan haklar şunlardır: Namaz, oruç, 
hac, zekât, cihâd, emr-i bi'l-ma'rüf ve nehyi ani'l-münker, nezir, yemin, 
gerek hayvan kesimi ve gerekse meşru herhangi bir ise başlarken besmele 
çekmek gibi. 
Toplum yararıyla ilgili olan haklara ise; suçları önleyici tedbirler almak, 
zina, kazf (zina iftirası), hırsızlık, yol kesme, sarhoşluk veren maddeleri 
kullanmak gibi suçların cezaları ile ta'zir cezalarını (devletin koyduğu 
cezalar) uygulamak, nehir, yol, mescid gibi topluma ait yerlerin ortak 
kullanımını sağlamak gibi haklar örnek verilebilir. 
Allah haklarında, indirim, af veya sulh câiz değildir. Bunları değiştirmek de 
câiz olmaz. Hırsızlık cezası, dava açıldıktan sonra, mağdurun affı veya 
hırsızla anlaşması, zina cezası da kocanın veya başkasının affı, yahut 
kadının nikâhlanma yoluyla kendisini mübah kılması hallerinde bile 
düşmez. Bu haklar miras yoluyla geçmez. Mirasçılar, miras bırakan vasiyet 
etmedikçe, onun zekât, hac, adak, fidye gibi ibadet borçlarından sorumlu 
değildir. Mirasçı, mürisin işlediği suçtan dolayı da sorumlu tutulamaz. 
Allah haklarında tedâhül cereyan eder. Bir kimse defalarca zina etse, 
hırsızlık yapsa, tek ceza yeterli olur. Çünkü cezadan maksat caydırmak, 


yıldırmak ve korkutmaktır. Bu da gerçekleşmiş olur. Bu suçların cezasını 
uygulamak hâkime ait bir görevdir (es-Serahsi, el-Mebsüt, Matbaatü's- 
Saade, IX, 185; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1328/1910, VII, 55 
vd.; ez-Zühayli, el-Fıkhu'1-İslâmi ve Edilletüh, 2. baskı, Dımaşk 1405/1985, 
IV, 13, 14). 


HÜKÜMETE VERİLEN VERGİ ZEKAT SAYILIR MI? 


Zekat malı bir ibadettir. İslami esaslara dayanan İslam devleti, nisaba 
malık olan müslümanlardan mu'ayyen bir nisbette mallarının bir kısmını 
zekat niyetiyle alıp muhtaç kkimselere verir. İslam devleti olmadığı 
takdirde mükellef bizzat onu, verilmesi gereken yerlere verir. İslami 
esaslara dayanmayan bir devletin, mükelleflerden aldığı şey zekat olarak 
kabul edilmez. Ayrıca devlet, zekat adıyla değil, vergi olarak almakda ve 
aldığı vergiyi de zekatın verilmesi gereken ve Kur'an-ı Kerim'de belirtilen 
sekizsınıfa vermektedir. 

Hülasa: Devlete verilen vergiyi zekat olarak kabul etmek yanlıştır. Devletin, 
ihityaca binaen adılane bir şekilde zenginlerden aldığı şey yine zekat 
sayılmaz. Çünkü zekat niyetiyle almıyor. 


HUL' NE DEMEKTİR? 


Hul' kocaya verilmek üzere bedel mukabilinde koca ile karı arasındaki 
evlilik hayatına son vermektir. Hanefi mezhebinde hul' bedel mukabilinde 
kişinin karısını boşamaktır. Şafii mezhebinde hul' bedel mukabilinde kişinin 
karısını boşamaktır. Şafii mezhebinde ise konu ihtilaflıdır. Bu bir boşamadır 
diyen olduğu gibi, boşama değil, nikahı fesh edip bozmaktır diyen de 
vardır. Fesh olduğu takdirde talak'ın sayısına tesir etmez. Buna göre hul' 
edilen kadın ile ikinci defa evlenmek caizdir, hatta kaç defa tekrar ederse 
yine evlenmeye engel olmaz. Bir kimse üç talakını bir şeye ta'lik eder, 
mesela: babanın evine gidersen üç talak ile benden boşsun dese, hul' 
fasihdir diyen bazı Şafii ulemasının kavline göre zevcesini bir şey 
mukabilinde hul' eder, sonra kadın bu esnada babasının evine gider ve 
akabinde iddet beklemeden yeni bir nikah ile onunla evlenirse ta'likden 
kurtulmuş olur. Çünkü eski nikah bozulmuş gitmiştir. 


HUL"(BEDEL KARŞILIĞI KADININ KOCASINI BOŞAMAK 
İSTEMESİ) 


Çıkarmak, gidermek, soymak ve soyunmak. Kadının ödemeyi kabul 
ettiği bedel karşılığında evlilik akdine son vermek, başka bir deyimle; 
eşlerin karşılıklı anlaşma yoluyla evliliğe son vermesi. Hul' yerine aynı 
anlamda muhâlea tabiri de kullanılır. İslâm hukukunda muhâlea, evliliği 
sona erdiren sebeplerden birisidir. Bazı durumlarda evliliğin bu yolla sona 
erdirilmesine ihtiyaç duyulabilir. Meselâ; eşler birbirini sevmez, biri 
diğerine saygı duymaz, anlasamaz ve birlikte yaşamak çekilmez hâle gelmiş 
olursa kocanın elinde boşama imkân ve yetkisi vardır. Fakat koca buna 
rağmen karısını boşamazsa ne yapılabilir? Kadın bu şiddetli geçimsizliğe ve 
çekilmez hayata katlanmaya devam mı edecektir? İşte bu gibi hallerde 
kadının bir bedel karşılığında kocasından ayrılması mümkündür. Bu fesih 
veya talak (boşama)dan ayrı bir boşama şeklidir (es-Serahsi, el-Mebsüt, VI, 
171-196; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadr, III, 199-224; İbn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtar ale'd-Dürri'l Muhtar, II, 556-5731) 

Muhâlea kitap ve sünnet delillerine dayanır . 

Âyetlerde şöyle buyurulur: "Kadınlara vermiş olduğunuz bir şeyi geri 
almanız helâl değildir. Meğer ki karı ve koca Allah'ın çizdiği sınırlara riâyet 
edememekten korkmuş olsunlar. Şâyet onların, ilâhi sınırlara riâyet 
edemeyeceklerinden korkarsanız, karının kurtulmak için bir şey (para) 
vermesinde ikisi için de bir günah yoktur" (el-Bakara, 2/229). 
"Nikâhladığınız kadınların mehirlerini gönül rızası ile verin. Şayet mehrin 
bir bölümünü gönül hoşluğu ile kendileri size bağışlarsa, onu afiyetle yiyin" 
(en-Nisâ, 4/4). 

İbn Abbas (r.a)'den rivâyet edildiğine göre; Sâbit b. Kays'ın karısı 
Peygamber (s.a.s)'e gelerek: 

"Ey Allâh'ın Rasülü, Sâbit b. Kays'ı ahlâk ve din hususunda 
ayıplamıyorum, fakat müslümanlıkta küfür derecesinde bir hata işlemekten 
korkuyorum" dedi. Hz. Peygamber ona sordu: "Bahçeyi ona geri verecek 
misin?" cevap verdi: Evet. Bunun üzerine Hz. Peygamber Sâbit'e; "Bahçeyi 
kabul et ve onu bir defa da boşa" buyurdu (Buhâri, Talâk, II; Nesai, Talâk, 
34). 

Muhâlea kendine hâs özellikleri olan bir boşama çeşididir. Bu boşama koca 
bakımından bir yemindir. Çünkü koca muhâlea anlaşmasıyla karısını 


boşamayı bir bedele bağlamış olur. Bedeli alınca boşama gerçekleşmiş 
sayılır. Muhâlea, kadın bakımından ivazlı (bedelli) bir akittir. Çünkü kadın 
bununla bir bedel ödemeyi kabul etmiş olur. Kadın, kocasının bir bedel 
karşılığında boşama teklifine "kabul ettim" der veya "beni şu kadar para 
karşılığında boşa" diyerek kendisi icapta bulunur. Aslında bununla, "Şu 
kadar para karşılığında evlilik bağını senden satın almaya razı oldum" 
demek istemiştir. 

Muhâlea teklifi kocadan gelmişse, artık ne kadının kabulünden önce ve ne 
de sonra bu icabından (teklifinden) rucü edemez. Karısını kabulden 
menedemez. Kendisi için muhayyerlik şartı koyması muteber değildir. 
Karısının hemen o meclise kabul iradesini açıklaması gerekir. Koca 
muhâlea akdini feshedemez. Kocanın mücerred muhâlea isteğinde 
bulunmasıyla bu beş hüküm kendiliğinden doğar. Koca muhâleayı bir şarta 
veya gelecek zamana bağlayabilir. "Eğer baban gelirse, şu kadar para 
karşılığında seninle muhâleayı kabul ettim" veya "Ramazan ayı başında, şu 
kadar para karşılığında seninle muhâleayı kabul ettim" denilse, şart 
gerçekleştikten veya belirtilen tarih girdikten sonra kadın kabul etse boşama 
meydana gelir. Kadının belirlenen parayı kocasına vermesi gerekir. 

Muhâlea yoluyla boşanma teklifi kadından gelir de kocasına; "Sana 
vereceğim şu kadar para karşılığında beni boşa" derse, koca kabul iradesini 
açıklayıncaya kadar, kadın bu icabından rucü edebilir. Karı-kocadan birinin 
meclisi terk etmesiyle bu icab bâtıl olur. Kadının muhâleada muhayyerlik 
şartı geçerlidir (İbn Âbidin, a.g.e, Il, 557; M. Zihni Efendi, Munâkehat 
Mufârekât, 117, vd.). 

Mihir olarak verilebilen her şey muhâleada bedel olabilir. İslâm hukukuna 
göre alım-satımı meşrü olan ve ekonomik bir değer taşıyan menkul ve gayr- 
i menkuller ile bazı menfaatler mehir ve muhâleada bedel olabilir. Muhâlea 
bedeli, mehire denk, ondan az veya çok olabilir. Meselâ; koca, küçük 
çocukların masraflarının belli bir yaşa kadar karısı tarafından karşılanması 
şartıyla muhâlea yapabilir. Yine çocukların belli yaşa kadar karısı tarafından 
bakılıp terbiye edilmesi de muhâlea bedeli olabilir. 

Eşler arasında geçimsizliğin kaynağı bazan kadın, bazan kocadır. Bazan da 
geçinip giden eşler boşanabilir. Geçimsizlikte kusurlu olmak muhâlea 
bedelini etkiler mi? Başka bir deyimle, koca hem geçimsizlik çıkarır, 
hanımını boşamaz, hem de boşamak için karısından bir bedel isteyebilir mi? 
Burada, kocanın boşama hakkını kötüye kullanma ihtimali vardır. Koca 
muhâlea bedeline ya mahkeme hükmüyle (kazâen), ya da Allah'la kul 


arasında kalan yolla (diyâneten) mâlik olur. Koca dünya hukuku 
bakımından (kazâen) muhâlea bedelin her durumda sahip olur. 
Geçimsizliğin yalnız kocadan yahut yalnız kadından yahut da her ikisinden 
gelmesi sonucu etkilemez. Bu bedelin mehire eşit, ondan az veya çok 
olması da hükmü değiştirmez (el-Fetâvâ'l-Hindiyye, I, 488). Çünkü kadın, 
kendi mülkü üzerinde dilediği şekilde tasarruf edebileceği gibi, koca da, 
karının kendi rızasıyla vereceği bir bedel karşılığında birtakım hak ve 
menfaatlerinden vazgeçerek onu boşayabilir. Ayet-i kerime'de"...Karının 
kocasına evlilikten kurtulmak için bir bedel vermesinde her ikisi için de bu 
günah yoktur" (el-Bakara, 2/228) buyurulmuş, bedelin miktarı için bir sınır 
konulmamıştır. Ancak Ebü Bekr el-Müzeni bu âyetin, aşağıdaki âyet 
tarafından neshedildiği görüşünü benimsemiştir. "Eğer bir kadını bırakıp da 
yerine başka bir kadın almak isterseniz, öncekine yüklerce mehir vermiş 
olsanız bile, o verdiğinizden geri bir şey almayınız" (en-Nisa, 4/20). el- 
Müzeni bu âyete dayanarak hul' yoluyla boşanmaya karşı çıkar. İslâm 
hukukçularının çoğunluğu ise bu son âyeti rızası hilâfına kadından bir şey 
alınmaması şeklinde anlamışlardır (ez-Zühayli, el-Fıkhu'l İslâm'ı ve 
Edilletuh, Dımaşk 1985, 2. baskı, VII, 472). 

Uhrevi sorumluluk bakımından (diyâneten) muhâlea bedelinin hükmü 
eşlerin geçimsizlikteki rollerine göre değerlendirilmiştir. Geçimsizlik yalnız 
kocadan kaynaklanıyorsa muhâlea bedeli istemesi helâl değildir. Verilen 
mehrin boşarken geri alınmasını yasaklayan Nisa Süresi 20 nci âyeti bunun 
delilidir. Çünkü erkeğin hanımına zulüm yaparak muhâlea bedelini yüksek 
tutması ve boşamayı bir para karşılığı yapması, hakkı kötüye kullanma 
sayılır (el-Cassâs Ahkâmü'l Kur'ân, 2. baskı, Kahire, (t.y), Il, 92, 93; el- 
Fetâvâ'l-Hindiyye, I, 488; Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslâm Hukuku, 2. 
Baskı, İstanbul 1983, s. 406, 407). Geçimsizlik yalnız kadından veya her iki 
şeyden geliyorsa, kocanın boşama karşılığında bir bedel (para) alması 
helâldir. Fakat bu durumda kadına mehir olarak verdiğinden daha fazlasını 
alması mekruh sayılmıştır (el-Cassâs, a.g.e, Il, 93; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, 1, 
488). 

Hanefilerin de dahil bulunduğu çoğunluğa göre muhâlea yoluyla boşama, 
bir bâin (kesin) talâk sayılır. İmam Şâfii ise muhâleayı boşama değil, fesih 
sayar. Bu konuda şu delillere dayanır: Âyetlerde şöyle buyurulur: "Talak iki 
defadır" (el-Bakara, 2/229). Âyetin devamında; "Kadının kurtulmak için bir 
bedel vermesinde, ikisine de bir günah yoktur" buyurulur. Aynı Sürenin 229 
ncu âyetinde ise; "Eğer koca karısını ikinci talaktan sonra bir defa daha 


boşarsa, bundan sonra kadın başka bir erkeğe nikâhlanmadıkça (ve ondan 
da ayrılmadıkça) ilk kocasına helâl olmaz" ifadeleri yer alır. Muhâlea da 
boşama sayılırsa, birbirine bağlantılı olarak gelen bu âyetlere göre talak 
(boşama) sayısı dört olur. Halbuki boşama üçten fazla olamaz. Hanefiler ise 
bu âyetlerdeki boşama çeşitlerini ivazlı (bedelli) ve ivazsız (bedelsiz) olmak 
üzere üç tane olarak kabul ederler. Çünkü muhâlea yeni bir boşama çeşidi 
değil, kinâyeli sözlerle yapılan bir boşama şeklinden ibarettir. Bu yüzden 
muhâlea sonunda fesih değil, bâin talak meydana gelir. Hz. Ömer, Hz. Ali 
ve İbn Mes'ud'dan muhâleanın bâin talak olduğu rivâyet edilmiştir (es- 
Serahsi, el-Mebsüt, VI, 171 vd.). 

Boşamaya ehil olan koca ve boşanmaya mahal olan kadın aynı zamanda 
muhâlea akdi yapmaya da ehildir. Bu akit sonunda kadın kendi malında 
tasarrufta bulunduğu için bu bir teberrua benzetilmiş ve hibe için aranan 
şartlar burada da aranmıştır. Bu yüzden muhâlea için kadının âkıl, bâliğ 
olması, ölümle sonuçlanan bir hastalığa yakalanmamış bulunması ve sefih 
olması yüzünden hacr altına alınmış olmaması gerekir. 

İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre, eşler karşılıklı anlaşınca evlilik 
muhâlea yoluyla kendiliğinden sona erer. Ayrıca hâkimin hükmüne ihtiyaç 
bulunmaz . 


HULF (VERİLEN SÖZDE,YAPILAN ANLAŞMADA VE EDİLEN 
VAADDE DURMAMAR) 


Verilen sözde, yapılan anlaşmada ve edilen vaadde durmamak. 

'Hulf' kelimesi 'HLF' kökünden gelir. 'Half', arka, geri demektir. "Önlerinde 
olanı ve arkalarında olanı bilir" (el-Bakara, 2/155)."Bugün bedenini 
kurtaracağız, senden sonrakilere âyet olsun diye" (Yunuş 10/92). Halef 
selefin zıddı olup, öncekileri izleyen, sonradan gelen nesil(ler) 
anlamındadır. "Onlardan sonra bir 'half' (arka nesil) halef oldu" (el-A'raf, 7/ 
169). 'Ha Le Fe' fiilinde, derece olarak geride kalma anlamı da mevcuddur. 
Araplar, durup durup da yersiz söz eden biri hakkında "bin sustu,'half' 
konuştu" derler. "Tehallüf' kalma manâsına olup, 'Halafe' "düşüklük, adilik, 
ahmaklık" demektir. Aynı fiil kökünden gelen 'hılfe', masdarı ise 'peşisıralık' 
ifade eder: "Gece ile gündüzü birbirine izler yaptı"(el-Furkan, 25/62). 
'Hilâf', karşı çıkma ve ayrıca karşılık (çaprazlama) manâsınadır. (el- Maide: 
5/33, et-Tevbe: 81). 'Hilâfe', asılın yokluğunda veya ölümünde ona niyabet 
etmek demektir. Bu niyabet (vekillik) asılın acizliğinden veya vekilin 
şerefinden de olabilir. Allah'ın velilerinin yeryüzünün halifeleri olması, 
sahip oldukları şeref nedeniyledir. Bu anlamda halife'nin çoğulu 'halâif' 
gelirken, 'halff'in çoğulu ise 'hulefa' gelir. 'İhtilâf', bir topluluk içinde 
gruplaşma, herkesin bir başkasının tersine yol izlemesi anlamındadır. Şu 
kadar ki, ihtilaf zıddiyet anlamına gelmez; her zıt muhtelif olsa da, her 
muhtelif birbirine zıt değildir (Râgıb el-İsfahâni, Müfredât, 155-6). 

Yukarda değişik türevlerini verdiğimiz 'hulf' kelimesi ise, başta açıklandığı 
gibi, "söze, ahde muhalefet" demektir. "Veadeni fe-ahlefeni', bana söz verdi, 
sözünde durmadı (va'd etti, va'dinde durmadı) denilir. 

İnsan hayatı bir noktada pek çok vaadlerin ve ahidlerin doldurduğu bir 
hayattır. Her şeyden önce, insan Cenâb-ı Allah'a "Evet, Sen Rabbimsin" 
diye söz vermiş (el-A'raf, 7/172) ve bu sözünü yerine getirecek fıtratta 
yaratılmıştır. Allah da, sözünde durup durmamasına göre insana Cennet 
veya Cehennem va'd etmiş; kendi yolunda uğraşanları yollarına 
erdireceğini; insanlar Allah'ın nimetini değiştirmedikleri sürece durumlarını 
değiştirmeyeceğini; sabır ve sebat gösterirlerse mutlaka mü'minlere 
yardımda bulunacağını; rasüllerinin ve mü'minlerin mutlaka galip 
geleceğini, en ufak bir iyiliğin karşılığını kat kat misliyle vereceğini ve 
akıbetin her zaman müttakilere ait olduğunu va'd etmiştir ve O asla 


va'dinden ve ahdinden dönmez (el-Bakara, 2/80; Âlu İmran, 3/9). Ama, 
eğer insanlar ve özelde mü'minler O'na olan ahidlerinden dönerler ve 
nimetlerini inkârla durumlarını değiştirirlerse, Allah da onlara verdiği 
Cennet ve zafer va'dini elbette geri alır (e/İsra, 17/8). Ayrıca, mü'minler 
Rasüle veya imamlarına biatta bulunduklarında, İmam, Allah'ın Yolu'nda 
olduğu sürece biatlarından dönecek olurlarsa bu ancak kendi aleyhlerine 
olur (el-Feth, 48/10). 

Her ne ve nasıl olursa olsun, verilen sözden ve yapılan ahidden nefse 
uyarak dönmek, ahde vefa etmeyip, sözde durmamak münâfıklık alâmetidir 
ve müngfığın sıfatıdır. Buhâri, Müslim gibi en sahih hadis kaynaklarında 
Efendimiz (s.a.s) "Mündfığın alâmeti üçtür: Konuştuğunda yalan söyler; 
va'd edip (söz verdiğinde) hulf eder (döner) ve kendisine bir şey emanet 
edildiğinde ihanet eder" buyurmaktadır (Riyâzü's-Sâlihin, 1, 197). 


HULLE-HULLECİ 


Bir İslâm hukuku terimi olarak; üç talakla boşanmış olan bir kadının, 
eski kocasına yeniden dönebilmesi için, üçüncü bir erkekle usülüne göre 
evlenip, ölüm veya boşanma ile bu ikinci evliliğin sona ermesi ve kadının 
eski kocasına helâl hâle gelmesi işlemi demektir. 

İslâm hukuku kocaya mutlak boşama yetkisi vermiştir. Kadın da tefviz (bk. 
Tefviz-i talak) yoluyla boşama yetkisine sahip kılmabilir. Prensip olarak, 
karısını boşayan onunla yeniden birleşebilir. Ric'i (cayılabilir) talakla 
boşama hâlinde iddet süresi içinde, yeniden nikâh akdine gerek olmaksızın 
evlilik devam edebilir. Üç defa boşanmışsa artık kadının bir üçüncü erkekle 
muteber bir şekilde evlenmesi ve bu ikinci evliliğin talak, fesih veya ölümle 
ortadan kalkmış olması şarttır. İşte koca ile eski karısı arasındaki, bu geçici 
yasağı ortadan kaldırmaya yönelik muâmelelere tahlil; "helâl kılma", 
"helâlleştirme" veya "hulle" adı verilir. 

Hulle'nin dayanağı âyet ve hadistir. 

Kur'ân-ı Kerim'de; boşamanın iki defa olduğu, bundan sonra, ya iyilikle 
tutmak veya güzellikle salıvermek gerektiği belirtildikten sonra (el-Bakara, 
2/229) bir sonraki âyette şöyle buyurulur: "Yine erkek, karısını (üçüncü 
defa olarak) boşarsa, ondan sonra kadın kendinden başka bir erkeğe 
nikâhlanıp varıncaya kadar ona helâl olmaz. Bununla beraber, eğer bu yeni 
koca da onu boşarsa onlar (birinci koca ile aynı kadın) Allah'ın sınırlarını 
ayakta tutacaklarını zannederlerse (iddet bittikten sonra tekrar) birbirine 
dönmelerinde her ikisi hakkında bir sakınca yoktur" (el-Bakara, 2/230). 

Bu âyette ve İslâm'ın diğer hükümlerine göre, meşrü bir hullenin şartları 
şunlardır: 

1) Bir defada veya ayrı zamanlarda üç kere boşanan kadın iddetini 
tamamlayacak. 

2) Bundan sonra, başka bir erkekle, sahih nikâhla evlenecek 

3) Evlendiği ikinci kocasıyla zifaf meydana gelecek. 

4) Ölüm veya boşama suretiyle bu ikinci evlilik sona ermiş bulunacak. 

5) Kadın, ikinci kocadan olan iddetini tamamlamış olacak. 

Ancak bu şartlar yerine geldikten sonra bir erkeğin üç defa boşadığı 
karısıyla yeniden evlenmesi mümkündür (el-Cassâs Ahkâmü'i-Kur'ân, 
Âsitâne, thk. Muhammed es-Sâdik, Dâru'l Mushaf, Kahire, ts., Il, 88, 89; 
Mehmed Zihni, Münâkehât ve Mufârekât, İstanbul 1324/1906, s. 43-45). 


İslâm'dan önceki Arap toplumunda erkek, karısını dilediği kadar boşar ve 
yeniden ona dönebilirdi. Evlilik yuvasını zayıf düşüren bu uygulamayı 
İslâm üçle sınırladı. Üç defa boşanan eşlerin artık barışma ve evlilik 
hayatını sürdürme arzuları azalmış demektir. Buna rağmen yine de 
evlenmek isterlerse, yuvayı İslâmi ölçüler içinde sürdürme konusundaki 
kanaatleri güçlü ise, hulle'den sonraki devrede yeniden evlenmeleri 
mümkün ve câizdir. 

Ancak üçlü boşamadan sonraki hulle şartı veya cezası taraflara ağır geldiği 
için, gerçekte 5-6 ay gibi iddet sürelerinden önce gerçekleşemeyecek olan 
hulleyi, anlaşmalı yollarla çok kısa süreye sığdırma uygulamaları 
görülmüştür. İşte İslâm'a saldırmak için tenkid malzemesi olarak kullanılan 
ve bazılarınca hülle-i şer'iyye kapsamında değerlendirilmek istenen hulle, 
bu sonuncusudur. 

Üçlü boşama ile karısını boşayan koca, başka bir erkekle anlaşır, o da 
nikâhtan hemen sonra kadını boşayacağını taahhüd ederse, acaba bu 
şekildeki anlaşmalı evlilik karıyı ilk kocasına helâl kılar mı? Bu konuda, 
İslâm hukukçuları arasında görüş ayrılığı vardır. 

Hanefiler dışındaki çoğunluk İslâm hukukçularına göre, anlaşmalı nikâh 
geçersizdir. Kadın, bununla ilk kocaya helâl olmaz. Dayandıkları deliller 
şunlardır 

Hz. Peygamber, anlaşmalı nikâh yapana (muhallil) ve yaptırana (muhallelün 
leh) lânet etmiş ve birincisine "kiralık teke" tabirini kullanmıştır (İbn Mâce, 
Nikâh, 33; Tirmizi, Nikâh, 28; Nesai, Talâk, 13; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 
1,83,87, 93). 

Abdullah bin Abbas (Ö. 68/687), Hz. Peygamber'e, anlaşmalı nikâh yapanın 
(muhallil) durumunu sormuş O, şöyle cevap vermiştir: "Hayır, ancak 
isteyerek yapılacak nikâh helâl kılar, hileli nikâh değil, Allah'ın kitabı ile 
alay da değil. Sonra, ikinci erkeğin kadınla cinsel ilişkide bulunması da 
gerekir" (et-Tâc, II, 313). Rıfaael Kurazi'nin karısı Hz. Peygamber'e gelmiş 
ve "Rifda beni kesin olarak üç talakla boşadı. Ben de Abdurrahman b. 
Zubeyr (Ö. 72/691) ile evlendim. Ancak onda ki de (cinsel uzuv) çaput 
çıktı" demiştir. Hz. Peygamber (s.a.s) tebessüm ederek; "Yani yeniden 
Rifaa'ya mı varmak istiyorsun? Ama sen, bunun (Abdurrahman'ın) 
balcağızından (cinsel organı), o da senin balcağızından tatmadıkça olmaz" 
buyurmuştur (Buharı, Libâs, 23, Talâk, 7,37; Ebü Dâvüd, Talâk, 49; Nesaâf, 
Talâk, 9; İbn Mâce, 32; Mâlik, el-Muvatta, Nikâh, 7, 18). Burada, bir 
sahâbe kadının kocası ile ilgili en mahrem konuyu açıkça sorduğu ve Nebi 


(s.a.s)'in de bu soruyu normal karşılayarak hükmü ne ise Onu bildirdiği 
görülmektedir. 

Hanefilere ve bazı Şafiilere göre ise; anlaşmalı nikâh mekruhtur. Bâtıl 
değildir. Hulle için konuşulan "şu kadar süre, şu kadar para karşılığı evli 
kalma, ondan boşanma şartıyla evlenme vb. şartlar yok sayılır ve nikâh 
sürekli olarak meydana gelir. Hadislerde, anlaşmalı nikâh yapana 
"muhallil"; helâl kılıcı, meşrü hâle getirici denmesi, akdin sahih olduğunu 
gösterir. El-Evzâiden şöyle dediği rivâyet edilmiştir: "Anlaşmalı nikâh 
yapan ne kötü yapmıştır, ancak bununla birlikte bu nikâh câizdir" 
(Muhammed Ali es-Sâbüni, Revâiu'l-Beyân Tefsiru Âyâti'l-Ahkâm, 2. 
baskı, Dımaşk 1397/1977, 1, 341). 

Anlaşmalı evlilik gerçekte ilk kocaya gerekli teminatı sağlamaz. İkinci 
koca, nikâh akdinden sonra fikir değiştirerek, boşamaktan vazgeçse buna 
çare bulunmaz. Ancak kadın da boşama yetkisi almışsa, (tefviz-i talâk) 
bunu kullanabilir (Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve İstilâhâtı 
Fıkhıyye Kâmusu, 1. baskı, İstanbul 1967, TI, 109). 

1917 Tarihli Osmanlı Hukuk-ı Aile Kararnâmesi (H.A.K) 15. maddede: 
"Bir kimse üç talak ile boşadığı kadınla, beynünet-i kat'iye (kesin ayrılık) 
devam ettikçe yeniden evlenemez". 118. maddede ise; "Beynünet-i kat'iye, 
karısının iddeti bittikten sonra hulle maksadı olmaksızın, başka bir kocaya 
varıp, cinsel temastan sonra ondan ayrılması ve iddetinin de tamamlanması 
ile ortadan kalkar" hükümleri yer almaktadır. 

1961 tarihli, Pakistan Aile Hukuku Kararnâmesi de benzer hükümler ihtiva 
etmektedir (bk. 1951 tarihli Ürdün Kanunu Madde 12; Suriye Medeni 
Kanunu Mad. 36; Fas Medeni Kan. Mad. 39/3; Irak Medeni Kan. Mad. 13). 
Türk Medeni Kanununda boşama sayısı ile ilgili bir evlenme engeli yoktur. 
Buna göre, bir kimse defalarca boşadığı karısı ile yeniden evlenebilir. 
Ancak T.M.K.da boşama bir takım sebeplere (bk. T.M.K. Mad. 129-134). 
bağlandığı için uygulamada defalarca boşanıp evlenene ender rastlanır. 
Diğer yandan, genellikle artık geçinme ve bir arada yaşama imkânı 
kalmayan eşler boşanır. Bunların yeniden barışıp evlenmeleri pek nâdirdir. 
İslâm hukukunda boşanma, özellikle erkek bakımından çok kolaylaştırıldığı 
için, bu yola sıkça başvurulur ve boşama irâdesi usülüne uygun olarak 
açıklanır açıklanmaz hukuki sonuçlarını doğurur. Açıklanan iradeden rucü 
da mümkün olmaz. Beşeri hukuklarda ise, boşanma davası sonuçlanıncaya 
kadar davacı eş her zaman davadan vazgeçebilir. 

Üç talâk hakkının bir defada kullanılması sonucunda, boşayan eş pişmanlık 


duyarsa, boşadığı eşiyle arasına hulle engeli girmektedir. Bu durum, 
kıskanç kocayı çileden çıkarmakta, probleme çare bulmak için bilim 
adamlarının kapısını aşındırmaktadır. Bu arada konunun inceliklerini 
bilmeyen kimselere de fetva için başvurulabilmektedir . 

İşte, boşama iddetlerini gözetmeden, kısa sürede hileli evlenme ve boşanma 
yolu hulle'yi kötüye kullanılır hâle getirmiştir. Ancak İbn Teymiyye (Ö. 
728/1327) ve İbnü'l-Kayyim el-Cevziyye (Ö. 751/1350) gibi bazı fakihler 
bir defada yapılan üç boşamayı, bir boşama sayarak, boşanmada karşılaşılan 
sertlikleri yumuşatma yoluna gitmişlerdir (Deliller hakkında geniş bilgi için 
bk. Hamdi Döndüren, İslâm Hukuku, 2. baskı, İstanbul 1983, s. 365 vd.). 


HULLE" 


Islâm'da nikâhla kurulan âile kurumu ciddi ve mukaddes bir kurumdur. 
Nikâh, karının üç bağla kocaya bağlanmasını sağlamıştır. Eğer erkek 
karısını bir defa boşar ve bu bağlardan birini koparırsa, ayrılığın acısını 
tadınca tekrar dönebilir ve iki bağ ile daha dikkatli bir tutumla 
arkadaşlıkları sürer. Erkek bu ciddi kurumu tekrar hafife alır ve bir kez daha 
boşarsa, dönme isteği halinde kendisine bir hak daha tanınır ve tek bağla 
beraberliklerini sürdürürler. Erkeğin bundan sonraki boşaması böyle bir 
ciddi kurumu hafife alması ve kadının onuruyla oynaması sayılır ve artık o 
kadına dönme isteği kabul edilmez: Kur'ân-ı Kerim bunu: "... ve üçüncü kez 
de boşarsa, artık onu bir başkası nikâhlayıncaya kadar ona dönemez" diye 
hükme bağlar. (Bakarâ (2) 230.) Yani üçüncü talakla ondan boşandıktan 
sonra, iddetini bitirecek, normal şartlarla bir başkası ile evlenecek, karı- 
koca ilişkileri yaşayacaklar ve günün birinde onunla da anlaşamaz ve 
ayrılırlarsa ve tekrar iddet beklerse, o zaman birinci kocasının ona talip 
olması ciddi bulunur ve onunla evlenebilir. Çünkü karısının sonradan bir 
başkası ile evlenmesi gibi son derece onur kırıcı bir işi sineye çekmiş ve 
buna katlanmış olması, artık epeyce ders almış olduğunu gösterir. 

Ancak insanlar, her işe hile buldukları gibi, buna da bulmuşlar ve karısını 
üç talakla boşayan adamın ona tekrar dönme isteği halinde, üçüncü bir 
kişiyle anlaşıp, hemen boşaması şartıyla kadını ona nikâhlama gibi çirkin 
bir yol seçmişlerdir. İşte bu olaya "hulle" ya da "tahlil", bu şartla kadınla 
evlenen ikinci kocaya da "muhallil" denir. Bu kelimeler "helâl" kökünden 
türetilmiş kelimelerdir. "Hulle" helâl olma, "tahlil" helâl kılma, yani helâl 
yapma, "muhallil" de helâl kılan, yani yapan anlamındadır. 

Peygamberimiz "hulle" yapan bu ikinci erkeği kiralık tekeye benzettiği (Ibn 
Mâce, nikâh 33.) ve "Allah, hulle yapana da, kendisi için hulle yapılana da 
lânet etsin" buyurduğu (bn Mâce, nikâh 33; Ebü Dâvüd, nikâh 14; Tirmiii, 
nikâh 28;Müsned 1/83, 88, 11/323.) için, bütün Islâm bilginleri, bu işin çok 
çirkin ve haram bir iş olduğu konusunda sözbirliği halindedirler. Ancak bu 
çirkinliğe rağmen yaparlarsa ne olur? Hanefiler dışındaki bütün Islâm 
bilginleri; "hulle"nin hiçbir hüküm ifade etmeyeceğini ve bu yolla bu 
durumdaki kadının birinci kocasına helâl olamayacağını söylemişlerdir. 
Hanefiler ise: Bu iş lânetlenmiş, çirkin bir iş olmakla beraber, birisi 
iğrenmeden bunu yapıverirse, bir haram işlemiş olur; ancak kadın, bununla 


da ilk kocasına helâl olabilir; çünkü Peygamberimiz, lânetlerken bile, "helâl 
yapan" diyerek lânetlemiştir, demişlerdir (bk. Sabuni, age 1/340.). Demek 
ki, helal kılma işi böyle çirkin bir yolla olsa dahi gerçekleşmiştir. 


HUMUS (BEYTÜL MAL'E KONULAN BEŞTE BİRLİK HİSSE) 


Bir şeyin beşte biri. İslâm ordusu ile kâfirler arasında meydana gelen 
cihad harekatı esnasında elde edilen ganimet mallardan veya yerin altından 
çıkarılan define ve madenlerden alınıp hak sahiplerine verilmek üzere 
beytu'l-mâle konan beşte bir miktar anlamında bir İslâm hukuku terimi. 
İslâm dini toplumda yoksulluk problemini kökünden çözecek gerekli 
tedbirleri almıştır. Mü'minler arasında hibe, karz ve tasadduk gibi gönüllü 
yardımlaşmalar teşvik edilirken zekât, öşür ve humus gibi devlet eliyle 
belirli kaynaklardan alınıp hak sahiplerine verilecek ekonomik potansiyeller 
de oluşturulmuştur. İslâm'ın zengin ve yoksul kesimi arasındaki tabii 
dengeyi kurabilecek güçteki bu sosyal yardımlaşma kurumları 
uygulandıkları devirlerde olumlu fonksiyon ifa etmişlerdir. 

İslâm hukuku açısından beşte bir (humus) uygulaması iki alanda cereyan 
eder. 

1) Savaş ganimetlerinden alman humus. 

Kur'ân'da şöyle buyrulur: "Eğer Allah'a ve hak ile batılın ayrıldığı gün, iki 
ordunun bu biri ile karşılaştığı (Bedir savaşı) günü kulumuza indirdiğimize 
inanmamışsanız, bilin ki, ganimet olarak aldığımız herhangi bir şeyin beşte 
biri Allah'a, Rasülüne, O'nun hısımlarına, yetimlere, yoksullara ve 
(karşılıksız kalmış) yolcuya aittir. Allah her şeye hakkıyla Kadirdir" (el- 
Enfal 8/41). 

Savaş sırasında, düşmandan ele geçirilen ganimet malların beşte dördü 
Allah yolunda cihâd eden savaşçılara taksim edilir. Geri kalan beşte bir ise, 
âyet-i kerimede belirlenen sınıflara dağıtılmak üzere ayırd edilir. Bu beşte 
birin (humus) dağıtım şekli konusunda iki görüş vardır: 

Meşhur olan bu görüşe göre; ayrılan humus kendi içinde beş hisseye 
bölünür. Birinci hisse Hz. Peygamber (s.a.s)'e aittir. Kendisi bunu istediği 
şekilde sarf edebilir. O, bunun bir bölümünü aileşinin geçimi, geri kalanını 
ise toplumun yararı için harcardı. İkinci hisse, Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
hısımlarından Haşimoğulları ve Muttaliboğulları'na aittir. Hz. Peygamber'e 
bunlarla aynı derecede hısım olan Abduşsemsoğulları ile Nevfeoğulları ise, 
bu hisseden bir şey almazdı. Çünkü bu sonuncular Mekke döneminde Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e ve O'na destek olan amcası Ebü Talib ve ailesine karşı 
uygulanan ekonomik ambargo sırasında müşriklerle işbirliği yapmışlardı. 
Geri kalan üç hisse ise; yetim, miskin ve muhtaç duruma düşmüş yolcuya 


aittir. Hz. Peygamber'in sağlığında yapılan taksim şekli bundan ibarettir. 

Hz. Peygamber'den sonraki humus uygulamasını şöylece tesbit edebiliriz: 

a) Ebü Hanife'ye (6. 150/767) göre, Hz. Muhammed'in vefatından sonra 
kendisinin ve hısımlarının humustan hissesi sona ermiştir. Ancak yoksul 
düşerlerse kendilerine bu pay verilmeye devam edilir. Yani, onlar bu 
takdirde diğer yoksullar gibi muâmele görürler. Zengin durumda 
bulunanlara bundan herhangi bir şey verilmez. Bu takdirde humusun 
tamamı, diğer üç grup olan yetim, miskin ve yolculara dağıtılmak üzere 
beytülmale konulur. 

b) İmam Mâlik'e (Ö. 179 795) göre, savaş ganimetlerinin beşte birinin 
kimlere dağıtılacağı konusunda İslâm Devlet başkanı takdir yetkisine 
sahiptir. İsterse, âyette sayılan sınıfların tümüne, dilerse bir bölümüne 
verebilir. 

c) İmam Şâfii (Ö. 204/819) ve Ahmed bin Hanbel'e (6. 241/855) göre, 
ganimetlerin beşte biri, yine Hz. Peygamber hayatta imiş gibi beş'e eşit 
parçaya bölünür. Hz. Peygamber'e isabet edecek olan pay; toplumun yararı, 
savaş araç ve gereçleri alımı için harcanır. 

İkinci görüşe göre humus, âyet-i kerimede belirtildiği üzere altı hisseye 
bölünür. Birinci hisse Allah'a aittir ki Peygamberimiz (s.a.s) bunu Kâbe'nin 
masrafları için ayırıyordu. Geri kalan beş hisse ise yukarıda belirtildiği 
şekilde taksim edilir. Birinci görüşe göre Allah ve Peygamberin hisseleri bir 
tek hissedir (Fahruddin er-Razi, Mefatihu'l-Gayb, XV, 164/165). 

Bu konuda çeşitli hadisler nakledilmiş olup bir tanesi şöyledir: Ubade (r.a) 
der ki: Peygamber Efendimiz savaşların birinde bir koyun ağılının yanında 
askere namaz kıldırıp selâm verdikten sonra ayağa kalktı ve iki parmağının 
arasına bir yün parçasını alarak şöyle dedi: "Bu, sizin ganimetlerinizdendir. 
Benim sizinle birlikte bu ganimetlerde beşte birden (humus) başka bir 
hissem yoktur. Humus da yine size geri verilmektedir. Binaenaleyh siz de 
bir ipliği veya dikilmiş bir çaputu yahut bunlardan daha küçük veya daha 
büyüğünü dahi yerine koyun ve hainlik yapıp (haber vermeden) bir şey 
almayın. Zira hainlik dünya ve ahirette sahipleri için ayıp (ve rüsvaylık)'tır. 
Allah yolunda yakın ve uzak olan düşmanlarla savaşın ve Allah yolunda 
kınayıcıların kınamalarına aldırış etmeyin. Hazarda ve seferde Allah'ın 
koyduğu cezalan infaz edin; Allah yolunda cihad edin; zira cihad, cennet 
kapılarından büyük bir kapıdır ki Allah sizi onunla üzüntü ve kederden 
kurtarır" (Ahmed b. Hanbel, 5, 316). 

Buhâri, Sahihinde, "İman" kitabının kırkıncı babını humusa ayırarak 


"Humusu ödemenin imandan olduğuna dair bab" şeklinde başlık atmış ve 
buna dair uzunca bir hadis zikretmiştir. 

2) Rikaz denilen madenler ile definelerden alman humus: 

Peygamberimiz (s.a.s) bir hadis-i şeriflerinde şöyle buyurmaktadır: 
"Hazinelerde humus vardır" (Buhâri, Musâkât, 3). 

Bu hadisten de anlaşıldığı üzere yer altında bulunan hazinelerden de humus 
alınır. Hazineler ise üç kısma ayrılır: İslâmi döneme ait hazineler, cahiliyye 
(İslâm'dan önceki) döneme ait hazineler ve şüpheli hazineler. Bunların 
İslâmi hükümlerini şöylece özetlememiz mümkündür: 

Öşre veya haraca tabi arazi içerisinde bir müslüman veya zimmi tarafından 
bulunup erimeye elverişli bulunan madenler ile eskiden gayr-i müslimler 
tarafından gömülmüş olan defineler, gerek çok ve gerek az olsun, vergiye 
tabidir. Binaenaleyh bunların beste biri beytülmâl namına alınır; geri kalanı 
da o araziye malik olanlara verilir. Şayet o arazi sahipsiz ise geri kalan 
miktar onları bulanlara aittir. Sahralar, dağlar ve mevat denilen ölü arazi 
sahipsiz sayılır. Bunların tarıma elverişli olanları, ya öşür arazisi (öşriyye) 
haraç arazisi (haraciyye) durumundadır. 

Madenlerden yakut, zümrüt, firuze, kireç gibi erime ve basılma kabıliyeti 
bulunmayan şeylerden humus alınmaz. Bunlar bulundukları yerin sahibine 
aittir. Şayet sahibi olmayan memleket arazisinde bulunmuşlarsa tamamen 
beytülmâle âit olurlar. 

Ebü Hanife'den bir rivayete göre bir kimsenin, kendi mülk hanesi ile 
öşriyye ve harâciyye olmayan mülk arazisinde bulduğu madenler tamamen 
kendisine ait olup, bunlardan humus alınmaz. Ebü Hanife'den başka bir 
rivayet ile Ebu Yusuf ve Muhammed'e göre bu tür madenlerden de humus 
alınıp beytülmâle verilir. 

Cahiliyye devrine ait olan definelerin humusu beytülmâle, geri kalanı da 
bulunduğu arazi, fetih sırasında Devlet başkanı tarafından kime verilmiş ise 
ona veya onun mirasçılarına ait olur. Mirasçısı yoksa tamamen beytülmâle 
verilir. Fakat bu define, dağ ve sahra gibi sahibi olmayan bir yerde 
bulunursa, maden hükmünde olup beşte biri beytülmâle, geri kalanı ise 
bulan kimseye verilir. Velev ki bu kimse zimmi olsun. Şayet bu kimse 
müste'men ise bu define ona bırakılmaz. Eğer defineyi devletin izniyle 
çıkarmış ise, sözleşme şartlarına göre amel olunur. 

Müslümanlara mı, cahiliyyeye mi ait olduğu şübhe edilen bir define, 
cahiliyyeden sayılıp onun hükümlerine tabi olur. Bir görüşe göre bu define 
hakkında "lükata" (buluntu mal) hükümleri icra edilir. 


Bir müslüman veya zımmi, daru'l-harp'te bir maden veya define bulsa 
bundan beytülmâl namına bir şey alınmaz. Fakat kuvvet ve menaa 
(savunma) sahibi bir topluluk, daru'l-harp'te böyle bir maden veya define 
elde etseler bunların humusu beytülmâle ait olur. 

Denizden çıkarılan inciler, mercanlar ve saire süs eşyasından bir şey 
alınmaz; bunlar tamamen bulup çıkaranlara aittir. Velev ki bunlar, vaktiyle 
insanlar tarafından denizde bir define olarak saklanmış altın ve gümüş 
kabılinden olsunlar. Bu mesele Ebü Hanife ve imam Muhammed'e göre 
böyledir. Ebu Yüsuf'a göre ise bütün bunların humusu beytülmâle aittir. 
Denizden çıkarılacak balıklardan vergi almamayacağı hususunda bütün 
müctehidler ittifak etmişlerdir (Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuk İslâmiyye ve 
Istılahatı Fıkhıyye Kamusu, | V, 104-106) 

Humus, beytülmâl'in önemli bir gelir kaynağını teşkil etmektedir. Zira 
beytülmâle toplanan mallar dört kısma ayrılır: |) Humus (her iki kısmiyle); 
2) Sadaka ve öşürler; 3) Haraç, cizye vb. gelirler; 4) Hiç varisleri olmayan 
ölünün mallariyle, sadece kocanın veya sadece karının varis olduğu 
durumlarda bunların hisselerinden geri kalan mal (Şemsuddin es-Serahsi, 
el-Mebsut, III, 17-18). 


HUNSA 


Erkeklik ve dişiliği tam olarak belli olmayan çifte cinsiyetli insan, er- 
dişi. 
İnsanlar, ya erkek veya dişi olmak üzere iki sınıftır. Kur'an-ı Kerimde bu 
gerçek şöyle ifade buyrulur: "Adem ve Havva'dan bir çok erkek/er ve 
kadınlar üreten Rabbinizden korkun..." (en-Nisa, 4/1). 
"Ey insanlar! şüphesiz ki sizi, bir erkekle bir dişiden yarattık. Birbirinizle 
tanışasınız diye sizi milletlere ve Kabilelere ayırdık. Elbette ki Allah 
nezdinde en şerefli olanınız ondan en çok korkanınızdır" (el-Hucurât, 
49/13). 
Cenab-ı Hak, hayvanlar ve bitkiler alemini de çift çift yarattığını haber 
verir: "Düşünüp ibret alasınız diye, biz her şeyi çift çift yarattık" (ez-Zâriât, 
51/49)."Yerin bitirdiklerinden ve bilmedikleri daha nice şeylerden bütün 
çiftleri oyaratan Allah, noksan sıfatlardan münezzehtir" (Yâsin, 
36/36)."Gökleri ve yeri yoktan var eden O'dur. O, sizin için kendi 
cinsinizden, hayvanlar için de kendi cinslerinden eşler yarattı. Allah sizi bu 
şekilde çoğalttı" (eş-Şürâ, 42/11). 
İşte bu ilahi prensibin bir istisnası olarak insanlar arasında nadir olsa, 
cinsiyet karışıklığı olan kimseler bulunur. Bunlardan bazılarında hem erkek, 
hem de kadın özellikleri bir arada olur. Bazan da iki cinsin de özelliklerini 
taşımaksızın, gaita veya cinsiyet organından dışarı atması gereken 
maddeleri, göbek yerinden ifraz ederler. 
İşte bu gibi insanlar hunsa adını alırlar. Bunların, erkek veya dişi oldukları 
ortaya çıkarsa problem kalmaz. İslam ibadet ve muâmelelerinde sonuca 
göre işlem görürler. Ancak erkek veya kadın oldukları belirlenemezse 
hunsa-1ı müşkil adıyla haklarında aşağıdaki hükümler cereyan eder. 
Bir insanın hunsa olması halinde; o kişide ya iki uzvun bir arada bulunması 
veya her iki uzvun da bulunmaması haline bakarak iki durum düşünülür. 
Şöyle ki: Bir hunsa da iki uzuv da bulunmazsa kendisinde sakal veya 
memenin varlığıyla şüphe ortadan kalkar. İki uzuv da mevcutsa, idrar yeri 
hakem kılınır. Eğer erkeklik uzvuyla idrar yapıyorsa erkek sayılır. Kadınlık 
uzvuyla bevlediyorsa kadın olduğuna hükmedilir; diğer uzuv, zaid sayılır. 
Eğer iki uzuvdan da idrar yapıyorsa, idrarın ilk çıktığı uzva itibar olunur: 
diğerine itibar olunmaz (es-Serahsi, el-Mebsut XXIX, 91-92). 
İki uzuvla bir anda idrarını yapıyorsa, kendisinden daha çok idfar çıkan 


uzva göre hüküm verilir. Bu Ebü Yusuf'la, İmam Muhammed'e göredir. Ebu 
Hanife bu son durum hakkında susmayı tercih etmiştir (Ömer Nasuhi 
Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve Istılâhât-ı Fıkhiyye Kamusu V, 367). 

İki uzuvdan eşit miktarda bevl çıktığı taktirde ise Ebü Hanife'ye göre diğer 
belirtilerin ortaya çıkması beklenir. Şöyle ki, Erginlik çağında erkekler gibi 
ihtilâm olur veya erkek gibi cinsel ilişkide bulunursa, yahut sakalı çıkarsa 
erkek olduğuna hükmedilir. Bunun aksine kadın gibi ay hali görür ve 
memesi kabarı ortaya çıkar memesinden sut iner veya gebe kalırsa yahut da 
kadınlar gibi cinsel ilişkide bulunursa kadın olduğuna hükmedilir. Bu son 
meselede Ebü Yüsuf ve İmam Muhammed susmayı tercih etmişlerdir (es- 
Serahsi, a.g.e, XXIX, 104). 

Hunsanın, erkeğe veya kadına meyletmesi ve ihtilam olması, hayız görmesi 
gibi gizli konularda kendi sözüne itibar edilir. Bununla da durum ortaya 
çıkar. Ancak sonradan ortaya çıkan durum, onu yalanlarsa bu sözleri 
geçerliliğini kaybeder. Erkek olduğunu iddia ettiği halde çocuk doğurması 
gibi (Bilmen, a.g.e, V, 368). 

Hunsây-ı müşkil olup durumu belli olmayan bir kimse miras bırakanın 
ölümü hâlinde kendisinden önde başka mirasçı bırakmazsa tek başına bütün 
mala varis olur. Fakat kendisiyle birlikte başka mirasçı da bulunursa iki 
durumdan, daha kötü olanına (esveü'l-hâleyn) göre mirasa hak kazanır. Yani 
bir kere erkek, bir kere de kadın farz edilerek miras hissesi hesaplanır. 
Hangi durumda daha az miras alacaksa, ona göre işlem yapılır. Eğer her iki 
halde de mirasçı olamıyorsa, kendisine hiç bir şey verilmez. 

Meselâ, bir ölünün varisleri bir oğlu ile bir kızından, bir de hunsây-ı müşkil 
bulunan bir çoğundan ibaret bulunsa, bu hunsaya bir kız payı verilir. Çünkü 
bundan fazlasını hakkettiği şüpheli olduğu halde, bu kız payını hakketmesi 
kesin olarak bilinmektedir. 

Yine bir ölünün varisleri, kocasıyla ana baba bir kızkardeşi ve baba bir 
kardeşi bulunan bir hunsayı müşkilden ibaret olsa bu hunsaya erkek kabul 
edilerek pay verilmez. Çünkü iki durumdan kötü olanı onun erkek farz 
edilmesidir. Eğer kız kabul edilirse hisseye hak kazanır. Ancak kız olduğu 
da şüphelidir. Çünkü mirasa hak kazanma mirasçılığın kesin olarak 
bilinmesine bağlıdır (İbn Kudame, el-Muğni, VII, 113, 121; es-Serahsi, el- 
Mebsut, XXIX, 91-114; es-Seyyid Sabik, Fıkhu's-Sünne TI, 454). 

Hunsanın sünnet olması konusunda görüş ayrılığı vardır. Şafii bilginlerinin 
bir kısmı, buluğ çağına varmadan fercinden sünnet edilir derlerken, diğer 
bazıları ne olduğu ortaya çıkıncaya kadar beklenilmeşinin uygun olduğunu 


söylerler. Bu son görüş daha doğrudur. Mâlikiler de aynı görüştedir. 
Hanefilere göre ise, hunsayı erkek veya kadının sünnet etmesi mekruhtur. 
Onlar bu konuda sünnet için bir cariye tutulmasını doğru bulmuşlardır . 
Hanbelilere göre ise, bulüğa erme sırasında fercinden sünnet edilir 
(Muhammed Mahmut Hattab es-Sübuki, el-Menhelü"l-Azbü'l-Mevrüd, 1, 
196). 


HURAFE, HURAFECİLİK 


Uydurulmuş hikâye ve rivayet. Bu hikâye ve rivayetleri aktarına ve 
benimseme tutumu. Bunlar genellikle dinin bir parçası veya gereği olarak 
aktarıla geldiği gibi, benimseyenlerce de dindenmiş gibi benimsenmiş olan, 
gerçekteyse dinle ilgisi bulunmayan, sonradan katılmış hikâye ve 
rivayetlerdir . 

Hurafenin bu durumuna açıklık getirebilmek için, dine sonradan katılan 
diğer unsurları anlatan kelimelere, kavramlara da kısaca değinmek 
gerekecektir. Bunları şöylece sıralayabiliriz: 

a. Bid'atler: Kur'ân-ı Kerim ve Sünnet'te bulunmayan ve Ashabca da 
bilinmeyen, özellikle din esaslarına ilişkin sonradan çıkma kimi ibadet ve 
davranış biçimleri ve inanca yönelik yorumlar. Mevlit okutmak, Kur'ân-ı 
Kerim'in "mahlük" olup olmadığını tartışmak gibi... 

b. İsrailiyyat: Kur'ân-ı Kerim'deki kıssaların yorumu ve benzeri durumlarda 
ayrıntıya ilişkin bilgi vermiş olmak adına Kitab-ı Mukaddes, özellikle 
Tevrat ve Tevrat yorumlarından aktarılan bilgiler. Ehli kitap rivayetleri... 

c. Batıl İnançlar: Dinde kesinlikle yeri olmayan, fakat günlük hayatta dinin 
bir parçasıymış gibi gösterilen ve gerçekte dindışı olan, hatta dinin özüne 
ters düşen kimi inanç ve davranış biçimleri. Nazar boncuğu takmak gibi... 
d. Esâtir: Eski batıl dinlerin inanç ve yorumlarından olup da, halkın 
arasında sürüp giderken, müslümanlaşma sırasında "Müslümanlaştırılarak" 
dine katılan mitolojik hikâyeler, efsaneler... 

e. Hurafeler: İsrailiyyat ve esâtirden olmadığı halde bütünüyle sonradan 
uydurulan ve genellikle İslâm'ın gerçeğiyle bağdaşmaz batıl inançları veya 
çarpık davranış biçimlerini telkin eden hikâyeler. 

Nitekim, "hurafe" kelimesinin kökeni de, bu tür bir olayın adlandırılmasıyla 
ilişkilidir. Hurafe, gerçekle, Arap kabilelerinden Uzle'ye mensup bir şahsın 
adı olup, anlattığı inanılmayacak şeylere de (onun adına izafetle) 'hadis-i 
Hurafe' denilmiştir. (Ferit Devellioğlu, Osmanlıca Türkçe Ansiklopedik 
Lügat, Hurafe Kelimesi). 

İbarede geçen "hadis-i Hurafe"nin anlamı, "Hurafe'nin çıkardıkları, 
uydurdukları, ortaya attıkları, söyledikleri bütünüyle temelsiz hikâyeler"dir. 
Yukarıda sıralanan dine sonradan katılmış şeylerden "hikâye" türündeki 
İsrailiyyat'tan bir bölümü Tevrat'ta vardır. Bir bölümü ise Tevrat 
tefsirlerinde olup, bunlar ya esatirden alınma ya da bütünüyle uydurmadır. 


Tevrat'ta bulunanların bir bölümünün de 

Tevrat'ın yeniden yazılması sırasında katılmış olması mümkündür. Bu 
itibarla, İsrailiyyat'ın büyükçe bir bölümünün gerçek Tevrat'la ilgisi 
olmadığı cihetle hurafe olarak değerlendirilmesi yanlış olmayacaktır. 
Semavi kökenli olmayan batıl dinlerin mitolojisinden kaynaklanma esatir'in 
ise, apaçık bir hurafe olarak değerlendirilmesi gerekir. Çünkü, bu dinlerdeki 
her şey insanların uydurmasıdır. Bunlara ek olarak, sonraki yıllarda yeni 
yeni uydurulan hikâyeler de, hep, hurafe sınıfına dahildir. 

Hurafecilik'e gelince: Bu deyim, ilk bakışta hurafeleri benimsemek gibi 
görünüyor olsa da, boyutları bu kadar değildir. Tabiin -hatta Ashabın son 
dönemi- devrinden itibaren, camilerde halka öğüt verenlerden kimileri daha 
çok dinleyici bulup, çıkar sağlamak için anlattıklarını hikâyelerle süslemeğe 
başlamışlar ve bu arada İsrailiyata başvurmakla yetinmeyip, kendileri de 
kimi hikâyeler uydurur olmuşlardır. Gerek hadis ve gerekse tefsir 
tarihlerinde kendilerinden "kıssacılar" olarak söz edilen bu kişiler, halkın 
dinin özünü unutarak hikâyelerle oyalanmasına yol açtıkları için dine büyük 
zarar vermişlerdir. Hurafecilik, işte o günden bu yana sürüp gelmiştir. 


HURMET-İ MUSÂHARA(KAYIN PEDERİN ELİNİN ŞPÜLMESİ) 


Kayınpederin eli öpülürken insanın aklına birşey gelirse kocasından boş 
olur diyorlar, doğru mudur? 
Sözü edilen konu, Islâm Hukukunda "Hurmet-i musâhara" yani 
"Hısımlıktan Doğan Haramlık" terimiyle anlatılan şeydir ki, Hanefi 
mezhebine göre açıklaması şöyle dir: Birbirleriyle cinsel ilişkide bulunan, 
tenleri çıplak olarak ya da vücut sıcaklığını geçirecek kadar ince bir örtüyle 
birbirine değip şehvet duyan veya kadın erkeğin uzvuna, erkek de kadının 
uzvunun içine (iç fercine) bakıp yine şehvet duyan bir kadınla bir erkek 
sanki birbiriyle karı-koca imişler gibi aralarında "Hısımlıktan Doğan 
Haramlık" oluşur. Buna göre karı koca oldukları varsayımında hangi 
yakınlarının nikâhı kendilerine haramsa,onlar bu davranışla da haram olur, 
bu haram olanlardan birisi nikâhlısı ise boş olur. Meselâ, yanlışlıkla da olsa, 
bir baba, kızını, teni tenine değecek şekilde şehvetle tutsa, aralarında 
"hurmeti musâhara" oluşur ve kızı, faraza kendi karısı olsaydı, onun 
annesini nikâhlaması haram olacağı için, bu hareketiyle kızın annesi, yani 
kendi karısı kendisinden derhal ve ebediyyen boş olur. Yine aynı sebeple, 
meselâ kayınpeder gelinine dokunduğunda şehvet duysa, nasıl gelini kendi 
karısı farzedildiğinde, oğlu onunla evlenemez ise, bu olayla da gelini 
oğlundan kesinkes boş olur. Ancak bu sonucu doğuran şey, çıplak olarak 
değinildiginde, ya da söylediğimiz gibi uzuvlara bakıldığında şehvet 
duymuş olmaktır. Şehvet duymak ise, aklından kötü bir şey geçmiş olmak 
demek değil, erkek için, uzvunun dirilmesi, diri ise diriliğinin artması,kadın 
ya da ihtiyar erkek için ise kalbinin heyecanla çarpmasıdır. Bunlar olmadan 
söz konusu haramlık doğmuş olmaz. Şimdi buradan sorunun öbür 
bölümüne geçelim. "Avret" meselesine: "Bakılması helâl olan yerin 
tutulması da helâldir" diye bir kural vardır. Bundan sadece yabancı kadınlar 
istisna edilir. Buna göre; Damat-kayınvalide ve gelin-kayınpeder 
birbirlerinin eline, koluna, saçına... bakabileceklerine göre, birbirlerinin 
buralarına dokunmaları dolayısıyla ile ellerini öpmeleri ve tokalaşmaları da 
helâldir. Ancak çok az ihtimalle de olsa, sözünü ettiğimiz sonuca sebep 
olunabileceği ve bu yolla aileler yıkılabileceği için, damadın 
kayınvalidesinin, gelinin de kayın pederinin elini öpmesi; en azından 
Hanefi mezhebinde hoş olmayan bir davranış ve edep tarzı olarak 
görülmüştür. Sözkonusu haramlığın oluşmâsı için ergin olmak şartı da 


yoktur. Şehvet duyulabilecek yaşta olmak (müstehât) yeterlidir. Şâfiilerde 
ise "Hurmet-i musâhara" bu sebeplerle oluşmaz; ancak helâl olan ilişkilerle 
oluşur. Yani Sâflilre göre bir erkek bir kadına dokunma değil, onunla zina 
da etse; onunla arasında "hısımlık haramlığı" oluşmaz, bu onların biri 
yakınlarıyla evlenmelerine engel olamaz. Çünkü helâl, haram yollarla 
ortadan kalkmaz. 


HÜRMET-İ (oOÂMÜEBBEDE(EVLENMELERİ EBEDİ YASAK 
OLANLAR) 


Hürmet; Evlenmeleri yasak olanların arasındaki haramlık; yasaklanmış 
olmak, mümkün olmamak. Müebbede; ebedi olarak, sonsuza kadar. 
Hürmet-i müebbede; "ebedi haramlık; sonsuza kadar mümkün olmamak". 
Bir İslâm hukuku terimi olarak; bir kimsenin kendileriyle evlenmesi ebedi 
olarak haram kılman bazı hısımları ifade eder. Buna, mutlak evlenme 
engelleri de denir. Bu engellerin menşei; dini, ahlâki, sosyal, tıbbi ve 
fizyolojik düşüncelere dayanır. Eski ilkel toplumların çoğunda bugünkü 
anlamda evlenme engelleri yoktur. 

Çeşitli hukuk sistemlerinde, evlenme engelleri arasında esaslı yakınlıklar 
olduğu görülür. Meselâ; kilise hukuku ile, İslâm hukukunun evlenme engeli 
saydığı haller arasında esaslı bir benzerlik vardır. Bunların bazıları geçici 
engel teşkil eder, şartlar değişince engel de ortadan kalkar. Din ayrılığı veya 
başkası ile evli bulunmak gibi... Bir kısmı ise hiçbir şekilde ortadan 
kalkmayan sürekli engeller olup hürmet-i müebbede meydana getirirler (el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Il, 256 vd.; İbnü'l-Hümâm, Fethu'lKadir, Il, 357 
vd.; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Il, 28-42; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, 1, 273 
vd.; M. Zihni, MünâkehâtşşşMüfarakât, s. 29-45). 

Mutlak evlenme engelleri Nisâ Süresi yirmiüçüncü âyette şöyle 
sıralanmıştır: o "Analarınız, kızlarınız (o kızkardeşleriniz, o halalarınız, 
teyzeleriniz, kardeş kızları, kızkardeş kızları ve sizi emziren süt analarınız, 
süt kardeşleriniz, karılarınızın anaları, kendileriyle zifafa girdiğiniz 
karılarınızdan olup himayelerinizde bulunan üvey kızlarınızla (evlenmeniz) 
size haram kılındı" 

Bu âyetin hükmünden üç çeşit mutlak evlenme engeli ortaya çıkıyor. Kan 
hısımlığı, sihri hısımlık ve süt hısımlığı. 

Kan hısımlığı: Bir erkeğe nesep veya hısımlık sebebiyle dört grup kadın 
haram olur. Anası ve yukarıya doğru bütün nineler; kızı ve aşağıya doğru 
bütün kız torunları; kız kardeşi, erkek üvey kız kardeşinin aşağıya doğru kız 
çocukları. Burada erkek veya kız kardeşin ana baba bir, baba bir veya yalnız 
ana bir kardeş olması sonucu etkilemez. Halalar ve teyzeler, büyük hala ve 
büyük teyzeler ebedi evlenme yasağı kapsamına giren nesep hısımlarıdır. 
Alman hukuku ile diğer bazı batılı devletlerin hukukunda amca, hala, dayı 
ve teyze ile yeğenler arasında evlenme engeli yer almamıştır. Macaristan'da 


kardeş çocukları da evlenmez. Katolik kilise hukukunda eskiden yedinci 
dereceye kadar kan hısımları arasında evlenme yasak idi. Sonradan bu da 
dördüncü dereceye kadar indirildi. Yani, usül fürüu ve kardeşlerle bunların 
fürüu arasında cereyan eden bir engel halini aldı. Müsevilerde, bir kimsenin 
yeğeni ve yeğen çocukları ile evlenmesi yasak değildir. 

Sıhri hısımlık: Sıhriyet, eşlerden birini diğerine bağlayan hukuki bir 
rabıtadır. Sonradan boşanma veya ölümle evlilik sona erse bile, sıhri 
akrabalık ortadan kalkmadığı için, bu mutlak bir evlenme engeli teşkil eder. 
Bunlar dört grupta toplanabilir: Üvey kızlar, kayın valideler, üvey ana ve 
nineler ile gelinler bu engelin kapsamına girer. 

Üvey kız; bir erkeğin evlendiği kadının başka bir erkekten olma kızıdır. 
Böyle bir kızın annesiyle evlenip, cinsi temas olduktan sonra,artık bu üvey 
kız, üvey babasına sonsuza kadar haram olur. 

Kayın valideler:; Bir erkek, evlendiği kadının annesi veya nineleri ile ebedi 
olarak evlenemez. 

Üvey ana ve nineler de ebedi haramdır (en-Nisâ, 4/22). 

Gelinler: Bir erkek, oğlunun veya torunlarının hanımı ile, boşanma veya 
ölümle gelinler dul kalsa bile artık evlenemez (en-Nisâ, 4/23). 

Ebü Hanife'ye göre zina da evlilikte olduğu gibi sıhri hısımlık meydana 
getirir. Buna göre, bir erkek bir kadınla zina edince, bu kadının annesi, 
ninesi... ile kızı veya kız torunları zina eden erkeğe haram olur. Zina eden 
kadın da, zina ettiği erkeğin usül veya fürüu ile evlenemez. İmam Şâfii ile 
İmam Mâlik'ten bir rivâyete göre zina sıhri hısımlık doğurmaz ve 
dolayısıyla bir evlenme engeli meydana getiremez (es-Serahsi, a.g.e, IV" 
204 vd.; el-Cassas, Ahkâmü'l-Kur'ân, Il, 137; el-Mevsılı, el-İhtiyar, III, 88; 
Ö.N. Bilmen, İstilâhât-ı Fıkhiyye Kamusu, Il, 97). 

Süt Hısımlığı: İslâm hukuku, kan ve sıhriyet yoluyla hısımlıktan başka bir 
hısımlık daha kabul etmiştir. Kendinden olmayan bir çocuğu emziren 
kadınla o çocuk arasında süt hısımlığı doğar. Kadın süt ana, çocuk da süt 
evlat olur. Süt hısımlığı bazı istisnalar dışında kan hısımlığı ile aynı yasağı 
doğurur. Kilise hukukunda da mânevi hısımlık diyebileceğimiz buna benzer 
bir hısımlık vardır. Buna "vaftiz etme" denir. Vaftiz âdeti, vaftiz baba ve 
vaftiz ana ile vaftiz edilen çocuk arasında mânevi bir hısımlık doğurur ve 
bu hısımları birbirleriyle evlenemez (Halil Cin, İslâm ve Osmanlı 
Hukukunda Evlenme, s. 105; Hukuku A ile Kararmâmesi, madde 29). 

Âyet-i kerimede yalnız süt ana ve süt kardeşten söz edilmiş (en-Nisâ, 4/23), 
diğer süt hısımlarına temas edilmemiştir. "Nesepçe haram olanlar süt 


cihetiyle de haram olurlar" (Buhâri, Şehâdet, 7; Müslim, Radâ, |) hadisi bu 
konudaki genel prensibi oluşturur. İslâm hukukçularının büyük 
çoğunluğuna göre, çocuğun ilk iki yaş içinde emdiği sut, hısımlık doğurur 
(el-Bakara, 2/233). Ebü Hanife'ye göre ise bu süre otuz aydır. Zira " 
(Çocuğun ana karında taşınması ile sütten kesilmeşinin süresi otu: aydır" 
(el-Ahkaf, 46/15) âyeti buna delildir. Otuz ay, hem hamileliğin hem de 
sütten ayrılmanın ayrı ayrı süresidir. Ebü Hanife ile İmam Mâlik'e göre, 
haramlığın doğması için emilen sütün az veya çok olması arasında fark 
yoktur. Çünkü âyet ve hadiste emilecek sütün miktarı belirtilmemiştir. 
İmam Şâfii ise, beş doyurucu ve fasılalı emişi şart koşar. Dayandığı delil 
Hz. Âişe'den nakledilen ve emme sayısını on'dan beş'e indiren rivâyettir. 
Hz. Âişe bunu âyet olarak nakletmişse de ispât edilemediği için Kur'ân'a 
yazılmamış ve Şafiilerce Kur'ân'a yazılıp okunması neshedilmiş fakat 
hükmü bâki kalmış âyetlerden sayılmıştır (Ahmed, Davudoğlu, Sahih-i 
Müslim Tercemesi ve Şerhi, VII, 368, 369). Hanefilere göre bu, tilâveti de 
hükmü de mensüh âyet kabul edilmiştir (İbnü'l Hümâm, Fethu'l-Kadir, Radâ 
bahsi). 

Süt hısımlığı meydana gelince nesep bakımından hısımlık gibi mutlak 
evlenme engelleri doğar. Bunları şu prensipte toplamak mümkündür. 
Emenin kendisi, süt emzirenin nesline haram olur. Bunlar şu hısımlardır: 
Süt emen bir erkek çocuğunu esas alırsak; usülü yani süt anası, süt ninesi.... 
süt kızı, süt çocuklarının kızları, süt kız kardeşi veya süt kardeşlerinin 
ilânıhaye kızları, süt hala ve süt teyze ile ebedi evlenme yasağı doğar. 

Süt hısımlığı olan kimseler her nasılsa evlenmişlerse nikâhları Ebü Yüsuf 
ve İmam Muhammed'e göre bâtıldır. Süt hısımları birbirine yabancı 
olmazlar. Bir fitne tehlikesi yoksa birbirine bakabılirler. 


HÜRMET-İ MUSÂHARE (EVLENME YASAĞI OLANLAR) 


Evlenme sonucu meydana gelen akrabalarla evlenme yasağı. Sıhriyete 
dayanan haramlık. Sıhriyet, eşlerden birini diğerine bağlayan hukuk; bir 
rabıtadır. Sonradan boşanma veya ölüm sebebiyle evlilik sona erse bile sıhfi 
akrabalık devam ettiği için, bu, mutlak bir evlenme engeli teşkil eder. 
Kur'ân-ı Kerim'de evlenme engeli doğuran sıhri hısımlar dört gruba ayrılır. 
Üvey kızlar; Bir erkeğin evlendiği kadının, başka kocadan olma kızları, 
oğlunun kızları yahut kızının kızları bulunursa, üvey baba bunlarla ebedi 
olarak evlenemez."... Kendileriyle zifafa girdiğiniz karılarınızdan olup 
himayelerinizde bulunan üvey kızlarınızla evlenmeniz size haram kılındı" 
(en-Nisâ, 4/23). Bu engelin doğması için üvey baba ile, kızın annesinin 
cinsi temasta bulunması veya sahih halvetin olması gerekir. 

Kayın vâlideler: Bir erkek evlendiği kadının anası ve nineleri ile ebedi 
olarak evlenemez. Kendi evliliği boşanma veya ölümle sona erse bile engel 
devam eder. "...Eşlerinizin anneleri... ile evlenmeniz size haram kılındı" 
(en-Nisâ, 4/23). 

Baba ve dedenin kızları: Bir kimse babasının ve dedelerinin karısı ile, yani 
üvey ana ve nineleriyle evlenemez. "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla 
evlenmeyin. Ancak (Câhiliyyet devrinde geçen) geçmiştir. şüphe yok ki o, 
bir hayasızlıktı" (en-Nisâ, 4/22). Bir kadının üvey baba ve dedeleriyle 
evlenmemesi hususu ilk maddede incelenmişti . 

Gelinler: Bir kimse oğlunun karısı veya torunlarının karısı ile evlenemez. 
Âyette; "Kendi sulbünüzden gelmiş oğullarınızın karısı sizlere haram 
kılındı" (en-Nisâ, 4/23) buyurulur. Buna göre himaye veya evlatlık 
maksadıyla alman çocuklarla, himayeye alan arasında bir evlenme engeli 
doğmayacağı gibi, himayedeki bir erkeğin karısı ile himaye eden arasında 
da sıhri bir hısımlık doğmaz. 

İslâm hukuku temelde evlatlık müessesesini kabul etmemiştir. Câhiliyye 
devrinde evlât edinme çok yaygındı. Evlât edinen, evlatlığının karısıyla 
evlenemiyordu. Kur'ân yerleşmiş bu cahili adeti ilelebed kaldırmak, 
Allah'ın rızasına uygun olanı yerleştirmek için Hz. Zeyd'in boşadığı hanımı 
Zeyneb'i Hz. Peygamber'e nikahlamıştır. 

Diğer yandan zina ile sihri evlenme engelleri doğar mı? Bu konuda iki 
görüş vardır: Ebü Hanife'ye göre, zina aynen evlilik gibi sihri hısımlık 
meydana getirir. Çünkü nikâh cinsi temas anlamına gelir. Bunun meşrü 


veya gayr-i meşrü olması arasında bir fark yoktur. Hatta, bir kadını yalnız 
şehvetle öpmek veya okşamak, tenasül uzuvlarına bakmak evlenme yasağı 
doğurmaya yeterli sayılır. Aynı şey kadın için de geçerlidir. Böylece bir 
erkek bir kadınla zina edince, bu kadının annesi, ninesi... ile kızı ve kız 
torunları zina eden erkeğe haram olur. Aynı şekilde, zina eden kadın da, 
zina ettiği erkeğin usül ve furüu ile evlenemez. Ahmed b. Hanbel ile İmam 
Mâlik'ten bir rivâyete göre de zina sıhri hısımlık meydana getirir. 

İmâm Şâfii ve İmam Mâlik'ten diğer bir rivâyete göre, zina, sıhri hısımlık 
doğurmaz ve dolayısıyla bir evlenme engeli meydana getirmez. Çünkü 
nikâh akit anlamındadır. Bu bakımdan, bu husustaki nassların akitle ilgisi 
olmayan gayri meşrü ilişkilerin şümülü yoktur. Diğer yandan haramın, 
helalı haram hale getirmeyeceği hadisle sabittir. Sıhri hısımlık eşler için bir 
nimet ve kolaylıktır. Daha önce hiç görüşüp tanışmayan kimselerin 
samimiyetle ve bir âilenin fertleri olarak görüşmelerini sağlar. Onları çeşitli 
fitnelerden korur. Zina edenlerin ise bu sihri hısımlık nimetinden 
yararlandırılması düşünülemez. Bununla birlikte Şâfilerde bu çeşit sıhri 
hısımlarla evlenmek mekruh sayılmıştır (es-Serahsi, el-Mebsüt, IV, 204 vd.; 
el-Cassas, Ahkâmü'i-Kur'ân, Il, 137; eş-Şirazi, el-Muhezzeb, | |, 45; eş- 
Sevkâni, Neylü'l-Evtâr, VI, 57; el-Mevsıli, el-İhtiyâr, 111, 88; Bilmen, 
Astilâhât-ı Fıkhiyye Kâmusu, Il, 97; Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslâm 
Hukuku, İstanbul, 1983, s. 215. 216). 

İslâm'da evlilik dışı cinsi yakınlaşmanın evlenme engeli doğurması, yüksek 
ahlâki düşüncelerle kabul edilmiştir. Aile fertleri arasına fitne sokacak ve 
onları bunalıma itecek davranışlar yasaklanmıştır. Diğer yandan yakın 
akraba ile evlenmenin tıbbi ve fizyolojik zararları düşünülürse, aynı 
tehlikenin zina mahsulü çocuklar hakkında da söz konusu olduğu anlaşılır . 
Evlilik dışı ilişkilerden bir evlenme yasağı doğacağı görüşü modem hukuka 
girmemiştir. Evlilik dışı çocuğun nesebi, babanın çocuğun kendisinden 
olduğunu kabul etmesi, hâkimin çocuğun babaya ait olduğuna karar 
vermesi sonucu babaya bağlanırsa, evlenme engeli doğabilir. 


HÜRMET-I MUSÂHARE 


Evlenme sonucu meydana gelen akrabalarla evlenme yasağı. Sıhriyete 
dayanan haramlık. Sıhriyet, eşlerden birini diğerine bağlayan hukuk; bir 
râbıtadır. Sonradan boşanma veya ölüm sebebiyle evlilik sona erse bile sıhfi 
akrabalık devam ettiği için, bu, mutlak bir evlenme engeli teşkil eder. 
Kur'ân-ı Kerim'de evlenme engeli doğuran sıhri hısımlar dört gruba ayrılır. 
Üvey kızlar; Bir erkeğin evlendiği kadının, başka kocadan olma kızları, 
oğlunun kızları yahut kızının kızları bulunursa, üvey baba bunlarla ebedi 
olarak evlenemez."... Kendileriyle zifafa girdığınız karılarınızdan olup 
himayelerinizde bulunan üvey kızlarınızla evlenmeniz size haram kılındı" 
(en-Nisâ, 4/23). Bu engelin doğması için üvey baba ile, kızın annesinin 
cinsi temasta bulunması veya sahih halvetin olması gerekir. 

Kayın vâlideler: 

Bir erkek evlendiği kadının anası ve nineleri ile ebedi olarak evlenemez. 
Kendi evliliği boşanma veya ölümle sona erse bile engel devam eder. 
"...Eşlerinizin anneleri.. . ile evlenmeniz size haram kılındı" (en-Nisâ, 4/23). 
Baba ve dedenin kızları: 

Bir kimse babasının ve dedelerinin karısı ile, yani üvey ana ve nineleriyle 
evlenemez. "Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin. Ancak 
(Câhiliyyet devrinde geçen) geçmiştir. şüphe yok ki o, bir hayasızlıktı" (en- 
Nisâ, 4/22). Bir kadının üvey baba ve dedeleriyle evlenmemesi hususu ilk 
maddede incelenmişti . 

Gelinler: 

Bir kimse oğlunun karısı veya torunlarının karısı ile evlenemez. Âyette; 
"Kendi sulbünüzden gelmiş oğullarınızın karısı sizlere haram kılındı" (en- 
Nisâ, 4/23) buyurulur. Buna göre himaye veya evlatlık maksadıyla alman 
çocuklarla, himayeye alan arasında bir evlenme engeli doğmayacağı gibi, 
himayedeki bir erkeğin karısı ile himaye eden arasında da sıhri bir hısımlık 
doğmaz. 

Islâm hukuku temelde evlatlık müessesesini kabul etmemiştir. Câhiliyye 
devrinde evlât edinme çok yaygındı. Evlât edinen, evlatlığının karısıyla 
evlenemiyordu. Kur'ân yerleşmiş bu cahili adeti ilelebed kaldırmak, 
Allah'ın rızasına uygun olanı yerleştirmek için Hz. Zeyd'in boşadığı hanımı 
Zeyneb'i Hz. Peygamber'e nikahlamıştır. 

Diğer yandan zina ile sihri evlenme engelleri doğar mı? Bu konuda iki 


görüş vardır: Ebü Hanife'ye göre, zina aynen evlilik gibi sihri hısımlık 
meydana getirir. Çünkü nikâh cinsi temas anlamına gelir. Bunun meşrü 
veya gayr-i meşrü olması arasında bir fark yoktur. Hatta, bir kadını yalnız 
şehvetle öpmek veya okşamak, tenasül uzuvlarına bakmak evlenme yasağı 
doğurmaya yeterli sayılır. Aynı şey kadın için de geçerlidir. Böylece bir 
erkek bir kadınla zina edince, bu kadının annesi, ninesi... ile kızı ve kız 
torunları zina eden erkeğe haram olur. Aynı şekilde, zina eden kadın da, 
zina ettiği erkeğin usül ve furüu ile evlenemez. Ahmed b. Hanbel ile Imam 
Maâlik'ten bir rivâyete göre de zina sıhri hısımlık meydana getirir. 

Imâm Şâfii ve Imam Mâlik'ten diğer bir rivâyete göre, zina, sıhri hısımlık 
doğurmaz ve dolayısıyla bir evlenme engeli meydana getirmez. Çünkü 
nikâh akit anlamındadır. Bu bakımdan, bu husustaki nassların akitle ilgisi 
olmayan gayrı meşrü ilişkilerin şümülü yoktur. Diğer yandan haramın, 
helalı haram hale getirmeyeceği hadisle sabittir. Sıhri hısımlık eşler için bir 
nimet ve kolaylıktır. Daha önce hiç görüşüp tanışmayan kimselerin 
samimiyetle ve bir âilenin fertleri olarak görüşmelerini sağlar. Onları çeşitli 
fitnelerden korur. Zina edenlerin ise bu sihri hısımlık nimetinden 
yararlandırılması düşünülemez. Bununla birlikte Şâfilerde bu çeşit sıhri 
hısımlarla evlenmek mekruh sayılmıştır (es-Serahsi, el-Mebsüt, IV, 204 vd.; 
el-Cassas, Ahkâmü'i-Kur'ân, Il, 137; eş-Şirazi, el-Muhezzeb, | |, 45; eş- 
Sevkâni, Neylü'l-Evtâr, VI, 57; el-Mevsıli, el-Ihtiyâr, 111, 88; Bilmen, 
Astilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, II, 97; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm 
Hukuku, Istanbul, 1983, s. 215. 216). 

Islâm'da evlilik dışı cinsi yakınlaşmanın evlenme engeli doğurması, yüksek 
ahlâki düşüncelerle kabul edilmiştir. Aile fertleri arasına fitne sokacak ve 
onları bunalıma itecek davranışlar yasaklanmıştır. Diğer yandan yakın 
akraba ile evlenmenin tıbbi ve fizyolojik zararları düşünülürse, aynı 
tehlikenin zina mahsulü çocuklar hakkında da söz konusu olduğu anlaşılır . 
Evlilik dışı ilişkilerden bir evlenme yasağı doğacağı görüşü modem hukuka 
girmemiştir. Evlilik dışı çocuğun nesebi, babanın çocuğun kendisinden 
olduğunu kabul etmesi, hâkimin çocuğun babaya ait olduğuna karar 
vermesi sonucu babaya bağlanırsa, evlenme engeli doğabilir. 


HUTBE 


Konuşma, cemaate konuşma yapmak, Allah'a hamd, Rasülüne salat ve 
selam getirmek ve müminlere duadan ibaret olan bir zikirdir. Hutbe farzdır 
ve Cuma ve bayram namazlarının yerine getirilme şartlarından birisidir. 
Cuma ile ilgili, "Ey iman edenler, cuma günü namaz için çağırıldığınız 
zaman hemen Allah'ı zikretmeye koşun ve alış-verişi bırakın" (Cuma, 62/9). 
Âyette sözü edilen zikr bilginlere göre hutbedir veya hutbe ile birlikte 
namazdır. Buna göre hutbe de Cuma namazı gibi farzdır ve hutbe 
okunmayan Cuma namazı eda edilmiş sayılmaz (Molla Hüsrev, Dürerü'l 
Hukkâm, İstanbul 1307, 1, 138). Ayrıca ümmetin bu konuda icma'ı da 
bulunmaktadır. Çünkü Hz. Peygamberden günümüze kadar, cuma namazları 
hutbeli olarak kılma gelmiştir. 

Hutbe'nin Cuma günü ve namazı için son derece ayrıcalıklı ve önemli bir 
yeri vardır. Hatta Hazreti Âişe'den Cuma namazının sırf hutbeden dolayı iki 
rekat olduğu rivayet edilmiştir. Hutbe'nin bir takım şartları ve edebleri 
bulunmaktadır. Bunlar sünnete göre belirlendiği için önce Hz. Peygamber 
(s.a.s)'in hutbede izlediği yolu ve bazı hutbelerini bilmekte yarar vardır. 
İlgili rivayetlere göre Hz. Peygamber hutbeye çıktığında çok defa 
heyecanlanır gözleri kızarır, sesi yükselir ve bir orduyu uyarırmışçasına sert 
bir edâ ile kıyametin yakınlığından ve mutlaka kopacağından söz 
ederdi."Emmâ ba'dü" dedikten sonra "sözün en hayırlısı Allah'ın kitabıdır, 
yolun en hayırlısı Muhammed'in yolu dur, işlerin en fenası uydurulup dine 
katılanlardır ve her bid'at sapıklıktır" derdi. Yine, "Ben her mü'mine 
kendisinden daha yakınımdır. Kim vefat eder de geride borç ve bakıma 
muhtaç çoluk çocuk bırakırsa bu bana aittir, benim borcumdur" buyururdu. 
Hutbesine Allah'a hamd, sena ve şehadetle başlar ve yukarıdakilere benzer 
sözler söylerdi. Hutbeyi kısa okur, namazı uzatır, Allah'ı çok anar ve 
sözcükleri az, anlamı derin ifadeler seçmeye özen gösterirdi. "Kişinin 
hutbeşinin kısa, namazının uzun olması, dini anlayışının bir işaretidir" 
buyururdu. 

Hutbede Ashabına İslâm'ın esaslarını öğretir, gerektiğinde onlara bazı 
şeyler emreder, bazı şeyleri de yapmamalarını söylerdi. Nitekim hutbe 
okurken camiye giren adama iki rekat namaz kılmasını emretmiş, halkın 
omuzlarına basarak ilerleyen birisine de "böyle yapma, otur" demiştir. Bir 
soru sorulduğunda veya başka bir nedenle konuşmasını keser, soruya cevap 


verir, Sözlerine sonra devam ederdi. Gerekirse minberden iner, sonra tekrar 
çıkar ve hutbesini tamamlardı. Nitekim Hz. Hasan ve Hüseyin için hutbeyi 
bölmüş, minberden inmiş, onları alıp tekrar minbere çıkmış ve konuşmasına 
dönmüştür. Cemaat içinde ihtiyaç sahibi birisini gördüğü zaman halkı onun 
yardımına çağırır, yardımlaşmaya teşvik eder, Allah'ı andıkça şehâdet 
parmağı ile işaret eder, ellerini kaldırıp yağmur duası yapardı. 

Cuma günü, gerekiyorsa biraz bekler, cemaat toplanınca mescide girer, 
cemaata selam vererek minbere çıkar, minbere çıkınca yüzünü kıbleye 
çevirerek dua etmez, yüzünü halka çevirerek otururdu. Hazreti Bilal ezan 
okuyunca da kalkıp hutbesine başlardı. 

İbn Hişâm'ın nakline göre Rasülüllah (s.a.s)'in ilk hutbesi şöyledir: "Hamd 
ü senadan sonra: Ey insanlar! Kendiniz için hazırlık yapın. şüphesiz 
biliyorsunuz ki her biriniz ummadığınız bir anda ölecek, sürüsünü çobansız 
bırakacak, sonra da Rabbi, arada perdeci ve tercüman olmaksızın ona şöyle 
diyecektir:"Sana Rasülüm gelip dini tebliğ etmedi mi? Ben sana mal verip 
ihsanda bulunmadım mı? Sen kendin için buraya ne hazırladın?" Kul, 
sağına soluna bakar, hiç bir şey göremez. Sonra önüne bakar, cehennemi 
görür. Kim yarım hurma ile de olsa bu ateşten kendini koruma gücüne 
sahipse hayır işlesin. Bunu da bulamayan güzel söz söylesin. Çünkü bu 
sebeple bir hayır on'dan yediyüz'e kadar katlanarak mükafatlandırılır. 
Allah'ın selam, rahmet ve bereketi üzerinize olsun." 

Yine İbn Hişam'a göre Hz. Peygamber'in ikinci hutbeleri de şöyledir: 
Allah'a hamd ve senadan sonra: "Sözün en güzeli Allah'ın kitabıdır. 
Allah'ın, gönlünü onunla (Kur'an'la) süslediği, küfürden sonra İslâm'a 
soktuğu Allah'ın kitabını diğer beşeri sözlere tercih eden kimse şüphesiz 
kurtuluşa ermiştir. O, sözün en güzeli ve en üstünüdür. Allah'ın sevdiğini 
seviniz, Allah'ı bütün gönlünüzle seviniz. Allah'ın kitabından ve Allah'ı 
anmaktan usanmayınız; gönüllerinize bundan bıkkınlık gelmesin. Çünkü 
bu, Allah'ın bütün yarattıklarından seçilip süzülmüştür. Allah ona "seçtiği 
amel", bu ibadeti yapanlara "seçtiği kul" ve sözler arasında "en iyi söz" 
adını vermiştir. İnsanlara verilenler arasında haram ve helâl de vardır. 
Allah'a kulluk edin ve O'na ortak koşmayın. Ona tam manasıyle saygı 
gösterin. Ağzınızla söylediklerinizin iyi olanlarında Allah'a sadakat edin, 
ilahi ruh ile aranızda sevişin; birbirinizi sevin, Allah kendisine verilen 
sözün bozulmasına gazab eder. Allah'ın selamı üzerinize olsun." 

Müctehid ve bilginler gerek Cuma hakkındaki hadisleri, gerek Rasül 
aleyhisselamı uygulamasını göz önüne alarak hutbenin esasını teşkil eden 


rükünler ile sahih bir hutbede uyulması gereken şartları ve hutbenin adabını 
tesbit etmişlerdir. 

Hutbenin rüknü: 

Hutbenin rüknü Cenab-ı Hakk'ı zikirden ibarettir. Hutbe iki bölümden 
oluşur: Birinci hutbe müslümanlara vaz ve nasihat ikinci hutbe 
müslümanlara duadır. Her birinde Allah'a hamd ve sena Allah'ın birliğine, 
Hz. Muhammed'in Peygamberliğine şehadet ve Peygambere salavât vardır. 
Hanefi fakihleri "Allah'ın zikrine koşunuz" (el-Cuma'a, 69/2) âyetindeki 
hükmün mutlak olduğunu ve namazı da hutbeyi de kapsamına aldığını 
söylerler. 

Hutbenin şartları: 

Vakit içinde olmak, Namazdan önce, Hutbe niyetiyle Cemaat huzürunda 
okunmak (yani hutbe okunurken üzerine cuma farz olanlardan bir kişi bile 
olsun, cemaatın olması gerekir). Hutbe ile namaz arası başka bir şey ile 
kesilmemeli (Molla Hüsrev Düreru'l-Hukkâm, İstanbul 1307, 1, 138; İbn 
Abidin, Reddül-Muhtar, Terc A. Davutoğlu, İst, 1983111, 304 vd.). 
Hutbenin sünnetleri: 

Hatip, hutbeye başlamadan önce minber tarafında bulunmak. Minbere 
çıktığında cemaate dönüp oturmak ve okunacak ezanı dinlemek. Hatibin 
huzurunda ezan okumak. Ezandan sonra, hatip cemâat karşısında her iki 
hutbeyi ayakta okumak. 

Birinci hutbeye Allah'a hamd-ü senâ, "El-Hamdü li'llâh." ile başlamak 
Şehadeteyni "Eşhedü en lâ ilahe... ve eşhedü enne Muhammedun..." 
okumak ve Peygambere salavat getirmek. Müslümanlara dünya ve 
ahiretlerine yarayacak, onları dünya ve ahirette saâdete kavuşturacak vaaz 
ve nasihatlarda bulunmak. Kâfirlerin zulmünden kurtarması için dua etmek. 
Eüzü-Besmele ile bir âyet okumak. Hutbeyi ikiye ayırmak ve iki hutbe 
arasında az bir miktar oturmak. 

İkinci hutbede de, evvelki hutbe gibi, hamdele, salvele ile başlamak. İkinci 
hutbede Müslümanlara mağfiretle afiyet ve cihad'ta başarılı olmaları için de 
dua etmek. Her iki hutbeyi kısa okumak. İkinci hutbede sesi kısmak. 
Hutbeyi, cemaâtin işitebileceği bir sesle okumak. Hutbe okunurken cemâat 
başka bir şeyle meşgul olmayıp yalnız hutbeyi dinleyecektir. Hutbe anında 
söz söylemek veya söyleyene sus demek, ve yahut namaz kılmak tahrimen 
mekruhtur. Hutbede hazır bulunanların iki tarafa bakmaları da mekruhtur 
(el-Fetâvâ'l Hindiyye, Beyrut, 1400,1,146, 147). 

Her ne suretle olursa olsun Cuma'ya gidemeyen kimselerin o gün şehir 


dahilinde ve cemaâtle namaz kılmaları tenzihen mekrühtur. Fakat Cuma 
namazı kılınmayan köylerde ve bâdiyelerde bulunanların Cuma günü öğle 
namazını cemâatle kılmaları kerâhetsi) olarak câizdir. 

Özrü olanların Cuma günü öğle namazını Cuma namazı kılındıktan sonraya 
bırakmaları sünnettir. Cuma namazı kılınmadan kılarlarsa tenzihen 
mekrühtur. 

İmama teşehhütte ve yahut sehiv secdesinde yetişebilmiş olanlar, imam 
selam verdikten sonra Cuma'yı tamamlarlar. Cuma namazının herhangi bir 
anında secdeşinin teşehhudünde bile olsull, imama yetişebilenler, Cuma 
namazına yetişmiş sayılırlar. Birinci ezanı işitenlerin alış verişi bırakıp 
Cuma'ya koşmaları vâcibdir. 

Cuma günü, Müslümanlar için bir bayramdır. Onun için Perşembe 
akşamından itibaren Cuma hazırlığı yapmak, çoluğunu, çocuğunu yıkayıp 
temizlemek, tırnaklarını kesmek, Cuma için yıkanmak İslâm âdâb ve 
ahlakındadır. Câmiye giderken temiz elbiselerini giymek, güzel kokular 
sürünmek de böyledir. Bunlara çok dikkat etmek lâzımdır. Hz. Peygamber 
(s.a.s) bunlara çok önem vermiştir. Her Cumâ günü Cumâ için gusletmenin 
fazileti hakkında Peygamberimizin emir ve tavsiyeleri pek çoktur. 

Bayram Hutbesi: 

Bayram namazı, üzerine Cum'a namazı farz olan her yükümlüye vaciptir 
(el-Merginâni, el-Hidâye, Kahire 1965, 1, 85). 

Bayram namazından sonra hutbe okunması ve onun dinlenmesi ise 
sünnettir. Ebü Said (r.a)'den yapılan rivâyete göre; o şöyle demiştir: 
"Rasülüllah (s.a.s), ramazan ve kurban bayramı günü musallaya çıkardı. ilk 
önce namaza başlar, sonra bitince kalkar cemaatin karşısına geçerdi. 
Cemaat saflarında oturmuş olduğu halde onlara vaaz eder, tavsiyelerde 
bulunur ve onlara emirler verirdi. Eğer herhangi bir tarafa asker göndermek 
isterse gönderir, emredeceğini emreder, sonra dönerdi." Ebu Said (r.a) 
devamla şöyle demiştir: "İnsanlar, Medine emiri olan Mervan'la birlikte 
kurban veya ramazan bayramına çıktığımız zamana kadar bu şekle devam 
ettiler. 

Mervan'la namazgâh'a çıkınca Kesir ibni's-Salt'ın yaptığı minber karşımıza 
çıktı. Mervan namaz kılmadan önce minbere çıkmak istedi. Elbisesini 
çektim. O da benden kurtularak minbere çıktı. Namazdan önce hutbe 
okudu. Ben de; "Vallahi sünnete uygun olan şekli değiştirdiniz" dedim. 
Mervân; Ey Ebu Said, senin bildiğin devir geçti, dedi. Ben de; Vallahi 
benim bildiğimden daha hayırlı bir şey bilmiyorum, dedim. Mervân: 


Namazdan sonra cemaat oturup bizi dinlemiyor. Ben de hutbeyi namazdan 
önceye aldım, dedi " (Buhârı, Ideyn, 6/, 26, Zekât, 44, Hayz, 6; Müslim, 
İdeyn, 13; Nesai, İdeyn, 20). 

Bayram namazlarında hutbe arasında imamın oturması hakkında varid olan 
rivayetlerin hepsi zayıftır. Nevevi şöyle demiştir: "Hutbenin tekrarı 
hakkında bir şey sabit olmamıştır. Hutbeye Allah'a hamd ile başlamak 
müstehabdır. Rasülüllah (s.a.s)'den bunun dışında bir şey işitilmemiştir." ibn 
Kayyım demiştir ki: "Rasülullah (s.a.s) bütün hutbelerinde Allah'a hamd ile 
başlardı. Bayram hutbelerine tekbirle başladığına dair ondan bir hadis 
rivâyet edilmemiştir. ibn Mâce'nin Sünen'inde, Rasülüllah (s.a.s)'in 
müezzini Saide (r.a)'den yaptığı rivâyete göre; "Nebi (a.s) hutbenin 
bölümleri arasında tekbir alırdı, ve bayram hutbelerinde tekbiri çoğaltırdı." 
(İbn Mâce, İkâme, 158). Böyle yapması tekbirle açtığına delâlet etmez. 
Bayram hutbelerinde ve yağmur duasının başlangıcındaki tekbirinde âlimler 
ihtilaf etmişlerdir. Dendi ki; "her ikisine de tekbirle başlar". Yine başka bir 
görüşe göre "yağmur duası hutbesine istiğfar ile başlar". Bazıları ise; "her 
ikisine hamd ile başlar" demişlerdir." şeyhu'l-İslâm Takıyuddin ibn 
Teymiyye şöyle demiştir; "Doğru olan hamd ile başlamaktır. Çünkü 
Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurdu: "Elhamdülillah ile başlanmayan her iş 
noksandır." Rasülüllah (s.a.s) hutbelerin hepsine "Elhamdülillah" ile 
başlardı. Bir çok fakihlerin Rasülüllah'ın yağmur duası hutbesine tekbirle 
başladığına dair sözleri hakkında Nebi (a.s)'dan asla bir sünnet yoktur. 
Aksine sünnet bunun tersini gerektiriyor. O da Rasülüllah (s.a.s)'in bütün 
hutbelerine "Elhamdülillah" ile başladığıdır " (bk. Ebü Dâvud, Nikâh, 32; 
İbn Mâce, İkâme, 158; Nesai, Cum'a, 24; A.b. Hanbel, Müsned, 1, 392, 393, 
432). 

Hutbeye çıkarken okunan duâların bir aslı yoktur. Bid'atir. Asil duâ 
hutbenin kendisidir. Hatib ilk sünneti kılınca. hutbeye çıkar. minberin 
durumuna göre uygun bir basamakta oturur iç ezanı dinler. Sonra ayağa 
kalkarak birinci hutbenin metnini okur: 

El-hamdü lillahi rabbi'l alemin. Vessaletü vesselemü ala rasulina 
muhammedin ve ala alihi vesahbihi ecmain. Neşhedü enlailahe illallahü 
veneşhedü enne seyyidina vemevlana muhammeden abdühü verasuluhu 
ibadellahi ittegü vellezine um vadıühu. İnnellahe meallezinettegü vellezine 
hüm muhsinüne. Galellahü teaüla fi kitabihilkerimi. 

Bundan sonra eüzü-besmele ile birlikte hutbenin konusuna uygun bir âyet 
ve bazı hadisleri okunur, mü'minlere öğüt verilir ve birinci hutbe şöyle 


bitirilir; 

Ela inne ehsenel kelami ve ebleğannizami kelamüllahilmülki'! azizi'l allemi 
kema galellahü tebareke veteala fil'kelami, ve iza gurie'l gurânu festemlu 
lehu veensitu leallekum türhamune. Eüzü billahi mine'ş şeytanirracimi 
bismillahirrahmanirrahim. 

Hatib, bundan sonra her hutbenin sonunda konu ile ilgili bir âyet-i kerime 
okur ve oturur ve ellerini açarak sessizce şöyle bir dua yapar: tebarekellahü 
lena veleküm veliseirilmüminine velmüminâti bifazlihi ve rahmetihi innehü 
garibün mühibü'd deaveti 

Hatib, bu duadan sonra ayağa kalkar ve sesli olarak aşağıdaki ikinci hutbeyi 
okur: 

Elhamdülillahi oOhamdelkamiline ovessaletü vesselamü ala rasülinâ 
muhammdün ve ala alihi ve eshabihi ecmain. Te'zimen linnebiyyihi ve 
tekrimen lifehameti şeni şerefin safiyyetin fegale azze ve celle min gailin 
muhbiran ve âmiran innallahe ve malaiketühü yusallune alennebiyye ya 
eyyehellezine emenü sallü aleyhi vesellimu teslimen, allahümme salli... 
kema salleyte... ilh.. allahümme barik... ilh.. 

Hatib, sonra ellerini açar ve sesini biraz alçaltarak şu duayı okur: 
Allahümme ve erza anilerbeatilhulafai seyyidina ebi bekrin veumera ve 
usmane ve aliyyi zevissidgi velvefei vebegiyyetilaşereti ve âli beytilmustafe 
ve anilensari velmuhacirine vettebiine ile yevmilcezai. Allahümmeğfir 
lilmüminine velmüminati velmüslimine velmüslimati allahümme rabbena 
etina fiddünya haseneten ve filahirati haseneten ve gına azebennar 
birahmetike ya erhamerrahimine ve selamün alel mürseline velhamdülillahi 
rabbil alemin. 

Hatib, daha sonra gizlice "eüzübesmele" çeker ve yüksek sesle aşağıdaki 
âyet-i kerimeyi okuyarak minberden iner ve Cuma namazını kıldırır. 
İnnallahe ye'mürü biladlı velihsani ve ftei zilgurbâ ve yenha anil fehşai 
velmunkeri velbeğyi yeizuküm lealleküm tezekkürun. 

Anlamı: "Şüphesiz ki Allah, adaletli davranmayı, iyilikte bulunmayı ve 
akrabalara yardım etmeyi emreder. Fuhşu, kötülüğü ve zulmü yasaklar. 
Allah, sizlere düşünüp yapasınız diye öğüt verir" (en-Nahl, 16/90). 


HUTBE TÜRKÇE OLARAK OKUNMAKTADIR. ARAPÇADAN 
BAŞKA BİR DİL İLE HUTBE OKUMAK CAİZ MİDİR? 


Hanefi mezhebine göre Hutbenin bir tek rüknü vardır. O da Allah'ı 
zikretmektir. Zikrullah olduğu zaman hutbe sahih sayılır. Buna göre Hanefi 
mezhebinde hutbenin Arapça ile okunması şart değildir. Şafii mezhebine 
göre ise hutbenin beş rüknü var: 

1- Her iki hutbede Allah'a hamd etmek, 

2- Her iki hutbede Peygamber'e salavat-ı şerife getirmek, 

3- Her iki hutbede takvayı tavsiye temek, 

4- İki hutbenin birisinde ayet okumak, 

5- Son hutbede seslice Müminlere dua etmek. 

Bu beş rüknün Arapça olarak okunması ve kırk kişinin işitmesi lazımdır. Bu 
beş rüknün dışında, aradaki öğüt ve nasihatın herhangi bir lisan ile 
yapılmasında beis yoktur. 


İÂRE 


Ödünç verme, nöbetleşme, birbirinden alma, süratle gidip gelme. 
Karşılıksız olarak ve dönülebilecek şekilde bir kişiye sözleşme esnasında 
faydalanması için verilen mal anlamında bir fıkıh terimi. 

Ödünç verme akdi, tarafların sözlü ifadeleri (icab-kabul) veya karşılıklı 
olarak alıp verme yoluyla yapılır. 

Ödünç vermenin sıhhatli olabilmesi için gerekli şartlar şunlardır: 

1- Ödünç veren ve alan kişiler akıllı veya mümeyyiz olmalıdırlar. 
Mümeyyiz olmayan çocuğun veya delinin ödünç alıp vermesi câiz değildir. 
Çocuğun bâliğ olması şart değildir (elKâsani, Bedâyiu's-Sanâyi, VI, 214). 
2- Ödünç verenin izni, ödünç alanın kabzı olmalıdır. Kabzedilmeyen bir 
mal ödünç verilmiş olmaz. 

3- Ödünç veren, verdiği malın menfaatine sahip olmalıdır. 

4- Ödünç veren, ödünç vermeye zorlanmamış olmalıdır. 

5- Ödünç verilen mal, helâk edilmeden faydalanmaya elverişli olmalıdır. 

6- Ödünç verme akdinde, zaman yer, ne yönden ve kimlerin yararlanacağı 
belirtilir veya belirtilmez. Belirtilmemiş ise ödünç alan o malı istediği 
zaman, dilediği yerde ve arzu ettiği şekilde kullanabilir ve istediği kimseye 
ödünç olarak da verilebilir. şayet sözleşme esnasında zaman, mekân, 
faydalanma şekli ve faydalanacak kişiler sınırlandırılmış ise, ödünç olarak 
da verilebilir. Şayet sözleşme esnasında zaman, mekân, faydalanma şekli ve 
faydalanacak kişiler sınırlandırılmış ise, ödünç alanın buna uyması 
gereklidir. Malı ödünç alanın bir hatası olmaksızın zayi olursa ödünç alanın 
bunu tazmin etmesi gerekmez. 


İBADET OLARAK KIRAAT 


Ibadetler ya sırf malidir : Zekât, öşür, keffaret... gibi. Ya sırf bedenidir: 

Namaz, oruç, itikâf, Kur'ân okumak, zikrullah yapmak gibi. Ya da hem mali, 
hem de bedenidir : Hac gibi...Hâfizü'd-Din en-Nesefi'nin ifadesine göre 
niyabet (başkası adına yapma), mali olan ibadetlerde acz halinde de, kudret 
halinde de câizdir.Bedeni ibadetlerde hiçbir halde câiz değildir. Hem bedeni, 
hem de mali (mürekkep) ibadetlerde ise, sadece acz halinde câizdir ve aczin 
ölüme dek uzanan devamlı bir acz olma şartı vardır. (Nesefi, Kenzü'd- 
dekâik (Tebyin ile) 11/85.) 
Imâm Zeylâ-i bunu şöyle açıklar :"Zira mali ibadetlerden maksat, muhtacın 
ihtiyacını gidermektir. Bu ise bizzat mükellefin fiili ile hasıl olabileceği 
gibi, nâibinin fiili ile de hasıl olabilir. böylece imtihanın özelliği yine 
tahakkuk etmiş olur. Dolayısı ile her ikisi de eşittir. bedeni ibadetlerde ise 
niyabet hiç bir halde câiz değildir. Zira bunlardan maksat, Allah'ın (c.c) 
rızasını talep amacıyla, nefs-i emmâreyi güçsüz düşürmektir. Çünkü o 
Allah'a (c.c) düşman olarak ortaya atılmıştır. Hadis-kudside, "Nefsine 
düşman ol! Zira o Bana düşman olarak dikilmiştir." buyurmaktadır.İşte bu 
gaye, nâibin fiili ile aslâ hasıl olmaz. Dolayısı ile böyle ibadetlerde bir 
fayda temin etmediğinden dolayı niyabet cereyan etmez. (Zeylai N/85) Bu 
yüzdendir ki, müctehit imamlar, ölmüş birisi yerine hiç kimsenin namaz 
kılamayacağında ve oruç tutamayacağında omüttefiktirler. (Bizim 
mezhebimizde, diri olması halinde de durum aynıdır. Binaenaleyh, bu 
durumda ücretle tutmanın câiz olmayacağı daha açıktır. Zira niyabet 
isti'cardan kolaydır." (Ibn,'Abidin, Sifa'ul-alil, 5.165.) Imâm Birgivi de 
"Ikâzu'n-Nâimin" adlı risâlesinde:"Sadece bedeni bir ibadet olup, bir vesile 
olmayan namaz, oruç, Kur'ân okumak. Tehlil, tesbih, tekbir ve tasliye gibi 
bir ibadete; bir mal almak amacıyla, sevabını da verdiği, sadece bu sevabın 
kendisine ulaşması için verene bağışlamak niyyetiyle koyulmak ve 
başlamak, ne Islâm mezheplerinden bir mezhebde, ne de semâvi dinlerden 
birinde câizdir." (Ibn , Abidin, Şifd'ul-,alil, s. 174.) der. 


BİR ERKEK KADIN İÇ ÇAMAŞIRI SATABİLİR Mİ? 


Bu konuda fıkıh kitaplarımızda bulabildiğimiz mâ'lümatlar şunlardır: 
Bir şeyin alım-satımının yapılabilmesi için onda aranân şartlardan biri de o 
şeyin "mâl-i mütekavvim" olmasıdır.(bk.. Mecelle md.199) "Mâl-i 
mütekavvim" olması demek, onunla yararlanmanın mübah olması ve el 
altında bulunması demektir.(bk. Mecelle md.127) Bununla beraber diğer 
şartlarını da üzerinde bulunduran(Mevcut, teslim edilebilir ve malum 
olması gibi. bk. mecelle md.197-204) bir satış eşyasının alım-satımı normal 
hallerde câizdir. 

Ancak meselâ bıçâk, "Mütekavvim" bir mal olmakla beraber, "çabuk, şu 
bıçağı bana sat, falancayı öldürecegim" diyen birine o bıçağı satmak uygun 
olmaz. Çünkü bu, şerre ve kötülüğe yardım etmek demektir. Bu durumda 
sahibi o bıçağı satarsa, şartları bulunduğu için alım-satım sahih, aldığıpara 
da helaldır ama, aynı zamanda bir günah işlemiştir. İşte böyle, bir helalle bir 
haramın çatıştığı yerde haramdan kaçılır, varsın helâl da işlenmemiş olsun. 
"Def i mefâsid celb-i menâfi'den evlâdır"( Mecelle md. 30) Allah (cc.) 
"Iyilik ve takvada yardımlaşın, günah ve düşmanlıkla yardımlaşmayın" ( 
Mâide (5) 2) buyurur. 

Işin bir bu yönü vardır. Bir de İslam'ın müslümanın şahsiyetine verdiği 
diğer yönü vardır. "Kim hangi kavme benzemeye çalışırsa o da onlardandır" 
(Ebu Davud, libas 4; Ahmed N/50) buyurulmuştur. Bu hadis-i şerif çok 
büyük psikolojik gerçeklere işaret eder. Insanlar sevdiklerini ve üstün 
gördüklerini takdir ederler, onları görmekten hoşlanırlar, ruh ve duygu 
dünyaları onlarla meşgul olur. Derken düşünceleri; arkasından kiyafetleri, 
hattâ fiziki görünümleri, karakterleri ve şahsiyetleri onlarla benzeşir. İşte 
bütün bunlardan ötürü denmiştir ki: . 

"Ayakkabıcı veya terziye fasıkların giydiği bir model ve kiyafet ısmarlansa 
ve ısmarlayan buna normalinden de fazla ücret vermeyi teklif etse bunu 
kabul etmesi hoş değildir, çünkü bu masiyet ve günaha yardım etme 
demektir."(Kâdihân NI/404) 

"Bir ayakkabıcıya birisi, mecüsilerin ya da fâsıkların modeli olarak bilinen 
bir ayakkabı ısmarlasa, ücretini de fazlasıyla verse, dikmesi uygun olmaz, 
denmiştir. Kezâ, terziye de fâsıkların giydiği bir model ısmarlansa, onun 
dikmesi de ugun değildir "(Kâdihan NI/426) 

"Fâsıkların giymekte olduğu kiyafet istenirse yapmaz."(Bezzâziye VI1/359) 


"Eğlence aleti yapacağını bildiği insana belli bir ağacı satmak, bir zaruret 
olmaksızın giyeceğini bildiği erkeğe ipek satmak, eşkiya ve yol kesicilere 
silah satmak da böyledir. Alım-satımın şartları ve rükünleri mevcut olduğu 
için, alım-satım sahihtir ama, bunu yapan günahkârdır. Cumhurun görüşü 
budur."(Mustafa Said el-Hinn, Eserü'1-Ihtilâf 375 (Ibn Kudâme, Mugni 
IW/222' Ramli, Nihayetü'1-muhtâc NI/454-455 ten) "Kuyumcunun (sadece 
erkeklerin kullanabileceği) altın yüzük imal etmesi ve satması günahtır." 
(Muhammed Sirbini el-Hatib, Mugnil-muhtâc 1/307) 

"Kasap, (kuruyemişçi), ekmekçi vb. içki mezesinde kullanılacağını 
bildikleri mallarını satamazlar. Sadece içki kadehi olarak kullanılan kaplar 
da böyledir. Erkeğe, kendisinin giyeceğini bildiği ipegi satamaz, ama 
kadına satar: Kumar oynamaları için çocuklara ceviz satamaz..."(Ibn 
Kudâme, el-Mugni IV/246) 

Durum böyle olunca, mesela mayo, özellikle de kadın mayosu satmak 
uygun olmaz. Çünkü normal olarak mayo sadece yüzerken giyilir ve 
örtünmesi gereken yerleri tamamen örtmez. Örtünmeye riâyet etmemek 
fısktır, örtnmeyen de (kadın olsun, erkek olsun) fâsıktır. Fâsıka, fıska ait 
birşey satmak ise günahtır. 

Ama diğer kadın ya da erkek iç çamaşırlarında durum böyle olmayabilir. 
Çünkü onlar gösterilmemesi gereken insanlara gösterilmeden de 
giyilebilirler. Bu yüzden onların satışının haram olduğunu söylemek 
mümkün değildir. Ancak çok mahrem çamaşırları karşı cinslerin imal 
etmesi veya diğer cinse satması (Allahu a'lem) mekruh olmaktan da 
kurtulamaz. Çünkü bu, şahsiyeti zedeler ve hayâyı ortadan kaldırır. Bu da 
dolaylı olarak kötülüklere kapı açar. Yani burada mahzur üçüncü 
basamaktadır, bu yüzden de mekruhtur denebilir.Ama, meselâ içki satışında 
mahzur birinci basamakta, yani esastadır. Onun için burada hem alışveriş 
batıldır, gayrı-sahihtir, hem de alınan para haramdır. Fasıkların sadece fıskta 
kullanacakları elbise ya da eşyayı satmadaki mahzur ise ikinci 
basamaktadır. Bu yüzden alışveriş sahihtir, ancak bu muameleyi yapmak 
haramdır ve günahtır. Daha önce geçen örneklerde olduğu gibi. 

Şapka üretimine ve satımına gelince: Şapka bugün artık Islama muhalefet 
için, yani fısk için giyilen bir kıyafet olmaktan çıkmıştır, bu yüzden 
yapılmasında ve alınıp satılmasında bir mahzur kalmamıştır denebilir. 
Mazıyi hatırlayanların takva yönünü seçmeleri ise ayrı bir husustur. 

Fötr şapka için ise aynı şeyi söylemek zordur. Çünkü onun bazı tipleri hâlâ 
Islam dışı inanç sistemlerini temsil ediyor. 


Sonuç olarak diyebiliriz ki, edebini ve hayasını hâlâ muhafaza eden 
kadınların özellikle iç çamaşırlarını (sütyen dahil) bütünüyle kendilerinin 
dikmeleri gerekir. Bu ekonomik açıdan da önemli bir konudur. Ikinci 
derecede ise hiç olmazsa, erkeklerden satın almamalıdırlar. Keza erkekler 
de bu tür ihtiyaçlarını kadınlardan temin etmemelidirler. 

Çarşıda pazarda dalgalandıra dalgalandıra iç çamaşırı seçen, erkek 
eczacılardan zevkine ve kalıbına göre Orkid beğenen kadınlar eğer birşey 
kaybetmediklerini sanıyorlarsa, kaybedecek birşeyleri yokmuş demektir. 


İCÂRE 


Kiraya vermek, menfaatin satımı yararlanılması şer'an mübah olan bir 
şeyden, bir bedel karşılığında belli bir süre yararlanmak üzere yapılan akit. 
Aynı kökten gelen isti'câr ise kira ile tutmak anlamındadır. 

Icârede akdin konusu yararlanma olup, konu bakımından ikiye ayrılır. 

1- Herhangi bir menkul veya gayr-i menkulden yararlanmak üzere yapılan 
kira sözleşmesi. Bina, elbise ve hayvan kiralama gibi. 

2- Insanın, başkası için çalışması üzerine yapılan kira sözleşmesi ki, buna 
"iş akdi" veya "hizmet sözleşmesi" denir. Ücret veya maaş karşılığı işçi 
yahut memur çalıştırmak, sanatkâra ücretle iş yaptırmak gibi. 

Bir şeyin aynını (kendisini) istihlâke yönelik icâre akdi geçerli değildir. 
Ağaç ve üzüm bağlarını meyvesi; hayvanı sütü, yağı veya yapağısı için 
kiralamak gibi. Yine altın, gümüş, nakit para, yiyecek ve içecek maddeleri 
gibi kendilerinden yararlanmak ancak tüketmek suretiyle mümkün olabilen 
şeyler de kira akdine elverişli değildir. Çünkü icârede akdin konusu, şeyin 
kendisi değil, o şeyden yararlanmadır. Bu "kendisinden aynı devam etmekle 
birlikte yararlanmak mümkün ve caiz olan her şeyin, kira akdine konu 
olması da mümkündür" şeklinde ifade edilebilir (el-Kâsâni, Bedâylu's- 
Sanâyi', | V, 174; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, VII, 145; Ibn Âbidin, 
Reddü"'i-Muhtâr, V, I; Ibn Kudâme, el-Muğni, V, 398; Mecelle, mad., 421). 
Kira akdinin caiz oluşu Kitap, Sünnet ve icmâ delillerine dayanır. 

Kur'an-ı Kerimde şöyle buyurulur: "Onlar sizin için çocuklarınızı 
emzirirlerse, onlara ücretlerini veriniz" (et-Talâk, 65/6). 

Allahü Teâlâ, Şuayb (a.s)'ın iki kızından hikaye ederek, şöyle buyurdu: "Iki 
kadından biri; babacığım, onu ücretli olarak tut. Çalıştırdığın işçilerin en 
iyisi bu güçlü ve güvenilir kimsedir, dedi. (Şuayb a.s) dedi; Şu iki kızımdan 
birisini, bana sekizyıl ücretli çalışman şartıyla-ki süreyi on yıla 
tamamlarsan bu senin bileceğin iştir. Sana nikahlamak istiyorum" (el-Kasas, 
28/25-27). Bizden önceki şeriatlar neshedilmedikleri sürece bizim için de 
geçerlidir. Bundan dolayı Musâ (a.s)'ın Şuayb (a.s)'a kira ile çalışması bizim 
içinde geçerli bir şeriattır. 

Hadislerde şöyle buyurulur: "Işçiye ücretini teri kurumadan önce veriniz" 
(Zeylai, Nasbu'r-Râye, IV, 129 vd.; el-Heysemi, Mecmau'z-Zevâid, IV, 97; 
eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, | V, 292). Burada ücreti verme emri, kira akdinin 
sahih olduğunu gösterir. 


"Bir isçiyi kiralayan kimse ona vereceği ücreti bildirsin" (Nesâi, Imân, 44; 
Zeyd b. Ali, Müsned, H. No: 654; Zeylai, a.g.e, IV, 131; eş-Şevkani, a.g.e, 
V, 292). 

Said b. el-Müseyyeb'in Sa'd (r.a)'dan naklettiğine göre, Sa'd şöyle demiştir: 
"Biz araziyi iyi ürün veren kısmı karşılığında kiralıyorduk. Rasülüllah 
(s.a.s) bizi bundan alıkoydu ve bize bunları altın veya gümüş para 
karşılığında kiralamamızı emretti" (Ahmed b. Hanbel, Ebü Dâvud, 
Nesâi'den naklen es-Sevkâni, a.g.e, V, 279). 

Yukarıdaki ayet ve hadisler daha çok insanın emeğini belli ücret 
karşılığında kiralaması ile ilgilidir. Islâm hukukunda menkul veya gayr-i 
menkullerin bir bedel karşılığında kiralanması ile işçi, memur, asker gibi 
kişilerin işverenle yaptıkları "memuriyeti kabul etme" veya "iş akdi" aynı 
nitelikte sayılmıştır. 

Ashab-ı Kiram, icâre akdinin caiz olduğu konusunda görüş birliği içindedir. 
Çünkü insanların bu akde ihtiyacı vardır. Eşyanın satımı caiz olunsa, 
yararlanmak için kiralanmasının da câiz olması gerekir (es-Serahsi, a.g.e, 
XV, 74; Ibnü'l Hümâm, a.g.e, VII, 147; el-Kâsâni, a.g.e, IV, 173; Ibn Rüşd, 
Bidâyetü'l-Müctehid, II, 218; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 1, 394; Ibn Kudâme, 
el-Muğni, V, 397). 

Kira akdinin rüknü, icap ve kabuldür. Islâm hukukçularının çoğunluğu 
buna, tarafları, ücret ve yararlanmayı da ilâve eder. 

Satım akdinde olduğu gibi, kira akdinde de dört şart aranır: 

Meydana gelme (in'ikad), yürürlük (nefâz), sıhhat ve lüzum şartları, 
meydana gelme şartları; akdi yapanlarla, akdin kendisi ile ve akdin yeri ile 
ilgili şartlar olmak üzere üçtür. Kira akdi taraflarının, temyiz kudretine 
sahip olması gerekir. Akıl hastaları, gayrı mümeyyiz küçükler kira akdi 
yapamaz. Ancak Hanefilere göre mümeyyiz küçük çocuk kira veya iş akdi 
yapsa, eğer tasarrufa izinli ise ve bu akitler onun lehine ise, geçerli olur. 
Şâfii ve Hanbelilelere göre ise bu gibi akitlerde akıl ve buluğ şarttır (Ibn 
Kudâme, el-Muğni, V, 398). 

Kira akdinin yürürlük kazanması için mülkün veya velâyetin tam olması 
gerekir. Bu yüzden fuzülinin kira akdi mülk sahibinin icâzet vermesi 
şartıyle geçerli olur. 

Kira ve iş akdinde tarafların rızası şarttır. Çünkü bu akit, temelde satın 
akdine benzer. Akdin konusunun anlaşmazlığa yol açmayacak ölçüde belirli 
olması gerekir. Kira ve iş akdinde, akdin konusu yararlanmadır. Yarar yönü 
belirsiz olursa akit sahıh olmaz. Çünkü bu, teslime ve teslim almaya engel 


olur. Akdin konusunu bilmek, yararlanmanın yerini, konusunu, süresini; 
sanatkâr veya işçi kiralamada yapılacak işi açıklamak suretiyle meydana 
gelir (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 176; Ibn Kudâme, el-Muğni, V, 398; es-Serahsi, 
a.g.e, XVI, 43; eş-Şirdzi, el-Mühezzeb, 1, 396, 401). 

Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre kira akdi, uzun olsun kısa olsun, 
herhangi bir süre için geçerlidir. Çünkü süre belli olunca, bu süre içinde 
yararlanmanın miktarı da bilinmiş olur. Ancak vakıf mallar bundan 
müstesnadır. Tercih edilen görüşe göre, bunlarda uzun süreli kiralama caiz 
olmaz. Çünkü kiracı, süre çok uzayınca mülk iddiasında bulunabilir. Bu 
süre ogayrı omenkullerde üç, menkullerde bir yıldır. o Yetimin 
malınıkiralamada da aynı hüküm uygulanır (Ibnü'i-Hümâm, a.g.e, VI, 
150). 

Kira akdi, bilirkişinin kanaatine göre, kiralanan şeyin var olabileceği süre 
için geçerli olur. Bundan daha uzun süreyi kapsamaz. Çünkü buna Islâm'da 
delil yoktur (eş-şirâzi, el-Mühezzeb, |, 396; Ibn Kudâme, a.g.e, V, 401). 
Aylık kiralamalarda kira akdi ilk ay için geçerli olur. Diğer aylara girildikçe, 
akit yenilenmiş bulunur. Yıl üzerinden yapılan akitlerde de uzama bu 
prensibe göre olur. Alış-verişte parayı verip hiç konuşmadan malı teslim 
alma, fiyatı belli olan mallarda karşılıklı rıza anlamına geldiği gibi, kira 
akdi de süre bitince önceki şartlara göre kendiliğinden uzamış olur. 
Tarafların süre sonunda akdi feshetmemesi veya yeni şartlar öne sürmemesi 
akit sırasındaki şartlara göre kira akdinin devamına razı olduklarını gösterir 
(el-Kâsâni, a.g.e, IV, 182; Ibn Kudâme, a.g.e, V, 409). 

Iş akdinde ayrıca yapılacak işin de belirlenmesi gerekir. Işverenin işçiden 
yararlanma şekil ve miktarı şartlara ve örfe göre olur. Ayrıca yapılacak işin 
meşrü bir iş olması da gerekir. Şart ve örf yoksa işçiye zarar vermeyecek bir 
yol izlenir. Işçiden yararlanma, işin türünün ve çalışma süresinin birlikte 
beyanı ile belirli hâle gelir. Ebü Hanife (6. 150/767), Imam Şâfil (6. 
204/819) ve bir rivayetle Hanbelilere göre çalışma süresinin belirlenmesi 
yeterli olup, ayrıca yapılacak iş miktarının belirlenmesi caiz olmaz. Aksi 
halde iş akdi fâsit olur. Ebü Yüsuf (6. 182/798)'a, Imam Muhammed (6. 
189/805)'e, Mâlikilere ve bir rivayette Hanbelilere göre, süre ve iş miktarı 
bir arada belirlenebilir (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 184, 185; eş-Şirâzi, a.g.e, |, 
396; el-Fetâva'l-Hindiyye, IV, 410, 445, 456, 470; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l 
Islâmi f; Uslübihi'l-Cedid, Dımaşk (t.y), 1, 555, 556). 

Kira akdinde yararlanmanın meşrü olması gerekir. Oturmak için ev, ticaret 
için dükkân, naklıye için araç kiralamak gibi. Haram bir iş yaptırmak için 


kira akdi caiz olmaz. Zulmen bir adamı dövdürmek veya öldürmek kumar 
oynatmak ve benzeri işler için adam kiralamak caiz değildir. Yine bir zimmi 
(Hristiyan, Yahudi) Islâm ülkesinde bir müslümanın evini veya dükkânını 
şarap satmak veya kumar oynatmak için kiralasa, bu akit geçerli olmaz. 
Çünkü bu ma'siyet için kiralama otur. Ancak Ebü Hanife'ye göre, evi ibâdet 
(kilise) amacıyla kiralarlarsa bu caiz olur (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 176; es- 
Serahsi, a.g.e, XVI, 38; Ibn Kudâme, a.g.e, V, 503). 

Kira konusunun, kiralayanın üzerine farz veya vacipgibi bizzat yapması 
gereken bir amel (ibâdet) olmaması gerekir. Bu yüzden; namaz, oruç, hac, 
imamlık, müezzinlik ve Kur'an öğretimi ibadet ve tâatler için adam 
kiralamak başlangıçta caiz görülmemişken, Hanefilerde din görevliliği, 13. 
Miladi yüzyıldan itibaren, emeğin veya boş zamanın ücret kaışılığı 
kiralandığı bir statüye kavuşmuştur. Şâfii, Mâliki ve Hanbeli mezhepleri ise 
İslam'ın başlangıcından itibaren imamlık, müezzinlik, müftülük gibi 
hizmetlerin ücret karşılığı yapılabileceğine fetva vermişlerdir (el-Kâsâni, 
a.g.e, IV, 184; el-Fetâvâ'l Hindiyye, IV, 448; el-Mâverdi, el-Ahkâmü's- 
Sultâniyye, Çev.: Ali Şafak, s. 210; Ibn Kudâme, a.g.e, VI, 5, VIL, 317) 

Kira bedelinin, kira konusu cinsinden bir menfaat olmaması gerekir. Bir 
evde oturma karşılığı, kendi evinde oturtma, hizmet karşılığı hizmet, binme 
karşılığı binme, ekip-biçme karşılığı ekip biçme gibi. Hanefilere göre bu 
fâiz (riba)'e yol açar. Çünkü onlar nesie (vadeye bağlı) ribada, akdin haram 
oluşuna elverişli olarak, yalnız cins birliğine itibar ederler. Kira akdinde 
yararlanma parça parça (zaman ilerledikçe) meydana geldiği için akit 
sırasında henüz mevcut değildir. Bu yüzden taraflardan birisinin kabzı 
(teslim alması) gecikir ve nesie ribası gerçekleşir. Şâfiilere göre ise, cins 
birliği, tek başına ribâ sebebiyle akdi haram kılmaz (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 
194). 


İÇİNDE İÇKİ SATILAN BİR OTELDE ÇALIŞMAK VEYA ONA 
MALZEME SATMAK CAİZ MİDİR? 


Meyhane ve genelevi gibi her yönden günah sayılan bir binada çalışmak 
ve ona malzeme satmak dinen haramdır. Çünkü binanın biricik gayesi 
meşru olmayan işlerin işlenmesidir. Soruda geçen otel meselesi ise bundan 
farklıdır. Çünkü otel işletmekteki gaye içki satmak değil, para mukabilinde 
turist ve misafirleri yerleştirip barındırmaktır. Başka bir deyimle, otel 
binasını yapmak ve orada çalışmak günah değil, içki içirmek günahtır. 
El-Fetava'i-Hindiyye bu gibi şeylere işareten şöyle diyor: "Bir kimse ücret 
mukabilinde arapça veya farsça olarak şarkı yazarsa aldığı ücret haram 
değil, helaldır. Çünkü vebal onun yazılmasında değil, meşru olmayan bir 
şekilde okutulmasındadır." 


İÇKİ 


Aklın sıhhatli düşünme ve muhakeme yeteneğini gideren, sarhoşluk 
denilen hale sebep olan içecekler. 
Kur'an-ı Kerim içkiyi yasaklamış ve haram olduğunu bildirmiştir: "Ey Iman 
edenler! içki (hamr), kumar, dikili taşlar ve fal okları Şevtanın işlerinden bir 
pisliktir" (el-Mâide, 5/90). Ayette geçen hamr kelimesini fakihlerin çoğu 
aklı gideren bütün içkileri kapsamına aldığını söylemişlerdir. Hanefiler 
hamrı şöyle izah etmişlerdir: Köpüklenip kuvvetlenen yaş üzüm suyu, 
yalnızca bu tür içkilerin ismi hamr'dır Bunun dışındaki sarhoşluk veren 
içkiler hamr kelimesinin şumülüne girmez. Bu tür içkiler sarhoşluk verdiği 
için hamr'a kıyasla haramdır Fakihlerin çoğunluğu, sarhoşluk veren bütün 
içeceklerin azının da çoğunun da haram olduğunu ve hamr kelimesinin 
kapsamına dahil olduğunu söylemişlerdir (Sahih-i Müslim, Terceme ve 
Şerh, A. Davudoğlu, IX, 247, vd.). 
Içki içmek Islâm'da yasak olduğu gibi, önceki semavi dinlerde de bu 
konuda bazı yasaklar getirilmiştir. Yahudilerin kutsal kitabı Tevrat'ta şu 
cümleler dikkatıçeker: "Ve Rab Hârun söyleyip dedi: Sen ve seninle beraber 
oğulların, toplanma çadırına girdığınız zaman, ölmeyesiniz diye şarap ve 
içki içmeyin, nesillerinizce ebedi kanun olarak, tâ ki, kutsalla, bayağı şeyi 
ve murdarla temiz olanı birbirinden ayırdedesiniz" (Tevrat, Levililer, Bab, 
10,A.8,9-11) 
Incil'de bu konuda şöyle denir: "Onlar yemek yerlerken, Isa ekmek aldı, 
şükran duası edip parçaladı ve tâbilerine verdi ve dedi ki: Alın, yiyin, bu 
benim bedenimdir. Ve bir kâse şarap alıp şükretti ve onlara vererek dedi ki, 
bundan içiniz. Çünkü bu benim kanım, günahların bağışlanması için 
birçokları uğrunda dökülen ahdin kanıdır. Fakat ben size derim: Babamın 
melekütunda sizinle taze olarak onu içeceğim o güne kadar, ben asmanın bu 
ürününden artık içmeyeceğim" (Incil, Matta, bab, 26, A:26-29, Yuhanna, 
A:30:vd.). 
Eski Türklerin Islâm'dan önce Şamanizm'e bağlı oldukları bilinmektedir. Bu 
dinde genellikle sevinçli zamanlarda ve kutsama törenlerinde Kımız vb. 
çeşitli içkilerin içildiği bilinmektedir (Mehmet Aydın-Osman Cilacı, Dinler 
Tarihi, Konya 1980, s. 97 vd.). 
Islâm'dan önce ve Islâm'ın ilk devirlerinde, câhiliye Arapları içki içer ve 
bunu hayatın bir parçası gibi görürlerdi. Islâm beş şeyin korunmasına büyük 


önem vermiştir. Bunlar: Akil, sağlık, mal, ırz ve dindir. Içki içen kimse bu 
beş unsuru da koruyamaz duruma düşer. Amerika'da içki aleyhtarlarının 
kurduğu bir teşkılat yeryüzünde ilk defa içkiyi kimin yasakladığını araştırır. 
Ilk yasağın Hz. Muhammed tarafından ortaya konulduğu anlaşılınca O'nun 
hatırasına New York'ta "Muhammed Çeşmesi adını verdikleri bir âbide 
yaptırırlar (Yeşilay Dergisi, sy. 441, Ağustos 1970). 

Kur'an-ı Kerim'de içki yasağı tedric prensibine göre gelmiştir. 

Mekke'de inen ilk ayette yasak hükmü yer almaz. 

"Hurma ve üzüm ağaçlarının meyvelerinden içki yapıyor güzel rızık 
ediniyorsunuz, bunda aklı eren bir kavim için elbet bir ibret vardır" (en- 
Nahl, 16/67). 

Bundan sonra Hz. Ömer bir gün Resulullah (s.a.s)'a gelerek şöyle dedi: "Ya 
Resulullah! Şarap malı helâk edici ve aklı giderici olduğu malumunuzdur. 
Yüce Allah'tan, şarabın hükmünü bize açıklamasını iste. Hz. Peygamber; 
"Ey Allah'ım, şarap hakkında bize açıklayıcı beyanını bildir" diye dua 
edince şu ayet indi: 

"Sana içkiyi ve kumarı sorarlar, de ki. "Onlarda hem büyük günah hem de 
insanlar için bazı faydalar vardır. Ancak günahları faydalarından daha 
büyüktür" (el-Bakara, 2/219). Bu ayet inince, bazı sahabiler "büyük günah" 
diye içkiyi bırakmış bazıları ise "insanlara faydası da var" diyerek içmeye 
devam etmişlerdir. 

Bir gün Abdurrahman b. Avf bir ziyafet vermiş, ashâb-ı kirâmdan bazıları 
da bu ziyafette hazır bulunmuştu. Yemekte içki de içmişlerdi. Akşam 
namazının vakti girince, içlerinden birisi imam olmuş ve namaz kıldırırken 
"kâfirün" süresini yanlış okumuştu. Bunun üzerine Hz. Ömer: "Ya Rabbi 
bize içki konusundaki beyanında ziyade yap" diye dua etmiş ve daha sonra 
şu ayet inmiştir: "Ey iman edenler, siz sarhoşken ne söyleyeceğinizi 
bilinceye kadar namaza yaklaşmayın" (en-Nisa, 4/43). Bu surette içki yalnız 
namaz vakitlerinde olmak üzere yasaklanmıştır. Artık onu içenler yatsı 
namazından sonra içiyorlar, sarhoşlukları geçtikten sonra sabah namazını 
kılıyorlardı. 

Yine bir gün Utbe b. Mâlik (r.a) bir evlenme ziyafeti vermişti. Sa'd b. Ebi 
Vakkas da oradaydı. Deve eti yediler, içki içtiler, sarhoş olunca da asalet 
iddiasına kalkıştılar. Sa'd bu konuda kavmini öven ve Ensar'ı hicveden bir 
şiir okudu. Ensar'dan birisi buna kızarak, sofradaki bir deve kemiği ile Sa'd'ı 
yaraladı. Sa'd da durumu Resulullah (s.a.s)'a şikâyette bulundu. Bunun 
üzerine bu konuda kesin içki yasağı bildiren ayetler indi: 


"Ey iman edenler, içki, kumar, dikili taşlar ve fal okları ancak şeytanın 
amelinden bir murdardır. Bunlardan kaçınınız ki, felaha eresiniz. Şeytan 
içki ve kumarla aranıza kin ve düşmanlık sokmak, sizi Allah'ı anmaktan ve 
namazı kılmaktan alıkoymak ister. Artık vazgeçtiniz değil mi?" (el-Mâide, 
5/90-91) 

Hz. Peygamberin çeşitli hadisleri bu konuda uygulama esaslarını gösterir: 
"Her sarhoşluk veren şey şaraptır ve her sarhoşluk veren şey haramdır. Bir 
kimse şarabı dünyada içer de ona devam üzere iken Tövbe etmeden ölürse 
âhirette kevser şarabını içemez" (Müslim, Eşribe, 73). 

"Çoğu sarhoşluk veren şeyin azı da haramdır" (el-Askalâni, Bulügu'l 
Merâm, Terc. A. Davudoğlu, IV, 61 vd.). 

Hz. Peygamber'e ilaç için şarap yapmanın hükmü sorulunca; "Şüphesiz 
şarap deva (ilâç) değil aksine derttir" (el-Askalâni, a.g.e, IV, 61). 
"Ümmetimden bir takım kimseler, çeşitli adlar koyarak içki içeceklerdir" 
(el-Askalâni, a.g.e, IV, 61). 

Içkinin yasak oluşu icma-1ı ümmetle sâbittir. 

Islâm fakihleri bu konuda görüş birliği içindedirler. Ancak müctehidler 
arasında bazı içki çeşitleri üzerinde ihtilaf vardı. Hz. Ömer bu konudaki 
şüpheleri kaldırmak için, Allah elçisinin minberinden "aklı perdeleyen her 
şey içkidir" sözüyle özlü bir tarif yapmıştır. Buna göre insana aklını 
kaybettiren ve onu iyi ile kötüyü, hayırla şerri ayıramaz duruma getiren 
herşey içki sayılır. Sıvı veya katıolması sonucu değiştirmez. Afyon, eroin ve 
benzeri bütün uyuşturucular aynı niteliktedir. Çünkü bunları kullanan 
kişilerde aklın fonksiyonları değişir; uzağı yakın, yakını uzak görür; olağan 
şeylerden ayrılarak, olmayan ve olmayacak şeyleri hayal etmeye ve rüyalar 
denizinde yüzmeye başlar. Bazı uyuşturucular da vücüdu durgunlaştırır, 
sinirleri uyuşturur, ruhsal çöküntülere yol açar, ahlâkı düşürür, iradeyi 
zayıflatır ve ferdi topluma faydasız hâle getirir. Işte Islâm dini, fert ve 
toplum için faydalı olan şeyleri emrederken, zararlı olanları da 
yasaklamıştır. İslam'ın yasakları tıb tarafından incelendiğinde, bunların fert 
ve toplum yararına olduğu görülür. Nitekim, içki ve domuz eti gibi yasaklar 
ilmin ve tıbbın süzgecinden geçirilmiş, nice maddi ve mânevi zararları 
uzmanlarca açıklanmıştır (bk. Yusuf el-Kardâvi, el-Helâl ve'l-Harâm fi'l- 
Islâm, Terc. Mustafa Varlı, Ankara 1970, s. 50-53, 75-88). 

Islâm, içkinin içilmesini yasakladığı gibi, müslümanlar arasında ticaretini 
de yasaklamıştır. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Peygamber (s.a.s) 
içki konusunda on kişiyi lanetlemiştir: Sıkan, kendisi için sıkılan, içen, 


taşıyan, kendisi için taşınan, içiren, satan, parasını yiyen, satın alan ve 
kendisi için satın alınan..." (Tirmizi, Büyü", 59; Ibn Mâce, Eşribe, 6). 

Mâide suresindeki kesin içki yasağı bildiren ayet geldikten sonra Allah 
Resulu uygulama ile ilgili olmak üzere şöyle buyurdu: "Şüphesiz Allah 
içkiyi haram kılmıştır. Bu ayeti haber alıp da yanında içki bulunan kimse, 
ondan içmesin ve satmasın..." (Müslim, Müsâkât, 67; bk. Buhârı, Megâzi, 
51; Büyü, 105, 112; Müslim, Büyü, 93; Fer, 8; Ibn Mâce, Ticârât, 11; 
Ahmed b. Hanbel, TI, 213, 362, 512, TI, 217, 324, 326, 340; Ibn Kesir, 
Muhtaşaru Tefsiri Ibn Kesir, Beyrut (t.y), 1, 544-547). 


İÇKİ İÇENE SOPA VURULABİLİR Mİ? 


Içki içene sopa atılması, içkinin yasak edildiği ve içkiye götürecek her 
yolun kapatıldigi bir Islâm ülkesinde devletin muhakemesi sonunda verilen 
cezai bir müeyyidedir. Biz yönetim itibari ile bir Islâm ülkesinde 
yaşamıyoruz. Her türlü alkollü içkinin resmi ve gayrı resmi bol bol reklâmı 
yapılıyor, içilmesi her fırsatta özendiriliyor. Yılbaşında devletin polisi 
sarhoşların emrine veriliyor, "sarhoşum, gel!" telefonları anons ediliyor. 
Bütün bunlardan sonra siz içki içene tutar sopa atmaya kalkarsanız dinen bir 
çelişki ve bir cinayet işlemiş olursunuz. Zaten devletin fonksiyonları 
arasında olan cezai bir mes'elede fertlerin kendi başlarına hareket etmeleri 
mümkün değildir. Yani salt bir akademik değerlendirme ile, siz bunu bir 
Islâm ülkesinde dahi yapamazsınız. Ancak bugünkü kanunların size bu 
konuda verdiği bir yetki varsa onu bilemiyorum. 


İÇKİ İÇME CEZASI (HADD-I ŞÜRB): 


Içki içmek Mâide suresi 90. âyetle kesin olarak yasaklanmıştır. Fakat 
cezası Hz. Peygamberin sünneti ve uygulamasıyla sabittir. Hz. Peygamber 
ve Hz. Ebü Bekir, içki içene 40 sopa (celde) vurdular. Hz. Ömer zamanında 
içki içenler çoğalınca o, arkadaşlarıyla istişare etti. Haddin en az miktarı 
olan 80 değnek vurulmasını kararlaştırdılar (bk. Dârimi, Hudüd,10; A. b. 
Hanbel, IV, 389). 

Içki içme cezası uygulanabilmesi için içen kimsenin akıllı, ergin müslüman 
ve konuşabilen bir kimse olması lâzımdır. Sarhoş olarak yakalanan ve içki 
içtiği şahidler vasıtasıyla tesbit edilen kimseye bu ceza uygulanır. 

"Rasülullah (s.a.s)'a şarab içmiş bir adam getirdiler. Rasül-i Ekrem: "Ona 
hadd vurunuz" buyurdu. Ebu Hüreyre demiştir ki: Bizden bir kısmı eliyle, 
(bazıları da) ayakkabısı ve elbisesiyle dövdüler. (Dayaktan sonra) çekilip 
gidince: Allah seni rüsvay etsin!' dediler. Peygamber (s.a.s): "Böyle 
söylemeyiniz, ona karşı şeytana yardım etmeyiniz' buyurdu" (Buhâri, 
Hudüd, 4; Müslim, Hudüd, 35; Ebü Dâvud, 35, 36; Tirmizi, Hudüd,14,. 15). 


İÇKİ KAPLARI 


Içinde Haram içkilerden biri bulunan bir kap artık temiz yiyecek ve 
içecekler için kullanılmaz mı? 
Pis olan eşyayı, durumuna göre çeşitli temizleme yolları vardır. Buna göre 
içerisine su çekme özelliği bulunmayan, cam, porselen, maden kaplar üç 
defa iyice yıkamak ve kurulamak suretiyle temiz olurlar. Çömlek gibi su 
çeken kaplar ise pis bir maddeden temizlemek için yakmak ya da, içinde su 
kaynattıktan sonra ayrıca yıkamak gerekir.( Kurtubi V1/78) Sa'lebe'nin 
naklettiği bir hadiste denir ki; "Ey Allah'ın Rasülü, dedim.. Biz ehli kitabın 
bulunduğu bir ülkedeyiz. Ne yapalım, onların kaplarında yiyip içebilir 
miyiz?" Çünkü onlar tencerelerinde domuz pişiriyor, kaplarında şarap 
içiyorlardı.( Ayni XVN/211) Buyurdular ki: "Başkasını bulabiliyorsanız 
onlarda yemeyin, bulamıyorsanız onları yıkayın ve onlarda yiyin."( Buhâri, 
zebâih 4,10,14; Müslim, sayd 8; Ebü Dâvud, edâhi 23 ve başkaları) 
Bu hadise göre başka kapların bulunması halinde böyle pis kapların 
kullanılması mekruhtur. Ama buna rağmen fıkıhçılar, yıkanması halinde - 
başkası bulunsun bulunmasın- bunda bir kerahet görmemişlerdir. Bunu, 
Allahu a'lem, şöyle anlamak gerekir: Küffâr beldesindesiniz: Onların 
kaplarınâ kısa bir süre ihtiyacınız olacak. Bu durumda, varsa kendi 
kaplarınızı kullanın. Kendinizin varken onlarınkini kullanmanızın gereği 
olmaz, kullanırsanız mekruh olur. Ama her nasılsa içine pis bir madde 
konmuş olan bir kap atılmaktansa, yıkanıp kullanılması daha iyidir, onu 
kullanmak mekruh olmaz. Çünkü malı zâyi etmek haramdır. 


BİR GAYR-İ MÜSLİME KAMYON, KAMYONET GİBİ VASITA İLE 
İÇKİ TAŞIMAK CAİZ MİDİR? 


Bir gayr-i müslime kamyon ve kamyonet gibi bir vasıta ile içki taşımak 

İmam-ı Şafii ile İmameyne göre haramdır. Çünkü içki sebebiyle Hz. 
Peygamber'in lanetlediği on kişiden birisi de içki taşıyandır. Bu aynı 
zamanda Allah'ın yasakladığı bir şeyin işlenmesi için yardım sayılır, ancak, 
İmam A'zam'a göre caizdir. Alınan ücret de haram sayılmaz (al-Fetava'l- 
Hindiyye). 
Bu ihtilaf, İslam dininde yasak olan her şeyde caridir. Yani bir şey İslam 
dininde yasak olduğu halde müslüman bir kimsenin bir gayr-i müslim için 
onu taşıması, koruması İmam-ı A'zam'a göre caiz, diğer imamlara göre caiz 
değildir. Müftabih olan da budur.. 


İÇKİLİ İNSANIN TERİ 


Islâmda pislikler kaba (mugallaza) ve hafif olmak üzere ikiye ayrılır ve 
nelerin kaba, nelerin hafif pislik olduğu, fıkıh kitaplarımızın daha ilk 
başında bütün teferruatıyla sayılır, ahkâmı bildirilir. Burada onlardan 
birisine dikkat çekmek istiyorum: Bir şeyin temiz olması, onun illede 
yenebilmesi demek değildir. Belki, insanın üzerinde ya da namaz kılacağı 
yerde bulunması halinde namaza mani olmaması, temizleyici suya düşmesi 
halinde suyun temizleyiciliğine mani olmaması, yiyeceklere ve içeceklere 
düşmesi halinde onların yenebilirlik özelliğini bozmaması demektir. Bunu 
böylece tesbit ettikten sonra: Insan; canlısı da, cansızı da, küçügü de 
büyügü de, kâfiri de mü'mini de, hayızlı ve cünüp olanı da olmayanı da 
temizdir (Surunbilâlı, Meraki'1-felah (Tahtâvi ile birlikte) 22; el-Ceziri, el- 
Fıkıh ale'l-mezahib, 1/6). Elverir ki, üzerinde başka pislik bulunmuş 
olmasın. Ağzı (mesela içki ile) pislenmiş olsa dahi, bir iki defa tükrüğünü 
yuttuktan sonra ağzı dahi temiz olur ve artığı pis olmaz. Ne var ki, Imam 
Muhammed'e göre tükrük temizleyici olmadığından, böyle bir insanın artığı 
mekruh olur(Surunbilâli, age). Ter ise içilen sıvının olduğu gibi çıkması 
demek olmadığından, aynı tahavvüle, kimyasal değişmeye uğrayarak 
çıktığından pis değildir. Hatta hayvanlardan da sadece ve sadece domuzun, 
bir de köpeğin teri pistir(el-Ceziri, age. 1/11). 


İCTİHAD'IN ŞARTLARI NELERDİR? 


İctihad'ın belli başlı dokuz şartı vardır: 
1- Arapça dilini ve üslubunu bilmek. Çünkü dinin kaynağı Kur'an-ı Kerim 
ile sünnet-i seniyedir. Bunlar da arapçadır. 
2- Kur'an-ı Kerim'in amm ve hassını, mutlak ve mukayyedini, nasıh ve 
mensuhunu bilmek. 
3- Peygamberin sünnet'ini-kavli, fi'li ve takriri olmak üzere bilmek. 
4- Hakkında ictihad edilecek mes'ele ile ilgili icma veya ihtilafı bilmek, 
icma'ın vuku'unda hiç şüphe yoktur. Sahabenin bir çok mes'elelerde vaki 
olan icma'ını hiç bir kimse inkar edemez. Ancak Ahmed bin Hanbel 
sahabeden sonra icma'ın vaki olmadığını söylüyordu. Şafi'i de sahabelerden 
sonraki icma'ı inkar etmemiş ise de, bir mes'elede kendisine icma'dan söz 
edildiği zaman onu kabul etmiyordu. 
5- Kıyas ve kaidelerini bilmek. 
6- Şer'i ahkamın maksat ve gayesini bilmek. 
7- Hakk ile batılı birbirinden ayırabilecek kadar ölçülü olmak. 
8- İctihad'a ve İslam'a karşı samimi olmak. 
9- İnancı sağlam olup bid'attan uzak olmaktır. 
Bundan anlaşılıyor ki, ictihad kolay bir mes'ele değildir. Herkes ictihad 
da'vasında bulunmaz. Akıl ve çevreye veya doğu ve batıdan ithal edilen 
düşünce ve görülüşlere istinaden hiç bir kimse İslami konularda ictihad 
edemez. 
İctihad'ın kapısı her zaman açıktır. 
İcthad kapısı, birinci asırda açık olduğu gibi her asırda da açıktır. Yeter ki 
ictihad'ın şartlarına haiz bir kimse bulunsun. Şu tarihten şu tarihe kadar açık 
idi sonra kapandı veya kapatıldı demek yanlıştır. Kapanış ve açılışı elimizde 
değildir. Bu husus için hiç bir kimseye yetki verilmemiştir. Hangi ayet veya 
hadis ictihad kapısı şu tarihe kadar açık, bu tarihten şu tarihe kadar kapalıdır 
diyor? Hatta bütün fukaha her asırda ictihad'ın yapılması gerekir diyorlar. 
Mesela el-Envar'de şöyle deniliyor: "Kadının hür, erkek, mükellef, adil ve 
müctehid olması şarttır. Çünkü her asırda daha önceki asırlarda vaki olan 
hadiseler tekerrür etseydi, eski müctehidlerin fetvasıyla amel edilebilirdi. 
Amma her asırda ayrı hadiseler ortaya çıktığı için yeni ictihadlar gerekir”. 
Bu, her asırda yeni fıkhi mezheplerin kurulması gereklidir manasına 
hamledilmemelidir.Birinci asırda müslümanlar, bilgilerini Kur'an ve 


sünnet'ten alıp onlarla amel ediyorlardı. Kur'an ve sünnet'te yer almamış 
mes'eleler hakkında ictihad ediyor veya ehline soruyorlardı. O zamanda 
belli bir mezheb yoktu. İkinci asırda, çoğalıp dağılan müslümanlar yeni 
hadiseler, yeni adet ve an'anelerle karşılaştılar. Bunun üzerine ulema, 
bunları hall etmek için büyük i'tina gösterip ictihad'da bulundular. Ve bunun 
neticesinde çeşitli mezhepler, ekoller ortaya çıktı. Herkes kendi mezhebini 
müdafaa etmeğe başladı. Ancak hırisiyanlar gibi birbirini tekfir etmezlerdi. 
Bu ihtilaf normaldir. Çünkü herhangi kapalı bir mes'ele etrafında görüş 
teatisi olursa mutlaka birbirine ters düşen fikirler doğacaktır. Mesela "va'l- 
mutallakatu yeterabbasna bi enfusihinne selasete kuruin” ayet-i celilesinde 
yer alan "kuru” kelimesi "kur” kelimesinin çoğuludur. Bu kelime arapçada 
kadının aybaşı hali ma'nasına geldiği gibi temizlik ma'nasına da geliyor. 
Sahabelerin bazısı, kur' kelimesi ay başı ma'nasında olup, boşanan kadının 
iddeti üç ay başıdır... Bazısı da temizlik ma'nasından olup, boşanan kadının 
iddeti üç temizlik müddetidir demişlerdir. 


İDARE 


Koca evin hizmetini görmek için belli ücret karşılığında hanımını 
kiralayıp hanımı da bir müddet hizmet görecek olsa ücret hak etmiş, olmaz. 
Koca, hanımını diğer karısından olan küçük çocuğunu emzirmek için 
kiralayacak olsa caiz olup ücret gerekli olur. 

Kocası olup eve ihtiyacı olmayan bir kadın kızının kızına ait olan evde 
parasız oturamaz. 

Ebe ücretini, onu eve çağıran öder. 

Koca ebe ücretini ödemeye zorlanılamaz. 


İFLÂS 


Arayıp bulamamak, iflâs etmek. Bir kimsenin yanında veya tasarrufu 

altında kendisine ait hiçbir mal kalmadığı zaman "iflâs etti" denilir. Bunun 
anlamı, dirhemleri fels çeşidi değersiz madeni paralara dönüştü, demektir. 
Bir kimsenin yanında fels para bile kalmayınca, iflâsından söz edilir. 
Felsler, altın ve gümüş paraya göre, değeri çok düşük olan ve şehirler 
arasında bile satın alma gücü farkları bulunan madeni paralar olduğu için 
İslam'ın zuhuru yıllarında Hicaz bölgesinde bu paraya rağbet edilmemişti. 
Işte bu yüzden mal varlığını tüketen kimseye fels kökeninden gelen 
"müflis" ifadesi kullanılmıştı, (Ibnu'I-kesir, en-Nihâye, III, 407; R.S. Poole, 
W.H. Valentine,"Fels"mad., I.A; Hamdi Döndüren, Çağdaş Ekonomik 
Meselelere Islâmi Yaklaşımlar, Istanbul 1988, s. 20 vd.). 
Hz. Peygamber çeşitli hadislerinde iflâs'ın ne olduğunu ve uygulama 
şartlarını göstermiştir. Bir gün çevresindeki sahabelere; "Müflis kimdir?" 
diye sormuş, ashâb-ı kiram; "bize göre müflis, kendisine ait hiçbir dirhemi 
(nakit parası) ve malı kalmayan kimsedir" cevabını vermiştir. Bunun 
üzerine Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Ümmetimden gerçek müflis 
şudur: Kıyamet gününde namazını, orucunu ve zekâtını getirir. Bu arada 
başkasına sövmesi, zina iftirasında bulunması, kan dökmesi ve başkasını 
dövmesi ile ilgili kötü amelleri gelir. Bunlara karşılık iyi amelleri (hasenâtı) 
verilir ve borçları (kul hakları) bitmeden iyi amelleri tükenir. Alacaklıların 
hataları kendisine yükletilir ve ateşe atılır" (Müslim, Birr, 60; Ahmed b. 
Hanbel, II, 303, IV, 372). "Bir kimse iflâs eden birisinin yanında kendi 
malınıbulursa, buna başkalarından daha fazla hak sahibidir" (Buhâri, 
Istikrâz, 14; Müslim, Müsâkât, 22; Ebü Dâvud, Büyü', 74; Ibn Mâce, 
Ahkâm, 26) 


İFTİRA 


Iftira son derece kötü ve tahribedici bir hadisedir. Hem iftirayı yapan ve 
hem de kendisine iftira edilen kimse için oldukça rahatsız edici bir 
tutumdur. Iftira sonucunda insanlar arasındaki sevgi ve dostluk bağları 
zayıflar; dayanışma gücü ortadan kalkar. insanlar birbirine güven duymaz 
olurlar. Bu güvensizlik, bir toplumun sosyal hayatını tamamen felce uğratan 
yıkıcı bir etki yapar. Iftira, toplumdaki güzellikleri yakıp bitiren bir ateş 
gibidir. 

Iftira, toplumda adaletin tam olarak etkisini kaybettiği zamanlarda 
yaygınlaşabilen bir sosyal ve ahlâkı hastalıktır. Çünkü adaletsizlik ve 
takipsizlik, kötü fiillerin yaygınlaşmasına ve artmasına yol açan bir 
başıboşluğa sebep olmaktadır. 

Islâm'da iftira konusu, üzerinde oldukça fazla durulan bir konu olmaktadır. 
Çok sayıda ayet-i kerime, iftira'nın özelliğinden ve onun Allah'ın nezdinde 
sevilmeyen ve hatta yerilen bir davranış olduğundan bahsetmektedir. 
Iftiranın en ağırı namus üzerine atılan iftiradır. Bunu, Hz. Âişe ile ilgili 
olarak "Ifk"* olayında görmekteyiz Olay özet olarak şöyle cereyan etmiştir: 
Hz. Peygamber ashab-ı kirâmla sefere çıkarken, kura ile belirlenen bir eşini 
de beraberinde götürürdü. Bu usulle, Mustalıkoğulları Gazâsına da Hz. Âişe 
katılmıştı. Konaklama yerinde, devenin üzerindeki gölgelikten (mahfel) 
tuvalet ihtiyacı için çıkan Âişe (ranhâ), dönüşünde gerdanlığını 
düşürdüğünü farketmiş, aramak için yeniden çıkmıştır. Bu sırada ordu yola 
çıkmış, Hz. Âişe, devenin üzerindeki gölgeliğin içinde zannedilmiştir. 
Dönüşte unutulduğunu anlayan Hz. Âişe, orada beklemiş, ordunun arka 
gözcüsü Safvân b. Muattal O'nu devesine bindirerek yolda orduya 
yetiştirmişti. 

Mündfıkların reisi Abdullah b. Ubey ve arkadaşları bunu fırsat bilerek Hz. 
Âjşe'ye zina iftirasında (ifk) bulundular. Bir aydan fazla bir süreyle bu 
dedikodu Medine'de dolaştı. Hz. Peygamber ve Âişe validemizin yakınları 
bu olaya çok üzüldü. 

Daha sonra Hz. Âişe Nür süresindeki şu ayetlerle temize çıkardı: 

"O uydurma haberi getirip iftira (ifk) atanlar, içinizden bir topluluktur. Onu 
kendiniz için bir ser sanmayın, bilakis o, sizin için hayırdır. Iftirada 
bulunanlardan her birinin kazandığı günaha göre cezası vardır. Onlardan 
günahın en büyüğünü yüklenene de büyük bir azap vardır." 


"Iftirayı işittiğiniz zaman, mümin erkeklerin ve mümin kadınların, 
kendiliklerinden hüsn-ü zanda bulunup da: "Bu apaçık bir iftiradır" 
demeleri gerekmez miydi?" 

"Bir de dört şahit getirmeleri gerekmez miydi? Madem ki, bu şahitleri 
getiremediler, o halde onlar, Allah nezdinde, yalancıların da kendileridir" 
"Eğer Allah'ın lütuf ve merhameti, dünyada ve ahirette üzerinizde 
olmasaydı, yaydığınız fitne yüzünden, size mutlaka büyük bir azap 
dokunurdu." 

"Siz o iftirayı dilinize dolamıştınız. Hakkında hiçbir bilgiye sahip 
olmadığınız şeyi ağzınızla söylüyor ve onu önemsiz birşey sanıyordunuz. 
Halbuki bu, Allah nezdinde büyük bir günahtır " 

"O asılsız sözü duyduğunuz zaman: "Bunu konuşmak bize yakışmaz. Haşa! 
Bu büyük bir iftiradır" demeniz gerekmez miydi?" (en-Nür, 24/1116). 

Hz. Peygamber inen bu ayetleri tebliğ ettikten sonra; "Ya Âişe, Allah'a 
hamd et. Allah seni, iftiracıların isnadından kesin olarak beri kıldı" 
buyurdu. Bunun üzerine Âişe (r.anhâ) nin annesi: "Kızım, kalk da 
Resulullah (s.a.5)'a teşekkür et" deyince, Hz. Âişe; "Hayır kalkmam ve 
yalnız Allah'a hamdederim" diye cevap verdi (bk. Buhâri, Tefsiru Süre, 
24/6, Meğdzi, 12, 32, 34, Şehâdet, 2, 15, Eymân, 13, 18, I'tisâm, 28, Tevhid, 
35, 57; Müslim, Tevbe, 56; Ebü Dâvud, Salât, 122; Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, VI, 194, 195, 197; Kamil Miras, Tecrid-i Sarih Tercemesi ve 
Şerhi, Ankara 1984, VIII, 73-97). 

Iftira eden kimse, bununla amacına ulaşamaz ve sonunda dünyevi ve uhrevi 
bakımdan kendisi zararlı çıkar. Nebi (s.a.s) "Iftira eden kimse zarara 
uğramıştır" (Ahmed b. Hanbel, I, 91) buyurur. 

Iffetli bir kadına zina isnadında bulunup da bunu dört erkek şahitle ispat 
edemeyen bir kimse kazıf cezasına çarptırılır. Bunlara ceza olarak seksen 
değnek vurulur ve bundan sonra şahitliklerine güvenilmez (bk. en-Nür, 
24/4; "kazf" mad.). Zina isnadında bulunan kimse kadının kocası olur ve 
dört şahitle bunu ispat edemezse "mulâane" yoluna başvurulur (bk.en-Nür, 
24/6-9; "Liân" mad.). 

En ağır iftirayı atan kimse bile sonradan pişmanlık duyar ve durumunu 
düzeltirse Cenâb-ı Hakkın mağfiretine nail olabilir (en-Nür, 24/4-5). 
Günümüzde fertlerin birbirine iftirası yanında basın ve yayın yoluyla da 
iftiralar yapılmaktadır. Namus, iffet, haysiyet ve zimmet üzerindeki bir iftira 
ne kadar çok yayılırsa, iftiracının sorumluluğunun da o nisbette artması 
tabiidir. Ayette şöyle buyurulur: "Mümin erkek ve o kadınlara işlemedikleri 


bir günahla eziyet edenler (onlara iftira atanlar), doğrusu açık bir günah 
yüklenmişlerdir" (el-Ahzab, 33/38). 


İĞNE VE ABDEST 


Damardan ya da kalçadan yapılan iğnede kan çıkmaması durumunda 

abdest bozulur mu? Ya da damardan iğne vurulurken şırıngaya çekilip 
tekrar geri giden bir miktar kan abdesti bozar mı? 
Igne yapılan yerden kan, irin vs. çıkmazsa iğne abdesti bozmaz. Şırıngaya 
çekilmesi halinde, ancak bir sivrisineğin emeceği kadar olup akıcı kabul 
edilmeyen miktarı da abdesti bozmaz. Daha fazla olursa bozar.(10 M. Zihni 
73) 


İĞNENİN ORUCU BOZUP BOZMAYACAĞI HAKKINDA ÇEŞİTLİ 
SÖZLER SÖYLEMEKTEDİR. BUNUN MAHİYETİ NEDİR? 


İmam-ı A'zam'a göre ağız gibi fıtri bir menfzden mideye bir şey almak 
orucu bozduğu gibi vücudun herhangi bir yerini delmek ve yırtmak 
suretiyle fıtri olmayan bir menfezden ona bir şey sokmak veya zerk etmek 
de orucu bozar. Fakat Ebu Yusuf, Muhammed ve İmam-ı Şafii mezhebine 
göre fıtri bir menfez olmayan bir yol ile vücudun içine bir şey sokulur veya 
zerk edilirse orucu bozmaz (al-Mebsut, c.3,5.68). Nevevi, "Bir kimse 
baldırına bir bıçak sokar veya içine ilaç zerk ederse orucu bozulmaz" diyor 
(al-Mecmu). Binaenaleyh hasta olan kimse imkanı varsa gündüz değil gece 
vaktinde iğnesini yaptırmaya gayret sarfetsin, fazla rahatsız olur, veya gece 
vaktinde yaptıracak kimsesi olmazsa Hanefi olan kimse imameye göre 
orucunu bozmadan iğnesini yaptırır. Bilahare ihtiyaten gününe gün kaza 
ederse iyi olur. Ama "karnına bir hançer sokarsa" Şafii mezhebine göre 
orucu bozulur ( al-Mecmu). İmameyne göre bozulmaz. 


İHLAS SURESİ İLE HATİM 


Hatim sonlarında vs. Ihlas süresi niçin üç defa tekrarlanır? Evlerde 
sohbet yapan bir hanım, Kur'ân okumasını bilmeyenlerin her satıra bir 
"Ihlas" okuyarak hatim yapmış olacaklarını söylediler, doğru mudur? 

Önce şunu söylemek gerekir ki, Kur'ân-ı Kerim kendi ifâdesiyle "hayatta 
olanları inzar etmek, uyarmak için" (Yasin (36) 70) gelmiştir. Bu 
uyarılmanın, ders almanın olabilmesi, onun bütününün okunmasına, hatta 
manası düşünülerek alınmasına bağlıdır. Elbette Kur'ân'ı Kerim okumanın 
bir de "ta'abbudi" (ibadet olma) yönü vardır. Hatta her bir harfi için okuyana 
"on sevap" verileceği vadedilmiştir. Ama bunca büyük bir sevap onun asıl 
geliş gayesi yanında belki de çok küçük kalır. Bu yüzden her satıra bir 
"ihlâs" okunarak hatim yapmakla Kur'ân'ı Kerim hatmedilmiş olmaz, belki 
satırları sayısınca "ihlâs" okuma sevabı alınmış olur. Bu kadar "ihlâs" 
okuyacak süre içerisinde Kur'ân'ı Kerim okumayı öğrenmeye çalışmak, 
Allah'u a'lem insana çok daha fazla sevap kazandırır. 

"Ihlas" süresinin üç defa okunmasına gelince, bakabildiğimiz kadarıyla 
bunun böyle olması gerektiğini söyleyen bir hadis ya da seleften bir söz 
yoktur. Ancak "Ihlâs Süresi" nin Kur'ân'ın üçte birine denk olduğunu 
söyleyen sahih hadisler vardır (bk. Ibn Mâce, edep 52; Ebu Davud, vitr 18; 
Tirmizi, Sevâbul- Kurân 1011; Nesâ'i Iftitah 69- Muvatta Kur'ân 17, 19). Bu 
surenin üç defa okunması da bundan ötürü düşünülmüş olsa gerektir. Ama 
Ihlâs Süresi'nin, Kur'ân'ın üçte birine denk olması; herhalde onun bir defa 
okunmasının, Kur'ân'ın üçte birinin, üç defa okunmasının da tamamının 
okunması kadar sevap kazandıracağı şeklinde anlaşılmamalıdır. Gerçi bunu 
böyle söyleyen hadisler de vardır ve Imam Serahsi'de bunlardan birini 
meşhur "E|-Mebsüt" una almıştır (bk. Serahsi, XXX/211; Bu sure ile ilgili 
hadisler için bk. Suyüt, Ed-Dürrü'1-ensir, VNI1/669-682), ama surelerin 
faziletlerine dair çoğu hadisin sahih olmadığı, hatta uydurma olduğu 
söylenmiştir. Bunun en güzel ömeklerinden biri Ibn Salah'ın kaydettiği şu 
olaydır: 

"Ebu Ismet'e-ki, Nuh b. Ebi Meryem'dir-(Hk. yanlış kanaatin tashihi için 
bkz. Tecrid-i Sarir Terc. 1, 285, 493-498) sordular: Kur'ân'ın süre süre 
faziletlerine dâir Ikrime'den, o da Ibn Abbas'dan diye naklettiğin bu 
hadisleri nereden aldın? O da cevap verdi: Baktım ki insanlar Kur'ân'dan 
yüz çevirip Ebu Hanife'nin fıkhı ve Ibn Ishak'in Megazı'si ile meşgul 


oluyorlar, ben de iyi niyetle bu hadisleri uydurdum (In Salah, Ulumul- 
Hadis, 90-91). Bu konuda daha makul şöyle bir açıklama vardır: "Kur'ân üç 
ana bölümden oluşur: Üçte biri ahkâm, üçte biri tehdit ve müjde (va'd ve 
va'id), üçte biri de .Allah'ın sıfatları ve isimleridir. İşte "ihlâs bu sonu üçte 
birin hülâsasıdır" (bk. Kurtubi, XX/247). 

Yoksa üç ihlas okumanın, sevap bakımından, Kur'ân'ın tamamını okumaya 
denk olduğunu söylemek, dirayet bakımından da sahih değildir. Çünkü 
Kur'ân'ın tamamı içerisinde "Ihlas" da vardır. Buna göre bir "Ihlâs" 
okumak, Kur'ân'ın üçte birini okumak ise, "üç Ihlâs" okumak Kur'ân'ın 
tamamı, artı, üçte birini okumak olmalıdır. 


IHLÂS'I KAZANMANIN YOLU 


"Ihlâs" kelime olarak "has kılma, hâlis ve katıksız yapma" demektir. 
Terim olarak manası: "Ibâdetleri sırf Allah emrettiği için yapma, ibâdeti 
sadece O'na ait kılma, yaptığı ibâdetlere başkası için hiçbir katkıda 
bulunmama" demektir. Ebedi kurtuluşa erecek olanlar sadece "Ihlâs" ile 
amel edebilenlerdir. Riya, gösteriş, süm'a, ihlâsın zıddı olan davranışlardır. 
Meselâ aslında beş vakit namazını kılan birisi, rükua, secdeye vb. gidiş 
gelişlerinde kendisini gören birilerinin olduğu yerde daha değişik 
davranıyorsa, işte namazının yalnız kıldığı zamanlardan farklı olan o 
kısımları, kendisini gören insanlar için yapılmış yani Allah'a (c:c.) has 
kılınmamış demektir. Bu da aslında Allah için kıldığı namaz ibadetine 
yaptığı farklılık oranında başkalarını da ortak etmiş, yani Allah'a şirk 
(ortaklık) yapmış anlamına gelir. Bu da insanı dinden çıkaran "Itikatta şirk" 
demek değilse de, sevabı götüren "amelde şirk" kabilindendir. Oysa Allah: 
",.. Kim Rabbine kavuşmayı umuyorsâ sâlih bir amel yapsın ve hiç kimseyi 
Rabbine yaptığı ibâdete ortak etmesin" buyurur.( K. Kehf (18) 110) Bir 
başka yerde temiz ve içimi rahat sütü,"Ihlâs" tan türemiş bir kelime ile 
anlatır: "Sizin için elbette davarlarda da ibretler vardır. Size onların 
karınlarındaki fıskı ile kan arasından, içenlerin kolaylıkla yudumlayacağı 
hâlis (dupduru) bir süt içiriyoruz." (K. Nahl (16) 66 ) Tefsircilerin izahına 
göre bu ayette "Ihlâs" la aynı kökten olan "hâlis" kelimesi şu anlama işaret 
eder: Nasıl ki, önce fıskıdan, sonra da kandan süzülen süte bu iki pis 
maddeden birisi karışacak olsa içilemez ve "kolaylıkla yudumlanamaz" yani 
kulun kabul etmeyeceği bir hale gelmiş olursa, amellere de, fıskı ve kana 
benzetebileceğimiz "şeytan" ve "nefis" hesabına bir şey karışırsa, onlar da 
Allah'ın kabul etmeyeceği hale gelmiş olurlar. Kul "hâlis" olmayan gıdayı 
kabul etmez de Allah, "hâlis" yani "ihlâslı" olmayan ibâdeti kabul eder mi?( 
Bursevi, )Bu açıklamalar ışığında "Ihlâs"ın nasıl elde edileceği de bir nebze 
anlaşılmış olmalıdır: 

1- Allah (c.c.), O'nun sıfatları, dünya ve geçiciliği, âhiret ve kalıcılığı 
hakkında sağlam ve yeterli bilgi olmadan ibâdetin O'na ait kılınması, yani 
"ihlâs" mümkün değildir. 

2- Insanın kendi yaradılış gayesini öğrenmeden "Ihlâslı" olması da mümkün 
değildir. Yaradılış gayesini öğrenmeyen insanlar ya zevkleri (hevâ ve 
hevesleri), ya mide ve diğer uzuvları (şehvetleri), ya mal ve mülk, ya da 


şöhret için koşuştururlar. Kişinin en büyük derdi ve meşguliyeti bunlardan 
biri olunca, onun ilâhı da o olmuş, yani ona ibadet etmiş olur. Böylece de 
ibâdeti "sadece Allah'a has kılmamış", yani ihlâslı olmamış olur. 

3- Kişinin sözü edilen ilâhlardan kurtulup bir olan Allah'a ibâdet edebilmesi 
bir yönüyle de Allah'ın tevfikine bağlıdır. Allah'ın tevfiki de insanın 
haramlardan sakınmasına, Allah'ın çizdiği sınırlara riâyet etmesine 
(takvâya), farzlardan başka nafilelerle Allah'a yakınlık aramasına bağlıdır. 
Çünkü Allah (c.c.) 

"Ey inananlar! Eğer takvâlı olursanız O size Furkân (Hakla batılı ayırma 
gücü) verir."( K. Enfâl.(8) 29) buyurur.Hadis-i kutsisinde ise: "... Kulum 
bana nâfilelerle yaklaşır, yaklaşır... Tâ, onun gören gözü, tutan eli, konuşan 
dili ,ve yürüyen ayağı olurum..." der.Demek ki, ihlâs ve samimiyet 
kazanma yollarından biri de farzları düzgün yaptıktan sonra bazı önemli 
nâfileleri de alışkanlık haline getirmektir. Bu nâfilelerin başında gece 
namazı (teheccüd) gelir. Iki rekât "işrak" ya da "duhâ" namazı, pazartesi ve 
perşembe oruçları, evvâbin namazı... da bunların önemlilerindendir. Ancak 
bunların "az da olsa sürekli" olması çok çok önemlidir. Önce çok azı ile 
başlayıp, süreklilik kazandıktan sonra çogaltmalıdır. Ayrıca hergün tekrar 
edilen yine sürekli bir takım zikir ve tesbihler edinilmelidir. 

4- Böylece kişinin en büyük derdi, Islâmı öğrenip yaşama, başkalarına da 
anlatma olmalıdır. 

5- Sürekli duâ ve yakarışların da "Ihlâslı" olmakta büyük etkisi vardır. 


İHRAM 


Hac dışında yapılması mübah olan bazı şeyleri kendisine haram kılmak 
demektir. Hanefilere göre, ihram haccın rüknü değil şartıdır. Bu da niyet ve 
telbiye ile gerçekleşir. Hac veya umreye yahut her ikisine niyet etmek ve 
Allah için telbiye getirerek ihrama girmekle hac ibadeti başlamış olur. 
İhrama girerken yapılması sünnet veya müstehap olan fiillerin başlıcaları 
şunlardır: 

1. Abdest veya boy abdesti almak. Temizlenmek için abdest veya boy 
abdesti alınır. Hz. Peygamber ihram için boy abdesti almıştır (ez-Zeylai, 
Nasbu'r-Râye, 111,17). Bu, temizlenmek için olup, taharet (abdestlilik) için 
değildir. Bu yüzden, hayızlı ve nifaslı kadınlar da bunu yaparlar. İbn 
Abbâs'ın merfü olarak naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: "Nifaslı ve 
hayızlı kadınlar boy abdesti alır, ihrama girer, Beytullah'ı tavaf dışında, 
haccın bütün menâsikini ifa ederler" (Tirmizi, Hac, 98; Ahmed b. Hanbel, |, 
364; Ebü Dâvüd, Menâsik, 9). Diğer yandan Hz. Peygamber (s.a.s), Esmâ 
binti Umeys'e nifaslı (lohusa) iken boy abdesti almasını emir buyurmuştur 
(Müslim, Hac, 109, 110). 

İhrama girecek kimsenin tımaklarını kesmesi, tıraş olup, bıyıklarını 
kısaltması, koltuk altlarını ve edep yerini tıraş etmesi müstehaptır.. 

2. Erkekler, dikişli elbiselerini çıkarır ve birisi göbekten aşağısını örtmek, 
diğerini omuzuna almak üzere iki temiz ve yeni peştemela bürünür. Başı 
açık, ayakları çıplak olup, terlik veya nalın giyebilir. Hadiste şöyle 
buyurulur: "Sizden biriniz, bir izâr (alt peştemal), bir ridâ (üst peştemal) ve 
iki nalınla ihrama girsin. Nalın bulamazsa, mest giysin, mestlerin 
topuklarından aşağısını ayırsın" (eş-Şevkâni, a.g.e, IV, 305). İbn Abbâs 
rivayetinde "topuklardan aşağısını ayırma" ifadesi yoktur (Buhâri, Hac, 21; 
Müslim; Hac, 1-3; Dârimi, Menâsik, 31; Tirmizi, Hac, 19; Ahmed b. 
Hanbel, 1, 215, 221, 228,279,11,3,4,8,34,47). 

İhrama giren kadınlar, elbiselerini çıkarmazlar başlarını ve ayaklarını açık 
bulundurmazlar. Yalnız yüzleri açık bulunur, telbiye ederken seslerini 
yükseltmezler. 

3. Çoğunluğa göre, ihramdan önce bedenini kokulamak caizdir. Hanefi ve 
Hanbelilere göre, elbiseyi kokulamak caiz değildir. Şâfiler elbise 
konusunda da aksi görüştedir. Delil, Hz. Âişe'den nakledilen şu hadistir: 
"Ben Nebi (s.a.s)'i, ihrama girerken bulabildiğim en güzel koku ile 


kokuluyordum"(Buhâri, Hac,18, Libâs, 79, 81; Müslim, Hac, 37; Dârimi, 
Menâsik, 10; Tirmizi, Hac, 77). Buna göre, kokunun eserinin ihramdan 
sonra devam etmesinde bir sakınca yoktur. Ancak artık ihram süresince 
yeniden kokulanmak, hatta kokulu sabun kullanmak caiz görülmemiştir. 

4. İhram namazı. Boy abdesti veya abdest alındıktan ve ihramdan önce; 
itifakla iki rekat ihram namazı kılınır. Delil şu hadistir: "Nebi (s.a.s) 
Zülhuleyfe'de iki rekât namaz kıldı, sonra ihrama girdi" (ez-Zeylai, age, TI, 
30 vd.). Bu namazın birinci rekâtında Kâfirün, ikinci rekâtında ise İhlâs 
suresini okumak sünnettir. Mâliki ve Hanbelilere göre, ihrama farz namazın 
arkasından girilir. Çünkü İbn Abbâs (r.a)'tan, Resulullah'ın böyle yaptığı 
nakledilmiştir. 

5. Telbiye. Hanefilere göre, ihram namazından sonra telbiye getirilir. Çünkü 
Hz. Peygamber böyle yapmıştır. Efdal olan da budur. Vasıtaya bindikten 
sonra telbiye getirip, sonra niyet edilebilir (ez-Zeylai, age, III, 21). Telbiye 
şudur: 

"Lebbeyke Allahumme Lebbeyk, Lebbeyke Lâ şerike Leke Lebbeyk. Inne'l- 
hamde ve'n-ni'mete leke ve'I-mülke, Lâ şerike leke" (Buhari, Hac, 26, 
Libâs, 69; Müslim, Hac,147, 269, 271; Dârimi. Menâsik, 22, Tirmizi, Hac, 
97). 

Hanefilere göre bir kimse mikatta niyet ederek telbiye getirince ihrama 
girmiş olur Telbiye, yolda, iniş çıkışlarda, yol arkadaşlarıyla 
karşılaşmalarda namazların ardından tekrarlanır ve zaman zaman ses 
yükseltilir. Telbiye, Mâlikiler dışında çoğunluğa göre, Kurban bayramı 
günü Akabe cemresine ilk taşın atılmasıyla kesilir. Çünkü Hz. Peygamber 
böyle yapmıştır (Nesâi, Menâsik, 229, İbn Mâce, Menâsik, 69; Ebü Dâvud, 
Menâsik, 27, 28; Tirmizi, Hac, 78, 79). Ancak taşlamadan önce tıraş 
olunursa, telbiye kesilir. Umre yapan ise tavafa başlamakla telbiyeyi keser. 


İHRAMA GİRME YERLERİ (MİKATLAR) 


Mikat, ihrama girme yeri ve zamanı demektir. Çoğulu mevâkit'tir. Bir 
terim olarak, Mekke çevresinde, çeşitli bölge ve ülkelerden hacca gelenlerin 
ihrama girecekleri özel yerleri ifade eder. Bir kimsenin, hac veya umre için, 
mikatları ihramsız geçmesi caiz olmaz. Aksi halde kurban veya mikat 
yerine dönmek gerekir. Ancak mikat yerinden önce ihrâma girmek ittifakla 
caizdir. Hatta Hanefilere göre, bir sakınca doğmayacaksa, ihramı öne almak 
daha faziletlidir. "Hac ve umreyi Allah için tamamlayınız" (el Bakara, 
2/196) ayetinde buna delâlet vardır. Mikatları beklemeksizin, ailesinin 
bulunduğu yerden ihrama girmek hac ve umreyi eksiksiz tamamlamak 
demektir. Hz. Ali (6. 40/660) ve Abdullah b. Mes'ud'un (6. 32/652) görüşü 
budur. Çünkü bunda daha çok meşakkat ve daha büyük tazim vardır. 

İhrama girme yerleri, Mekke'de, Mekke (Harem) ile mikatlar arasında (hıl 
bölgesi) veya mikatların dışında kalan bölgelerde (âfâki) oturanlara göre 
değişiklik gösterir (el-Kâsâni, a.g.e, Il, 163-167; İbnü'-Hümâm, a.g.e, Il, 
131-134; el-Meydâni, el-Lübâb, I, 178 vd.; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, I, 202- 
204; İbn Kudâme, el-Muğni, Il; 257-267). 

1. Mekke'de oturanlar: Bunların hac için ihrama girme yeri yine Mekke'dir. 
Hz. Peygamber ashab-ı kirâma hac için ihrama, Mekke'nin içinde 
girmelerini emir buyurmuştur (ez-Zeylai, Nasbu'r-Râye, 111,16). Mekke 
dışında, harem dâhilinde evi olanlar da böyledir. Mekkelilerin umre için 
mikat yeri ise, dilediği herhangi bir yerden, hıll'in harem bölgesine en yakın 
olan yeridir. Ancak umrede ihrama girmek için hıll'in en faziletli yeri 
Hanefi ve Hanbelilere göre "Ten'im", sonra "Ci'râne", sonra 
"Hudeybiye"dir. Resulullah (s.a.s) Abdurrahman b. Ebi Bekr'e Hz. Âişe'ye 
Ten'im'de ihrama girerek umre yaptırmasını emir buyurmuştur (Buhâri, 
cihâd, 125, Umre, 6; Müslim, Hac,135,136; Ahmed b. Hanbel, TI, 309, 
394; Tirmizi, Hac, 91). 

2. Hıll'de oturanlar: Harem bölgesiyle, beş mikat yerinin çevrelediği alan 
arasındaki bölgeye "hıll" denir. Hıll'de oturanların hac veya umre için 
ihrama girme yeri (mikat), ailelerinin bulunduğu yer veya bu yerle. harem 
arasında kalan, hıll'den dilediği herhangi bir yerdir. Hac ve umreyi 
tamamlamayı emreden ayetle (el-Bakara, 2/ 196) Hz. Ali ve İbn Mes'ud'un 
görüşü buna delildir. Hanefiler bu görüşü benimsemiştir. İmam Mâlik'e 
göre, bunların mikat yeri, kendi evleridir. 


3. Mikatların çevrelediği alan dışında oturanlar (âfâki): Arabistan'da 
mikatlar dışında oturanlarla, dış ülkelerden hac veya umre niyetiyle Hicaz'a 
gidenler için geldiği bölge veya ülkeye göre ihrama girme yerleri (mikat) 
belirlenmiştir. İbn Abbâs (r.a)'tan şöyle dediği nakledilmiştir: "Nebi (s.a.s), 
Medineliler için Zülhuleyfe'yi, Şamlılar için el-Cuhfe'yi, Necidliler için 
Karnü'l-Menâzil'i ve Yemenliler için Yelemlem'i mikat olarak belirledi. 
Bunlar, belirtilen bölge veya ülke tarafından gelen diğer belde yolcuları için 
de mikat yeridir" (Buhâri, Hac, 7, 9, 11,12, Sayd,18; Müslim, Hac,11-12; 
Ebü Dâvüd, Menâsik, 8; Nesâi, Menâsik,19, 20, 23; Ahmed b. Hanbel, I, 
238). Câbir (r.a)'den merfü olarak rivayet edilen Müslim hadisinde bunlara, 
Iraklılar için Zat-ı ırk ilâve edilmiştir (Ebü Dâvüd, Menâsik, 8). 

Gelinen ülkelere göre mikatlar şöyledir: 

a. Türkiye, Suriye, Mısır, Mağrib ve Avrupa tarafından deniz yoluyla 
gelenlerin mikatı Cuhfe (Râbiğ)'dir. Cuhfe ile Mekke aiası yaklaşık 187 km. 
dir. 

b. Medine'den gelenlerin mikatı Zülhuleyfe (Âbâr-ı Ali) olup, Mekke'ye 
yaklaşık 464 km.dir. En uzak mikat yeri burasıdır. 

c. Irak, İran ve diğer doğu ülkelerinden gelenlerin mikatı Zât-ı Irk'tır. Bu yer 
Mekke'ye yaklaşık 94 km.dir. 

d. Kuveyt ve Necid yönünden gelenlerin mikatı bugün es-Seyl denilen 
Karnü'l-Menâzil'dir. 

e. Yemen'den gelenlerin mikatı Mekke'nin güneyinde bulunan Yelemlem 
olup, Mekke'ye 54 km.dir, 

İhrama girme yerlerini Hz. Peygamber tayin ettiği için hac, umre, ticaret 
veya başka bir amaçla gelen her müslümanın buralarda veya daha önce 
ihrama girmiş olması lâzımdır. Eğer yol, bu noktalardan geçmiyorsa 
buraların hizalarından ihrâma girilir. Medine'ye gelenler, hac için Mekke'ye 
doğru yola çıkınca Zülhuleyfe'de bugün Âbâr-ı Ali denilen yerde ihrama 
girerler. 

Mikatlardan içeride bulunan kimseler, ihramsız Mekke'ye girebilirler. Fakat 
hac veya umre için, bulundukları yerden ihrama girerler. Mikat içinde, fakat 
Mekke dışında bulunan, bulunduğu yerde; Mekke'nin içinde oturanlar ise, 
kaldığı evde ihrama girerler. 

Dışarıdan hac veya umre için gelen kimse mikatı ihramsız geçerse ya bir 
kurban keser veya geri dönüp mikat yerinde ihrama girer. Mekke'ye girme 
niyeti olmaksızın mikatı ihramsız geçene birşey lâzım gelmez. 


İHRAMDA OLAN KİMSENIN HAMAM VS. YERLERDE SABUN 
İLE YIKANMASI CAİZ MİDİR? 


İhramda olan kimsenin hamam vs. de sabun ile yıkanması Şafii 
mezhebine göre caizdir. Ebu Eyub'dan rivayet edildiğine göre Peygamber 
(sav) de "İhramda iken yıkanırdı" (el-Mühezzeb). 

Hanefi mezhebine göre ise sabunsuz veya kokusu olmayan sabun ile 
yıkamakta bir sakınca yoktur. Fakat kokulu sabun ile yıkanmak haramdır 
(el-Fıkh çala'I-Mezahib el-erba'a.Mebsüt). 


İHRAMSIZ OLARAK SAFA ILE MERVE ARASINDA SA'Y ETMEK 
CAİZ MİDİR? 


Safa ile Merve arasında sa'y edebilmenin iki şartı vardır. 
Birincisi tavaftan sonra olması, ikincisi ondan önce ihramın bulunmasıdır. 
Tavaftan sonra ve ihramdan evvel yapılan sa'y caiz değildir. Hacc için Safa 
ile Merve arasında yapılan sa'y, Arafat vakfesinden önce olursa ihramın 
bulunması şarttır. Yoksa Arafattan sonra olursa şart değildir. 
Mutemetti olan kimse Arafat vakfesinden önce hacc için sa'y etmek isterse 
Arafat'a çıkmadan evvel ihrama girer ve bir nafile tavafını yapar. Sonra 
hacc için sa'y eder. 


İHSAN 


Iyilik, güzellik, uygun ve güzel olanı en güzel ve kusursuz bir şekilde 
yapmak. Ihsan; Allah'ın huzurunda olduğunu onu gönül nuruyla 
görüyormuş gibi tasavvur ederek kulluk vazifelerini yerine getirmek. Bu 
anlamda ayet-i kerimede "öyle değil! Kim muhsin olduğu halde kendini 
Allah'a teslim ederse, onun mükafatı Rabbinin katındadır" (el-Bakara, 
2/112). Inanç ve gönül planında ihsan ve teslimiyet Allah'ın kullarından 
istediği kurtuluş beraatıdır. Anne-baba hakkındaki tavsiyelerde de onlara 
"ihsan" ile davranılması istenmiştir (bk. el-Bakara, 2/73; en-Nisa, 4/36; el- 
En'âm, 6/151; el-Isrâ, 17/32). 

Münafıklar Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelmişler ve yaptıkları kötülükleri 
gizlemek ve güzel göstermek için "...Biz ihsan ve uzlaştırmadan başka bir 
şey yapmak istemezdik" (en-Nisa, 4/61) diyerek Allah adına yemin 
etmişlerdir. Bu ifade tarzından ihsan kavramının Araplar arasında bilinen ve 
kullanılan bir kavram olduğu anlaşılıyor. Ancak Islâm bu kavrama farklı bir 
anlam yükleyerek mutlak iyilik, güzellik ve iyi davranış olgusunu ilâhi 
iradenin kabulüne ve rızasına uygun olarak yapıları iyilik tarzında 
değiştirmiştir. Nitekim bu manayı Kur'an'ın ifadelerinde ve Hz. 
Peygamberin hadislerinde müşahede etmek mümkündür. Cibril (a.s) 
sahabilerden Dıhye (r.a)'in şeklinde Hz. Peygamber (s.a.s) in huzuruna 
gelmiş ve ona "ihsan nedir?" sorusunu sormuştur. Peygamber (s.a.s) ihsanı 
şöyle tanımlamıştır: "Allah'a onu görüyormuşsun, sen onu (gözle) görmesen 
de o seni görüyormuşçasına kulluk etmendir" (Buhâri, Tefsiru süre (31); 
Iman, 37; Müslim, Iman, 57; Ebu Davud, Sünne, 16; Tirmizi, Iman, 4; Ibn 
Mace, Mukaddime, 9). Seyyid Şerif ihsan teriminin tarifini yaparken bu 
hadisi zikrederek şöyle demektedir: "Basiret nuruyla Rabbü'l-Âlemin'in 
huzurunda olduğunu tasavvur ederek kulluğu yerine getirmektir. Hadisteki 
"sanki onu görüyormuşsun" ifadesi Allah'ın bizatihi görülmesinin maksat 
olmadığını, Allah'ın sıfatlarını idrak ederek kulluk etmenin istenildiğini 
anlatmaktadır" (Seyyid Şerif e/-Cürcani, et-Ta'rifât, s. 12). 

Ihsan yalnız ibadetle ilgili meselelerde mü'minin yükümlü olduğu bir 
sorumluluk değil, bütün söz ve işlerindeki değişmez tavrıdır. Hz. 
Peygamber "Allah her şeyde ihsan ile davranılmasını kullarının üzerine 
gerekli kılmıştır. Bundan dolayı "öldürdüğünüzde güzel davranın, 
hayvanların kesiminde güzel davranın" (Müslim, Sayd, 57; Ebü Dâvud, 


Edâhi, 11; Tirmizi, Diyat, 14; Nesai, Dahaya, 22, 26; Ibn Mace, Zebâih, 3) 
buyurmuştur. Yapıları iyiliklerin hasbi ve Allah rızası için olmasının 
gerekliliğine (Ode işarete eden Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur:"Insanlar bize iyi davranırsa onlara iyilik yaparız şayet kötü 
davranırlarsa onlara kötülük yaparız diyen şahsiyetsizlerden olmayın. 
Kendinizi, insan/ar iyi davranırsa onlara iyilikle mukabele etmeye, şayet 
kötülük yaparlarsa onlara aynıyla karşılık vermeye alıştırın" (Tirmizi, Birr, 
63). 

Yapılan iyıliğin ve ihsanın inkar edilmesi hoş görülmemiş, birtakım 
insanların yapıları iyilikleri inkâr etmelerinin kendilerinin cehenneme 
girmesine sebep olan bir haslet olduğu bildirilmiştir. Kocalarını ve 
kocalarının iyiliklerini inkar eden kadınların cehenneme gireceği bildirilmiş 
(bk. Buhari, Iman, 21; Kusuf, 9; Müslim, Kusuf, 17). Ihsanın insanlar 
arasındaki münasebetlerdeki etkisi ve önemi anlatılmıştır. 

Insanlara güzellikle davranan, Allah'a kulluk yaparken kulluğun gereği 
olan; kulluk yapıları zatı iyi tanımanın gereklerini yerine getiren 
muhsinlerin Allah'ın rahmetine çok yakın olduğunu Hz. Peygamber (s.a.s) 
bildirmiştir (Dârimi, Mukaddime, 56). 


İHTİKAR NE DEMEKTIR? 


İhtikar, şiddetli ihtiyaç olduğu bir zamanda gıda maddesini satın alıp 
kıymeti daha fazla artsın diye onu hapsetmektir. Şer'an haramdır. Allah'ın 
Resulü onun hakkında şöyle buyuruyor: Kırk gece kadar insanların 
yiyeceğini hapsedip ihtikar eden kimse Allah'tan (onun rahmetinden) 
uzaktır. Allah da ondan beridir. Bir mahalle halkı içinde az bir kimse 
bulunsa Allah'ın zimmeti o mahalleden beri olur (al-Hakim). 

Abu'z-Zenad, Said bin Müseyyeb'e dedi ki: Senin tarafından bana ulaşan 
habere göre Peygamber (sav)şöyle buyurmuştur: Medine'de ancak, 
günahkar olan kimse ihtikar eder. Halbuki sen bizzat bu işi yapıyorum. 
Bunun üzerine Sa'id dedi ki:Peygamber (sav) bu ihtikarı yasaklamadı. 
Yasakladığı ihtikar, kişinin satılık malı fiyatı, yüksek olduğu bir zamanda 
pazara getirip yüksek bir fiatla satmaya kalkışmasıdır. Ama fiat düşük 
olduğu bir zamanda satılık malını getirir, başkası da onu satın alır, yanında 
tutar ve halkın muhtaç olduğu bir zamanda piyasaya sürerse ihtikar 
sayılmaz. 

İmam-ı Gazali'ye göre ihtikar, gıda maddesinde cari olduğu gibi, meyvede 
de caridir. Ebu Yusuf'a göre; yiyecek, giyecek gibi insanın muhtaç olduğu 
her şeyde caridir. Şiddetli ihtiyaç yok, piyasa boşluğu varsa gıda 
maddelerini stok etmekte beis yoktur. 

İHTİKAR DİNEN HARAMDIR. 

Bazı müctehidler ihtikarın sadece insan ve hayvan yiyeceklerinde olduğunu 
kabul etmişlerdir. Yukarıda geçen hadiste ise genel bir ifade vardır; yani 
insanın bütün ihtiyaçlarını içine almaktadır. Buna göre yiyecek maddesi 
dışında kalan diğer ihtiyaç maddeleri de, karaborsacılığın sınırı içine 
girmektedir. Çiftçinin ürettiği malı bekletmesi ise ihtikar değildir. Çiftçi 
emeğini değerlendirmek için bekletebilir. Fakat o mala aşırı bir ihtiyaç 
duyulursa piyasaya sürmesi daha iyidir. 














ÖRE ABDEST ALIP NAMAZ 


























İKİ MEZHEBİN BİRBİRİNE ZIT OLAN HÜKÜMLERİYLE BİR 
MES'ELEDE AMEL EDİP TEFLİK YAPMAK CAİZ MİDİR? 


İki mezhebin biribirine zıt olan hükümleriyle bir meselede amel edip 
teflik yapmak iki çeşittir: 
1- İcmaa muhallif olan teflik. 
2- İcmaa muhallif olmayan teflik. 
Yapılan bir teflik, icmaa muhallif ise, kesinlikle caiz değildir. Mesela 
Hanefi mezhebinde; baliğa ve akile olan kadının nikahı için velinin izni ve 
rızası Şart değildir. Kendi kendini evlendirebilir. Diğer Mezheplerde ise; 
velinin izni şarttır. Maliki Mezhebinde de akit esnasında şahitlerin 
bulunması şart değildir. Akitten sonra da ilan edilse kafidir. Mesela: Bir 
kimse, şahitsiz kızını biriyle evlendirse, daha sonra da nikahı ilan etseler 
caizdir. Ama diğer Mezheplerde şahitlerin bulunması şarttır. Şafi'i 
mezhebinde mehri dile getirmek şart değilken, Maliki mezhebinde şarttır. 
Bir kimse nikah hususunda bu üç mezhebi birleştirip teflik ederse caiz 
değildir. Yani: Hanefi mezhebine göre velisiz, Maliki mezhebine göre 
şahitsiz, Şafii mezhebine göre de mehirsiz nikahı aktederse sahih değildir. 
Çünkü böyle bir nikah; ne Şafii'ye, ne Hanefi'ye, ne de Maliki'ye göre akd 
edilmiş sayılmaz. 
Fakat icmaa muhallif olmayan taflik ise caizdir diyebiliriz. Mesela: Malıki 
mezhebinde abdest ve gusülde vücut ve organları oğmak şarttır. Aynı 
mesele Şafii'de şart değildir. Şafii mezhebinde bir erkeğin vücüdü bir 
kadının vücüdüna dokunduğunda abdesti bozulmasına rağmen. Malıki 
mezhebinde bozulmaz. 
Bir kimse bu iki mezhebi taklit ederek; abdest organlarını oğmadan abdest 
alır, vücudu bir kadının vücuduna dokunduğu halde namaz kılarssa her iki 
mezhebe göre de sahih olmamış olur . Yalnız bu teflik icmaa muhallif 
değildir. Çünkü Hanefi Mezhebine göre oğmak şart olmadığı gibi, erkeğin 
vücudu kadının vücuduna dokunması halinde de abdest bozulmaz. Bunun 
için de böyle bir namaz Hanefi Mezhebine göre sahihtir. 
El-İzz b. Abdüsselam ile İbn Dakiku'l-İd gibi alimler bu tip telfikte bit 
sakınca yoktur diyorlar. 


İKİNCİ EVLİLİK İÇİN İZİN 


Gelir düzeyi normal, evli ve iki çocuğu bulunan bir erkek, hanımı karşı 
çıkmasına rağmen ikinci bir kadınla evlenebilir mi ? 
Islâmi öğretilere göre erkek, nafakalarını ve iskân ihtiyaçlarını karşılamak, 
aralarına adaletle ve yansız olarak davranmak şartıyla dörde kadar 
evlenebilir. Bunun için karısının izin vermesi gerekmez. Ancak karılarından 
birinin hakkını yiyorsa o, mahkeme kararıyla hakkını alır. Fakat evlenebilir 
demek, evlenmelidir, demek olmadığı gibi, evlenmesi güzeldir demek de 
değildir. 


İKTİDARSIZLIK 


Erkeğe ârız olup, cinsi temasta bulunmasını engelleyen acizlik hastalığı. 
Buna Arapça "innet" bu durumda olan erkeğe de "innin" denir. Erkeğe karşı 
cinsi istek duymayan kadın için de "innine" terimi kullanılır. 

Islâm hukukunda iktidarsızlık hâli evliliği etkileyen hastalıklardan 
sayılmıştır. Karı kocanın, birbirinin cinsi yönlerinden yararlanma hakları 
vardır. Kocanın zifafı gerçekleştirmesi gerekir. Evlilik akdi sırasında 
mevcut olan veya akitten sonra meydana gelen bazı hastalık ve kusurlar 
sebebiyle karının boşanma davası açma hakkı vardır. Kocanın, mahkemeye 
başvurmadan, eşini boşama imkânı her zaman bulunduğu için, herhangi bir 
hastalık veya kusur sebebiyle dava açma hakkı erkeğe tanınmamıştır. 

Ebü Hanife ve Imam Ebü Yusuf'a göre, kadının hâkime başvurarak evliliğe 
son verdirebileceği kusurlar beş tanedir. 

1) Koca iktidarsız (innin) olacak. Karının bu sebebe dayanarak boşanma 
davası açabilmesi için şu şartlar gerekir: a) Evlendikten sonra hiç cinsi 
yakınlaşma olmamış bulunacak. Bir defa cinsi yakınlaşma olmuşsa, artık bu 
sebebe dayanılamaz. b) Erkeğin bu kusuruna kadını, nikâhtan önce bilgisi, 
nikâhtan sonra da rızası bulunmayacak. c) Kadının kendisinde cinsi 
yakınlaşmaya engel bir hâl olmayacak. 

2) Husyelerin çıkarılmış olması. Böyle bir erkeğe "hasiy" denir. 

3) Cinsiyet uzvunun kesik olması. Buna "mecbüb" denir. 

4) Erkeğin sihir, büyü vb. etkilerle bağlı olması. 

5) Kocanın cinsiyetinin belirlenmemesi. Buna "hunsâ" denir (Mehmed 
Zihni, Münâkehât-müfdârakât, Istanbul 1906, s. 277; M. Muhyiddin 
Abdülhamid, el-Ahvâlü'ş-Şahsiyye, s. 310; Hamdi Döndüren Delilleriyle 
Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 326, 393). 

Birinci maddedeki şartlar, diğer maddeler için de aranır. Kocada bu ayıplar, 
nikâhtan sonra meydana gelirse buna dayanarak boşanma davası açılmaz. 
Nikâhtan önceki ayıplar için kadının rızası bulunmazsa, bir süre susması 
veya boşanma davası açıp, bir süre takip etmemesi dava hakkını düşürmez. 
Bu ayıpları olan koca, karısını kendiliğinden boşarsa, mesele kalmaz. Kadın 
hâkime başvurunca, hâkim cinsi temasın olup olmadığını kocaya sorar. 
Olumsuz cevap alırsa kendisine mahkeme gününden başlamak üzere bir yıl 
süre verir. Hz. Ömer devrindeki uygulama da bu şekilde olmuş ve Hz. Ömer 
Kâdi Şurayh'a bu konuda bir mektup (talimat) göndermiştir. Bununla, 


değişik mevsimlerin koca üzerinde olumlu etkileri beklenir. Bu süre içinde 
koca şifa bulmazsa ve karısını kendiliğinden de boşamazsa, karının isrârı 
üzerine hâkim boşamaya karar verir. Bununla, bir bâin talak meydana gelir. 
Kadın, mehrini tam olarak alır, iddet bekler, bu sırada koca ölürse, 
aralarında mirasçılık cereyan etmez. Uzvun kesikliği hâlinde, sonuç 
değişmeyeceği için kocaya süre tanınmaz. 

Imam Muhammed'e göre, karı kocasıyla birlikte yaşadığı takdirde cinsel 
yönden zarar göreceği her kusur ve hastalıktan dolayı boşanma davası 
açabilir. Ancak bu kusur ve hastalıklar bilinerek evlenilmişse, artık bunlara 
dayanılarak boşanma istenemeyeceğinde görüş birliği vardır (Ibnü'l 
Hümâm, Fethu'l-Kadir, INI, 263). 

1917 tarihli Osmanlı Hukuk-ı Âile Kararnâmesi, kadının hangi kusur ve 
hastalık hallerinde boşanma talebinde bulunabileceği, Imam Muhammed'in 
görüşüne uygun olarak formüle edilmiştir (madde, 119, 125). 1920 tarihli 
Mısır Medeni Kanunu'na 9 ve 10. maddelerde Imam Muhammed'in 
görüşüne uygun bazı yenilikler eklenmiştir. Suriye Medeni Kanunu ayrıca 
buna akıl hastalığını ilâve etmiştir. Türk Medeni Kanunu ise akıl hastalığı 
dışında hiçbir hastalığı boşanma sebebi saymamıştır. Ancak, evlilik 
akdinden önce mevcut bir hastalık, diğer eşten gizlenmiş olursa, onun 
kendisine karşı hile yapıldığını ileri sürerek evliliği feshettirmesi 
mümkündür (T.M.K.mad. 117). 


İKTİSAD 


Orta yolu tutmak, itidal ile hareket etmek, tutumlu olmak, gereğinden az 
veya çok harcamaktan kaçınmak. 
Islâmiyet, yeme, içme, giyim, kuşam, eşya kullanımı gibi her hususla 
aşırılıktan kaçınmayı, orta yolu tutmayı emretmiştir. Savurganlık ve 
cimriliği yasaklamıştır. Işlerin hayırlısı orta olanıdır. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Yürüyüşünde ölçülü ol; sesini kıs 
(bağıra bağıra konuşma)" (Lokmân, 31/19); "Elini boynuna bağlayıp cimri 
kesilme; büsbütün açıp tutumsuz olma. Yoksa pişman olur, açıkta kalırsın" 
(el-isrâ, 17/29). 
Iktisadın karşıtı israftır. Israf aşırı gitmek, gereğinden fazla yemek, içmek 
ve harcamaktır. Bu ise dinimizce yasaklanmıştır. Kur'ân-ı Kerim'de; "Saçıp 
savuranlar şeytanların kardeşleridir" (el-Isrâ, 17/27) buyurulmuştur. 
Tutumlu olanlar kimseye muhtaç olmazlar, rahat ve huzur içinde yaşarlar. 
Bir hadis-i Şerifte: "Tutumlu olan fakir olmaz" (Keşfü'l Hafâ, Il, 189) 
Islâmiyet insanlar arasında eşitliğe, güçsüzü korumaya özel bir önem 
vermiştir. Zekât ve sadaka övülen davranışlardır. toplum teşvik edilmiştir. 
Fakat servet ve refahın tabana yayılması esas alınmıştır. Servetin, 
çoğunluğun aleyhine bir azınlığın elinde toplanması yasaklanmıştır. "Servet 
içinizde zenginler arasında dönüp dolaşan bir devlet olmasın" (el-Haşr, 
59/7) ayeti bunu ifade eder. Islâmiyet özel mülkiyeti korur ve teşvik eder. 
Emeğe üretim faktörleri içerisinde büyük değer verir."Gerçekten de insan 
ancak kendi çalıştığını elde eder" (en-Necm, 53/39) ayeti bunu ifade eder. 
Peygamber efendimiz en kutsal kazancın el emeği ürünü olduğunu 
belirtmiştir (Ahmed b. Hanbel, Müsned, III, 466, IV, 141). Tembellik ve 
başkalarının sırtından geçinmek yasaklanmıştır. Bu nedenle faiz yasak 
kılınmıştır (bk. el-Bakara, 2/275-279). Teşebbüse de büyük değer 
verilmiştir, sermaye emekle beraber değerlıdır. 
Israf (savurganlık) yasağı, temel ilkelerden biridir. Ticarete önem verilmiş 
ve kâr haddi geniş tutulmuştur. Karaborsacılık ve haksız kazançlar 
yasaklanmıştır. Tüketicileri aldatacak faaliyetlerden kaçınılması istenmiş; 
malların üreticilerden tüketicilere en kısa yoldan ulaştırılması amaçlanmıştır 
(bk. Hamdi Döndüren, Islâm Hukukuna Göre Alım-Satımda Kâr Hadleri, 
Balıkesir 1984, s. 125-202; Günümüz Ekonomik Problemlerine Islâmi 
Yaklaşımlar, Istanbul 1988, s. 10 vd.; Orhan Oğuz-Ilhan Uludağ, Genel 


Ekonomi, Istanbul 1981, s. 39-41). Ayrıca geniş bilgi Ansiklopedinin fıkıh 
ile ilgili birçok maddesinde verilmiştir). 


İLK CUMA NAMAZI 


a- Bu Konudaki Değişik Rivayetler: 
Ilk cuma namazının nerede ve kimler tarafından kılındığı konusunda 
değişik rivayetler mevcuttur. Bu rivayetleri şöylece özetleyebiliriz: 
1. Resülüllah hicret etmeden önce cumanın kılınmasına izin verdi. Kendisi 
Mekke'de cumayı kılmaya Kadir olamamış ve cumayı izhar edememişti. 
Mus'ab b. Umeyr'e: "Yahudilerin cumartesi günleri Zebür'u açıkça 
okuduklarını göz önünde bulundurarak, kadınlarınızı ve çoçuklarınızı 
toplayın ve cuma günü, güneş zevalden yarıyı geçince, iki rek'atle Allah'a 
yaklaşın." diye yazdı. (Hamidullah, Muhammed, el-Vesâiku's-siyâsiyye s. 
35; Alüsi; Rühu'l-me'âni XXVNI1/99) Tabakât-i Ibn Sa'd'da aynı rivayete: 
"... ve Sa'd b. Usâme'nin evinde oniki kişi ile cuma kılındı." (Aynı kaynak 
Tabakât-i Ibn Sa'd'dan (NI/83) ilâvesi de mevcuttur. 
Bu rivayet nazar-i dikkate alındığında, cumanın Mekke döneminde farz 
kılındığı, izhar edilmesi gereken bir ibadet olduğu, Yahudilere karşı bir onur 
meselesi ve bir şiar olduğu söylenebilir. 
Cumanın izhar edilmesi gerekliligi, kısaca bir onur, bir varlık gösterişi 
namazı olduğu, diğer nakillerde de göze çarpıyor. 
Meselâ Allâme Ibn Hacer "Tuhfetü'l-Muhtâç"ta: "Cuma namazı Mekke'de 
farz kılındı ama sayı yetersizliğinden ya da şiarı izhar olduğundan, orada 
kılınamadı." (Aynı kaynak Tabakat-r Ibn Sa'd'dan (NI/83)) diyor. Sayı 
yüzünden kılınmadığı ihtimalini Ibn Hacer sâliki bulunduğu Şâfii 
mezhebinin, cumanın kılınabilmesi için kırk hür erkek cemaat şartını 
koşmuş olmasından dolayı zikretmiş olabilir. Ama her ikisi de birer 
ihtimalden ibarettir. 
2. Abdurrahman b. Kâ'b: "Gözlerini kaybetiğinde babamı cumaya ben 
götürüyordum. Ezanı duyduğunda Ebü Ümâme Es'ad b. Zürâra'ya dua edip 
mağfiretini istiyordu. Bir ara durdu ve yine böyle yaptı. Sebebini sordum. 
Yavrum, Medine'de Beni Beyâdâ Yurdunda bize ilk cuma namazını kıldıran 
odur, dedi. O gün kaç kişi idiniz? dedim. Kırk kişi idik, dedi. "(Alüsi, 
XXVNIW/99) 
3. "Umdetü'1-Kâri"deki şu rivayet de bunu tamamlar: "Ibn Sirin anlattı; 
Medineliler Resulullah (s.a.s.) gelmeden ve cuma âyeti inmeden önce 
toplandılar. Cumaya ilk defa bu adı verenler onlar oldu. Dediler ki, 
Yahudilerin her hafta toplandıkları bir günleri var. Keza Hiristiyanlar da 


öyle. Gelin biz de bir gün toplanıp Allah'ı zikredelim, namaz kılıp O'na 
şükredelim. Derken bunun için "Yevmü'!-arübe"yi seçti ve Es'ad'ın evinde 
toplandılar. O da onlara iki rek'at namaz kıldırdı. Bu toplantıda bu güne 
"Cuma" adını verdiler. Sa'd da bir koyun kesip onlara yedirdi. Zira sayıları 
azdı."(Hâkim, el-Müstedrek 1/281 ; Ibn Mâce, Sünen 1/344 (el-Ikâme 78) 
Sevkâni bu hadisi aynı zamanda Ibn Hibbân ve el-Beyhaki'nin de rivayet 
ettiklerini, sonuncunun sahih bulunduğunu, el-Hâfız'ın ise, isnâdı hasendir, 
dediğini söyler. Bkz. Neylü'l-evtâr NI/230) 

Tebyinü'1-hakâik hâsiyesi Selebi'nin, "cuma namazına ilk defa ,cuma' adını 
veren Kâ'b b. Lueyy'dir" (Ayni, Umdetü'l-kâri VI/161) şeklindeki rivayeti 
buna muhalif değildir. Zira Kâ'b'ın aynı toplantıda bulunması ve bu ismin o 
nun buluşu olması muhtemeldir. 

4. Bazı kaynaklarda bu konuda değişik rivayetler de vardır: 

"El-Ma'rife'de şöyle denir: Zuhri anlattı; Resulullah (s.a.s.) Mus'ab b. 
Umeyr'i, Medine'ye, onlara Kur'an öğretmek üzere gönderdiğinde, Mus'ab 
onlara cuma namazı kıldırdı ve Resulullah gelmezden önce Medine'de ilk 
cuma namazını kıldıran Mus'ab oldu. (Hasiyetü's-Selebi ,alâ-Tebyini"'i- 
Hakâik 1/217) 

Allâme Alüsi bu rivayetleri sıraladıktan sonra, "Bu konudaki haberlerin en 
sağlamı Medine'de ilk cumayı Es'ad'ın kıldırdığını bilderenler olmalıdır." 
diyor. 

Bu taktirde ilk cuma namazı Yahudi ve Hristiyanlara karşı bir varlık izharı 
şeklinde kılınmış oluyor. Burada; Acaba hangi şekilde olursa olsun, 
Medine'de ilk kılınan cumâ namazı, öğle namazınının yerini almış ve onun 
farziyetini düşürmüş müdür?" diye bir soru akla gelebilir. Ilk kılınan cuma 
namazının farz cuma olup olmadığını tesbit için, bu sorunun cevabı 
önemlidir. 

5. Bizzat Resulllah'ın kıldırdığı ilk cuma namazı ise, Kubâ'dan ayrıldıktan 
sonra Beni Sâlim Yurdu'nda, öğle vaktinde, cuma olması üzerine 
kıldırdıkları cuma namazıdır. Bu mescid de bu münasebetle "Cuma 
Mescidi" adıyla bilinmeye başlanmıştır. İşte Resulullah'ın kıldırdığı ilk 
cuma budur. (Ayni, age. VN/188. ) 

6. Bir başka itibarla ilk cuma diyebileceğimiz cuma namazı da, Bahreyn 
köylerinden olan el-Cuvâsâ'daki Abdulkays'taki cuma namazıdır. (Zürkâni 
1326; Elmalıli VN1/4980) 

Rivayetler arasında ihtilâflı gibi görünenler, Medine'de ilk cuma namazını 
Es'ad b. Zürâra; ya da Mus'ab b' Umeyr'in kıldırdığını bildiren haberlerdir. 


Ancak Merhum Elmalılı'nın da temas ettiği gibi (Sevkâni, Neylü'l-evtâr 
NI/233 (Buhari ve “Ebüf Dâvüd)) anlaşılan Es'ad b. Zürâra, Resulullah'tan 
izin gelmeden önce ilk kıldıran; Mus'ab b. Umeyr ise Medine'de izinle ilk 
cuma namazı kıldıranlardır. 

b- Rivayetlerin Değerlendirilmesi 

Bu rivayetlerin tümüne birden baktığımızda şu sonuçlara va rabiliriz: Cuma 
namazının Mekke'de farz kılındığı konusu kesin değildir. Mekke'de farz 
kılındığını kabul etsek dahi, orada kılınmayışının sebebi, devletin 
bulunmayışı olduğuna dair bir delil olmadığı gibi, bu aklen de mümkün 
görülmemektedir. Çünkü Allah Resulü, Kubâ ile Medine arâsında ilk cuma 
namazını kıldırdığında henüz yoldadır. Medine'de de bir devlet sözkonusu 
değildir. Henüz Medine'ye yerleşilmemiş ve Müslümanlar insiyatifi ele 
almamışlardır. Ancak cumanın bir şiar ve bir varlık gösterişi anlamı taşıdığı 
doğrudur. 


IMA 


Bir şeye işaret etmek, söz veya fiili ile bir şeyi belirsizce kapalı bir 
surette anlatmak. Terim olarak namazda rükü ve secdeye işaret olmak üzere 
başı eğmek anlamındadır. 

Islâm dini kolaylık dini olduğu için hiç bir kimseye gücünün yetemeyeceği 
bir şeyi emretmemiştir. Namazda da durum böyledir. Farz namazlarda 
ayakta durmaya güç bulamayan yahut ayakta durunca hastalığı ilerleyecek 
veya iyileşmesi gecikecek olan kimse oturduğu yerde rükü' ve secdesini 
yaparak kılar. Oturmaktan da âcizse yattığı yerde ima (işaret) ile kılar. 

Ima ile namaz kıları rükü ile secdenin birbirinden ayırt edilmesi için rüküda 
başını biraz aşağı eğer, secdede daha fazla eğer. Her ikisini eşit yaparsa 
namazı Sahih olmaz. 

Ima'nın hakikatıbaşı eğmektir. Son derece eğilerek alnını yere yaklaştırmak 
lâzım değildir. 

Secde etmeye gücü olmayan kimsenin secde edebilmesi için önüne yüksek 
bir şey koymak mekruhtur. Ima yeterlidir. Peygamber efendimiz (s.a.s) bir 
hastayı ziyaret etmiş önüne yastık koyarak namaz kıldığını görünce yastığı 
atmış, hasta önüne tahta koymuş, Peygamberimiz onu da alarak "Gücün 
yetiyorsa yere secde et. Bunu yapamıyorsan Ima ile kıl ve rükü için olan 
Imayı secde için olan Ima'dan biraz. daha hafif yap" buyurmuştur. Ima 
ayakta veya oturarak caiz olduğu gibi, yatarak da caizdir. Ancak bir şeye 
dayanarak da olsa oturmak mümkün iken yatarak ima etmek caiz olmaz. 
Oturarak ima'dan âciz olan kimsenin sırtüstü yatması daha uygundur. Bu 
durumda başının altına yüksekçe bir yastık konur. Böylece hem yüzü 
gökyüzüne değil, kıbleye gelmiş ve hem de ima yapabilecek bir durumda 
bulunmuş olur daha önce de belirttiğimiz gibi ima baş ekmekle. Artık 
bundan da âciz olan kimsenin ne göz, ne kaş ve ne de kalbiyle imâ etmesi 
gerekmez. Hadis-i şerif de "imâ ile de kılmaya Kadir değilse, Allah onun 
özrünü kabul etmeye daha lâyıktır" buyurulmuştur (Şurunbilâli, Meraku'I- 
Felâh, Istanbul 327, s. 130-131). 

Artık böyle imâ ile dahi namazlarını kılamayacak durumda olan hastalar, 
üzerlerinden beş vakitten fazla namaz geçmişse, iyileşince de bu namazları 
kaza etmez ama beş vakitten az olanları kaza ederler. 


İMAM EBU HANİFE, ŞAFİİ VE TASAVVUF 


Tarikata girmeden Islam yaşanamaz. Müctehitler bile buna muhtaçtır. 
Bu yüzden Imam Azam, tarikata intisab ettiği son seneleri için " Son iki 
senem olmasaydı helak olurdum" demiş, Imam Şafii de Şeyban isimli bir 
çobandan tarikat dersi almıştır... deniyor, bu doğru mudur ? 

Rasulüllah'ın (s.a.) ashabının yaşadıkları zühal, nefis tezkiyesi, verâ, zikir 
ve nafileleri yaşama anlamında (ise) tasavvufu ve onun bir mezhebi olan 
tarikatı kabul ve ispat, her halde bu sorunun cevabı değildir ve ehli ilmin 
bunda şüphesi de yoktur. Fıkıh, hadis ve tefsir gibi ilimlerdeki istilah ve 
metodların sahabe döneminde bulunan asıllarına göre gelişme ve değişme 
göstermesi gibi, söz konusu ilimde de istilahların ve metodların 
geliştirilmesi, daha kestirme metodlar ve disiplinler bulunması da normaldir 
makuldur. Bunlara da kimsenin söyleyecegi pek fazla bir şey yoktur.Ancak 
bütün bunları anlatabilmek için müslümanlarca "delil" sayılmayan 
yöntemlere başvurmanın da gereği yoktur. Bilindiği gibi Islâmda ilmin 
yolları üçtür:1. Sağlam duyular. 2. Doğru haber 3. Akıl. Sözünü ettiğiniz 
bilgiler sağlam duyuların ve aklın konusuna değil, haberin konusuna 
girerler. Haberin doğru olabilmesinin de belli şartları vardır.Bunun için de 
müslümanlar "isnad ilmi" diye bir ilim geliştirmiş ve bu yolla sağlamlığını 
tespit ettikleri haberleri, kitaplarda tescil etmişlerdir. Imdi, sorudaki 
iddiaları böyle bir belge ile ispat etmemiz (ya da etmeleri) mümkün 
değildir. Çünkü ilmi ölçülerle doğru diyebileceğimiz bir sağlam kaynakta 
böyle bir şey kaydedilmemiştir. Gerçi Imam Gazali (her nedense): " Imam 
Şafii Şeyban-i Râi'nin önünde mektebe giden bir çocuk gibi diz çöker ve 
yapacağı işleri kendisinden sorardı. Kendisine: senin gibi bir zat, böyle bir 
bedeviden bilgi alır mı? diye sorulduğunda bu adam bizim bilmediğimizi 
biliyor, cevabını verirdi. (Imam Gazâli, Ihya 1/24-25 (Terc:1161 )) diyor 
ama:Bu haberin doğru olduğunu kabul etsek dahi bu, Imam Şafil'nin ondan 
tarikat dersi aldığını ve bugünkü anlamda onu mürşit edindiğini göstermez. 
Aksine Imam Şafii'nin tevazuunu ve kendi ifadesinden de anlaşılacağı 
üzere, bilmediği bir şeyi bilen, bir çoban dahi olsa, " Bilmiyorsanız ehli 
zikir olan ilim sahiplerine sorun" emri ilahisine uyarak ona sorma nezaketi 
gösterdiğini anlatır.Yine Gazali'nin, aynı yerde, "Ahmed b. Hanbel ile 
Yahya b. Main, Marufu Kerhi'ye başvurur, ondan sorarlardı" ifadesini de 
aynı şekilde anlarız. Çünkü "her bilenin üstünde bir bilen daha vardır". Bazı 


konularda onların bu imamlardan fazla biliyor olması mümkündür.Kaldı ki 
durum tarihi açıdan öyle de değildir. Mesela Sehavi derki : "Şafii ve 
Ahmed'in, Şeyban er-Râi ile buluştukları ve ondan bir şeyler sorduklarına 
dair haberler ehli marifetin ittifakı ile batıldır. Çünkü bu imamlar Şeyban'a 
yetişmemişlerdir". (Sehavi, el-Makarıdü'I-hasene 474) Aynı şeyi Aliyyu'1 
Kâri de hem "el-Masnü", hem de "el-Esraru'1-mer-fu'a" adlı eserlerinde 
nakleder. (Ali el-Kari, el-Masnü' (thk. A. Ebu Gudde) 220, el-Esrâru'l- 
merfu'a (thk. M.es-Sabbag) 381)Imam Azam'ın "Eğer iki sene olmasaydı 
Numan helak olurdu" anlamında: "Lev-lâ senetân le-heleke Nu'man" 
dediğine dair de hiç bir güvenilir kaynakta bir kayda raslanmadığını 
Muhakkık Kevseri söyler. (Kevseri, Irgamu'I-merid 41.) Ama sahih kabul 
edildiği takdirde dahi Imam Ebu Hanefe'nin bu sözle neyi kastetmiş 
olabileceği açık değildir. Tarikata girip, bir şeyhe intisap ettiği için bunu 
kurtuluş saymış ve öyle demiş olduğu bundan anlaşılmaz.Kısaca o büyük 
zatların böyle kurtarıcılara ihtiyaçlarından çok onların bunlara ihtiyaçları 
vardır. "Dürrul Muhtar sahibi Allame Hankafi'nin Kuşeyri'den naklettiği 
gibi, tasavvufun makbul tarikatlarının da Davud Tâi ve maruf Kerhi gibi 
büyük veliler vasıtası ile dayanağı Imam Azam'dır" (Ismail Hakkı, 
Mevahibu'r-Rahman 109) Icthadında şu metodu benimseyen Imam 
Azam'ın, hayatının sonuna doğru bu metoddan vazgeçtiği rivayet edilmiştir. 
Kitap'tan sonra herhangi bir meselede bir hadis varsa onu alırız. Bir mesele 
hakkında sahabeden birden çok görüş gelmişse, Kitaba ve sünnete daha 
uygun olanı tercih ederiz. Bunlardan biri yoksa tabiiki taklid etmeyiz, biz de 
onlar gibi ictihat ederiz. (Ismail Hakkı, age. 31)Bu iki imamın hayatlarını 
en geniş anlatan kaynaklarda bunların üstadlarına baktığımızda sözü edilen 
zevattan, ya da benzerlerinden ders aldıklarına dairde bir şey göremeyiz 
(bk. Ebu Zehra, Ebu Hanife (Terc. O. Keskinoglin) 109 vd.; Imam Şafii, 40 
vd.) 


İMAM MERGİNANİ VE "EL-HİDAYE" ADLI KITABI 


Şeyhul-Islâm Imâm Burhânüddin Ebul-Hasan Ali b. Ebibekr b. 
Abdilcelil (o el-Fergani (o el-Merginâni (o (511/593-1117/1196). o Hanefi 
fıkıhçılarının büyüklerinden, mezhepte müctehid (Ebu Firas en,Na'sani, 
Ta'likât alel-Fevaid 5.141. Merginâni'nin fıkıhtaki derecesini Lüknevi'nin 
"Ashabı tercihten" olarak göstermesine Ebü Firas şu itirazda bulunur: 
"Gerçi Ibn Kemal Pasa Merginani yi kendi ictihatlarıyla, rivayetlerin bir 
kısmını diğerine tercih gücüne sahip olan "ashab-ı tercih" tabakasında 
zikreder ama, bu tenkide uğramış ve: Merginani'nin durumu hiç de 
Kâdıhân'dan aşağı değildir. Onun delilleri tenkit de ve mesele 
istinbahindeki yeri, herkesin kabulüdür. Öyleyse "Mezhepte müctehid" 
makamına o daha lâyıktır. Aklı selim de bunu kabul eder, denmiştir. (agk.)) 
ya da "ashâb-i tercih"den.(Lüknevi, el-Fevâid 141.) Ebübekr (r.a.) soyundan, 
fıkıhta, hadiste, tefsirde, usulde, edebiyatta mâhir, dakik ve titiz bir âlim, 
zühd ve takvâ sahibi, ilm-i hilâfta ve mezhepte yetkili bir isim. Merginân'da 
doğdu. Merginân, Türkistan'in Fergana eyâletinde bir şehirdir. Doğduğu 
memlekette ölmüş ve Semerkand'da toprağa verilmiştir.  Tahsilini 
zamanında geçerli olan seyahatler sayesinde elde etmiş ve devrinin önemli 
âlimlerinden ders okumuştur: "Akâid'ün-Nesefiyye" sahibi Necmüddin Ebü 
Hafs Ömer en-ehsefi (537/1142-43), Sadru's-Şahid Husâmüddin Ömer b. 
Abdil-Aziz (536/1141-42), Imâm Ziyâuddin Muhammed b. Huseyn el- 
Berdenici (Tuhfe sahibi Alâuddin es-Semerkandi'nin öğrencisidir.) 
"Hulâsatül Fetâvâ" sahibinin Babası Imâm Kivâmuddin Ahmed b. 
Abdirreşid el-Buhâri ve es-Serahsi'nin talebesi Ebü Amr Osman b. Ali el- 
Beykandi (557/1157) bunların meşhurlarıdır. Kendisinden de birçok kişi 
fıkıh okumuştur ki, kendisinin değerli nesli Şeyhulislam Celâlüddin b. 
Ebibekr b. Merginani, Semsül-eimme el-Kerderi, Celâlüddin Mahmud b. 
Huseyn el-Estrüseni bunlardan sadece bir kısmıdir. (Lüknevi, age.142.) 
Yüceliğini, çagdaslarından olan Kâdihân (592/1195) gibi âlimler kabul 
etmiş ve belirtmişlerdir. "Bu derece ilimle meşgul olmasına karşılık, son 
derece zâhid ve takvâ ehli idi. Geceleri teheccüdle ihya ederdi. 
Anlatıldığına göre (biraz sonra anlatmaya çalışacağımız) Hidâye'yi 
yazarken, onüç yıl, geceleri hep teheccüde kalkmış ve hiç ara vermeden 
sürekli oruç tutmustur. Oruç tuttuğunu kimseye sezdirmemeye çalışır ve 
hizmetçi yemek getirdiğinde ona, sen yemeği bırak git der, gidince yemeği 


bir öğrencisine, ya da bir başkasına yedidirdi. Hizmetçi tekrar geldiğinde 
kabı boş görüp, onun yediğini sanırdı".(Tasköprüzâde, Mevzüâtü'l-ulüm 
V725; Kâtip Çelebi, Kesf N/2032.) Talebesinden olan Burhânül-Islâm ez- 
Zernüci, "Ta'limül-Muteallim" adlı meşhur eserinde, şu beyitlerin ona ait 
olduğunu söyler:"Ne büyük bir fesat: Nefsine düşkün olan âlim / ve bundan 
daha büyüğü de cahil bir âbid. / Ikisi de âlemler içinde büyük bir fitnedir. / 
Dinde onlara tutunan için."Merginâni okuduğu bir hadis-i şerife dayanarak, 
derslerini çarsamba günleri başlatır ve Imâm Ebu Hanife'nin de böyle 
yaptığını söylerdi. Talebenin tahsile ara vermemesi gerektiğini, akranlarını 
ara vermemekle geçtiğini söylerdi.( Lüknevi el-Fevaid 5.142.) Zehebi'nin 
(748/1374) "ilim küplerindendi"(Zehebi, Siyeru-a'lami'n-nübela 21 /232.) 
dediği Merginâni'nin: I-Müntekâ, Nesrul-Mezheb, et-Tecnis, el-Mezid, 
Menâsikül-Hac, Muhtârâtün-Nevdzil, Kitâbün fi'1-Ferâiz, Bidâyetü'1- 
Mübtedi, el-Hidâye. gibi eserleri vardır. 


İMAMLARIN, DÖRT MEZHEBE GÖRE ABDEST ALIP NAMAZ 
KILDIRMALARI ŞART MIDIR? 


İmamların dört mezhebe göre abdest alıp namaz kıldırmaları şart 
değildir. Belki imam olan kimse hangi mezhebin saliki ise onun ictihadına 
riayet etmekle mükelleftir. Ancak mümkün olursa namaz kılan herkes, 
imam olsun, me'mun olsun diğer mezheplere de riayet ederse daha efdaldır. 
Mesela abdest ve gusulde Hanefi mezhebinde niyet getirmek lazım 
olmamakla beraber onu gerekli gören diğer üç mezhebe muhalefet etmemek 
için gusülde yıkanmaya, abdestte de yüzü yıkamaya başlarken niyet etmek 
daha efdaldır. Veyahut başı mesh etmek hususunda Şafi'i mezhebinde bir kıl 
kadar, Hanefi mezhebinde dörtte birini mesh etmek kafi geldiği halde, 
Malıki ile Hanbeli mezhebinde mutemede göre hepsini mesh etmek gerekir. 
Hanefi ile Şafi'i olan kimselerin, Maliki ile Hanbeli mezheblerine muhalefet 
etmemek için hepsini mesh etmeleri daha iyidir. Aksi takdirde birinci 
meselede abdeste niyet etmeyen bir Hanefi diğer mezheb saliklerine imam 
olamaz. İkinci meselede başından az bir şey mesh eden bir Şafi'i diğer 
mezheb saliklerine imam olmadığı gibi yalnız başın dörtte birini mesh eden 
bir Hanefi de, Maliki ve Hanbeli mezheblerinin saliklerine imam olamaz. 
Aynı şekilde Şafi'i mezhebine göre Cuma namazından önce iki hutbenin 
okunması farzdır. Bu iki hutbenin beş rüknü vardır: 

1- Her iki hutbede Allah'a hamd etmek, 

2- Peygambere salavat getirmek, 

3- Takvayı tavsiye etmek, 

4- Her iki hutbenin birisinde bir ayet-i kerime okumak, 

5- Son hutbede mü'minlere açıkca dua etmektir. 

Diğer mezheblere göre bu beş rükne riayet etmek gerekir. Bu beş rükne 
riayet etmeyen imama Şafi'i ile Hanefi cemaat karışık olduğu halde bu 
rükünlere riayet edilmiyor. Çünkü takva tavsiye edilmediği gibi son hutbede 
mü'minlere açıkca dua edilmiyor. Gizlice yapılan dua Şafi'i mezhebinde 
muteber değidir. Buna dikkat etmek lazımdır. 


İMAN(İNANÇ) 


1- Her bakımdan mükemmel ve eksiksiz tek varlık olan Allah'a 
inanmaya, dolayısıyla başka bir dünyanın varlığını içtenlikle kabullenmeye 
"iman" denir ki, inanmak demektir. Kendisinde iman bulunan, yani inanan 
insana da "mü'min" denir. 

2- Bir anlatışa göre "Islâm" ve "müslim", ya da "müslüman" kelimeleri de 
aynı anlamdadır. Diğer bir anlatışa göre "Islâm" kabul etmek ve inanmaktan 
öte "teslim olmak", "inandığı bu yüce varlığın verdiği buyruklara boyun 
eğmek" anlamına gelir. 

3- Imanın yukarda söylediğimiz kadarına "özet iman" (icmalen iman) denir. 
Gerçekten de Allah'a inandığını söyleyen, işi en baştan tutmuş ve O'nun her 
söylediğini kabullenmiş demektir. Inanılması gereken şeyleri, ayırıcı 
nitelikleriyle ögrenmek ve kabullenmek de imânin genişletilmiş şeklidir, 
(Tafsilen iman). 

4- Bu kısa ve özet iman: "LA ILÂHE ILLALLAH" cümlesiyle anlatılır. 
Anlamı "Allah vardır, başka ilâh yoktur" demektir. Verdiği emirlere ve 
koyduğu kurallara kayıtsız şartsız uyulan varlıga "Ilâh" dendiğine göre, bu 
cümle aynı zamanda "Ben Allah'dan başka emir ve yasak koyan kimse 
tanımıyorum" anlamına gelir. Sevgili peygamberimizin bir sözü bunu 
açıklar: Kendisiyle görüşen bir delegeye: "Siz bilginlerinizi ve 
büyüklerinizi ilâh edinip onlara tapıyorsunuz halbuki, biz sizi Allah'a 
kulluğa çağırıyoruz" dediğinde o, durumun böyle olmadığını, kimseyi ilâh 
edinmediklerini söylemişti. Bunun üzerine Peygamber Efendimiz: "Onlar 
bir şeyi yasak, yani haram, bir şeyi de serbest, yani helâl yapınca, sizde 
kabullenip öyle davranmıyor musunuz?" diye sormuş o da "evet" demişti. 
Peygamberimiz de: "İşte bunun adı ilâh edinme ve ona tapmadır" 
buyurmuşlardı. (Tirmizi, tefsir 10) İşte "Lâ ilâhe illallah" diyen ve mü'min 
olduğunu söyleyen herkes, kendi hayatına giren her türlü ilâhı itebilmişse, 
gerçek mü'min olmuş olur. 

5-Bu cümlenin ikinci parçası: "Muhammedün Rasülullah"tır ki, Muhammed 
(s.a.v.) Allah'ın elçisidir. Yani her söylediğini Allah'tan alarak söylemiştir. 
Onun için her dediği doğrudur, demektir. Birincisine kısaca "kelime-i 
tevhid" yani, "Birleme sözü" denir. Buna, "Ben şahitlik ederim" 
anlamındaki. "eşhedü" kelimesi eklenir ve "Eşhedü en-lâ-ilâhe illallah ve 
eşhedü enne Muhammeden abduhü ve rasülühü "şeklinde söylenirse 


"Kelime-i şehâdet", yani "şahit oluş sözü" adını alır. 

6- Yüce bir varlıga inanma duygusu bütün insanların yaratılışında, yani 
"fıtrat" denen hamurunda vardır. Yani yaratılışındaki duruluğu bozulmayan 
herkes, vicdanının sesine kulak verdiği zaman, gücünün kaynağı, yüce bir 
varlığın (o bulunduğunu O hissedecektir. (o Ayrıca bozulmamış aklını 
kullandığında da, böyle bir varlığın mutlaka bulunması gerektiğini 
anlayacaktır. Kendisinin en küçük parçası olan hücresinden feza âlemine 
kadar her şeyde, son derece bir düzen ve intizam görecek ve eğer aklı bozuk 
değilse bunların asla tesadüfen olamayacağını rahatlıkla görecektir. Bunun 
için sayılamayacak kadar çok delil vardır. 

7- Ancak doğuştan bu temiz hamurla gelen insanı aynı zamanda 
sayılamayacak kadar da düşman beklemektedir. Onların bütün işleri güçleri 
doğruları eğri, eğrileri doğru göstermek ve gerçekleri örtmek, yani 
küfretmektir. 

"Küfrün" kelime anlamı "örtmek". demektir. Kâfir, doğruları örttügü için 
ona "kâfir" denmiştir. Yanlışı süslü gösteren filmler, piyesler, yanlışa 
çağıran radyo ve televizyon yayınları, (Bu ifadelerimizle radyo ve 
televizyon gibi âletlere karşı olduğumuz anlaşılmasın. Tersine bir 
televizyonu insan zekâsının bulduğu en mükemmel âlet olarak görüyoruz. 
Karşı olduğumuz şey, bu âletlerin inançsız bir aile yapısı ve toplumu hedef 
alarak iman esaslarına karşı sürekli saptırıcı, aklı oksitleyici yayınlar 
yapmasıdır.) aşağı duygulara seslenen renkli, resimli basın, magazin 
ilâveleri ve dergiler, bunların bozduğu şeytanlaşmış insanlardan oluşan 
arkadaş, öğretmen çevre... hep "küfr"ü güçlendirir, yani akılları üzerinde 
paslı bir tabaka oluşturur, davranış ve eylemlere aklı değil, hep duyguları 
motor yapar, sonuçta insanı düşünme gücü dumura uğramış, yalnız 
duygularıyla algılayabilen, bir anlamda kör bir varlık durumuna düşürür. 
Iman kalbin bir eylemi olduğu için insanları zorla inandırmak aslında 
imkânsızdır. Bu yüzden Islâm, "Dinde zorlama yoktur" (Bakara (2) 256.) 
kuralını koymuştur. Ancak insanların akıllarını oksitlenmiş bakır gibi örten 
şer güçlerin bu hareketine, yani küfürlerine de izin vermemek ve aklı 
kaplayan paslı tabakayı da sökmek, böylece aklı olaylarla başbaşa ve karşı 
karşıya bırakmak gerekir. O zaman aklın doğruyu bulduğu görülecektir. 
Sözü edilen eyleme "cihad" adı verilir. 

8- Imanın genişletilmiş şekli de "Amentü" denen altı madde ile 
özetlenmiştir. Inanılması gereken şeyleri anahatlarıyla anlatan bu altı 
maddeye, "imanın temelleri, ya da şartları" denir. Bunlar: 


1. Allah'a, 

2. Meleklerine, 

3. Kitaplarına, 

4. Elçilerine (Peygamberlerine), 

5. Bu dünyanın sona erip bir başka dünyanın kurulacağına (Ahiret'e), 

6. Kadere, yani iyi kötü her şeyin Allah'ın bilgisi ve gücü ile olduğuna 
inanmaktadır. 


İMAN NEDİR? 


İman; Cenab-ı Allah'ın, vahiy meleğin aracılığı ile, Hazret-i Muhammed 

(sav)'e gönderdiği semavi hükümlere kesin olarak inanıp tasdik etmektir. 
Bir kimse Kur'an-ı Kerim ve mütevatir sünnet ile sabit olan bir hükmü inkar 
ederse mü'min değildir. Mü'minlere terettüp eden ahkam da kendisine 
terettüp etmez. Mesela oruç, namaz ve benzeri farzları inkar eden veya içki 
ve faiz gibi yasakları kısmen de olsa mübah gören kimse, İslamın hududu 
dışında kalıp müslümanlarla olan manevi bağı koparmış olur. Bu sebeple 
müslümanlara varis olamaz, cenaze namazı kılınmaz, müslüman 
mezarlıklarında defnedilmez ve onlarla evlenemez. 
İslama inanmadığı halde kendine, müslüman görüntüsü veren Abdullah bin 
Ubey, ölüm döşeğinde iken Peygamberimiz ile görüşmek istedi. Bunun için 
yanına giden Peygamber (sav)'denkendisinin cenaze namazını kıldırmasını 
istedi. Peygamber (sav) de bu teklifi kabul etti. Öldüğünde Peygamber 
(sav), cenaze namazını kıldırmak için ayağa kalktı. Fakat İslama karşı 
samimi olmadığı için Cenab-ı Hak, Peygambere, onun cenaze namazını 
kıldırmasını yasaklayarak şu ayet-i kerimeyi inzal buyurdu: "Asla onlardan 
—münafıklardan- ölen kimse üzerine cenaze namazını kılma." (Berae). 


İNANÇ TEMELLERİ 


Allah'a Iman 
Insanlarla hayvanlar arasındaki en önemli fark akıldır. Bunun dışında 
hemen her konuda eşittirler. Öyleyse insan, aklıyla, önce aklın niçin 
verildiğini, sonra da kendisinin ve dünyanın niçin ve nasıl varolduğunu 
düşünmek zorundadır. Çünkü aklın görevi düşünmektir. Ona görevini 
yaptırmamak, onu yararsız hale getirmek demektir. 
Aklın dış etkilerden arındırılmış olarak çalıştırılması halinde hiçbir şeyin 
kendiliğinden var olamayacağı, her sanatın bir sanatçısı olduğu gibi, 
sırlarının henüz yüzde onuna dahi akıl erdirilemeyen insan vücudunun ve 
onun gibi milyonlarca varlığın da bir ustası bulunduğu rahatlıkta anlaşılır. 
Bu yüzden birçok Islâm âlimi, kendisine hiçbir şey öğretilmeyen insanın, 
aklıyla en azından Allah'ın varlığını bulmak zorunda olduğunu 
söylemişlerdir. 
Allah'ın varlığı gibi, birliği, öncesinin ve sonunun bulunmadığı ve her şeye 
gücünün yettiği de yine akılla bulunabilir: Bu konuda Islâm Âlimleri iki 
kere ikinin dört ettiği gibi kesin hesaplar yapmışlar ve peşin fikirli olmayan 
her akıllıyi ikna etmişlerdir. Ancak müslümanların hepsi, bu konuda ikna 
oluncaya kadar akıl yormak ve bunu isbat edenlerin isbatıyla yetinmemek 
zorondadırlar. Çünkü inanç meselelerinde taklit caiz değildir. 
Allah'ın, kendinden başka kimsede bulunmayan bir takım nitelikleri vardır: 
O, önü ve sonu olmayan bir varlıga sahiptir. Yani O'nun ne geçmişte 
olmadığı bir zaman vardı, ne de gelecekte olmayacağı bir zaman 
bulunacaktır. Varlığı da bir başka şeyden değil kendindendir. (Kidem, Bekâ, 
Vücut, Kiyâm binefsihi). Allah hem zatında yani varlığında, hem 
sıfatlarında, hem de işlerinde tektir (Vahdaniyyet). Yani O, tek başınadır. 
Onun sıfatları başka kimsede yoktur ve O işlerini tek başına yapar. Allah'tan 
başka herşey sonradan yaratılmıştır ve O, sonradan yaratılanların hiçbirisine 
benzemez. (Muhalefetün lil havadis). Bu yüzden Allah'ı herhangi bir varlığa 
ya da cisme benzeten, O'na olduğu gibi inanmamış olacağından kâfir olur. 
Bu saydığımız altı niteliğe Allah'a özgü nitelikler yani, "sıfat-i zâtiyye" 
denir. 
Allah'ın daha başka nitelikleri de vardır: Mesela Allah diridir, hiç uyumaz 
(hayat), olmuş ve olacak her şeyi bilir (ilim), her şeyi bilir, çünkü her şeyi 
ezelde, yani kendinden başka varlıkların hiçbiri yokken O, takdir etmiş 


yani, planlamış, programlamış ve aynen çalar saat gibi kurmuştur. Herşey 
O'nun bilgisiyle ve planına göre gerçekleşir. O herşeyi duyar (semi), 
herşeyi görür(başar), herşey O'nun dilemesiyle olur,(irade), O'nun herşeye 
gücü yeter (kudret), O konuşur ama konuşması bizim konuşmamıza 
benzemez. Bazı peygamberlerle doğrudan doğruya konuştugu gibi, indirdiği 
kitaplar da O'nun konuşması türündendir (kelâm). Herşey O'nun yoktan 
yaratmasıyla olur ve O her an yeni bir durum yaratmaktadır (tekvin). Her 
yaptığının bir hikmeti vardır yani, her yaptığı yerli yerindedir. 

Allah'ın daha bir dizi güzel ve mükemmel niteliği, ya da ismi vardır. 
Bunlara "güzel isimler" anlamında "Esma-i Hüsnâ" denir. O'ndaki bütün 
güzellikler ve mükemmellikler eksiksizdir ve tastamamdır. Yani güzel olan 
herhangi birşeyin, meselâ cömertliğin O'nda olanından daha fazla ve daha 
iyisi düşünülemez. Eksikliklerin ve çirkinliklerin ise hiç biri O'nda yoktur. 
Allah'ın nitelikleri yani sıfatları diğer bir yönden;güzellik ve umut akla 
getiren nitelikler, korku ve heybet akla getiren nitelikler diye de ikiye 
ayrılabilir (Cemâl ve celâl sıfatları). Yani Allah'ın korkup titrenecek sıfatları 
olduğu gibi, umutla dolunacak sıfatları da vardır ve bu yönü öbür yönüne 
galiptir. O, "rahmetinin gazabına galip geldiğini" bildirmiştir. 

Allah'a inananlar Cennette Allah'ı göreceklerdir. Allah'ı görmenin tadı ve 
lezzeti, Cennetin bütün nimetlerinden daha tatlı olacak ve bu, en büyük 
nimet sayılacaktır. 

Allah yaptıklarından kimseye karşı sorumlu değildir. Insanlar ise 
yaptıklarından O'na karşı sorumludurlar. O, hiçbir şeyi yapmak zorunda 
değildir. 

Allah'ın her emrettiği şey güzeldir ve her yasakladığı şey de çirkindir. Insan 
aklı bunların bazılarının güzellik ya da çirkinliğini anlayabilir, bazılarını 
anlayamaz. Ancak O emredince, aslında güzel olduğunu anlarız. 

Allah'ın acıma duygusu yani, rahmeti ve merhameti bütün canlılarınkinin 
toplamından da fazladır. Bu yüzden dünyada inanan ve inanmayan herkesi 
rızıklandırır. Ama öbür dünyada nimetlerin, yani Cennetin sadece 
inananlara verileceğini söylemiştir. Bu yüzden Cehenneme girecek olanlar 
Allah'ın acımadığından değil, kendi kendilerine oacımadıklarından 
gireceklerdir. Eğer Allah onlara acımamış olsaydı, Cennete gitmenin yolunu 
hiç göstermeden onları ateşe atardı. 

Meleklere Iman 

Allah'ın insan denen bizim gibi kulları yanında, melek denen ve bizim 
göremediğimiz bir takım kulları daha vardır. Onlarda erkeklik ya da dişilik 


yoktur. Tek işleri Allah'a kulluk etmek yani, O'nun her emrini yerine 
getirmektir. Onlarda Allah'ın emirlerini tanımama yani, isyan gücü yoktur. 
Onların kendilerine göre bir zaman ve mekân dünyaları vardır. Bizim 
zaman ve mekânımız onlar için geçerli değildir. Yani bizim bir an dediğimiz 
bir zamanda onlar dünyamızı belki birkaç kez dolanabilirler. Yemezler ve 
içmezler. Yani ihtiyaçları bizimkiler gibi değildir. 

Azrail, Mikâil, Cebrail ve Israfil gibi büyük meleklerin yanında, çok basit 
gördüğümüz işler için, meselâ bir kar, ya da yağmur damlasını buluttan alıp 
yere indirmekle görevli ve o görevini yapınca işi biten melekler de vardır. 
Cinsel ilişki ve tuvaleti dışında, devamlı insanla bulunan "koruma 
melekleri" vardır. Bunlar, insanın yaptığı iyilikleri ve kötülükleri yazmakla 
görevlidirler. Kabirde insanın kabir imtihanını yapmakla, Cehennem'de ve 
Cennet'te oralara lâyık işleri görmekle görevli melekler vardır ve Allah'a 
sırf belli tesbih ve zikirleri yapmakla görevli melekler vardır. 

Melekler şekil bakımından da bize benzemezler. Gerçi onların kanatları 
vardır ama kanatları bizim tanıdığımız kanatlıların kanatlarına benzemez. 
Bu yüzden onları kartal, doğan vb. gibi düşünüp onlara benzer kurgu 
resimlerini yapmak câiz değildir. Çünkü bu onları olduklarından başka türlü 
göstermek ve gerçeği saptırmak demektir. 

Allah'ın her şeye gücü yettikten sonra melekleri niçin yaratmıştır gibi bir 
soru akla gelebilir: Ancak yukarıda öğrendiğimiz sıfatlarla nitelenen Allah'a 
karşı, yine onun bir yaratığı olan insanın, bir defa böyle bir soru sorma 
yetkisi yoktur. Eğer bu durumda bir insan düşünseydik onun bu soruya 
vereceği cevap, herhalde tek kelime ile: "Sana ne! Küstah!" olurdu. Ama 
Allah bizi azarlamıyor ve biz aklımızı kullanarak bunun bir sürü 
hikmetinden bazılarını anlıyor, ya da tahmin edebiliyoruz: 

Her şeyden önce Allah Hakim'dir yani, her yaptığı yerli yerindedir ve bir 
hikmete göredir. Sonra Allah (c.c.) böyle, akıllara durgunluk verecek bir 
âlem yaratmakla kendisinin nelere güç yetirebileceğini bize göstermiş ve 
kendini bize tanıtmak istemiş olabilir. Melekler arasında, en büyükten en 
küçüge doğru son derece düzenli ve intizamlı bir sistemi bize göstermekle 
bize kendi işlerimizde örnek ve kopya vermiş olabilir. Isteseydi bizi de 
onlar gibi aralıksız ibâdet ve itaatla görevlendirilebileceğini, bu yüzden 
durumumuzu nimet bilmemiz ve bizim, onlarınkine göre çok az olan 
görevlerimizi yerine getirmemiz gereğini hatırlatmış olabilir. 

Melekleri niçin göremiyoruz? diye de sorulabilir. Bu soruya da muzipçe: 
Göremediğin sadece melekler mi? Görebildiklerin, göremediklerinin kaçta 


kaçı olabilir? Göremediğin herşeyi yok saymak; kısa düşüncelilik ve geri 
kafalılık olmaz mı? diye cevap verilebilir. Ama biz bunun da bilimsel 
açıklamasını yapmaya çalışalım: 

Bir defa varlık âlemi sadece dünyadan ibaret değildir ve her âlemin kendine 
göre şartları ve kanunları vardır. Meselâ aydaki yerçekimi dünyadaki 
yerçekimi gibi değildir. Eğer varsa, bir başka dünyadaki canlıların yaşama 
şartları da bu dünyadaki yaşama şartları gibi değildir. Melekler de bir başka 
âlemin varlıklarıdırlar ve bu dünya şartlarına göre ayarlanmış gözlerle 
görülemezler. Tıpkı televizyon dalgalarının radyo alıcısıyla algılanamadığı 
gibi. Sonra gözün, kendi dünyasında da bir görme kapasitesi vardır. Meselâ 
göz, ışığın belli dereceden az ve belli dereceden çok olması halinde 
göremez. Yani kapkaranlık bir odada önümüzdeki masayı göremediğimiz 
gibi, Güneşin kendisine ve meselâ kaynak ışığına karşı da bakamayız, 
göremeyiz. Kulaklarımızın ve diğer duyularımızın gücü de aynıdır. 
Dünyada iken Allah'ı göremememizin sebebi de budur. Yani Allah'ı uzakta 
ve görülmeyen bir yerde olduğu için değil, aksine bizim gözlerimizin 
gücünü aşan bir açıklıkta ve parıltıda olduğu için göremiyoruz. Çünkü 
O'nun bir adı da Nür'dur. Cennette ise inananlara oranın şartlarına göre göz 
verilecek ve Allah'ı, o şartlar altında göreceklerdir. Nitekim Hz. Musa 
Allah'ı görmek istemiş ve değil Allah'a, Allah'ın belirdigi dağa bakmakla 
bile cereyana kapılmış gibi baygın yere serilmiştir. (Bu olay için bk. A'raf 
(143. âyet ve tefsirleri.) Yine bu yüzden Allah(c.c.) elçisi Muhammed'e 
görünmek istediğinde onu Mi'raca yükseltmiş, Cennete koymuş ve O, 
Allahı oranın şartlarıyla görebilmiştir. Ve yine bu yüzden Mi'raç 
yolculugunda ona refakat eden Cebrail belli bir noktadan öte 
geçemeyeceğini, geçerse yanacağın söylemiştir. Melekler bu nitelikte, Allah 
gibi olmamakla beraber, bizim onları göremeyişimizin sebebi de aynıdır. 
Sonra biz eşyayı beş duyumuzla algılıyoruz. Bir altıncıduyumuz daha 
olsaydı algılayacak daha bir sürü şey bulmaz mıydık? Bulmazdık demek, 
elini denize sokup dibini bulamayan adamın, bu denizin dibi yoktur, demesi 
gibi gülünç olmaz m? Meselâ anadan doğma kör olan bir insan, rengi hangi 
yolla algılayabilecektir? Onun renk diye birşey yoktur demesinin ne anlamı 
varsa, melek diye birşey yoktur demenin de o kadar anlamı vardır. Üstelik 
hayatında hiç yalan söylemeyen bir insan, bize meleklerin var olduğunu 
söylemiş, Onları görmüş ve konuşmuştur. Kaldı ki, meleklerin 
bulunmadığına da akli delil yoktur. Bütün dinler meleklerin var olduğunu 
söylemiştir. Herbirimizin en azından birkaç defa görmüş olduğumuz gerçek 


rüyalar bile, bizim algılayabildiğimiz fizik âleminin ötesinde bir manâ 
âleminin bulunduğunun kesin delilidir. 

Meleklerin varlığından sözeden birçok âyet-i kerime ve hadis-i şerif 
bulunduğu ve Islâm ümmeti bu konuda ittifak ettiği için, meleklerin 
varlığını kabul etmemek, insanı dinden çıkarır. 


İNANÇLA İLGİLİ DİĞER BAZI KONULAR 


Imanın ana temelleri altı olmakla ve bu altı temel bütün inanılacak 
şeyleri içine almakla beraber, akaid kitaplarında, öneminden ötürü ayrıca 
zikredilen şeyler de vardır: 

Allah'ı, insanlarda, ya da diğer yaratıklarda bulunan bir özellikle nitelemek 
küfürdür. 

Inananlar cennette Allah'ı yer, zaman ve nitelikten uzak bir şekilde 
göreceklerdir. 

Allah'ın Kelâmmn bir âyetini bile inkâr, insanı dinden çıkarır. 

Allah'a mekân nisbet edilemez. Yani Allah şuradadır, ya da buradadır 
denmez. Belki, bilgisi ve gücüyle Allah her yerdedir, denir. 

Isrâ ve Miraç, yani Hz Muhammed'in Allah tarafından Mekke'den alınıp 
Kudüs'e götürülmesi, oradan da göklere yükseltilip bu yolculugunda 
Allah'la görüşmesi gerçektir. 

Kıbleye dönüp namaz kılan hiçbir kimse; dinin zorunlu olarak bilinen kesin 
esaslarından birini açıktan inkâr etmedikçe, ya da küfrü kesin olan bir 
eylemi inanarak yapmadıkça kâfir sayılamaz. 

Kâfirin müslüman üzerinde "velayat" hakkı yoktur, ya da "ulü'l-emr" ancak 
müslümandan olur. 

Allah'a isyan emretmedikçe "ulü'l-emr"e itaat, zalim de olsa farzdır: 
Abdestte mestler üzerine meshetme müslümanların ittifakıyla sabittir. 
Imamla, yani tüm müslümanların önderi ile birlikte cihad kıyamete dek 
sürecektir. 

Peygamber bildirmeden, kimsenin Cennetlik ya da Cehennemlik olduğuna 
hükm olunamaz. 

Peygamberimizin arkadaşlarının, yani ashabının hepsi âdil insanlardır. Hiç 
birisine kötü söylemeyiz. 

Allah'tan başka herkes yanılabilir. | Ancak Allah, peygamberleri 
yanıldıklarında doğrultur. 

Bir peygamber, bütün velilerden daha üstündür. 

Allah dostlarının (evliya) kerametleri gerçektir. 

Kâhinler ve gâibden haber verdiklerini söyleyenler yalancı ve kâfirdirler. 
Söylediklerini doğrulamayız. Ama Allah, bazı kullarına dilerse bazı sırlar 
öğretir. 

Kıyametin, Deccalın çıkması, Hz. lsâ'nın inmesi ve Güneş'in batıdan 


doğması gibi büyük işaretleri vardır. 

Allah Resülünün yolundan başka bir yol, onun getirdiği gerçekten başka bir 
gerçek yoktur. Içiyle ve dışıyla ona itaati kabullenmeyen, havada da uçsa, 
suda da yürüse mü'min değildir. 

Inanç açısından insanlar üçe ayrılır: 

1. Hz. Muhammed'in (s.a.s.) Allah'tan (c.c.) getirdiklerini kalbiyle kabul 
edip, diliyle söyleyen mü'min'dir. 

2. Kabul etmeyen kâfirdir. 

3. Kabul etmediği halde kabul ettiğini söyleyen münafıktır. Münafık 
kâfirden daha kötüdür. Ancak kalbinden inanmadığı halde müslümanlar gibi 
yaşayana biz Müslümanca muamele ederiz. Kalbini bildiğimizi 
söyleyemeyiz. 


İNFAK 


Helâl yollarla elde edilen malı, ihtiyaca ve dinin gerekli ya da hoş 
görüldüğü yerlere harcama, sarfetme. Allah'ın bir rızık olarak verdiği 
görünür-görünmez (zahir-batın) nimetleri yayma.Kelime arapça kökenli 
olmakla beraber, Islami bir terim muhtevası kazandığından bütün müslüman 
halklar tarafından aynı kapsamla kullanılır olmuştur. Arapçadaki kökü "ne- 
fe-ka" fiilidir. Bu kök "çıkma" ve "gitme"yi ifade eder. Arap tavsanının 
çıkış deligine "nâfika", imandan çıktığı için ya da kalbinden iman çıktığı 
için insana "münafık", pantolonda ayağın çıkış yerine "neyfak", azığın bitip 
tükenmesine "infak" yerin altından çıkış yeri olan tünele "nafak" denir ki, 
bunların hepsinin kök, mana ile ilişkisi vardır. Insanın şeran bakmakla 
yükümlü olduğu kimselere elinden çıkarıp vermekle yükümlü olduğu malı 
mükellefiyete de "nafakâ' denir ki, bunun da bu kökle ilişkisi açıktır. Terim 
olarak giriş paragrafındaki anlamların tümünü bünyesinde bulunduran 
"infak" tanımdan da anlaşılacağı gibi, insanın sahip olduğu bilgiyi (faydalı 
ilmi) yayma ve öğretme anlamına da gelir. Mesela Kur'an-ı Kerim'in daha 
ilk girişinde (2/3) kurtuluşa eren mü'minlerden sözeden, "bizim kendilerine 
rızık olarak verdiklerimizden infak ederler" ayeti "infak" a bu anlamı da 
yüklemiştir. Ve bu ayet aslında "infak" ta bulunması gereken özelliklere 
de"işareti" ile dikkat çeker: Ayette ki "min — den" eki, infak edenin sahip 
olduğu herşeyi verip yoksul kalmasını ve savurganlık etmesini değil, bir 
kısmını vereceğini, "mâ — şey" ifadesi, sadece maddi varlıktan değil, ilim 
gibi manevi varlıklardan da infak edileceğini, Allah'ın "bizim rızık olarak 
verdiklerimiz" ifadesi, "infak" ta başa kakma ve minnet duygusunun 
olamayacağını, çünkü verenin aslında Allah'ın malından verdiği, "infak 
ederler" ifadesi de, hem başka harcamalar için değil ihtiyaç (nafaka) için 
verirler, hem de, verdikleri çok az olmayıp bir ihtiyacı karşılayacak kadar 
olur anlamına verir ki, "infak'ın asıl özellikleri de bunlardır. Bu nitelikleri 
taşıyan "infak"ın yapıldığı yön (cihet) zaman ve şartlar itibari ile kendi 
içinde bir meratibi (hiyerarşisi) vardır. Mesela bir yönüyle "infak"ın farz, 
(vacip) ve mendup olanları vardır ki, bu sıralamaya göre "infak"ın farz 
olanlarının başında zekat gelir. Insanın kendine bakması ve çoluk çocuğuna 
yapacağı harcama (nafaka) da ikinci derecede farz olan "infak" tır. Üçüncü 
farz "infak" ise cihat için yapılacak harcamadır. Bütün çeşitleriyle sadakalar 
ise "infak"ın mendup (hoş ve arzulanan) kısmını oluşturur. (Kurtubi 1/179) 


"Infak"ın tüm çeşitleri ile ilgili olarak Kur'an-ı Kerim'de ikiyüze yakın ayet- 
i kerime vardır ki bu, islam toplumundaki maddi transfer, mülkiyet 
seyyaliyeti, servet törpülenmesi, gelir hatta servet dağılımı, olandan 
olmayana transfer (sosyal güvenlik ödeneği) kısaca sosyal adaletin hangi 
boyutlarda motive edildiğinin belirgin bir göstergesidir, "infak"ın mekruh 
ve haram olanı ise olmaz. Çünkü bu terimin anlamı bütünüyle olumludur. 
Mekruh ya da haram olan harcamalara "infak" değil "israf', "savurganlık" 
vs. denir. 

Ancak "infak"in sadece teberru (tatavvu) şeklindeki harcamalara 
denebileceği, zekatı içine almayacağı da söylenmiştir. Fakat birinci görüş 
daha doğrudur.( Razi 2/3. ) Diğer bir yönden "infak"ın hiyerarşisini Allah 
Rasülü (s.a.) bir hadisleriyle açıklar: "Gelip, bir dinarım var (ne yapayım?) 
diye soran birisine: kendine harca (infak et) buyurdu. Iki dinarım varsa? Ev 
halkına harca. Üç dinarım varsa? Hizmetçine (çalıştırdıklarına) harca. Dört 
dinarım varsa? Ebeveynine harca. Beş dinarım varsa? Yolunlarına harca. 
Altı dinarım varsa? Allah yolunda harca, buyurdu" el-Bakara suresi 2/215. 
ayeti bu hiyararşiye daha net bir sıra çizer: "Ne infak edeceklerini sana 
sorarlar. De ki, hayır olarak infak ettiklerinizi ebeveyninize, yakınlarınıza, 
yetimlere, yoksullara ve yolda kalmışlara (harcayın)" Bir başka hadis-i şerif 
aynı derecelemeye değişik sartlara göre biraz değişik bir sıra çizer: "kişinin 
infak deceği en hayırlı para (dinar) çoluk çocuğuna harcadığı, Allah 
yolunda (cihadda) bineğine harcadığı, yine Allah yolunda arkadaşlarına 
harcadığı paradır." Bir diğerinde ise: "Allah yolunda (cihadda) infak ettiğin 
bir dinar, bir köle azat etmek için infak ettiğin bir dinar, bir yoksula sadaka 
olarak verdiğin bir dinar ve çoluk çocuğuna harcadığın bir dinardan ecri en 
büyük Olanı çoluk çocuğuna harcadığındır"( (oKurtubi o 1/179) 
denir.Rasülullah'ın hadislerinde de her çeşidiyle "infak" vurgu ile tavsiye ve 
teşvik görür. O herkesin, yarım hurma ile de olsa kendisini kurtarması 
gerektiğini, sadakanın rızkı çogaltacağını, ömrü ve malı artıracağını, Rabbin 
gazabını dindireceğini, zafere sebep olacağını, malın bereketi olduğunu 
söyler. Zaten Allah da (c.c.) yapılan bir infakın yerinin Allah tarafından 
doldurulacağını haber verir. (34/39) Yine Allah Rasulü (s.a.) "infak" 
etmeyenin rızkının daraltılacağını, cömertliğin Allah'ın ahlakından 
olduğunu, yoksullara arka çıkmanın kötü ölümü engelliyeceğini, sadakanın 
(bir paratöner gibi) belayı önlediğini... bildirir.Kısaca bütün çeşitleriyle 
infak Islamın ikinci temel unsuru, "köprüsü" ve dünyayı düzene koyma 
aracı olarak görülür. 


İNSAN İRADESİ-İHTİYÂRİ FİİLLERİ VE SORUMLULUK 


Bilindiği gibi insan, kâinattaki yaratıkların en olgunu ve şereflisidir. 
Çünkü, bu âlemdeki canlı cansız varlıkların hepsi, insanın emrine ve 
hizmetine verilmiştir. Bu bakımdan insan, Rabb'ini bilmek ve O'na ibadet 
etmek için olduğu gibi, bu dünyayı imar ve ıslah etmek için de yaratılmıştır. 
Bu sebeple "Allahu Teâlâ, insana her türlü güzel vasıflar, yanında onu diğer 
varlıklara üstün kılan ve insan yapan, akıl, ruh, irade ve ihtiyar gibi manevi 
değerler vermiştir. O, aklı, irade ve seçme gücü ile diğer varlıkların 
yapamayacağı bir çok işleri yapmak, yeni yeni şeyler keşfedip kesb etmek 
kudretine sahiptir. Insana bu sınırlı kudreti ve cüzi iradeyi veren; gücü her 
şeye yeten mutlak kudret, kulli irade ve sonsuz kemal sahibi olan Allah 
Teâlâ'dır. Fakat insana verilen bu sıfatların hiç biri tam ve mutlak değildir. 
Allah'ın kemâl sıfatlarına nazaran çok eksik ve sınırlıdır. Bu sebeple insan, 
iradesini, fıtri yeteneklerini ve diğer sıfatlarını kullanırken, belirli ölçülere, 
kayıtlara ve ilâhi kanunlara tabidir. Fakat bu kayıtlara ve bazı engellere 
rağmen insan, cüz'i iradesini kendi sınırları içinde kullanmakta ve dilediği 
tarafa yöneltmekte serbesttir. Gerçek şudur ki insan, belirli ölçüler ve 
sınırlar içinde hareket edebilen hür bir varlıktır. O halde insanın kendi irade 
ve ihtiyarı ile yaptığı, isteyip kesbettiği (elde ettiği) işler vardır ve yaptığı 
bu işlerden elbette sorumludur. Yapmakla mükellef olduğu iyi ve güzel işler 
karşılığında mükafaat alacak, yapmaması gerekenler karşılığında da ceza 
görecektir., Çünkü insan, kendi irade ve isteğiyle iyi veya kötü belirli bir işi 
yapmaya karar vermiş ve o kararını uygulamaya koymaya girişmiş olmakla, 
o işin sorumluluğunu yüklenmiştir. Işte insanlar, sahip oldukları bu irade ve 
ihtiyarları (seçme melekelerine sahip olmalarından dolayı mükellef ve 
yaptıkları işlerden sorumludurlar. Bu teklif esasına göre dinen sevaba layık 
veya cezaya müstehak olurlar. Aksi halde insanlar mükellef ve yaptıkları 
işlerden sorumlu olmazlar. Teklif ve sorumluluk, sevap ve ikab (ceza) 
esaslarını kabul etmemek ise, bütün ilahi dinlerin esas ve gayesine aykırıdır. 
Diğer taraftan, şayet insanlar yaptıkları her işi mecburi ve zorunlu olarak 
yapar diye düşünürse, cebir (zorlama) lazım gelir ve insan iradesi inkâr 
edilmiş olur. Yani insanların yaptıkları hiç bir işte irade ve ihtiyarları olmaz, 
buna rağmen o işlerden sorumlu tutulmuş olurlar ki bu, ilahi adalete aykırı 
düşer. Bu sonuç ise batıldır. 

O halde, karşımıza, birbiriyle zor bağdaşan iki dini esas çıkıyor: 


Birincisi; "Allah (c.c) her şeyin halikı (yaratıcısı) dır" (ez.-Zümer, 39/62) 
âyetine uyarak, Hak Teâlâ'nın yegane yaratıcı olduğuna, yaratıcılıkta hiç bir 
ortağı bulunmadığına ve kulun ihtiyarı fiillerini de yaratanın Allah 
olduğuna iman etmektir. 

Ikincisi de; kul, kendi irade ve ihtiyarı ile yaptığı (Zorunlu olmayan) Ihtiyarı 
Fiillerinden sorumludur. Yani Allah'ın emirlerini yapmak ve yasaklarından 
kaçınmakla mükelleftir. Bu, teklif ve sorumluluğun esası olup, dinde sevap 
ve ikabın kaynağıdır. Bu esas, bizi "insanın sorumlu olması için, fiilini icad 
etmesi gerekir" sonucuna götürebilir. Bu sonuç ise, birinci esasa aykırı 
düşer. 

Işte, inanılması gereken bu iki esas arasında görülen çelişkiyi kaldırmanın 
zorluğu, insan aklını tereddüde ve fikir ayrılıklarına sevketmiş ve bu 
konuda Ehl-i Sünnet dışı mezheplerin doğmasına neden olmuştur. O halde 
ihtilafın ana sebebi; insanların "ef'âli ihtiyarıye" diye anılan kendi irade ve 
ihtiyarları ile yaptıkları "fiilleri yaratmak" Allah Teâlâ'nın fiillerinden 
midir? Yani bu irâdı fiillerin yaratıcısı Hak Teâlâ mıdır, yoksa o fiili bizzat 
işleyen kul mudur? meselesidir. Bu konuda farklı görüşler ve ayrı ekoller 
ortaya çıkmıştır: 

1-Mutlak cebir düşüncesine dayanan "Cebriyye" mezhebi öncüsü Cehm b. 
Safvan olduğundan "Cehmiyye" adıyla da anılır. 

2-Mutlak ihtiyar fikrine dayanan Kaderiyye ve "Cumhuru Mu'tezile" 
mezhebi. 

3-Cebr ve ihtiyar arasında görülen "Mâturidiyye" mezhebi. 

4-"Cebr-i Mutavassıt" olduğu iddia edilen "Eş'ariyye" mezhebidir. 

Ilk iki mezhep, insan iradesi üzerinde aşırı giden ve birbirinin zıddı olan 
"mutlak cebir" ve "mutlak ihtiyar" fikrine dayanan ve böylece ifrat ve 
tefrite kayan Ehl-i Sünnet dışı bâtıl mezheplerdir. 

Son iki mezhep ise, ifrat ve tefrite sapmayan hak mezheplerdir. Her ikisi de, 
Ehl-i Sünnet görüşünü temsil ederler. 

Cebriyye; insanın irâdi fiilleri üzerindeki kudret irade ve ihtiyarını tamamen 
inkâr ederek, kulun daima mecbur ve muzdar olduğunu, yaptığı işlerde hiç 
bir rolü olmadığını iddia ediyor. Böylece "teklif ve sorumluluk" esasını 
yıkarak, insanı mutlak cebre teslim ediyor. Onu âdeta cansız bir varlık 
seviyesine indiriyor. İslam'ın ana prensipleriyle bağdaşmayan bu çarpık 
görüş, müslümanlar arasında rağbet görmemiş ve kısa zaman sonra ortadan 
kalkmıştır. 

Kaderiyye ve Mu'tezilenin büyük çoğunluğu; Cebriyye'nin mutlak cebir 


fikrının tam aksini savunacak, insanı "hâlikiyet" yani yaratıcı derecesine 
çıkarıyor ve "kul, yaptığı ihtiyâri fiillerin yaratıcısıdır" diyorlar. Böylece 
Allahu Teâlâ'ya, bir çeşit şirk koşma gibi tevhid akidesine aykırı bir duruma 
düşüyorlar. 


İNTİHAR 


Insanın kendisini öldürmesi. Ne şekilde olursa olsun bir kimsenin 
kendisini öldürmesine "intihar" denir. Intihar Allah'ın yaratmış olduğu cana 
kıymaktır. Bu yüzden de büyük günahlardandır. Insana canı veren Allah 
olduğu gibi, onu almaya yetkili olan da odur. 

Intihar etmenin haramlığı ve ahiretteki tehlikesi ayet ve hadislerle sabittir. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Ey iman edenler, mallarınızı aranızda 
karşılıklı rıza ile gerçekleştirdiğiniz ticaret yolu hariç, batıl yollarla 
yemeyin. Ve kendinizi öldürmeyin. Şüphesiz Allah size karşı çok 
merhametlidir" (en-Nisa', 4/29). Ayette, fiilen cana kıyma anlamı yanında, 
Allah'ın haram kıldığı şeyleri işlemek, masiyete dalmak ve başkalarının 
mallarını batıl yollarla yemek süretiyle kendisine yazık etmek, ahiret 
hayatını mahvetmek anlamı da vardır (Ibn Kesir, Tefsiru'l-Kur'anı'I-Azım, 
Istanbul 1985, TI, 235). 

Amr b. el-As (r.a), Zâtu's-Selâsil seferinde ihtilâm olmuş, hava çok soğuk 
olduğu için, su bulunduğu halde, ölüm korkusundan dolayı teyemmümle 
namaz kıldırmıştır. Durumunu Hz. Peygamber'e iletirken, yukarıdaki ayete 
göre amel ettiğini söylemiş ve Resulullah (s.a.s) Amr'ın bu yaptığını tasvip 
etmiştir (Ebu Dâvud, Tahâre, 124; Ahmed b. Hanbel, IV, 203). 

Hadis-i şerifte şöyle buyurulmuştur: "Yedi helak edici günahtan uzak 
durunuz Denildi ki, ya Resulullah, onlar nelerdir?; şöyle buyurdu: Allah'a 
ortak koşmak, bir cana kıymak, yetim malı yemek, savaştan kaçmak, iffetli, 
hiçbir şeyden habersiz mümin kadına zina iftirası yapmak" (Buhâri, Vesâyâ, 
23, Hudüd, Tıb, 45; Müslim, Iman, 144). 

Intihar geçmiş ümmetlerde de yasaklanmıştır. Cündüb b. Abdullah'tan Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in şöyle dediği nakledilmiştir. "Sizden önceki 
ümmetlerden yaralı bir adam vardı. Yarasının acısına dayanamayarak, bir 
bıçak aldı ve elini kesti. Ancak kan bir türlü kesilmediği için adam öldü. 
Bunun üzerine Cenâb-ı Hak; kulum can hakkında benim önüme geçti, ben 
de ona cenneti haram kıldım, buyurdu" (Buhâri, Enbiyâ, 50). 

Hayber Gazvesi sırasında büyük fedakârlıklar gösteren Kuzman adındaki 
birisinin, sonunda cehenneme gideceği Hz. Peygamber tarafından haber 
verilmişti. Bunun üzerine Ashab-ı kiramdan Huzâi Eksüm, Kuzman'ı 
izlemiş ve O'nun, aldığı yaralara sabredemeyip, kılıcı üzerine yaslanarak 


YA A 


intihar ettiğini görmüştür (Buhâri, Kader, 5, Rikâk, 33, Meğâzi, 38, Cihâd, 


77; Müslim, Iman, 179; Kâmil Miras, Tecrid-i Sarıh, X, 266 268). 
Kuzman'ın ölüm şekli Allah Resulu'ne iletilince şöyle buyurmuştur: 
"Insanlar arasında öyle kimseler vardır ki, dış görünüşe göre, cennet ehline 
yaraşır hayırlı işler yaparlar; halbuki kendileri cehennemliktir. Öyle 
kimseler de vardır ki, cehennemliklere ait kötü işler yaparlar, halbuki 
kendileri cennetliktir" (Buhâri, Kader, 5, Rikâk, 33; Müslim, Iman, 179). 
Intihar edenin uhrevi cezası, intihar şekline uygun olarak verilir. Hadis-i 
şeriflerde "Kim kendisini bıçak gibi keskin bir şeyle öldürürse, cehennem 
ateşinde kendisine onunla azap edilir" (Buhâri, Cenâiz, 84). "(Dünyada ip 
ve benzeri) şeyle kendisini boğan kimse cehennemde kendisini boğar, 
dünyada kendisini vuran cehennemde kendisini vurur (azabı böyle olur)" 
(Buhâri, Cenâiz 84), 

"Kim kendini bir dağın tepesinden atar da öldürürse cehennem ateşinde de 
ebedi olarak böyle görür. Kim zehir içerek kendisini öldürürse cehennemde 
zehir kadehi elinde olduğu halde devamlı ceza çeker" (Müslim, Iman, 175; 
Tirmizi, Tıb, 7; Nesâi, Cenâiz, 68, Dârimi, Diyât, 10; Ahmed b. Hanbel, II, 
254, 478). 

Islâm bilginlerinin çoğunluğuna göre, intihar eden dinden çıkmış olmaz, 
üzerine cenaze namazı da kılınır. Hayber Gazvesinde intihar eden 
Kuzman'ın cehennemlik olduğu bildirilmişse de, cehennemde ebedi olarak 
kalacağını belirten açık bir ifade yoktur. Bu yüzden intihar suçunu işleyenin 
cezasını çektikten sonra cehennemden kurtulacağı umulur. Ancak bunun 
için, intihar edenin son anda mü'min sıfatını taşıması ve intiharın helâl 
olduğuna itikad etmemiş olması da şarttır (Kâmil Miras, a.g.e, X, 270). 

Hz. Peygamber'in, bıçakla kendisini öldüren kimsenin cenaze namazını 
kıldırmadığı nakledilir. Ancak bu olay, intihar edeni cezalandırmak ve 
başkalarını böyle bir fiilden menetmek amacına yöneliktir. Nitekim Ashab-ı 
Kiram bu kimsenin cenaze namazını kılmıştır (el-Askalâni, Bulügu'l 
Merâm, terc. A. Davudoğlu, Istanbul 1970, TI, 276-277). Imam Ebü Yusuf'a 
göre, intihar hata ile veya şiddetli bir ağrıdan dolayı olmadıkça müntehir 
üzerine cenaze namazı kılınmaz. 

Sonuç olarak, beden Cenâb-ı Hakkın insanoğluna verdiği en büyük 
emanettir. Bu emaneti, ruh bedenden kişinin kendi müdahalesi olmaksızın 
ayrılıncaya kadar korumak gerekir. Bunun için de, kişinin rühi ve fiziki 
sıkıntılara sonuna kadar sabır göstermesi İslam'ın amacıdır. Aksi halde 
intihar etmekle dünyevi sıkıntı ve problemlerini çözeceğini düşünen kişi, 
hemen intikal edeceği kabır ve daha sonra ahiret hayatında çok daha büyük 


sıkıntı ve felaketlerle karşılaşır. Hayat, en kötü şartlar altında bile güzeldir. 
Çünkü, ruh bedende kaldıkça Allah'tan ümit kesilmez. Her geceden sonra 
gündüz, her zorluktan sonra bir kolaylık vardır. Kulun Allah'a yönelmesi ve 
O'ndan yardım istemesi, sıkıntı ve problemlerin çözümünün 
başlangıçnoktasını teşkil eder. Yüce yaratıcı umulmayan, beklenmeyen yer 
ve yönlerden kolaylıklar ihsan eder. Çünkü O'nun her şeye gücü yeter. O'na 
dayanan da güç kazanır. 


İNTİHAR EDEN VEYA İÇKİ İÇEN KİMSENİN CENAZE 
NAMAZINI KILMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dininde intihar etmek, içki içmek, namazı terketmek ve zina gibi 
bir günah işlemek büyük bir vebaldir. Fakat Ehl-i Sünnet ve'I-Cemaat'e göre 
küfre vesile değildir. Yani bir kimse kelime-i tevhidi getirip İslam'ın bütün 
ahkamını kabul ederse adı geçen günahlardan birisini veya diğer 
müslümanlar gibi onların da cenaze namazı kılınacaktır. Fakat İslam'ın 
tümünü veya müslümanım dediği halde İslam'ın bazı hükümlerini 
reddederse müslüman sayılmaz. Böyle bir kimsenin dinen cenaze namazı 
kılınmaz. Kılınsa nazar-ı itibare alınmaz. Allah'ın indinde makbul değildir. 


İNTİSAP ETMEK FARZ VEYA VACİP Mİ? İNTİSABI OLMAYAN 
KİMSENİN İMANI NASILDIR? 


İntisap etmek ne farz ne vaciptir. Farz vacipolan şeyler Kur'anı Kerimde 
Hadisi şerif ve fıkıh kitaplarında açıkça belirtildiği halde söz konusu olan 
intisap bunlardan sayılmamıştır. İntisap etmekten maksat mürşid,alim ve 
amil olursa kalp ve ruhu verdiği terbiye ile terbiyelendirmektir ve İslam'ı 
güzelce alıp onu yaşamaktadır. İntisap ve seyr-i süluk meselesi asr-ı 
saadette yoktu. Çok zaman sonra icad edilmiştir. Doğuş tarihi kesin olarak 
bilinmemektedir. İntisap etmekten maksat Kur'an-ı Kerim ile Hadis-i 
nebevinin ışığı altında ruh ve kalbi besleyip onu ruhi hastalıklardan 
korumak olduğuna göre tarikata girmeden de bu işi yürütmek mümkündür. 
Her tarikat, Kurucusuyla şöhret bulmuştur. Rüfa'i tarikatı. Ahmed er- 
Rüfai'ye, Kadiri tarikatı Abdü'l-Kadir Geylani'ye, Nakşıbendi tarikadı da 
Muhammed Beha'eddin en- Nakşibendi'ye mensuptur ve onun lakabıyla 
şöhret bulmuştur. İmam-ı A'zam, İmam-ı Şafi'i gibi zevat İslam hukukunda 
müctehid oldukları gibi AbdülKadir Geylani, ahmed Rüfai ve Muhammed 
en-Nakşibendi gibi zevat da ahlak ve tasavvuf sahasında müctehiddirler. 
Tarihe göz atıldığında ehl-i tarikatın İslam ve beşeriyete büyük hizmetler 
verdiklerini görmüş olacağız. Henüz İslam'ın nuruyla nurlanmadan evvel 
Tatarlar İslam alemini yakıp yıktıkları ve hilafet-i İslamiyeyi ortadan 
kaldırdıkları zaman İslam inancını ayakta tutan ehl-i tarikat olduğu gibi 
Osmanlılar da fethettikleri ülkeleri İslama ısındırmak ve orada yerleştirilen 
müslümanları İslami bilgilerle donatmak hususunda da ehl-i tarikatın büyük 
rolü olmuştur. Yalnız bu zamanda Allah için İslam davasını yürütüp seyr ü 
sülük eden mürşıdler çok azalmışlardır. Hatta birçokları salih aba ve 
ecdadının selahını istismar ederek avam tabakayı arkasından sürüklüyorlar. 
Bu zamanda hakiki mürşid bulmak çok zordur. İntisab etmek imanın 
şartlarından veya İslam'ın farz kıldığı bir şey olmadığına göre intisap 
etmeyen kimsenin imanı yoktur veya zayıfdır denilemez. 


İNZİVA 


Köşeye çekilmek, insanlardan uzaklaşmak. 
Inzivanın uzlet ve halvetle de mana birliği ve amaç bütünlüğü vardır. Son 
iki kelime, dünyadan bir müddet el-etek çekme anlamındadır. 
Bilineceği üzere insan, maddi alemle ilâhi âlem arasında bir köprü 
durumundadır. Onun iki önemli öğesinden biri olan bedeni, madde alemine; 
ruhu ise nefha-i ilâhi olduğundan mana alemine âittir (es-Secde, 32/7-9). Bu 
nedenle insan, her iki alemle de münasebet içinde olma imkanına sahiptir. 
Insanın maddi ve manevi bakımdan mutluluğu, iyi bir kul olabilmesi, 
maddesi ile manâsı arasındaki dengeyi kurabilmesine bağlıdır. Bu, aynı 
zamanda bedeni ile ruhu, dünyası ile ahireti arasındaki denge demektir. 
Bedenle ruh, madde ile mana, dünya ile ahiret arasındaki dengeyi 
sağlayabilmek için, Islâm dininde bir çok esaslar vardır. Bunlardan; zühd, 
cömertlik, kanaat, rıza vb.ni sayabiliriz. Tasavvuf, kâl değil hâl ilmidir. 
Teorik olmaktan çıkıp pratik olmaya geçmektir. Bu bakımdan yukarıdaki 
esaslar, tasavvufta bir hayli geliştirilmiştir. 
Konumuz olan inziva, tasavvufun önemli esaslarından olan zühdün içinde 
yer almaktadır. Bilindiği gibi zühd; birşeye rağbet etmemek, terketmek ve 
yüz çevirmek manalarına gelir. Tasavvufi anlamda ise, Allah'tan gayrı 
şeylere, masıvaya karşı takımları olumsuz tavrı ifade eder. Kur'an-ı 
Kerim'de bir yerde geçer (Yusuf, 12/20). 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in ve ashabının yaşayışları, tarihçilerin de övgüsüyle 
bahsettikleri gibi zâhidane idi. Her zaman bulamadıkları için değil, fakat 
dünyevi nesnelere değer vermedikleri için bu hayatı yaşıyorlardı. 
O devirdeki bu hayat, Allah korkusu ve ahiret sevgisine dayanıyordu. 
Sahabelerden aşırı gidenler olduğunda, bizzat Hazreti Peygamber, o gibileri 
uyarıyor ve makul çizgiye indiriyordu. Bundan sonraki devirde, Islâm 
topluluğunun süratle genişlemesi, çeşitli kültür ve medeniyetlerle temas, 
siyaşı kavgalar, idari baskılar gibi psikolojik ve sosyal etkiler sonucu, zühd 
hareketi şiddetini artırmıştır. Emevi saltanatının lüks ve israfa düşkünlüğüne 
ilk defa zahid sahabi Ebü Zerr el-Gıfari (Ö. 32/652) şiddetle tepki 
göstermiştir. 
Bütün bunlardan anlıyoruz ki, bir müslümana yakışan hem dünyada 
yaşayacak, hem de kalben onun sevgisinden uzaklaşacaktır. Dünyadan 
uzaklaşma anlamında olan inziva, ya halkın şerrinden kaçmak için, ya da 


münzevinin "halka zarar vermeyeyim" diye yaptığıdır ki, ikincisi birincisine 
tercih edilir. 

Kalp ile inzivaya çekilenlerin çoğu zaman aynı zamanda bina kurup, su 
çıkaran ve araziyi sulayıp bol ürün elde eden birer muktedir mühendis 
oldukları tarihte gözlenmiştir (6. L. Barkan, Kolonizatör Türk Dervişleri, s. 
55). Bunlar, "Insanlar içine karısıp da onlardan gelecek sıkıntılara katlanan 
müslüman, inanlara karısınayıp onlardan gelecek sıkıntıya sabretmek 
durumunda olmayan müslümandan daha hayırlıdır" (Ahmed b. Hanbel, V, 
365) hadisine uyarak, masıvadan kaçmak yerine, onunla pençeleşmeyi 
prensip edinmişlerdir. Yine bunlar, mutlak hürriyeti seçtik ve Hakk'a teslim 
olduk diye de, dünyadan el-etek çekip, işi gücü bırakmamışlar, süfi 
elbisesine bürünüp, bir köşeye çekilip, menfaat sağlamaya çalışmamışlar, 
"el emeklerinin karşılığı olan lokmalarını yemişler" (Kâmil Miras Tecrid-i 
Sarih, VI, 369), "ilâ-yı kelimetullâh" için cihat etmişlerdir (Ahmet Sevgi, 
XIII. Asırda Anadolu'da Tasavvüfi Hareket, Erciyes Üniv. Ilâhiyet Fakültesi 
Dergisi, s. 3). 

Kısaca inziva, Allah'tan alıkoyan şeylerden sıyrılmaktır. 


İPEK BAŞÖRTÜ 


"Zinet" sayılacağı için kadının dışarıda ipek başörtüsü giyemeyeceği 
söyleniyor. Bu doğru mudur? 
"Zinet" eşyası olarak altının ve ipegin erkeklere haram, kadınlara ise helâl 
olduğu herkesin malumudur. Ipeğin kadına helâl olduğunu bildiren hadis-i 
şerif mutlaktır(Ibn Âbidin VI/351 vd.), yani bir zaman ve mekâna kayıtlı 
olmaksızın, ipeği her halükârda kadına helâl kılmaktadır. Rasulüllah 
Efendimiz: "Altın ve ipek ümmetimin kadınlarına helâl, erkeklerine 
haramdır"( Zeylâi, Nasbu'r-râye IV/222-25) buyurmuştur. Buna binâen 
fıkıhta: "Kadının ipek giymesi ve onu her türlü kullanması helâldir."(Ceziri, 
Kitâbu'1-fıkh N/13) denir. Hz. Ali Efendimiz: "Rasulüllah bana bir "siyerâ" 
(ipek olduğu anlaşılıyor) kostüm vermişti. Onu giyerek çıktım. Ama 
yüzlerinden onun buna kızdığını anladım ve onu derhal yırtarak yakınlarım 
olan kadınlar arasında paylaştırdım."( Buhâri, libâs H. No: 58) demiştir. 
Müslim'deki rivâyetinde Rasulüllah:"Onu ben sana giyesin diye 
göndermedim, yakının olan kadınların başbezi yapmaları için bölesin diye 
gönderdim." buyurduğu ilâvesi vardır.(Müslim libâs 2; Ayrıca bk. Ayni 
XXN/17-18) Demek ki ipeğin ipek olduğu için başörtüsü olarak 
kullanılmasında bir beis yoktur. Başörtünün mahzurlu olması, ipek 
olmasından değil, süslü-püslü olup "teberrüc" kapsamına girmiş olmasından 
olabilir. Yani rengi ve deseniyle câzip olup "teberrüc" sayılacak bir 
başörtüsü ipekten olmasa bile kadın için mahzurludur. Böyle bir başörtüsü 
ile de tesettür gerçekleşir, ancak teberrüc yasağına uyulmamış olur. Rengi 
ve deseni ile teberrüc kapsamına girmeyen bir başörtüsü, ipek olsa bile 
mahzurlu olmamalıdır (Allahu a'lem). 


İPEKLİ ELBİSE GİYMEK CAİZ MİDİR? 


Kadın fıtratan süse düşkündür. Geçmişte böyle idi ve böyle devam 
etmektedir. Özellikle kadın altın ve ipeğe çok önem verir. Erkek de fıtratan 
süsten Ziyade kişiliğine ve olgunluğuna bakar. İslam dini fıtratı bozan ve 
fıtrata aykırı olan şeyleri yasaklamıştır. Bunun için ipek kadın için mübah, 
erkek için haramdır. Peygamber (sav) buyuruyor: "İpekli elbise giymeyiniz. 
Çünkü dünyada onu giyen kimse ahirette giymeyecektir.” Bir gün Hz. Ömer 
(ra) satılık bir ipekli elbise görür. Ve onu alıp Hz. Peygambere götürür. "Ey 
Allah'ın Resulü bayramlarda ve gelen heyetlerle görüşmek için bunu satın 
al” der. Bunun üzerine peygamber (sav): "Bu, ahirette payı olmayanların 
elbisesidir” buyurdu. Peygamber (sav) sağ eline bir parça ipek, sol elinede 
bir külçe altın aldı ve buyurdu ki: "Bunlar ümmetimin erkeklerine haram, 
kadınlarına mübahtır”. 


İPEKLİ GİYİNMEK 


Ipek, ipek böceği adıyla anıları ve dut yaprağı ile beslenen bir tırtıl 
tarafında salgılanan maddedir. Ipek böceği tırtılının salgıladığı bu madde 
havaya değince katılaşarak ipek teli haline gelir. Islâm dini; ipekli kumaşlar 
hakkında bazı ölçüler ortaya koymuştur. Dinimizde, halis ipek veya 
malzemesinin çoğu ipekten olan giyecek, süs ve eşyasını erkeğin 
kullanması haram iken bunlar kadına helâldir. Yine Islâm, sağlık 
durumundan dolayı, bir ihtiyaca dayandığı takdirde ipekli giymeye müsaade 
etmiştir. Sahih-i Buhâri'de rivayet edilen bir hadise göre, Hz. Muhammed 
(s.a.s) Abdurrahman b. Avf ve Zübeyr b. el-Avvam'ın cilt hastalıkları 
sebebiyle ipekli giymelerine izin vermiştir (Buhâri, Cihâd, 91; Libâs, 29). 
Diğer bir hadise göre de, ipek giyilmesinin yanısıra ipek sergi üzerinde 
oturmak da yasaklanmıştır. Sahabeden Huzeyfe (ra) şöyle diyor: 
"Resulullah (s.a.s) bizim, altın ve gümüş kaptan yiyip içmemizi, ipek 
giymemizi ve ipek sergi üzerinde oturmamızı yasakladı ve şöyle buyurdu: 
"Bunlar dünyada onlar (kâfirler), ahirette ise bizim içindir" (Buhâri, Eşribe, 
28; Müslim, Libâs, 4-5). 

Ipek Müslüman Erkeklere Haramdır: 

Hz. Peygamber (s.a.s), bir defasında ipekli bir kumaş alarak sağ tarafına 
koymuş, bir altın parçası da alıp sol tarafına koymuş, sonra bunlara işaret 
ederek "Işte bu ikisi de ümmetimin erkeklerine haramdır" buyurmuştu (Ebu 
Dâvüd, Libâs, 4, 9, 11). 

Yine Peygamber Efendimize siyerâ diye anılan ipekli kumaştan yapılmış, 
yol yol sarı çubuklu, altlı üstlü bir elbise hediye edilmişti. Hz. Peygamber 
(s.a.s) bu elbiseyi Hz. Ali'ye gönderdi. Hz. Ali'nin onu giydiğini görünce, 
peygamberimizin yüzünde kızgınlık alâmeti belirdi. "Ben onu sana giymen 
için göndermedim" buyurdu. 

Bunun üzerine Hz. Ali onu parçalara ayırıp ehl-i beyt kadınları arasında 
bölüştürdü (M. Asım Köksal, Hz. Muhammed ve Islâmiyet, Istanbul, ts., 
XI, 139). 

Hz. Peygamber, erkekler için yasakladığı halis ipekli giyecekleri çocuklar 
üzerinde görünce memnuniyetsizliğini ortaya koyup onlara müdahale 
ederek değiştirmelerini sağlardı. 

Ancak Islâm hukukçuları, erkeklere haram olan altın ve ipeklinin, erkek 
çocuklarına mekruh olduğunu bildirmişlerdir. 


Erkekler için elbiselerinin bir kısmının ipekli ya da ipek işlemeli olmasında 
sakınca yoktur. 

Ipekten mamul takkelerin kullanılması mekruhtur. Bir kısmı ipekten 
dokunmuş olan bir seccade üzerinde namaz kılınabilir. Yine Ebü Hanife'ye 
göre yüzleri ipek kumaştan yapılan minderler üzerinde oturmak ve 
yataklarda yatmak da caizdir. lpeğin bayrak, alem, flama olarak 
kullanılmasına izin verilmiştir. Ayrıca Ebü Yusuf ve Imam Muhammed, 
savaş sırasında ipekli elbisenin giyilmesinin helâl olduğunu, çünkü böyle 
bir giysinin kişiyi düşmana heybetli göstereceğini ifade etmişlerdir. 

Islâm dini, kadının doğuştan süs ve ziynet eşyasına karşı sevgisini 
gözönüne alarak; erkekleri yoldan çıkarma ve şehveti kamçılama yolunda 
kullanmamak şartıyla, erkeklere uyguladığı haram hükmünden kadınları 
istisna etmiştir. Zira kadını süsten, ziynetten menetmek, onun fıtratına ters 
düşer ve ağır gelir. 

Kadınların, tenlerini göstermeyecek kalınlıkta olmak şartıyla, her türlü 
ipekli kumaşı giymelerinde bir sakınca yoktur. Kibirlenme ve başka 
kadınlara karşı böbürlenme hevesi gütmeksizin bir kadının ipekli giymesi 
caizdir (Ipekli giyinmekle ilgili hadisler için bk. ez-Zebidi, Sahih-i Buhâri 
Muhtaşarı Tecrid-i Sarih Tercemesi, Ahmet Naim, Ankara 1983, Hadis no: 
245, 483, 619, 1139, 1229, 1230, 1345, 1859, 1892, 1946, 1947, 1948). 


İPOTEK 


Rehin karşılığı kullanılan bir beşeri hukuk terimi. Gayrımenkullerin ve 
resmi sicile kayıtlı bulunan menkullerin rehini, sicillerine, mülkiyetin 
nakline engel olan bir şerhin konulması yoluyla olur. Bu rehin işlemine 
"ipotek", rehnedilen menkul veya gayrı menkule de "ipotekli mal" denir. 
Islâm hukukuna göre rehin; ekonomik değeri olan bir menkul veya 
gayrımenkulü bir borç veya hakkın teminatı olacak şekilde hapsetmek, elde 
tutmaktır. "Rehin, bir malı ondan ödenmesi mümkün olan bir hak 
karşılığında mahpüs ve mevküf kılmaktır" (Mecelle, madde 701). 

Rehin hakkı, bir alacağa teminat teşkil etmek üzere tesis olunan bir haktır. 
Bu hak, rehnolunan şeyin mâliki başta olmak üzere herkese karşı ileri 
sürülebilir. Rehin hakkı sahibi, yani alacakları rehnedilen şeyi paraya 
çevirtmek ve bu suretle alacağını bundan almak hususunda yetkilidir. Bu 
bakımdan alacaklı için bir teminat teşkil eder. 

İslam'ın zuhürundan önce Araplar arasında rehin uygulanıyordu. Ancak 
vadesi gelen borç ödenmezse rehin olan rehnedilen şeyi mülk 
edinebiliyordu. Bu ya örfe göre, ya da rehin akdi yapılırken konusulan mülk 
edinme şartıyla olurdu. Islâm, rehin akdi müessesesini islah ederek her iki 
tarafın da haklarını sağlam esaslara bağladı. Bu arada, borç vadesinde 
ödenmediği taktirde, rehnedilen malın kendiliğinden alacaklının 
mülkiyetine geçeceği prensibini de yasakladı (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi", 
Mısır. 1327/1909, VI, 145). 

Islâm hukukuna göre 

Islâm hukukuna göre, mal sayılan her şey rehin olabilir. Menkul ve 
gayrımenkul ayırımı yapılmaz. 

Islâm hukukuna göre rehin akdi, malı fiilen alıp vermekle (teâti), yazılı 
belge düzenlemek suretiyle veya sağır dilsizin bilinen işaretiyle meydana 
gelir. Hattâ alıcının veresiye satın aldığı bir malı kabzettikten sonra, satıcı 
yanında rehin olarak bırakması da caizdir. Ancak veresiye alman mal, daha 
kabzedilmeden kendi satış bedeli karşılığında rehin bırakılamaz. Çünkü 
satılan bir mal, alıcıya teslim edilmeden önce kendi satış bedeliyle (semen) 
tazmine tabidir. Yani böyle bir mal henüz kabzedilmeden, satıcı yanında 
iken telef olsa, artık satıcı alıcıdan satış bedelini talep edemez. Çünkü böyle 
bir malın ayrıca rehinle teminata bağlanmış olmasına gerek yoktur (Ö. 
Nasuhi Bilmen, Istılahatı Fıkhıyye Kâmusu, Istanbul 1970, VTI, 8). 


Icap ve kabul sırasında şahit bulundurmak gerekmediği gibi, rehin akdiyle 
ilgili irade beyanlarının yazı ile tesbiti ve imza ile doğruluklarının tasdiki de 
gerekmez. Kur'an-ı Kerim'de, borçların şahit ve yazıcının bulunamadığı 
yolculuk sırasında rehinle teminata bağlanmasından söz edilmesi bunu 
gösterir. Ayette şöyle buyurulur: "Eğer yolcu iseniz, bir yazıcı da 
bulamadıysanız, o vakit (borçludan) alınacak rehinler de yeterli olur. Eğer 
birbirinize güvenmişseniz, kendisine güvenilen kimse (borçlu) Rabbi olan 
Allah'tan korksun da emanetini tam olarak ödesin. Şahitliği gizlemeyin. 
Kim onu gizlerse, şüphesiz onun kalbi bir günahkardır. Allah yaptığınız her 
şeyi bilir" (el-Bakara, 2/283). 

Menkul rehni, alacaklıya veya bir yed-i emine teslim edileceği için şahit ve 
yazılı belgenin olmayışı taraflar arasında anlaşmazlıklara yol açmaz. Acaba 
gayrımenkul rehninde de bir şekil şartı gerekmez mi? Bir bina, daire, arsa 
veya arazının rehnedilmesi de temelde aynen menkul rehni gibidir. Yani 
icap; kabul ve kabz yani gayrımenkulün zilyedliğinin rehin hakkısahibine 
devri ile rehin akdi tekemmül eder. 

Ancak gayrımenkullerde zilyedliğin devri menkuller kadar basit olmadığı 
gibi, özellikle tapu siciline kayıtlı olan gayrı menkullerin devir ve temliki 
mücerred zilyedlikle gerçekleşmemektedir. hatta, gayrımenkulün zilyedinin 
ev sahibi, kiracı vb. oluşu dikkate alınmaksızın, tapu kayıtları üzerinden 
başkasına satış, hibe vb. yollarla devri mümkün olmaktadır. Aynı şeyi gemi, 
uçak, tren, kamyon ve otomobil gibi resmi sicillere kayıtlı menkuller için de 
söylemek mümkündür. Islâm devleti rehin akdinde ispat kolaylığı sağlaması 
için bir takım şekil şartları koyabilir. Meselâ; sicili tutuları ve bir takım 
resmi müesseselerde kayıtları bulunan menkullerin rehnedilmesi hâlinde bu 
sicil ve kayıtlara şerh verilmesi gerekli kılınabilir. Motorlu taşıt araçlarının 
rehnedilmesi hâlinde trafik kayıtlarına şerh vermek gibi... Yine, tapuya 
kayıtlı gayrımenkullerin rehnedilmesi hâlinde de tapu sicillerine bu 
durumun şerhedilmesi de böyledir. Bu şerhler rehin akdinin amacına 
ulaşmasına ve hukuki sonuçlarını doğurmasına yardımcı olur. Mal sahibinin 
kötü niyetli davranışlarına karşı, rehin hakkısahibi korunmuş olur. Çünkü 
böyle bir şerh bulunan menkul veya gayrımenkulün, rehin hakkısahibinden 
habersiz olarak üçüncü bir şahsa devri mümkün olmaz. Islâm devleti bu 
gibi şekil ve isbatla ilgili konularda; vadeli borçlanmaların yazı ile tespitini 
öngören ayete (el-Bakara, 2/282) ve "istihsan" prensibine dayanarak 
kanunlar çıkarabilir (Muhammed Ebü Zehra, Usülü'l Fıkh, s. 263 vd.). 
Rehinden amaç, alacağın teminat altına alınması ve borç vadesinde 


ödenmediği takdirde gerektiğinde rehnedilen malı sattırarak, alacağı ondan 
tahsil etmektir. Bunun için de rehin malın rehin işlemi devam ettiği sürece 
üçüncü bir şahsa devredilmemesi gerekir. Menkullerde, alacaklının kabzı 
veya yed-i emine teslim, bu garantiyi sağlar. Başkasına devir ve temliki 
ancak sicil kayıtları yoluyla olan menkul ve gayrı menkullerde ise, sicile 
şerh (ipotek) konulması alacaklıya bu teminatı sağlayacağı için, ipotek 
işlemi, "kabz" yerine geçer. Mâlikiler bölünebilir ortak malın rehnini meşrü 
olduğu esasına dayanarak bunu "resmi rehin" adıyla caiz görürler (ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletuhu, Dımaşk 1405/1985, V, 209, 210). 
Menkul veya gayrımenkul bir malın rehin olabilmesi için alım-satıma (bey) 
elverişli bir mal olması gerekir. Bu yüzden rehnin, akit sırasında mevcut 
olması, ortak mülkse taksim edilmiş bulunması ve teslime güç yetirilecek 
durumda olması lâzımdır. Ancak ortak mülk (müşâ"), rehnedenin bir hakkı 
ile meşgul olan bir mal ve başka bir şeye bitişik (muttasıl) durumdaki mal 
alım-satıma konu olabilirken; bazı Islâm hukukçularına göre rehin akdine 
elverişli kabul edilmemiştir. 

Ortak malların rehnedilmesi: 

Hanefilere göre, ortak gayrı menkulün (muşâ") rehni, taksime elverişli olsun 
veya olmasın caiz değildir. Böyle bir rehin akdi fasit olur. Çünkü ortak bir 
mülkün yalnız başına şâyi bir cüz'ünü, mesela üçte birini veya dörtte birini 
ayırdedip kabzetmek mümkün olmaz. Ortakların her cüz üzerindeki yaygın 
mülkiyet hakkı, belli bir cüzde kabzın gerçekleşmesine engel olur. Hibe 
akdi bunun aksinedir. Çünkü hibe, zarüret sebebiyle taksime elverişli 
olmayan ortak mallarda da geçerli olur ve mümkün olan kabzla yetinilir. 
Hanefilerin delili; "(Borçludan) alınmış rehinler de yeter" (el-Bakara, 
2/283) ayetidir. Bu ayet, rehin akdinin ancak kabzla tamam olup, lüzum 
ifade edeceğine delâlet eder. Çünkü rehnin bir borca teminat teşkil etmesi 
de bu şekilde mümkün olur. Aksi halde borçlunun nezdinde kalırsa, onun 
diğer mallarından farkı kalmaz. Kabz olmayınca rehin özeliği de bulunmaz. 
Rehnin uygun olan anlamı kabza hak kazanmakla mümkündür. Ortaklık, 
ortak mülkün sadece gelirini paylaşma hakkı sağladığı için kabza engel olur 
(el-Kâsâni, Bedâylu's Sanâyi 1. baskı, Beyrut 1328/1910, VI, 138; Ibnü'l- 
Hümam, Fethu'i-Kadr, Kahire, ty. VI, 203 vd.; Zeylâi Tebyinü'l-Hakâik, 
Emiriyye tab'ı, VI, 68 vd.; el-Cassâs, Ahkamü'! Kur'ân, Beyrut, ty., 11, 260; 
Ibn Abidin, Reddü'l-Muhtâr, Kahire 1307, V, 348). 

Bir malın tamamı rehnedildikten sonra şâyi' bir cüz'ü değil de belirli ve 
ifrazlı bir bölümü; meselâ yarısı, istihkak yoluyla zaptedilse, rehin akdi geri 


kalan kısım üzerinde devam eder. bu kısım bütün borç karşılığında ipotekli 
sayılır. Bu geri kalan kısım, rehin alanın elinde telef olsa, borçtan hisseşiyle 
telef olmuş bulunur. Bunun değeri borcun tümüne yeterli olsa bile, borcun 
tamamı düşmez. Kalan yarıya uygun olarak yarısı düşmüş bulunur (el- 
Fetâvaâ'l-Hindiyye, Bulak 1310, V, 435, 436; Bilmen, a.g.e, VII, 13). 
Çoğunluk Islâm hukukçularına göre ise, ortak mülkün, tamamı gibi belli bir 
hissesinin rehnedilmesi, bağışlanması, tasadduku veya vakfedilmesi 
mümkün ve caizdir. Taksime elverişli olup olmaması sonucu etkilemez. 
Satışı geçerli olan şeyin rehne konu olması da geçerlidir. Çünkü rehinden 
amaç, alacak başka türlü alınamadığı takdirde, rehnin satılarak, bunun satış 
bedelinden alacağı tahsil etmektir. Ortak (muşâ') mal, satışa elverişli olup, 
onun satış bedelinden borcu ödemek mümkün olur. Bu konuda genel 
prensip şudur: "Ortak olsun olmasın, satışı caiz olan her şeyin rehni de 
caizdir" (el-Kâsâni, a.g.e, VI, 138; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Mısır, 
t.y., Il, 269; eş-Şirâzi, el-Muhazzeb, I, 308; Ibn Kudâme, el-Muğni, Kahire, 
t.y., IV, 337). 

Türk Medeni hukukuna göre, mülkiyet; müstakil ve ortak mülk olmak üzere 
ikiye ayrılır. Bir mala, birden çok kişi birlikte mâlik iseler, bu mülkiyet 
ortak mülkiyet adını alır. Bu da ikiye ayrılır: 

a. Müşterek mülkiyet: Birden çok kimse, bir mala her biri kendi hissesine 
ait olmak üzere malık olup da, o şey fiilen taksim edilmemişse, o kimseler 
müşterek malıktirler. Ortaklardan her biri, hissesini bir borç için rehin 
gösterebilir (T.M.K. Mad. 623). Müşterek bir mülk taksim edilerek şüyüu 
izâle olunursa, tapu kaydında bulunan ipotek ve hacız şerhleri, ifrâz 
edilecek kısımlar üzerinde devam eder (Temyiz Mahkemeşinin 27.1.1954 
tarih ve 1-22/3 sayılı ictihadı birleştirme kararı; Düstur, XXXV, 1841). 
Müşterek mülkiyette ortaklardan herbiri kendi hissesine tek başına malıktir. 
Yani yalnız kendi hissesi üzerinde bağımsız olarak tasarrufta buluna bilir. 
Rehin işlemi de buna dahildir (H. V. Velidedeoğlu, Türk Medeni Hukuku, 
Umumi Esaslar, 7. baskı, Istanbul 1968, 1, cz. 1, s. 226). 

b. Iştirak hâlinde mülkiyet: Kanun veya mukavele gereğince, bir ortaklık 
bağlantısı ile birbirine bağlı olan kimseler bu ortaklık dolayısıyla bir şeyin 
malıki olurlarsa, iştirak hâlinde malık sayılırlar ve onlardan her birinin 
hakkı o şeyin tamamı üzerinde olur (T.M.K. Mad. 629). Iştirak hâlindeki 
ortaklıkta her ortak malın tümü veya kendi hissesi üzerinde tek başına 
tasarrufta bulunamaz. O malda; devir, ferağ, rehin, ipotek gibi temliki 
tasarruflarda bulunması ortakları ittifakla verecekleri karar ile mümkün 


olur. (T.M.K. Mad. 630/11). Böyle bir karar sonucunda mülkiyet başkasına 
devredilmişse ortaklık, kendiliğinden sona erer (Velidedeoğlu, a.g.e., I, cz. 
1, s. 226, 227,319). 

Türk beşeri hukukunda iştirak hâlinde mülkiyet çeşidine giren ortaklıklar 
çok sınırlı olup şunlardır: Miras ortaklığı (T.M.K., Mad. 581); âdi ortaklık 
(T.B.K., Mad. 520); karı koca arasında mal ortaklığı (B.K, Mad. 534; M.K. 
Mad. 211/1, 2); ölen eşin mirasçılarıyla sağl kalan eş arasında uzatılmış mal 
ortaklığı (M.K. Mad. 225) ve âile şirketi emvâli (M.K Mad. 323) bunlar 
arasındadır. 

Başka bir şeye bitişik ve onunla meşgul bulunan malın rehnedilmesi: 
Hanefilere göre, rehnedilen şeyin kabzdan sonra, rehin hakkısahibinin eli 
altında bulunması gerekir. Bu yüzden ağaçlar istisna edilerek bu ağaçların 
üzerindeki meyveleri, toprağı rehnetmeden, üzerindeki ekini rehnetmek 
geçerli değildir. Çünkü ağaç ve toprak rehne dahil edilmeyince, ürün 
kabzedilmiş ve rehin alanın kontrolüne girmiş bulunmaz. Yine rehnedilen 
maldan başkasıyla meşgul olan bir mal da rehnedilmez. Bir yeri, üzerindeki 
ağaçlar veya ekinler müstesnâ olmak üzere rehnetmek gibi. Çünkü bu 
durumda, rehnedileni tek başına kabz mümkün olmaz. Burada ortak malın 
(muşâ') rehnedilememesi prensibine kıyas yapılmıştır. 

Çoğunluk Islâm hukukçularına göre ise; ortak malın rehni caiz olduğu gibi, 
kendisine başka bir şey bitişen veya meşgul olan şeyler de rehne konu 
olabilir. Çünkü bunların, bitişik olan şeyle birlikte teslimi mümkündür. 
Hanbelilere göre, arazı veya evin rehninde, satışa giren şeyler rehin akdine 
de girer. Arazı rehninde, eğer ağaçlar meyveli ise, yetişmiş durumda olan 
açık meyveler rehne dahil olmaz. Meyveler açıkta değilse akde girer. 
Nitekim satım akdinde de aynı kritere göre amel edilir. Şâfiilere göre ise 
meyveler açıkta olsun veya olmasın, mutlak olarak akde dahil değildir (el- 
Kâsaâni, a.g.e., VI, 138, 140; Ibnü'l-Hümâm, a.g.e, VII, 205; Zeylâi, a.g.e., 
VI, 69; Ibn Âbidin, a.g.e., V, 350; Ibn Kudâme, el-Muğni, IV, 333, 340; el- 
Ceziri, el-Fıkh Ale'İ-Mezâhibi'l-Erbaa, 3. baskı, Kahire, t.y., Il, 326; 
Bilmen, a.g.e., VII, 11, 12). 


IRK VE IRKÇILIK 


Belli bir ırkın doğal üstünlüğünü savunan teori ve görüş. Kalıtım 
yoluyla geçen fiziki özelliklerle kişilik, zeka ve kültür özellikleri arasında 
bir sebeb-sonuç bağlantısı bulunduğu inancından kaynaklanır. Tarih 
boyunca üstün sayılan ırkların diğer ırklar üzerinde egemenlik kurma ve 
sömürme girişimlerinde meşrulaştırıcı bir gerekçe olarak kullanıldı. 
Toplumlar arasındaki birlik ve dayanışmayı yok etmesi, zulüm ve sömürüye 
neden olması yüzünden Islâm tarafından kesin biçimde yasaklandı. 

Irkçılık, insanlık tarihi içinde uzun bir geçmişe sahiptir. Eski Yunan, Roma, 
Mısır toplumlarında egemen uluslar kendilerinin doğal üstünlüklerine 
inanırlar, kendilerinden olmayan ulusları ikinci sınıf insan, dolayısıyla köle 
ve hizmetçi olmak üzere yaratılmış topluluklar olarak değerlendirirlerdi. 
Israiloğulları gibi kimi toplumlarda ise ırkçılık dini bir nitelik kazanmıştı. 
Kendilerinin seçilmiş ulus olduklarına inanan israiloğulları, İslam'ın tebliğ 
edildiği dönemde, sırf kendi uluslarından olmadığı için Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in peygamberliğini kabul etmemişlerdi . 

Uzun geçmişine rağmen ırkçılık sosyal bir teori olarak ondokuzuncu yüzyıl 
da sistemleşti. Irkçılığın altın çağı kabul edilen bu yüzyılda kendisi ırkçı 
olmamakla birlikte Charles Darwin'in biyolojik evrim kuramı, sözde 
bilimsel ırkçılığın gelişmesine temel oluşturdu. Sosyal Darwincilik insan 
soyunun zaman içinde çeşitli evrim aşamalarından geçtiğini, Avrupalı beyaz 
ırkın insanın toplumsal evriminin en üst aşamasını temsil ettiğini savundu. 
Gobineau, beyaz ırkın üstünlüğünü, beyazlar içinde de âri ırkın en yüksek 
medeniyet seviyesine ulaştığını öne sürdü. Gobineau'nun izleyicilerinden 
Ingiliz asıllı Houston Stevvart Chamberlain, Almanya'da uzun boylu, açık 
tenli ve uzun kafalı Tötonların üstün ırk olduğunu, Yahudilerin fiziksel 
olarak Tötonlardan kolayca ayırt edilmeseler de manevi açıdan olanlardan 
geri olduklarını savundu. 

Gobineau ve Chamberlain'in görüşleri, başta Nietzche olmak üzere Max 
Weber, Werner Sombart gibi düşünürlerce beslenerek Almanya'da Nazı 
ırkçılığının temelini oluşturdu. Adolf Hitler siyaset felsefeşinin ırkçılık 
yönünü "bilimsel" temellerini bu düşünürlerden aldı. Nazı ırkçılığı bütün 
çelişki ve tutarsızlıklarına rağmen Almanları birleştirmekte, yenilmez 
olduklarına inandırmakta, ekonomik sömürüyü ve köle emeğini 
meşrulaştırmakta, halkı savaşa yöneltmekte başlıca etken oldu ve Nazızmin 


Alman halkı üzerinde kurduğu egemenliğinin temel öğesini meydana 
getirdi. 

Nazızmden farklı biçimde de olsa, Avrupa uluslarının sömürgecilik 
hareketlerinde haksız ve insanlık dışı eylemleri meşrulaştırmakta ırkçı 
görüşler başlıca etken oldu. Ispanyollar Amerika'ya geldiklerinde Yerlilere 
karşı izledikleri yayılmacı ve saldırgan politikalarını, oYerlilerin 
Ispanyollardan farklı oldukları, kendileriyle aynı anlamda insan bile 
sayılamayacaklarını öne süren ırkçı teorilere dayandırdılar, topraklarını 
ellerinden aldıkları Yerlilere insan gibi davranmanın gerekmedığını öne 
sürdüler. Thomas Carlyle, James A. Froude, Charles Kingsley ve özellikle 
Rudyard Kipling'in yazılarında ısrarla işlenen "beyaz adamın misyonu" 
düşüncesi de sömürgecilik döneminde ırkçılığı omeşrulaştırıcı o ve 
sömürgeciliği yüceltici bir işlev gördü. Bu düşünceye göre beyaz Avrupalı 
öteki ırklara medeniyet götürüyor, dolayısıyla insanlığa hizmet ediyordu. 
Başta Ingiliz, Fransız ve Portekizliler olmak üzere Avrupalı tüm 
sömürgeciler (oOAsya'da, Afrika'da, Hindistan ve Uzak Doğuda 
sömürgeleştirme faaliyetlerini bu sözde "medenileştirme" görevlerine 
dayandırıyorlardı. ABD'de ise ırkçılık önceleri katliam ölçüsünde Yerlilere, 
daha sonra da Siyahlara yöneldi. Günümüzde ırkçılıktan belli ölçüde bir 
uzaklaşma eğiliminden söz edilse de başta ABD olmak üzere tam Avrupa 
ülkelerinde varlığını sürdürmekte; özellikle ırk ayırımının yasal olarak 
sürdüğü Güney Afrika ile Israil'de en katıve acımasız biçimiyle 
egemenliğini yürütmektedir. 

Islâm, zulüm ve sömürüye yol açan tüm inanç ve düşünceler gibi ırkçılığı 
da yasaklamıştır. Kur'an ırkların aynı kökten geldiklerini ifade ederek, 
üstünlük iddialarının temelsizliğini ortaya koymuştur. Tüm insanlar ve 
uluslar Hz. Adem (a.s) ile eşi Havva'dan yaratılmıştır. Insan toplumunun 
ırklara, kabilelere ayrılması da onların tanışmaları ve yardımlaşmaları 
amacına bağlıdır. Zulüm ve sömürüye neden olacak kalıtımsal bir üstünlük 
söz konusu değildir. Insanların ve toplumların iyilik ve üstünlükleri 
yalnızca inançlarına, yaşama biçimlerine bağlıdır, Allah'ın emirlerine uyma, 
yasaklarından kaçınma konusundaki titizliklerinden kaynaklanır (el- 
Hucurat, 49/13). 

Islâm'a göre ırk öğesi insanlara doğal bir üstünlük sağlamadığı gibi medeni 
bir toplumun oluşmasında da temel etken değildir. Medeni bir toplum, 
hayvanlar gibi iç güdüleriyle birlikte yaşayan insanlardan değil, özgür 
iradeleriyle seçtikleri inanç ve idealler çevresinde toplanan insanlardan 


oluşur. Bu nedenle Islâm toplumu Islâm'ı bir din, bir hayat düzen ve biçimi 
olarak benimseyen insanların oluşturduğu toplumdur. Belirleyici tek etkenin 
inanç olduğu bu toplumun oluşmasında başka hiçbir maddi ya da manevi 
etkenin katkısı yoktur. Aynı akide çevresinde birleşen insanlar, kan bağları 
olmasa da kardeştirler (el-Hucurât, 49/10). Buna karşılık, aynı inancın 
paylaşılmaması durumunda, baba oğul arasında bile bir yakınlıktan söz 
edilemez. Iman etmediği için babasının çağrısına uymayan Hz. Nuh'un oğlu 
onun ailesinden sayılamaz (Hud, | 1/46). Aynı inancı paylaşan müminler 
küfrü tercih etmeleri durumunda ne babalarını, ne de kardeşlerini veli 
edinebilirler (et- Tevbe, 9/23). Hiçbir mümin, babası, oğlu, kardeşi ya da 
diğer bir yakını da olsa, Allah'a ve Peygamberine düşman olan kimseye 
sevgi besleyemez (el-Mücadele. 58/22). 

Hz. Peygamber (s.a.s)'de câhili bir âdet olan ırkçılığı sık sık gündeme 
getirerek eleştirmiş ve yasaklamıştır. Veda haccı sırasında, Veda Hutbesi 
olarak bilinen ünlü konuşmasında Arabın Arap olmayana, Arap olmayanın 
Araba, beyaz renklının siyaha, siyah renklının beyaza bir üstünlüğü 
olmadığını, üstünlüğün yalnızca takva ile olduğunu ilan etmiştir. Mekke'nin 
fethinde, Kabe'yi tavaf ettikten sonra yaptığı konuşmada Hz. Peygamber 
(s.a.s) aynı gerçeği şöyle dile getirmiştir: "Sizden câhiliyye ayıplarını ve 
büyüklenmesini gideren Allah'a hamd olsun. Ey insanlar, tüm insanlar iki 
gruba ayrılırlar. Bir grup iyilik yapan, iyi olan ve kötülükten sakınanlardır 
ki bunlar Allah nazarında değerli olan kimselerdir. ikinci grup ise günahkar 
ve isyankar olanlardır ki bunlar da Allah nazarında değersiz olanlardır. 
Yoksa insanların hepsi Adem'in çocuklarıdır; Allah Adem'i de topraktan 
yaratmıştır." Irk üstünlüğü düşünceşinin temelsizliği başka bir hadiste de 
şöyle ortaya konur "Hepiniz Adem'in oğullarısınız, Adem de topraktan 
yaratılmıştır. Insanlar babaları ve dedeleri ile övünmekten vazgeçsinler. 
Çünkü onlar Allah nazarında küçük bir karıncadan daha değersizdirler" 
(Tirmizi Tefsir sure, 49). 

Hz. Peygamber (s.a.s) insanların aynı kökten geldiklerini ve üstünlüğün 
yalnız takva ile ölçülebileceğini belirtmekle yetinmeyerek Allah'ın insanları 
ırklarına göre değerlendirmeyeceğini de ısrarla vurgular. Bir hadislerinde 
"Allah kıyamet günü sizin soyunuzdan-sopunuzdan sormayacaktır. 
Şüphesiz Allah katında en üstün olanınız kötülüklerden en çok 
sakınanınızdır." buyurmuştur. Aynı anlam diğer bir hadiste de şöyle dile 
getirilir: "Allah sizin mallarınıza ve şekillerinize bakmaz; fakat O sizin 
kalblerinize ve amellerinize bakar (Müslim, Birr, 33; Ibn Mâce, Zühd, 9). 


Bütün bu gerçek ve uyarılar karşısında ırkçılık davası güden kişinin 
müslümanlık iddiasının bir anlamı yoktur. Hz. Peygamber (s.a.s), "ırkçılık 
davasına kalkışan bizden değildir, ırkçılık üzerine savaşa girişen de bizden 
değildir". (Müslim, Imare, 53, 54, 57) buyurarak böyle bir kişinin yerini 
tesbit etmiştir. 

Islâm, getirdiği evrensel kardeşlik ilkesi ile Cahiliyye döneminde şiddetle 
hüküm süren ırkçılık adetini ezip yok etti. Kendilerini soylu ve üstün gören 
Mekke aristokratlarının zulüm ve baskılarına rağmen Islâm, Romalı 
Süheyb, Habeşli Bilal ve lranlı Selman gibi aşağılanan insanların 
çabalarıyla başarıya ulaşarak evrensel bir toplum oluşturdu. Ne yazık ki 
Emeviler döneminde Islam egemenliğinin yerini alan saltanatla birlikte 
birçok cahiliye adeti gibi ırkçılık da yeniden canlandı. Arap olmayan 
müslümanlar tümden mevali sayılıyor, Kureyş dışındaki Araplar bile 
küçümseniyordu. Emevilerin sürdürdüğü ırkçı politika kısa zamanda Arap 
olmayan müslümanlar arasında da ırkçı eğilimlerin ortaya çıkmasına neden 
oldu. Özellikle Farslar ve Türkler arasında başlayan bu eğilim giderek 
Şuubiye olarak anılan ırkçı, ulusalcı hareketlere dönüştü. Emevilerin 
yıkılmasında önemli bir etken olan Şuubiye hareketi Abbasıler döneminde 
etkisini yitirmekle birlikte bütünüyle yok olmadı. 

Irkçılık eğilimleri Islâm dünyasında ondokuzuncu yüzyılın sonlarında 
yeniden canlanmaya başladı. Batılı devletlerin Osmanlı Devletinin 
parçalama planlarının bir parçası olarak canlandırmaya çalıştıkları bu 
düşünce, Ittihad ve Terakki yönetiminin benimsediği ırkçı politikaların da 
etkisiyle ayrılıkçı hareketleri besledi. Osmanlı Devletinin parçalanmasından 
sonra oluşan birçok yeni devlet gibi Türkiye Cumhuriyeti de ırkçılıktan 
önemli ölçüde etkilendi. Yeni devletin özellikle dil ve kültür politikalarında 
etkili olan ırkçı eğilimler zamanla Türkçülük, Turancılık adıyla bilinen 
bağımsız bir politik hareket haline geldi. Bu hareket çeşitli parti ve örgütler 
içinde varlığını günümüzde de sürdürmektedir. 


İŞ YERİNDE VE İMALAT YERİNDE KADIN İŞÇİ,MÜSTAHDEM 
VE SEKRETER ÇALIŞTIRMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dini çalışmak veya çalıştırmak hususunda erkek ile kadın arasında 

fark gözetmektedir.Yani bir erkek çalışabildiği gibi bir kadın da 
çalışabilir.Bir erkek iş veya imalathane sahibi olabildiği gibi kadın da 
olabilir.Bunun için bir fabrikaya sahip olan bir kadın ihtiyaç ve maslahatına 
göre hem erkek hem kadın işçi çalıştırabilir. Bir erkek de sahibi olduğu 
fabrikasında ove imalathanesinde hem erkek hem de kadın 
çalıştırabilir.Fabrikada veya imalathanede çalışan işçilerin hepsi kadın veya 
hepsi erkek iseler ortada herhangi bir mesele yoktur.Bir kısmı kadın bir 
kısmı da erkek ise ve çalışma yerleri ayrı ise yine herhangi bir mesele 
yoktur.Fakat halvet ve birbirine yabancı olan erkekle kadınların karışık 
olarak birarada çalışmaları ve gayri meşru yaşamaya vesile olacak şekilde 
birarada bulunmaları özellikleJle kadınların islami tesettüre riayet 
etmemeleri kesinlikle haramdır. 
Kadın sekreter tutma meselesine gelince ,onu tutan kimsenin durumuna 
göre değişir. Yani kadın sekreter bir kadın tarafından tutulmuşsa herhangi 
bir problem yoktur. Yabancı bir erkek tutması halvete ve yalnız başlarına 
kalmalarına vesile olacağı için caiz değildir.Sekreter tutmak isteyen kimse 
erkek ise bir kadını yanında sekreter olarak 
çalıştıramaz.Haramdır.Peygamber (s.a.v)şöyle buyuruyor:"Bir erkek yalnız 
olarak bir kadınla kaldımı mutlaka onların üçüncüleri şeytandır."(Tirmizi) 


İŞÇİ, İŞÇİLİK 


Bir işi ücret karşılığında yapan, ücret karşılığında iş yapmak. Iş işlemek, 
yapmak, icra etmek, tasarruf etmek ve amel etmek. Bir isim olarak "amel", 
iş ve vazife demektir. Çoğulu "a'mâl" gelir. Âmil ve ecir de; işçi, bir işi 
yapan, işleyen ve çalışan kişi anlamında kullanılır. Bunların çoğulları, 
ummâl, amele; ecir'in ise ücerâ gelir (Ibn Manzur, Lisanü'l-Arab, Beyrut 
1955, amel ve ecr. mad.). Arapça'da genel olarak çalışmak ve iş yapmak 
anlamında başka terimler de vardır. "Sa'y", "fi'1", "cehd" ve "ecr" bunlar 
arasında sayılabilir. 

Kur'an-ı Kerim'de kendisinin veya başkalarının işinde çalışmak yahut ahiret 
için iyi işler yapıp hazırlamak anlamlarında olmak üzere 670 kadar ayet 
vardır. Yalnız "iş (amel sözcüğü ve türevleri 360 ayette geçer) (bk. M. Fuad 
Abdulbâki, el-Mu'cemu'l Müfehres Li Elfâzi'l-Kur'anı'I-Kerim, Kahire 
1378/1958, ilgili sözcüklerin maddeleri). Hz. Muhammed'in hadislerinde de 
aynı terimleri ve işçi, işveren konularında çeşitli hükümleri bulmak 
mümkündür: 

",. Onun meyvasından ve kendi ellerinin yaptıklarından yesinler diye... 
(Yâsin, 36/35); "Insan için ancak çalıştığının karşılığı vardır" (en-Necm, 
53/39); "Imanıp iyi işler yapanlara, Allah, ücretlerini tam olarak verecektir" 
(Âlu Imrân, 3/57);"Biz elbette, iman edip işini iyi yapanların ücretini zayı 
etmeyiz" (el-Kehf, 18/30). 

Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: "Işçinin ücretini teri kurumadan önce 
veriniz" (Ibn Mâce, Rehin, 4); "işçi çalıştıran kimse, işçisine ne kadar ücret 
vereceğini bildirsin " (Nesai, Eymân ve'n-Nuzür, 44; Zeyd b. Ali, Müsned, 
H. 654). 

Bir hukuk terimi olarak işçi; başkasına ait bir işi veya hizmeti bir ücret 
karşılığında yapmayı üstlenen kimse anlamına gelir. Bu, işçinin emeğini 
kiralaması demektir. Bu yüzden işçi (âmil, ecir) ve iş akdi konusu, Islâm 
hukuku kaynaklarında kira akdi (icâre) içinde incelenmiştir (Ali Haydar, 
Dürerü'l-Hukkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkam, I, 682, Mecelle, Mad. 413; 
Mevsili, el-Ihtiyâr, 1, 35 vd.). Insanlar bütün işlerini her zaman kendileri 
göremez. Başkalarının yardımına ihtiyaç vardır. Bu yardımın sürekli olarak 
meccânen yapılması beklenemez. Sözleşme ve ücret, emeğin 
kiralanmasında sürekliliği sağlar. Bir ücret karşılığında başkasını çalıştıran 
kimseye "işveren" denir. işveren gerçek kişi olabileceği gibi, devlet, vakıf, 


Li 


şirket gibi tüzel kişi de olabilir. Tarım işçileri için, çiftçi anlamında "fellâh" 
sözcüğü de kullanılmıştır. Bu konuda er-Remli (6. 1004/1595) şöyle der: 

, Tarım yapılan bir toprağın yarar ve zararı, toprak sahibine aittir. Çalışan 
kimse (fellâh), sadece işçilik ücretine hak kazanır" (er-Remli, Nihâyetü'l 
Muhtac ilâ Şerhi'l-Minhâc, V, 247). Diğer işçiler için daha çok "ecir" 
kelimesi kullanılmıştır. Çoğulu "ücerâ" gelir. Ayette; "Ey babacığım, onu 
ücretli tut!..." (el-Kasas, 28/26), hadiste; "işçiye ücretini teri kurumadan 
önce verini;" buyurulurken, işçi, "ecir" sözcüğü ile ifade edilmiştir (Ibn 
Mâce, Rehin, 4). 

Islâm'da, emeğini başkasına kiralayan tüm çalışanlar aynı statü içinde 
değerlendirilmiş, işçi, memur, subay, kamu görevlisi olma veya özel 
sektörde çalışma gibi ayırımlar yapılmamıştır. Ancak iş ve mesleğin 
durumuna göre emeğin değeri üzerinde durulmuştur. 

Islâm'da işçiler özel (hâs) ve ortak (müşterek) olmak üzere ikiye ayrılır: 

a) Özel işçi (el-eciru'l-hâs): Yalnız, bir gerçek veya tüzel kişiye ücret 
karşılığında çalışan kimsedir. Bugün bir iş akdine dayanarak çalışan fabrika, 
inşaat, tarım işçileri ve memur kesimi bu gruba girer. Yapıları hizmetin özel 
veya kamu hizmeti niteliğinde olması sonucu etkilemez. Yalnız bir kişiye 
ait koyunları güden çoban, başkasının aracını kullanan şoför de bu statüye 
girer. işin kapsamı sınırlandırıldığı için işverenin birden fazla olması sonucu 
değiştirmez. Meselâ, bir köy halkı öğretmen, imam, müezzin veya köy 
çobanı tutsa, bunlar da"özel işçi" sayılır. Çünkü bu sayılanlar belirli işleri 
yapmakla yükümlüdür. Cami görevlileri Şafii, Mâliki ve Hanbeli 
mezheplerine göre, İslam'ın çıkışından, Hanefilere göre ise Milâdi XIII. 
yüzyıldan itibaren emeğini ücret karşılığında kiralayan sınıf içinde yer 
almışlardır (el-Kâsâni, Bedâyiu's Sanâyi', Beyrut 1974, IV, 184; el-Fetâvâ'l- 
Hindiyye, Bulak 1892, IV, 448; el-Mâverdi, el-Ahkâmü's-Sultâniyye, 
Kahire 1298, s. 210; Ali Haydar, a.g.e., |, 919; Mecelle, Mad., 423, 569, 
570). 

Özel işçi, sözleşmedeki şartlara veya örfe göre belli sürede işveren için 
çalışmak zorundadır. Bu süre içinde başkası adına çalışamaz. Çünkü 
işverenin belli bir süre onun iş gücünden yararlanma hakkıvardır. Izinsiz 
olarak başkasının işinde çalışır ve bu yüzden kendi işverenin işi eksik 
kalırsa, bu eksiklik onun ücretinden düşürülebilir. Özel işçi, işinin başında 
hazır olmak ve iş verildiği taktirde yapmak üzere işyerinde bulunduğu 
surece ücrete hak kazanır (el-Merginâni, el-Hidâye, II, 245; Ali Haydar, 
a.g.e., |, 692 vd). 


b) Ortak işçi (el-eciru'l-müşterek): Belirli gerçek veya tüzel kişiye değil de 
herkese iş yapan boyacı, terzi, marangoz gibi zanaatkârlar; doktor, avukat, 
muhasebeci gibi serbest meslek sahipleri bu gruba girer. Bunlar işi 
yapmadıkça ücrete hak kazanamaz. Ortak işçi birçok kişiden iş kabul 
edebilir ve belli bir kişiye süreyle bağlı çalışma yapmaz. Meselâ; yalnız bir 
fabrikanın muhasebe işlerini yapan kimse özel işçi sayılırken, bu 
muhasebeci, başkalarının da muhasebe işlerini kabul edip ücretle 
yapabiliyorsa ortak işçi grubuna girer. Sözleşmede, herkesten iş alabileceği 
belirtilmişse, piyasadan başka iş alamamış olsa bile, ortak işçi özelliği 
devam eder. Çünkü istediği takdirde iş alması mümkündür (el-Fetâvâ'l- 
Hindiyye, IV, 410, 455, 456; Ali Haydar, a.g.e., I, 693, 694). 


İŞÇİ ÜCRETLERİNİN MİKTARI: 


Işçi ücretlerini miktar olarak belirleyen bir ayet veya hadis yoktur. 
Ancak ayet ve Hadislerde adaletli bir ücretin belirlenmesi için bazı ölçüler 
verilmiştir. Çünkü işin çeşidi, çalışma süresi, beldenin ekonomik şartları, 
işçinin becerisi ücretin miktarı üzerinde etkili olan unsurlardır. Alış- 
verişlerde eşya fiyatlarını uzun sure sabit tutmak mümkün olmadığı gibi, 
emeğin değerini de dondurmak mümkün olmaz. Islâm'da çeşitli iş ve 
meslekler için maktu ücret miktarları belirlenmemekle birlikte, bunun, iş 
akdi yapılırken tespiti öngörülmüştür. Aksi halde iş akdi geçersiz olur ve 
işçi çalıştığı günler için emsal ücrete hak kazanır. 

Emeğiyle çalışan kimsenin, ücret veya maaş miktarının işçinin kendisinin 
ve bakmakla yükümlü olduğu kimselerin yeme, içme, giyim, eğitim, 
barınma gibi temel ihtiyaçlarını karşılayacak ölçüde olması gerekir. 
Ayetlerde şöyle buyurulur: "Şüphesiz Allah adaleti, iyıliği ve yakın 
hısımlara muhtaç oldukları şeyleri vermeyi emreder"(en-Nahi, 16/90). 
"Ölçü ve tartıyı tam yapın. Insanlara mal ve ücretlerini eksik vermeyiniz" 
(el-A'râf, 7/85). 

Hz. Peygamber bir hadiste şöyle buyurmuştur: "Bir kimse bizim işimize 
tayin olunursa, evi yoksa ev edinsin; bekarsa evlensin; hizmetçisi yoksa 
hizmetçi ve biniti yoksa, binit edinsin. Kim, bunlardan fazlasını isterse o, ya 
emanete hıyânet eder veya hırsızlığa düşebilir" (Ebü Dâvud, Imâre, 10; 
Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 299). 

Burada, ücret ve maaşların, işçi, yahut memur kesimine sağlaması gereken 
hayat seviyesine işaret edilir. Buna göre, işçi ücretinden; memur maaşından 
yapacağı tasarruflarla makul süre içinde ev edinebilmeli; bekârsa 
evlenebilmeli ve arabası yoksa, bir araç satın alabilmelidir. Ayrıca, bu aracı 
rahat kullanabileceği ekonomik bir ortamın meydana gelmesi de amaçlar 
arasında sayılabilir. Gerçekte, işçinin ürettiği ekonomik değerlerin bedelleri 
içinde, bu sayılanları karşılayacak ölçüde emek bedeli vardır (Hamdi 
Döndüren, Çağdaş Ekonomik Problemlere Islâmi Yaklaşımlar, Istanbul 
1988, s. 166-176). 

Beşinci Raşid Halife Ömer b. Abdülaziz (6. 101/720) işçi kesimine şöyle 
seslenmiştir: "Herkesin barınacağı bir evi, hizmetçisi, düşmana karşı 
yararlanacağı bir atı ve ev için gerekli eşyası olmalıdır. Bu imkânlara sahip 
olmayan kimse borçlu (gârim) sayılır ve zekât fonundan desteklenir" (Ebü 


Ubeyd, el-Emvâl, Nşr. M. Halil Hurras, Kahire 1388/1968, s. 556). 

Kısaca, yukarıdaki ölçüler içinde temel ihtiyaçlara göre, çeşitli san'at ve 
meslekler için belirlenecek ücret veya maaş, eşya fiyatlarında meydana 
gelebilecek artışlar oranında, ücreti yeniden belirleme hakkı doğar. 

Işçiye, gücünü aşan iş yüklememek gerekir. Ayette şöyle buyurulur: "Allah 
hiç bir kimseye gücünün yeteceğinden başkasını yüklemez " (el-Bakara, 
2/286). işçiye ağır yük ve yükümlülükler yükletilirse, ona yardım etmek 
gereklidir (bk. Buhâri, Imân, 22, Itk, 15; Müslim, Eymân, 40). 

Işçi, namaz ve oruç gibi farz ibadetleri ve sünnet çeşidine giren taatleri 
yerine getirme hakkına sahiptir. Işverenin, işin yoğun olması nedeniyle 
cemaatle namaz kılmaya izin vermeme hakkı vardır. Ancak tek başına 
kılınması caiz olmayan cum'a ve bayram namazları bundan müstesnadır. 
Eğer yakında bir mescid varsa, ibadet süresi için işçinin ücretinden bir 
kesinti yapılmaz. Çünkü bu, büyük bir süre kaybına yol açmaz. Ancak 
cuma namazı kılınan yer günün dörtte birini alacak kadar uzak olursa, 
geçen sure ücretten düşürülebilir (Ibn Abidin Reddü'l-Muhtâr, Beyrut, t.y., 
V, 59). 

Işçiye akitle belirlenen ücret ve maaş dışında yeme, içme, giyim eşyası gibi 
sosyal yardımlar yapmak prensip olarak zorunlu değildir. Ancak bu gibi 
yardımlar iş akdinde yer alır veya örfleşmiş bulunursa, buna uymak gerekir 
(Ali Haydar, Dürerü'l Hukkâm, Istanbul 1330/1912, I, 926, Mecelle, 
Madde, 43, 576; Hamdi Döndüren, a.g.e., s. 185-187). 


İŞHAD (ŞAHİT TUTMA) 


Bir hakkın isbatı ve haksızlığım giderilmesi için kişinin şahit tutması. 
İşhad bir hakkı isbat, haksızlığı giderme, münâkaşayı önleme vb. insanlar 
arasındaki muamelelerde önem arzetmektedir. Hükmü çeşitli muamelelere 
göre değişiklik arzeder. Hukuki muâmele veya fiillerde şahit tutmak nikâhta 
olduğu gibi bazen vacip, fukahanın çoğunluğuna göre alım-satımda olduğu 
gibi bazen merdub, fukahadan bazılarına göre caiz, hediyyede olduğu gibi 
bazen mekruh, zulme şahit tutmada olduğu gibi bazen de haramdır (el- 
Mevsuatu'l-fıkhiyye, V, 32). Çeşitli muamelelerde işhad'ın hükmünü 
şöylece ortaya koymak mümkündür. 

1. Bey'(Alış- veriş): 

Hanefiler, Malikiler, Hanbeliler ve bazı Şafiilere göre bey' akdinde şahit 
tutmak menduptur. Bakara suresinin 282. ayetindeki"... erkeklerinizden iki 
kişiyi de şahid tutun. Eğer iki erkek yoksa; razı olduğunuz şahitlerden bir 
erkek iki kadın şahitlik etsin... " emrini bu mezhepler nedb'e 
hamletmişlerdir. ibn Abbas, Ata, Cabir b. Zeyd ve Nehai gibi bazı alimler 
de bey'de işhâd'ın vâcip olduğu görüşündedirler (el-Mevsü'atü'l-Fıkhiyye, 
Vv, 34). 

2. Hacr: 

İmam Ebü Yusuf ve imam Muhammed'e göre hacr altına alman borçlu ve 
sefih'in bu durumuna şahit tutmak vaciptir. İmam. Azam ise borçlu ve 
sefihin hacrına karşıdır. Borç veya maslahat sebebiyle hacr altına alman 
kişiye şahit tutmak Şafiilere ve Hanbelilere göre müstehaptır (el- 
Mevsuatu'l-fıkhiyye, V, 36). 

3. Şuf'a; 

Zayıf bir hak olan şuf'a, şahit tutma ile kuvvetlenir ve sübüt bulur. Şefi 
(şuf'a hakkına sahip olan) satış akdini duyar duymaz derhal bulunduğu 
mecliste şuf'a talep ettiğini bildirmeli ve buna şahit tutmalıdır. Şefi' uzak bir 
yerde bulunur ve şahit tutamaz ise bir vekil tayin eder. Vekil de bulamaz ise 
şuf'a talep ettiğine dair bir mektup yazar. Malın satıldığını duyan şefi' eğer 
şahid tutabileceği kadar bir vakit geçirir ve şahit tutmaz ise, şuf'a hakkı 
düşer. Şuf'a talebinde işhad, sıhhat şartı olmamakla birlikte; bu talebin 
müşteri tarafından inkârı durumunda isbat vasıtası olarak kullanılır ve hak 
sabit olur. şefi' şahit tutmadığında mal sahibi şefi'in şuf'a taleb ettiğini ikrar 
ederse hak yine sabit olur (Zeylai, Tebyinü'l Hakâik, Bulak 1315, V, 242; el- 


Fetâva'l-Hindiyye, Bulak 1310, V, 172- 173; Mecelle, md. 1028, 10301031, 
1033-1034). 

4. Lakit 

Bulduğu çocuğu alan kişi töhmetten kurtulabilmesi ve devlet hazinesi 
(Beytul-mâl)nden nafakasını alabilmesi için çocuğun kendisinin olmadığını 
ve bulduğunu isbat etmesi gerekmektedir. Bunun için en kolay yol işhaddır. 
Ayrıca lakiti alan, yaptığı masrafları daha sonra almak üzere infakta 
bulunuyor ise masrafları alabilmesi için şahid tutması gerekmektedir (el- 
Fetâva'l-Hindiyye, Il, 286; İbn Abidin, Reddü'l-Muhtâr, Kahire 1386- 
89/1966-69, IV, 270). 

5. Lukata 

Hz. Peygamber (s.a.s) kim bir lukata bulursa iki âdil şahit tutsun 
buyurmuştur (Ebü Dâvüd, Lukata, 9; ibn Mâce, Lukata, 2; Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, IV, 162, 266). İmam Azam ve bir kavlinde Şafii'ye göre 
burada emir vücüp ifâde eder ve lukatayı alanın sahibine vermek üzere 
aldığına dair şahit tutması vaciptir. İşhad'ın maksadı multakit ile mal sahibi 
arasındaki münakaşayı ortadan kaldırmak, malı korumak ve gizlenmesini 
önlemektir. Böylece lukatayı alanın sahibine vermek üzere aldığı ortaya 
çıkar ve multakit gâsıp olmaktan kurtulur ve lukata emanet hükmüne geçer. 
Bu durumda multakit yed-i emindir ve kusurlu olmadığı hallerde lukatanın 
telefinden sorumlu değildir. Ebü Yusuf, Malikiler ve Hanbelilere göre ise 
işhâd müstehaptır. İşhad'ın vücubuna hükmeden İmam Azam'a göre işhâd, 
lukata alınırken yapılmalıdır. Şahit tutacak birisinin bulunmaması veya bir 
zâlimin alacağından korkulması durumunda, işhâd tehir edilebilir (Serahsı, 
el-Mebsüt, Kahire 1324-31, XI, 12; İbn Nüceym, el-Bahru'r-Raik, Kahire 
1333, V, 123; Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Kahire 1327-28/1910, VI, 201; 
Ayni, el-Binâye, Beyrut 1400-1401 /1980-81, VI, 16-17; Şevkâni, Neylü'l- 
evtâr, Kahire 1357/1983, V, 339; Necib el-Mutü, Tekmiletü'l-Mecmu, 
Beyrut, (t.y.), XV, 25). 

6. Vedia 

Hanefiler, Şafiiler ve Mâlikilere göre vedia'nın kabul eden (Vvedi)'e teslimi 
esnasında şahit tutmak güvenilirliği temin ettiğinden dolayı müstehaptır. 
Vedianın bekasına engel bir özür ortaya çıktığında ise şahit tutmak vaciptir 
(el-Mevsuatü'l-fıkhiyye, V, 37-39) 

7. Hibe 

Hibe ilan ve işhad ile tamamlanır. Ancak işhad şart olmayıp ölümden sonra 
varislerin veya büluğa eren çocuğun inkârından sakınmak için ihtiyâten 


bulunması faydalıdır (Serahsı, a.g.e, XII, 61). 

8. Nikâh 

Hanefi, Şafii ve Hanbeli mezheblerine göre nikâh esnasında iki şahitin 
bulunması akdin sıhhat şartıdır. İki tarafın da müslüman olduğu evlenme 
akdinde şahitler müslüman olmalıdır. İmam Azam ve Ebü Yusuf'a göre 
taraflar veya sadece kadın Ehl-i kitaptan olursa şahitler Ehl-i kitaptan 
olabilir. İmam Şafii, Züfer ve İmam Muhammed'e göre ise kocanın 
müslüman olması halinde iki zimminin şehadeti ile nikâh caiz değildir. 
Hanefiler bir erkek iki kadının şehadetini geçerli saymaktadırlar. Şahit 
tutulmaksızın gizlice yapılan nikâh akdi caiz değildir. Şahitler huzurunda 
gerçekleştirilen nikâh akdini, şahitlerin gizlemesi istenmesi halinde İmam 
Malik'e göre bu gizli nikâhtır ve feshedilir. Ebü Hanife ve Şafii'ye göre ise 
bu evlilik gizli yapılmış sayılmaz (İbn Rüşd, Bidâyetü'l-müctehid, İstanbul 
1985, II, 14-15; Kâsâni, a.g.e,, Il, 253-254; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, 
Kahire 1319, TII, 110-116). 

9. Talak 

Talak suresinin ikinci ayetinde "eğer tutar veya ayrılırsanız iki âdil şahit 
tutun" ibaresini fukahanın çoğunluğu nedb'e hamletmiş ve talakta işhâdın 
mendub olduğu görüşünü savunmuşlardır. Zahirilerden İbn Hazm talakta 
işhâdın vâcip olduğunu, İmamiyye Şfası ise talakın rüknü ve sıhhat şartı 
olarak kabul etmişlerdir (Mevsüatü'l-Fıkhi'l-İslâmi, XII, 235-239). 

10. Ric'at 

Boşanan kadınlar iddetlerinin sonuna varınca onları ya güzelce tutun veya 
onlardan güzelce ayrılın. İçinizden iki adaletli kimseyi şâhit tutun (et-Talâk, 
65/2) şeklindeki ayet dönüp tutmayı tercih ettiğinizde ricate 
(döndüğünüze), ayrılmayı tercih ettiğinizde de firkat'e (ayrılığa) şâhid tutun 
buyurmakta, müslümanlardan adaletli, doğruyu söyleyen iki erkek şahit 
bulundurmayı istemektedir. Hanefiler buradaki emri nedb'e hamletmişlerdir. 
Çünkü karısına dönmek isteyen, herhangi bir kabule ihtiyaç olmaksızın 
dönebilir. Zira bu evliliğe devam etmektir (Elmalılı, Hak Dini, VII, 5059- 
5060). 

11. Vasiyyet 

Vasiyyet eden vasiyetini şahit tutarak yazmış ve yazdığını şahitlere okumuş 
ise, bu vasiyyetin geçerliği olduğu konusunda fukahânın ittifakı vardır. 
Ancak vasiyet eden vasiyeti'nin muhtevasını şahitlere bildirmeden şahit 
tutmuş ise, böyle bir vasiyyetin geçerli olup olmadığı konusunda ihtilaf 
vardır. 


Vasiyyet eden yazdığını göstermeden kapalı olarak, "Bu benim 
vasiyyetimdir ve şunun içinde yazılı olanlara şahit olun" derse, Hanefiler, 
Hanbeliler ve Şafiilerin çoğunluğuna göre bu vasiyyet geçerli değildir. 
Malikilere göre ise böyle bir işhad sahihtir ve vasiyyet geçerlidir. Bir 
rivayete göre Ebü Yusuf da bu görüştedir (el-Mevsüatü'l-fıkhiyye, V, 45- 
46). 

12. İnfak 

Şafiilere göre nafakasıyla mükellef olan veya olmayan bir kişi birisine daha 
sonra almak üzere infakta bulunursa sarfettiklerini alabilmesi için şahit 
tutması gerekir. Bu hâkimden veya nafaka ile mükellef olandan izin alma 
imkanı bulunmaması hâli için geçerlidir. Bir rivâyete göre Ahmed b. 
Hanbel de bu görüştedir. Mâlikilere göre infâk edenin infak ettiğini almak 
üzere sarfettiğine yemin etmesi yeterlidir. Hanefilere göre vakıf görevlisi, 
harcadığını almak niyetiyle sarfettiklerine şahid tutmalıdır. Buna benzer 
konular da bu hükme tabidir (el-Mevsüatü'l-fıkhiyye, V, 47-48). 

13. Küçüğe İnfak 

Küçüğün malı varsa, nafakası bu malından karşılanır. Aksi halde şer'an 
nafaka ile mükellef olan karşılar ve bu durumda işhad'a gerek yoktur. 
Küçüğün malı olduğu halde veli, vasi veya nafakasıyla mükellef olmayan 
birisi kendi mallarından küçük için harcadıklarını daha sonra almak üzere 
sarfetmişler ise şahit tutmaları gerekir (el-Mevsüatu'l-Fıkhiyye, V, 47). 

14. Cenaze Masrafları 

Hanefi ve Şafiilere göre cenazenin techiz ve tekfiniyle mükellef olmayan 
bir kişi misline göre yapmış olduğu masrafları almak üzere cenaze sahibine 
müracaata niyet etmiş ve şahit tutmuş ise bu masrafları alabilir. Ancak 
Şafiiler hâkimden izin almak imkanı bulunmaması veya ölünün malının 
kayıp bulunması veya techizle mükellef olanın bundan imtina etmesi 
halinde işhada başvurulacağı görüşündedirler (el-Mevsuatu'l-fıkhiyye, V, 
32). 

15. Yıkılmaya Yüz Tutmuş Duvar 

Yıkılmaya yüz tutmuş bir duvar devrilir ve telef veya hasara yol açarsa, 
Hanefilere göre duvar sahibi daha önceden uyarılmış, bunun izâlesi 
istenmiş ve buna şahit tutulmuş ise zararın tazmini söz konusu olur. Ölüm 
halinde tazmin, duvar sahibinin âkılesine gerekir. Burada işhad duvar 
sahibinin inkârı durumunda isbat için kullanılır. Duvar sahibinin itirafı 
halinde ise işhada gerek yoktur. Yıkılmaya yüz tutan duvar bir eve doğru 
meyletmiş ise ev sahibi veya sâkini, meyil yola ise oradan geçme hakkı olan 


herkesi ikaz edip şahit tutabilir (Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi, Dımaşk 
1405/1985, VI, 382-384). 

16. Vakıf Arazi 

Vakfa bakmakla görevli olan kişi vakıf arazi üzerinde kendi malıyla bir bina 
yapar veya Ziraat yaparsa ve buna da şahit tutarsa; Hanefilere göre bina ve 
mahsul, görevlinin mülküdür. Şahit tutulmadığında bina ve mahsul vakfa 
tabidir. Ancak işhad işden önce yapılmış olmalıdır. Şafiiler vakfedenin ve 
görevlinin vakıf arazi üzerinde kendisi için bir tasarrufta bulunamayacağı 
görüşündedirler (Şirbini, , Muğni'l-Muhtâc, Kahire 1377/1958, Ilz 378, 403; 
el-Mevsüatu'l-Fıkhiyye, V, 42). 

17. Büluğa Eren Küçüğe Malını Verirken İşhâd 

Şafiilerde sahih olan görüşe göre, büluğa ermiş olan küçüğe malı teslim 
edilirken şahit tutulması vaciptir. imam Mâlik de aynı görüştedir. Hanefi ve 
Hanbelilere göre ise müstehaptır (el-Mevsüatü'l-fıkhi"e, V, 36). 

18. Borç ödemek üzere Vekalet Verdiği Şahıstan Müvekkilin Şahit 
Tutmasını İstemesi 

Müvekkil borcunu ödemesi için tayin ettiği vekilden borcu öderken şahit 
tutmasını ister ve vekil işhadı terkederse, alacaklının inkarı durumunda 
vekilin borcu ödeyeceğinde fukahanın ittifakı vardır (el-Mevsüatu'l 
fıkhiyye, V, 37). 

19. Kadi'nın Kâdi'ya Mektubu 

Bir kimsenin kendisi bulunmayan bir şahıs aleyhine bir şehrin 
mahkemesinde dava açması durumunda; o şehir kadısı açıları dava ve 
getirilen şahitleri dinleyip şahitlerin şahadetlerinin makbul olduğunu tesbit 
ettikten sonra, bunu açıklamak üzere o şahsın bulunduğu şehrin kadısına bir 
mektup göndererek mektuba göre hükmetmesini ister. Mektubu, içinde 
olanları bilmeleri için, şahitlere okumak sonra mühürleyip kendilerine 
teslim etmek kadının vazifesidir. Kendisine mektup yazıları kadı iki erkek 
veya bir erkek iki kadının şahitliği olmaksızın mektubu kabul etmez. Önce 
mührüne bakar. Şahitlerin "Bu mektup falan kadıya aittir, hüküm 
meclisinde okuyarak mühürleyip bize teslim etti" diye şehadetlerini 
bildirmelerinden sonra mektubu açar, hasım (davalı)a okur ve içindeki ile 
onu ilzâm eder (Meydaâni, el-Lübâb, Beyrut 1399/1979, IV, 84-86; Damad, 
Mecmau'l-Enhur, İstanbul 1328, TI, 164-167). 


ISKAT VE DEVİR 


Iskat; düşürme, silme, hükümsüz bırakma. "Kazaya kalmış namaz ve 
oruçları fidye vermek suretiyle ölenin zimmetinden düşürmek temennisinde 
bulunmak." 

Iskat tabiri daha çok "ıskat-ı salat" terkibinin kısaltılmışı olarak namaz için 
kullanılır. Orucun 1skatı onun keffâretidir. Namazın keffâreti yoktur 

Namaz, mükellef olan her müslümanın ölümüne kadar eda etmekle 
yükümlü olduğu farz bir ibâdettir. Herkes bu farzı gücüne göre (ayakta, 
oturarak, ima ile) bizzat eda etmek mecburiyetindedir. Kendi yerine 
başkasına namaz kıldırmak (bedel) geçerli olmadığı gibi, kılamadığı 
namazlar için keffâret ödemesi de geçerli değildir. 

Namazın edası farz olduğu gibi. kazası da farzdır. Yani bir kimse vaktinde 
kılamadığı farz namazları sağlığında kaza etmek zorundadır. Kaza etmezse 
günahkâr olur, üzerinde namaz borcu kalır. 

İnsanın üzerinde iki türlü hak bulunur: Allah hakkı, kul hakkı. Namaz, Oruç, 
hacc, zekat, adak ve keffâretler Allah hakkıdır. Kul hakkı ise; insanlara olan 
mâli borçlar, çalman, gasbedilen mallardır. Üzerinde Allah ve kul hakkı 
bulunan kimseye, bunların ödenmesini vasiyet etmek vaciptir. Vasiyeti terk 
ederse günahkâr olur ve azaba müstehak olur (M. Emin Geredevi, 
Hediyyetü'l-Kabır, s. 29). 

Oruç tutamayacak kadar yaşlı ve hasta olan kimsenin her oruç için bir fidye 
vermesi gerektiği âyetle sabittir: "Sayılı günler olarak sizden kim hasta veya 
seferde olursa tutamadığı günler sayısınca başka günlerde (tutar). 
(İhtiyarlıktan ya da şifa ümidi kalmamış hastalıktan ötürü) oruca Zor 
dayananların her gün için fidye vermesi, bir yoksulu doyurması lâzımdır. 
Bununla beraber gönül isteğiyle kim fazladan bir hayır yaparsa bu kendisi 
için daha hayırlıdır. Bilirseniz oruç tutmanız sizin için daha hayırlıdır" (el- 
Bakara, 2/1 84). 

Oruç için fidye vermek Kur'an'da sabit olduğu halde, namaz için fidye 
vermek hiçbir şer'i delille sabit değildir. Fakihler namazın oruca kıyas 
edildiğini söylemişlerse de bu kıyas sahih değildir. Ancak ihtiyat olarak 
oruçtan daha mühim olan namaz için fidye için fidye verilmesi uygun 
görülmüştür. Mehmed Zihni Efendi (6.1332/1914) bu konuda şöyle diyor: 
"Namaz için fidye vermek Kur'an ve Sünnet hükmü ile değildir. Nassla 
sabit olan oruç fidyesine onu kıyas etmek de -kıyaslanan hüküm makul 


olmadığı için- sahih değildir. Fakat ibâdet konusunda bu bir ihtiyattır. 
Namazın fidyesi -Allah katında- namaza kâfi ise ne âlâ, yoksa ölü için 
sadaka sevabı hasıl olur" (M.Zihni, Nimet-i İslâm, İstanbul 1326 5.450) 

Bir kimsenin, kendisine farz olduğu halde, sağlığında edâ edemediği oruç 
ve hac vazifelerini, öldükten sonra varisleri yerine getirebilir. Bu hususta 
sahih hadisler vardır. Fakat namaz borcunun düşürülmesi (ıskatı) hakkında 
sahih bir hadis yoktur. Iskat-ı salat konusunda kaydedilen en eski ifâde 
İmam Muhammed eş-Şeybâni (6.189/804)'nin ez-Ziyâdât adlı eserindeki 
namazların fidyesi verilirse inşaallah kâfi gelir" (Mehmed Zihni, a.g.e, 
5.450). 

Ölenin hayatında kılamadığı vitir dahil her namaz için bir fidye (1667 gr. 
buğday veya bunun günün râyicine göre nakid olarak bedeli) fakire sadaka 
olarak verilir. Fakirin yapacağı duanın, ölenin günahlarının bağışlanmasına 
vesile olacağı ümit edilir, Ölenin üzerinde kaç günlük namaz ve oruç varsa 
toplanır, elde edilen yekün kadar fidye verileceği ortaya çıkar. Kadınlarda 
dokuz, erkeklerde oniki yaşına kadar devre dikkate alınmaz (ibn Abidin, 
Reddü'l-Muhtâr, Mısır 1966, 1, 686). 

Iskat konusunda şu hususların bilinmesi gereklidir: 

1. Iskat, ölenin vasiyeti yoksa, farz, vacip ve sünnet olan bir muamele 
değildir 

2. Üzerinde kazaya kalan oruç ve namazları için fidye verilmesini vasiyet 
eden kimsenin malının üçte birinden bu vasiyeti yerine getirilir. 

3. Ölenin vasiyeti yoksa ve geride mirasçıları varsa, kul borçları ödendikten 
sonra malın tamamı varislerindir. Varisleri ıskat yapmağa zorlamak ve 
teşvik etmek doğru değildir. Çünkü din, varisleri böyle bir şeyle yükümlü 
tutmamıştır. Varisler kendi istekleriyle yaparlarsa ölen için bir sadaka olur. 
Devir; dolaşmak, dönmek. Üzerinde çok miktarda namaz borcu olan kişi 
için, her namaza bir fidye olmak üzere hesaplanıp verilmesi büyük meblağ 
tutar ve bunu vermek çok zaman mümkün olmaz. Buna bir çare olmak 
üzere "devir" denilen bir usul ihdas edilmiştir. Buna göre meselâ; ölenin bir 
aylık namazının fidyesi esas almarak bu meblağ bir fakire verilir. Fakir de 
onu verene bağışlar. Oniki devir bir yılı karşılamak üzere kaç yıllık namaz 
borcu varsa o kadar devir yapılır. 

Devir muameleşinin ilk tatbikatının nasıl olduğunu, paranın nasıl 
dağıtıldığını ve kimlere verildiğini açık olarak bilmiyoruz. Fakat bugün 
tatbik edildiği şekliyle devir, İslâmın ruhuna uygun bir muamele değildir. 
Eğer namaz borcu olduğu halde ölen kimseye hayır yapılmak isteniyorsa, 


varisleri onun namına fakirlere sadaka vermelidir. İslâmın ruhuna uygun 
olan budur. Ölenin bu konuda vasiyeti varsa o da "fakirlere sadaka vermek" 
şeklinde yerine getirilmelidir. 

"Devir" hakkında peygamberimiz (s.a.s.) ve sahâbeden nakledilen hiçbir 
bilgi ve delil yoktur. Müçtehid imamlar zamanında da bu işleme 
rastlanmamaktadır. Devir şeklinin hicri beşinci asırdan sonra ortaya çıktığı 
ve ıskat muamelesini kolaylaştırmak için şer'i bir çare olarak düşünüldüğü 
tahmin ediliyor. Ayrıca medrese talebesine yardım ve onları korumak gibi 
bir gaye de güdülmüş olabilir. 

Iskat ve devir yanlış tatbik edilerek istismar edilen konulardır. Dinin aslında 
olmayan, fakat geçmişte âlimlerin fayda (maslahat) görerek tatbikine 
müsaade ettiği bir konu istismara, yanlış yorumlara ve suistimâle yol 
açmışsa, yine âlimler tarafından düzeltilmeli ve doğru tatbik edilmesi 
sağlanmalıdır. 


ISKÂT-I SALÂT VE DEVİR 


Iskât-i salât'ın aslı var mıdır? Yapılması câiz midir? 
"Iskât-i salât" terim olarak, kişinin üzerinde borç kalan namazların 
düşürülmesi demektir. Bilindiği gibi Müslümanlar, dini kural ve öğretileri 
sırasıyla; Kur'ân-ı Kerim, Hadis icma' (yani yetkili islâm âlimlerinin bir 
konudaki söz birliği)dan alır ve uygularlar. Bu üç kaynakta bulunmayan bir 
mesele için, yine yetkili Islâm âlimleri (müctehidler) kıyasa başvurarak, 
kendi görüş ve ictihadlarını bildirirler. Diğer üç kaynağın bulunmadığı 
yerde müctehidlerin görüşleri, Müslümanların pratik hayatlarını belirler. 
"Iskât-i salât" da işte bu üç kaynakta bulunmayan bir konudur ve aslı sudur: 
Kur'ân-ı Kerimde oruca güç yetiremeyen ihtiyarların, tutamadıkları her gün 
için bir fidye (yani bir fakire sabah ve akşam öğünü olabilecek değer) 
vermeleri emredilir. (EI-Bakara, 2/184) Bu, edâ edilmeyen bir emrin, onun 
karşılığı olup aklın almayacağı birşeyle kaza edilmesidir ve başka bir şeyin 
buna kıyas edilememesi gerekir. Bazı Hanefi müctehidleri, ihtiyatlı olanla 
hareket etmiş olmak için, şöyle demişlerdir: Oruç tutmayan ihtiyar fidye 
verir. Ölmeden fidyesini vermemiş ve malından verilmesini vasiyyet 
etmişse; mirasçıları onun malından (üçte birini geçmemek üzere) önce 
Vasiyyet ettiği oruç fidyesini çıkârıp dağıtmak zorundadırlar. Namaz için 
böyle bir şey söylenmemiştir. Namazı buna kıyaslamak da mümkün 
değildir, ama bir ihtiyat olarak kişi, "Benim kılmadığım şu kadar namazım 
vardır, benim malımdan onların fidyesi verilsin" diye vasiyyet ederse 
bunun onun namazlarını kesinlikle afettirecegine (o inanmaksızın, 
mirasçılarının bunu vermesi ihtiyat olarak gereklidir. Bu, onun namazlarını 
gerçekten affettirirse ne âla, ettiremezse yerine ulaşmış bir sadaka olarak 
sevabı ona ulaşır. (62 Bk. Molla Ciyün, Nüru'l-envâr 1/58; Değişik görüşler 
için bk. En-Nemenkâni, age 1/190) Bu temel bilgilerden sonra, "iskat-ı 
salât"ın uygulanışı için şunları söyleyebiliriz: 
1- "Iskât-ı salât" şer'i bir delile dayanmadığı gibi ,sağlam bir kıyasa da 
dayanmaz; ancak ihtiyat tedbirdir. 
2- Ihtiyaten gerekli olması da, ancak ölenin vasiyet etmesine bağlıdır. Aksi 
halde tek tek bütün varislerden izin alınmalıdır ki, buna gerek olduğunu da 
kimse söylememiştir. 
3- Hayatta iken namaz kıldığı bilinen birisinin hiçbir namazı kabul olmamış 
ihtimalıyle hesap yapılamaz. Bu kapı çok daha büyük bid'atlara açılır. 


4- Namazın gereğine inanmadan kılmayan birisi için verilenler, onun ancak 
azabını artırır. 

5- "Iskât-ı salât" yapılması halinde "verdim-aldım" gibi; dinin ruhuna aykırı 
hile ve kandırmacalar, çirkin ve günah çıkarma gibi papazvâri birer 
bid'attırlar, yapılmamaları gerekir ve verilen mutlaka muhtaçlara 
ulaşmalıdır. 

6- Verilecek (daha doğrusu alınacak) miktarı attırmak için namaza "yemin 
keffareti" gibi daha bir sürü kuyruk eklemek, yapılan çirkinliği 
fazlalaştırmaktan ibarettir. 

7- "Iskât-ı salât"a meşruluk kılıfı giydirmenin, dinde zengin-fakir ayırımına 
gitmek ve zenginlere namaz kılmama kolaylığı vermek anlamı taşıyacağı da 
söylenebilir. 


İSLAM DİNİ, KADINA AİLE VE TOPLUM İÇİNDE NASİL BİR 
YER TAYİN ETMİŞTİR? ERKEĞİN YANINDA YERİ NEDİR? 


İslam dini, aile ve toplum içinde kadına iyi yer veriyor. İnsanlık 
yönünden erkek ile kadın arasında fark gözetmiyor, erkeğe verdiğ önemi 
kadına da veriyor. Bu hususta Kur'an-ı kerim şöyle buyuruyor: "Ey insanlar 
sizleri bir tek nefisten yaratan Rabbinizden sakınınız" (Nisa). 

Diğer bir ayette de şöyle buyuruyor: "Şüphesiz ben içinizden gerek erkek, 
gerek kadın, bir hayır işledığını boşa çıkarmam hep birbirinizdensiniz" (Al- 
İ İmran). 

Peygamber (as) de şöyle buyuruyor: Kadınlar erkeklerin denkleridir. 

Kız çocuğuna eş ve analık özellikleri açısından büyük bir değer verip 
ikramda bulunuyor. . Peygamber (sav) kız çocuğu olarak kadının gördüğü 
ikramla ilgili şöyle buyuruyor: "Herhangi bir kimsenin bir kız çocuğu olsa, 
o da onu güzelce öğretip eğitse kendisi için cehenneme karşı siper 
olacaktır" (Ebu Davud, Tirmizi). 

Cenab-ı Allah, eş olarak kadına yapılan ikramlarla ilgili şöyle buyuruyor: 
Yine onun ayetlerindendir ki sizin için kendileriyle huzur bulasınız diye 
cinsinizden eşler yaratmıştır (Rum). 

Peygamber (as) de şöyle buyuruyor: "Dünyada faydalanılan şeylerin en 
iyisi, saliha bir eştir. Kendisine baktığında seni sevindirir, gıyabında da mal 
ve namusunu korur" (Müslim, Buhari). 

Cenab-ı Allah, ana olarak kadına yapılan ikramla ilgilii olarak şöyle 
buyuruyor: "Biz insana ana ve babasına iyilik etmesini tavsiye ettik; anası 
onu zahmetle taşıdı ve zahmetle doğurdu" (Ahkaf). 

Bununla ilgili olarak Hadiste de şu varid olmuştur: 

Bir gün birisi peygamber (sav)'e gelip dedi ki: 

Herkesten ziyade kim benim sohbetimi hak eder. 

Peygamber (as): 

Anan. 

Sonra kim? 

Anan. 

Sonra kim? 

Anan. 

Sonra kim? 

Baban, dedi. 


Görüldüğü gibi Peygamber, babayı bir defa söylerken anayı üç defa söz 
konusu ediyor. 


İSLAM DİNİ KAR İÇİN BİR SINIR GETİRMİŞ MİDİR? 


İslam dini kar için bir sınır getirmemiş, yüzde şu veya bu kadar kar 

edilecek diye bir kayıt koymamıştır. Arz ve talebe bırakmıştır. Ancak İslam 
dini, güzel ahlak ve takvayı emretmek ve yasakladığı hile ve fahiş fiatın 
önüne set çekmekle bunun hududunu göstermiş oluyor. Bununla ilgili 
Peygamberin şu sözlerini dinleyelim: "Din nasihattır" (Müslim). "Sizden 
biriniz, kendi nefsi için arzu ettiği şeyi mü'min kardeşi için de arzu 
etmedikçe iman etmiş olmaz" (Müslim, Cami' al-Sağir). "Bizi aldatan 
bizden değildir" (Müslim, Cami al-Sağir). 
Fahiş bir fiyatla malı satıp müslümanları aldatmak lanetin inmesine vesile 
olduğu gibi, halkın muhtaç olduğu şeyleri piyasaya sürüp normal bir fiatla 
satmak da rahmetin nüzulüne sebebdir. Devletin, satılık meta'ın fiatını, narh 
koyup ta'yin etmesi dinen doğru değildir. Fıkıh kitapları bunun mekruh 
olduğunu kayd ediyorlar (İbn Abidin). Peygamber (sav) zamanında bir ara 
eşyanın fiatı yükseldi , bunun üzerine ashabı bir kısmı: Ey Allah'ın Resulü! 
Eşyanın fiatını tesbit buyur, dediler. Peygamber (sav) bunlara cevaben şöyle 
buyurdu: "Fiatı tesbit eden, rızkı daraltıp genişleten, rızkı veren Allah'tır. 
Sizden hiç biriniz ne kan ne de mal haksızlığı hususunda benden bir şey 
istemeden Allah'a kavuşmamı umarım" Ebu Davud, Tirmizi). Ancak piyasa 
ile oynayıp ticaret düzenini bozan olduğu takdirde zarurete binaen devlet 
müdahale edip eşyanın fiatını tesbit edip kar için bir hudut çizebilir. 


İSLAM DİNİNE AYKIRI, KÜFR VE DİNSİZLİĞİ MEDH EDEN 
KİTAPLARI ALIP SATMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dinine aykırı küfür ve dinsizliği medhedip yayan kitapları alıp 
satmak haramdır. Bir kimse menfaat için bu işi yapıyorsa günahkar olduğu 
gibi, kazancı gayr-i meşru bir yol ile elde ettiği için haramdır. Bir gün tevbe 
etmek isterse de o gayr-i meşru malı fakirlere tasadduk etmeye mecburdur. 
Yoksa, büyük bir vebal altında kalır. O kitapların muhtevasına inanıp, 
severek alıp sattığı kitabın muhtevasını bilecek. İslam'a ters düşüp 
düşmediğine çok dikkat edecektir: Nevevi: Hadis, fıkıh ve faydalı şeyleri 
ihtiva eden her kitabı alıp satmak caizdir. Ama küfür kitaplarını satmak caiz 
değildir, haramdır"(al-Mecmu) diyor. 


İSLAM DİNİNE GÖRE İŞÇİNİN ÜCRETİ HÜKÜMDAR VEYA 
VEKİLİ TARAFINDAN TESBİT EDİLEBİLİR Mİ? 


Bunu anlayabilmek için şu açıklamaya ihtiyaç vardır. Alışverişin üç 
rüknü vardır. 
1- Alıcı ile satıcı, 
2- Siğa, 
3- Üzerine akit yapılan maldır. 
Birinci rüknün de altı şartı vardır: 
A- Akıl olması, 
B- Baliğ olması, 
G- Malına hacz konulmmamış olması, 
Ç- İsteği ile alış veriş yapmış olması, 
D- Malik veya veli olması, 
E- Satılan mal Kur'an veya sünnet ise müşterinin müslüman olmasıdır. 
Yukarda sayılan rükün ile şartlar aynen icarenin de rüknü ile şartlarıdırlar. 
Aslında icare alış verişin bir çeşidir, yalnız alış verişte satılan şey tamamen 
elden gider ve geri dönmemek üzere verilir, icarede ise satılan şey geçici 
olarak menfaattır. İşçilik de icarenin bir çeşitidir. Mesela bir evi bir miktar 
para mukabilinde birisinin yanında belli bir zaman için çalışsa yine icar 
sayılır. Yalnız birinci misalde icareye verilen evdir ikinci misalde icareye 
verilen şey ise insandır. Yani işçi bir günlük veya bir aylık bir zaman için 
kendini işverene veriyor. Yukarıda yapılan açıklama konumuzun 
aydınlanması için kafi geleceğinden bununla yetinelim ve sözü uzatmadan 
söz konusu olan işçinin durumunu açıklayacağız. 
İslam'dan önce ve sonra her asırda iş vermek ve iş almak adeti yaygındı, iş 
vermenin ve iş almanın sahih olması için üç rknü vardır. 
Birincisi: İş veren ve alandır; 
İkincisi: Siğa, 
Üçüncüsü: Çalışmaktır. 
Birinci rüknün beş şartı vardır: 
1- Baliğ olması, 
2- Akil olması, 
3- İsteğiyle olması, 
4- Herhangi bir esbeple hapse müstehak olmaması, 
5- Kur'an ve Sünneti yazmak için kendini kiraya vermek isterse, Müslüman 


olması. 

İslam dinine gööre işçi ücreti hükümdarın veya onun vekili tarafından 
tesbiti hususunu da belirtelim şöyle ki: 

Alış verişte satılık eşyanın fiatı alıcı ile satıcı tarafından tesbit edildiği gibi 
işçi ücreti de zaman ve zemine göre işveren ile işçi arasında tesbit edilip 
tayin edilecektir. Zaruret olmadığı takdirde idarenin narh koyması yasak 
olduğu gibi işçi ücretine de müdahale edilmesi yasaktır. Piyasada 
istikrarsızlık ve düzensizlik hüküm sürdüğünde istikrarı sağlamak için 
idarenin müdahalesi nasıl caiz oluyorsa işveren ile işçinin ihtilaf için 
haksızlığı kaldırıp düzeni sağlamak için de müdahalesi caizdir. 

İslami kurallara göre bir ev sahibi evini kiraya verdiği zaman kısa olsun, 
uzun olsun, mutlaka süresini belirtmesi gerekir. Süre bitmeden önce bir 
kiracının evden çıkması söz konusu olamaz, süre bitince kiracı ile ev sahibi 
arzu ettikleri takdirde akti tazeleyebilirler, o istemedikleri (o veya 
anlaşamadıkları takdirde kiracının evden çıkması gerekir. Yine işveren ile 
işçi arasında çalışmak için beş on sene gibi bir süre tayin edilip anlaşma 
yapılmış ise bitmeden işçinin çıkması veya çıkartılması mümkün değildir. 
Süre bittikten sonra her iki taraf çalışma mukavelesini tanzim edebilirler. 
İslam hukukuna göre işçinin ücreti ve çalışma süresi belirtildiği ve yapılan 
anlaşmanın hilafına hareket etmek caiz olmadığı için ne işçinin grevi ne iş 
veren lokavtı söz konusudur. Üzerine anlaşma yapılan süre bitmeden evvel 
ne işçi işinden ayrılabilir ne işveren işçiyi ayırabilir. Buna göre işçinin 
ayrılması sebebiyle tazminat da söz konusu değildir. Ancak süre bitmeden 
evvel işveren işçiye "Sen mukaveleyi fesh etmek için benimle muvafakat 
edersen şu kadar para vereceğim" dese ve işçi de muvafakat ederse 
taahhüdünü yerine getirmek zorundadır. Çalışma esnasında işçi bir kazaya 
uğrasa işverenin ihmalı olmadığı zaman sorumlu tutulmaz. Ancak işçi işe 
girerken işveren, çalışma esnasında herhangi bir kaza olursa "ben kefilim" 
demiş ise veya dile getirmeden tazminat adet haline gelmiş ise işveren kaza 
tazminatını verecektir. Aksi takdirde vermek zorunluğu yoktur. İşçilerin 
ücretleri arasında büyük dengesizlik olursa işveren ile işçi belli bir ücret 
üzerine anlaşma yaptıkları takdirde zaten iş bitmiştir. Ama alışverişte 
olduğu gibi işçi fahiş bir şekilde mağdur olmuş ise müracaat üzere idare 
müdahale edip durumu düzeltebilir. 


ISLÂM DİNİNİN VARLIK GAYESİ, ŞU TEMEL HAK 
HÜRRİYETLERİ GERÇEKLEŞTİRMEKTİR: 


1. Kişinin yaşama hakkı olan canını, 
2. Doğru ile yanlışı ayırdetme gücü olan aklını, 
3. Inanç özgürlügü demek olan dinini, 
4. Insanca yaşamasını temin edecek olan malını, 
5. Soy ve tarihini sürdürme biçimi olan neslini korumak. 


VE 


İSLAM DIŞI BIR IŞ İÇİNDE BULUNMAK MECBURIYETINDE 
BULUNAN BIR KIZLA EVLENİP ALLAH RIZASI İÇİN ONU 
İSLAM'A KAZANDIRMAK ISTIYORUM. BÖYLE BIR KADINLA 
EVLENMEM CAİZ MİDİR? 


Yüce dinimizde hıristiyan ve yahudi bir kadınla evlenmek caiz 
olduğuna göre elbette müslüman olup da fasike bir kadınla evlenmek de 
caizdir. Yani nikah batıl değildir. Hayat-ı zevciye meşrudur. Zina sayılmaz. 
Ancak mü'min olan kimsenin arkadaşı mü'min ve takva sahibi olması 
gerekir. İslam'ı tebliğ edip anlatmak için kafir olsun, fasık olsun herkesle 
oturup kalkmak caizdir. Bunda beis yoktur. Fakat bunun dışında kafir ve 
fasıklarla oturup kalkmak doğru değildir. Çünkü bulaşıcı hastalıklar 
başkasına siyaret ettiği gibi kötü ahlak da başkasına siyaret eder. Peygamber 
(sav) şöyle buyurmuş: "Kişi sevdiği adamın dini üzerindedir. Bunun için 
her biriniz kimi sevdiğine baksın" (Ebu Davud, Tirmizi). Başka bir hadiste 
de şöyle buyuruyor: "Kişi sevdiğiyle beraberdir" (Buhari, Müslim). Diğer 
bir hadiste şöyle buyurmuş: "Takva sahibinden başka bir kimse senin 
yemeğini yemesin." 

Yolculuk geçici olmakla beraber herkes ile yolculuk yapılmalıdır. Yol 
arkadaşının dahi mütedeyyin ve ahlakı olması için ehemmiyet vermek 
lazımdır. Binaenlayh kısa bir zaman için değil, uzun hatta sonsuz hayat için 
kurulan hayat-ı zevciyyeye daha fazla ehemmiyet vermek lazım gelir. Şayet 
zevce mütedeyyine ve takva sahibi olmazsa onun fıskı ve İslam dışı 
davranışı kocasına aksedebildiği gibi müstekbel çocuklarına da aksedebilir. 
Henüz dünyaya gelmeden önce böyle bir kadınla evlendiği için onların 
hakkına tecavüz etmiş olur. Bir gün adamın biri kendisine itaat etmeyen 
oğlunu şikayet etmek üzere halife olan Hz. Ömer'e (ra) gitti. Ve şikayeti 
üzerine Hz. Ömer adamın oğlunu huzuruna celbettirdi. Ve ifadesini almadan 
onu azarlamağa başladı. Bunun üzerine oğlan: 

- Ey mü'minlerin emiri, b abanın hakkı vardır. Evladın hiç hakları yok 
mudur? 

Hz. Ömer (ra): 

- Evladın da hakkıvardır. 

- Nedir? 

- Evladın babasına karçı hakkı şudur: 

Annesini seçecek, kendisine güzel bir isim verecek ve okuma yazmayı 


öğretecektir. 

Allah'ıma yemin ederim babam bunlardan hiç birisini yapmamıştır. Çünkü 
annem bir mecusinin cariyesiydi. İslam terbiyesinin ne olduğunu bilmez. 
İsmin de "Ci'al" böcek manasını ifade eden bir kelimedir. Sonra bana bir tek 
harf öğretmedi. 

Bunun üzerine Hz. Ömer (ra) babasına dönüp dedi ki: 

-Evladın senin hakkına tecavüz etmeden önce sen onun hakkına tecavüz 
etmişsin. 

Peygamber (sav) bir hadisi şerifinde de şöyle buyuruyor: "Serveti, güzelliği, 
soyu ve dini olmak üzere dört haslet için kadınla evlenebilinir" (Buhari, 
Müslim, Ebu Davud, Nesai ve İbn Mace). 

Sözün kısası bir kadınla ancak evinde hayır alametleri görülürse evlenmek 
uygun düşer. Yoksa ilerde belki yola gelebilir diye onunla evlenmeğe karar 
verirsen dinen her ne kadar vaki olacak nikah batıldır denilmezse de iyisini 
yapmamış olursun. 


İSLAM HUKUKU AÇISINDAN AVRUPA TOPLULUĞU 


Bağımsızlık ya da iç ve dış hâkimiyet esası devleti ve özellikle de Islâm 
Devletini başka şeylerden ayıran en önemli belirtidir. Mekke'deki 
müslümanlar bir çekirdek devlet oluşturacak güce ulaştıktan sonra, onların 
başkalarının iradesine ve idaresine bağlı olarak yaşamalarına razı 
olunmamış, önce hicret etmeleri istenmiş, sonra da Medine'de sayıca 
azınlıkta olmalarına rağmen Kurucu Medine Anayasası'nin ihtiva ettiği 
maddeler gereği, insiyatifi onlar ellerine almışlardır. Çünkü Kur'ân ifadesi 
ile: "Allah kâfirlere mü'minler üzerinde asla bir yol (velayet) yetkisi 
vermemiştir"(K. Nisâ 4/141). "Izzet (güç ve onur) Allah (cco)'ındır, 
Rasulünündür ve mü'minlerindir"(K. Münafikün 63/8). "Ey iman edenler, 
Yahudi ve Hiristiyanları veliler (hakim ve dost) edinmeyin. Onlar 
birbirlerinin velileridir"(K. Mâide 5/51). "Mü'minler, mü'minleri bırakıpta 
kâfirleri veli (hakim ve idareci) edinmesin"(K. Ali Imran 3/28). "Onların 
yanında izzet mi arıyorlar? Izzet bütünüyle Allah (co)'ındır"( K. Nisâ 
4/139). "Sizin, Allah (cc)'ın dışında velileriniz (dost ve hakiminiz) yoktur. 
Sonra (böyle bir şey ararsanız) yardım da göremezsiniz"(K. Hüd 11/113). 
"Kim Allah (cc)'ı, O'nun Rasulünü ve mü'minleri veli (dost ve idareci) 
edinirse, (bilesiniz ki,) galip olacak olanlar şüphesiz Allah taraftarları 
(Hizbullah)'dir"(K.Mâide 5/56). "Ey iman edenler, dininizi alay ve oyun 
konusu yapan sizden önceki kitap verilenleri ve kâfirleri dostlar (veliler) 
edinmeyin ve eğer inanıyorsanız Allah (cc)'tan korkup sakının"(K. Mâide 
5/57). "Allah (cc)'a ve Ahiret gününe iman eden hiç bir kavim (topluluk) 
bulamazsın ki, onlar, Allah (cc)'a ve Resulüne karşı başkaldıran kimselerle 
bir sevgi (ve dostluk) bağı kurmuş olsunlar; bunlar ister babaları, ister 
çocukları, ister kardeşleri, isterse kendi aşiretleri (soyları) olsalar dahi.."(K. 
Mücadele 58/22). Özellikle bu ayet, mü'minlerin, Allah (co)'a ve Rasulüne 
baş kaldıran Yahudi ve Hiristiyanlarla "Bir sevgi ve dostluk bağı" 
kuramayacağını açıkca ifade ediyor. Al'nin esasını teşkil eden Roma 
anlaşmasının daha ilk başında yer alan ve topluluğu "communaute" yani, 
"Gerçekten sevenler arasındaki ortaklık" diye niteleyen ifade ile bu ayet yan 
yana düşünüldüğünde, naslarda "mefhum-u muhalefeti" kabul etmeyen 
Hanefilere göre bundan: "Müslümanlar böyle bir topluluğa girme gibi 
büyük bir cürmü işleyemezler", "mefhum-u muhalefeti" kabul eden 
Şafiilere göre ise: "Böyle bir topluluga girenler müslüman olamazlar" gibi 


zorunlu bir sonuç çıkar. 

Bu kabil ayetler ve bu doğrultudaki hadis-i şerifler pek çoktur. Bunlar bir 
Islâm ülkesinin iç ve dış hakimiyetine verilen önemi tevile yer 
bırakmayacak biçimde ortaya koyar. Islâm bütün yaşama yetkisini Allah 
(co)'a verir. "Hüküm sadece Allah (cc)'a aittir"(K. En'âm 6/57). Ve bu esas 
Kur'ân'da defalarca tekrarlanır. 

Islâm yarınki muhtemel bir savaşta müslümanların onlarla aynı safta 
savaşmasına dahi izin vermez. Ubâde bin Sâmit'in andlaşmalı olduğu 
Yahudiler vardı. Hendek harbinde Ubâde Resulüllah (sav)'a müracaat 
ederek onlardan yardım görebileceklerini söyledi de bunun üzerine; 
"Mü'minler mü'minleri bırakıp da kâfirleri dost edinmesinler" ayet-i 
kerimesi nazil oldu. Buna dayanarak Maliki hukukçular harpte kâfirlerden 
hiç bir surette yardım alınamayacağına kani olmuşlar, diğerleri (Cumhur) 
ise Resulüllah (sav)'ın Kaynükâ Yahudilerinden yardım gördüğünü hesaba 
katarak, aynı şartlarda: Onlara ihtiyaç duyulması, onlara güvenilmesi ve 
müslümanların komutasında bulunmaları şartıyla kâfirlerden yardım 
görülebileceğini söylemişlerdir (bk. Ibn Kesir, N/89; Kurtubi, IV/119). Bu, 
müslüman olmayan bir devlete karşı varsayılacak bir savaştaki durumdur. 
Askeri birliğini de gerçekleştirmiş AT'nun bir Islâm milleti ile yapacağı 
varsayılan bir savaşta ise Müslüman, Yahudi ve Hiristiyanın safında kendi 
kardeşine vurmak zorunda kalacaktır ki, Islâm hukuku açısından bunun 
cevazını düşünmek bile mümkün değildir. 

Islâm Dini bütün bunları korumayı hedefler biçimde geldiğine göre, AT da 
bu organizasyonda müslüman, bu temel hak ve hürriyetlerini İslam'ın 
istediği biçimde korumaktan mahrum olacaktır. Fonksiyonunu yitiren bir 
sistem yaşıyor olamayacağına göre ortalıkta makro düzeyde, ya da sistem 
olarak Islâm diye bir şey de kalmamış olacaktır. 

Ayrıca, Islâm hukukunun her sahası onun ,öbür âlem' merkezli bir hukuk 
sistemi olduğunu açık-seçik gösterir. Çünkü onun kaynağı ,vahiy'dir. Bu 
itibarla bir Islâm ülkesi vatandaşı olan bir müslümanın özel hayatını 
düzenleyen hukuk kuralları tamamen özgün ve ona has hukuk kuralları 
olacaktır. Zira Islâm hukukunun gayesi, toplumun, hangi yolla sağlanırsa 
sağlansın, huzuru değildir. Diğer bir deyişle Islâm; kötülüğü, onu dünya 
ölçüleriyle almamız halinde bile, yapamayacağı için yapmayan, 
başkalarının hukukuna hukuki müeyyidelerle saygı göstermek zorunda 
olduğu için saygı gösteren insanlardan oluşan bir toplum hedeflemez. 
Aksine bunlar asıl hedef için birer vasıtadan ibarettir. Bu yüzden onun 


kendi toplumunda evlenmesi, boşanması, miras taksimi, eşyadaki hakimiyet 
ve tasarrufları, mal itibar edip aldığı-sattığı şeyler ve alım-satımı, akidleri 
sahih, fasit ve batıl diye ayırışı, sosyal güvenlik hukuku, çalışma esasları, 
vatandaşlarının dârlar arası (Dâr-i Islâm, dâr-i harp, dar-i sulh) ilişkileri hep 
kendine has ve kendi insiyatifinde olan ve başka şekili kabul edilemeyecek 
hukuk normları ile tesbit edilmiştir. Bu normların esasını nasslar teşkil eder 
ve "Mevrid-i nassta ictihada mesağ, yoktur." 


İSLAM HUKUKUNA GÖRE KEFİL OLAN KİMSE KEFALETİ 
KARŞILIĞINDA ÜCRET İSTEYEBİLİR Mİ? 


Kefalet bir teberru ve iyilik akdidir. Onun mukabılinde ücret almak ve 
vermek caiz değildir. Ancak mekfuluanh olan kimse, kendiliğinden kefile 
herhangi bir hediye takdim ederse kefilin bunu almasında bir sakınca 
olmayıp, mes'ul olmaz. Yalnız kendisine kefil olunacak kimse ücret 
vermediği takdirde kefil bulamayacak ve bu sebeple işi aksayacaksa parayla 
kefil tutmaktan dolayı mes'ul değildir, ancak kefil günahkar olur. Nasıl ki 
haklı bir kimse rüşvet vermediği takdirde hakkı elinden alınacaksa bu 
durumda rüşvet verir. Allah indinde mes'ul olmaz; ama onu alan kimse 
mes'ul olup Allah'ın lanetine müstehak olur (El-Fıkh'ul İslami ve 
Edilletuha). 


İSLAM HUKUKUNA GÖRE PARANIN DEĞİŞMESİ VE BUNUNLA 
İLGİLİ HÜKÜMLER 


1- Çağımızdaki ekonomik problemlerin en başta gelenlerinden ve dünya 
devletlerinin çoğunda bireyi de toplumu da etkileyenlerinden birisi de, 
şüphesiz "enflasyon' meselesi ve beraberinde getirdiği, paranın satınalma 
gücüne büyük ve tehlikeli düzeydeki etkisidir. Şöyle ki; enflasyon 
yüzünden satınalma gücü zayıflar, azalır ve sonuçta da bu; satım eşyası 
(mal), menfaatler ve hizmetler karşısında paranın değer kaybına yol açar. 
Nitekim çoğu ülkenin ekonomik politikasi, o ülkeyi, parasının değerini, 
diğer ülkelerin parasına veya altına oranla düşürmek zorunda bırakır ve 
uygun oranda düşürür. Bazan da bunun aksine, parasının değerini 
yükseltmek zorunda kalırve gerekli nispette yükseltir. Günümüzde bazı 
ülkeler, belirli bir ekonomik politika gereği, sınırları dışında parasının 
geçerliliğini yasaklamıştır. Netice olarak da başka herhangi bir ülkeye 
götürülmesine engel olmakta, eğer herhangi bir yolla çıkarılacak olursa, bu 
sefer de girmesini yasaklamaktadır. Bazı ülkeler de, kendi sınırları dahilinde 
altınla, ya da kendi parasından başka bir parayla muameleyi yasaklamıştır. 
Bu uygulama, aksine davranmak caiz olmayan ve aksi yönde yapılan her 
türlü ittifakın geçersiz sayılacağı, genel bir rejim olarak görülür. Bazı 
devletler de zaman zaman geçerli paralarını iptal eder ve terim olarak 
"para" kabul ettiği bir başka parayla değiştirir vs.Iktisadı politikalar 
açısından durum budur. Bireylerin muameleleri açısından ise; çoğu zaman 
kişi, acıdığı ve yardım etmek istediği için, belli bir meblağı, belirli bir 
zamana kadar bir başkasına verir. Gaye, onun ihtiyacını gidermek ve 
sıkıntısını bertaraf etmektir. Ödeme günü geldiğinde, borç veren görür ki, 
kendisine dönen meblağ, satınalma gücüne veya altına ve gümüşe, ya dâ, 
diğer paralara göre; ona karz olarak verdiğin, verdiği gündeki değerinden 
az, ya da çok fazladır, ya da çok azdır. Isterse rakamda ve nicelikte ona eşit 
olmuş olsun.Yine çoğu zaman bir tüccar, bir eşyayı, üzerinde anlaştıkları 
ileri bir zamanda. vadeli olarak ödemek üzere, belli bir para ile satın alır. 
Zaman gelip ödeme yaklaşınca, taraflardan herbiri, üzerinde anlaştıkları 
meblağın, satınalma gücü bakımından, ya da diğer paralara oranla kıymeti 
bakımından durumunun, akdi yaptıkları ve zimmete geçtiği andaki 
durumuyla değişiklik arzettiğine şahit olur.Ya da çoğu Islâm ülkelerinde 
âdet olduğu üzere koca, zevcesinin mehrinin bir kısmını, ya da tamamını 


zimmetinde borç olarak tutar ve ödeme günü ancak, ölüm, ya da ayrılma 
vakalarıyla gelmiş olur ki, buna "müeccel mehir" tabir edilir. Ama bu 
müeccel mehir pozisyonlarının hemen hemen hepsinde, işin gerçeği şudur : 
Mehir olarak kabul edilen ve kocanın zimmetinde borç olarak kalan bu 
nakdin, verilmesi gerektiği gündeki değerinde, zimmette sabit olduğu 
gündeki değerine oranla fahiş farklılıklar ortaya çıkmıştır.Bunlar üzerinde 
duracağımız meselenin sadece bazı şekilleridir. Bunun yanında sorunun 
sayılamayacak kadar kompleks yan meseleleri, tehlikeli sonuçları ve pek 
çok boyutları vardır ve değişik sahalarda bireyi, toplumu ve devleti 
ilgilendirmektedir. Ancak konunun bizi burada ilgilendiren yönü sebebi ve 
kaynağı ne olursa olsun - para durumlarının değişmesi halinde, mali 
muamelelerle ilgili olan tarafı ve bunun zimmetlerdeki borçlara etkisidir.Bu 
yön, gerçekte ve haddi zatında -özellikle bu asırda- çok fazla önem 
kazanmış ve son derece tehlikeli bir hal almış ise de, ana ilkeleri ve temel 
prensipleri itibariyle müslümanların muamelelerinde ve fıkıhlarında, geçen 
bin yıldan daha fazla zamandan beri bilinmekte olan bir şeydir. 


İSLAM HUKUKUNA GÖRE VAKIF OLAN ŞEYİ HERHANGİ BİR 
SURETLE SATMAK VEYA SATIN ALMAK CAİZ MİDİR? 


İslam hukukuna göre herhangi bir yöne vakfedilmiş olan bir şeyi satmak 
ve satın almak caiz değildir. Sünnet bunu yasakladığı gibi icma'-ı ümmet de 
bunu yasaklamıştır. Bu hususta ihtilaf yoktur. İbn Ümer (ra) şöyle diyor: 
Ömer (ra) (Ravinin babası) Hayber arazisinden kendisine bir tarla isabet 
etti. Bunun üzerine Hazret-i Peygamber'e (sav) gidip tarla için kendisiyle 
istişarede bulunup dedi ki: Ey Allah'ın Resulü, Hayber arazisinden bana bir 
tarla düştü. Şimdiye kadar ondan daha değerli bir şey elime geçmemiştir. 
Hakkında ne buyurursunuz? Hz. Peygamber (sav) buyurduki istersen onu 
haps —vakıf- edip tasadduk edersin. Bunun üzerine hz. Ömer (ra) 
satılmaması, hibe edilmemesi ve miras olarak kalmaması üzerine tasadduk 
etti. Fakirlere, hürriyete kavuşmak maksadıyla efendileriyle mükatebe 
akdini yapmış kölelere, mücahidlere, yolda kalmış olan kimselere, 
misafirlere verilmek üzere vakıf etti. Ona bakan kimsenin normal olarak 
ondan yemesinde beis yoktur. Yalnız ondan mülk edinmez (Tirmizi). 

Vakıf edilen malın satılması ve satın alınmasının caiz olmadığında ittifak 
vardır. Ancak vakıf edilen maldan istifade edilemeyecek bir duruma gelirse 
—bir tarlanın şehrin ortasında kalması gibi- Hanefi ile Hanbeli mezheblerine 
göre daha iyisiyle değiştirilmesi caizdir. Çünkü vakfın gayesi vakıf edilen 
yöne yardım sağlamaktır. Faydası olmadığı halde onu tutup haps etmenin 
manası yoktur (İbn Abidin). 

Hülasa Hanefi ile Hanbeli mezheplerinin ileriye sürdükleri mesele hariç 
İslam hukukuna göre vakıf edilen mal ne satılır, ne alınır. Şayet herhangi bir 
sebebden dolayı birisinin elinde vakıf malı bulunsa mümkün ise onu esas 
sahibine iade etsin. Mümkün değilse kirası ne kadar tutarsa vakıf edilmiş 
yöne versin veya harcasın. 


ISLÂM HUKUKUNDA BORÇLULAR ÜÇ KISIMA AYRILIR 


Mâli durumu iyi olup, borcunu ödemek istemeyenler; darda olup, 
ellerinde hiçbir malı olmayanlar; malı borcuna denk veya borcu daha fazla 
olanlar. Bu somuncunun vadesi gelen borçları ödenemiyor ve mevcut mal 
varlığı da borcu karşılayamıyorsa iflâs problemi ortaya çıkar. 

Ebü Hanife'ye göre, borçlar mal varlığını aşsa bile, bir kimse borçları 
yüzünden hacr (kısıtlılık) altına alınamaz. Çünkü aklı yerinde olduğu için 
tam ehliyetlidir ve başarılı bir işletme ile mal varlığını çoğaltması 
mümkündür. Böylece onun tasarruf ve insanlık hürriyeti korunmuş olur. 
Ancak bu durumda kendisine borçlarını, ödemesi emredilir. Bunu 
yapmazsa, malını bizzat satıp borçlarını ödemesi için hapsedilir. Hâkim, 
borçlunun malını satamaz. Ancak, varsa paralarını ve borçların cinsinden 
olan mallarını alacaklılarına istihsân yoluyla verebilir. e Borçluyu 
hapsetmenin sebebi, borcun vadesinde ödenmemesi yüzünden alacaklıların 
zarara sokulması ve onlara haksızlık edilmesidir (el-Meydâni, el-Lübâb, TI, 
20; ez-Zühaylı, el-Fıkhu'l Islâmi ve Edilletüh, IV, 132). 

Ebü Yüsuf, Imam Muhammed, Şâfii, Mâlik ve Ahmed b. Hanbel'e göre, 
vadesi gelen borcu, mal varlığını aşan borçlular, alacaklıların isteğiyle 
hâkim tarafından hacredilir. Bu kimse iflâs etmiş sayılır. Mâlikiler bu 
durumda hacr için mahkeme kararını da gerekli görmezler. Hacirle, 
alacaklıların haklarına Zarar verebilecek tasarruflar önlenmiş olur. 
Alacaklılar icâzet vermedikçe vakıf, hibe, sadaka, velâyet ve başkasına yeni 
bir borç ikrarı gibi tasarruflar muteber olmaz. Herhangi bir malı rayiç 
bedeliyle satmış olurlarsa, bedeli alacaklılara ait olur. Bu satış rayiç bedelin 
altında bir fiyatla olmuşsa alacaklıların icazetine bağlıdır. Alıcı da 
muhayyer olup, isterse bedeli tamamlar, dilerse akdi bozar (Ibn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtâr, V, 101; AbdülKadir Şener, "Islâm Hukukunda Hacr", 
A.Ü.LE. Dergisi, c. XXII, s. 339). Bu gibi tasarruflarda borçlunun ehliyeti, 
mümeyyiz küçük gibi olur. Alacaklılarına zarar verecek mâli tasarrufları, 
onların icazetine bağlıdır. Bu tasarruflar hibe, vakıf gibi teberru kabilinden 
olsun veya kıymetinden daha az bir bedelle satmak yahut kıymetinden çok 
bir fiyatla satın almak gibi, satış bedelinde müsamahayı kapsayan ıvazlı 
akitlerden olsun müsavidir. 

Hâkim, borcunu ödemeyen borçlunun mallarını satıp, bedelini alacaklılara 
bölüştürür. Satışa, önce bozulacak mallardan başlanır. Sonra telef olacaklar, 


daha sonra da gayri menkuller satılır. Ancak borçlunun ve bakmakla 
yükümlü olduğu kimselerin yiyecek, giyecek, mesken ve benzeri zaruri 
ihtiyacına ait şeyleri satamaz (Ibn Âbidin, a. g.e, V, 103; Damad, Mecmau'I- 
Enhur, II, 443). 

Ebü Hanife'ye göre, hâkim borçluyu 2-3 ay hapsettikten sonra, malı 
olduğuna dair belirti bulunmaz veya gerçekten yoksul olduğu ortaya 
çıkarsa, "Eğer borçlu darlık içinde bulunuyorsa ona, genişleyene kadar 
mühlet verin" (el-Bakara, 2/280) ayeti uyarınca serbest bırakır. Fakat 
alacaklılar, onu takip eder. Yeniden ödeme gücüne kavuşursa, bunu 
aralarında paylaşırlar. Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed'e göre ise, yoksul 
borçlular yeni mal kazandığı sâbit olana kadar takip edilmezler. Çünkü 
yukarıdaki ayet onlara çalışıp kazanmak için bir mühlet vermeyi 
öngörmektedir (el-Meydaâni, a.g.e, 21-23). 

Ebü Hanife'nin borçlulara tanıdığı bu geniş hürriyet zamanla kötüye 
kullanılmış, borçlular mallarını alacaklılardan kaçırmak için muvazaalı 
olarak satış göstermiş, bir hayra veya çocuklarına vakfetmiş veya hibede 
bulunmuştur. Işte bu durum karşısında müteahhirün (sonraki) fakihler borcu 
servetini aşmış kimselerin hacr altında olmasalar bile, alacaklılar razı 
olmadıkça vakıf ve hibe gibi tasarruflarının nâfiz (yürürlükte) olmayacağına 
fetvâ vermişlerdir. Kanuni ve Il. Selim devirlerinde şeyhülislamlık yapan 
Ebussuud Efendi, sultana arzettiği maruzatında bu hususu açıkça 
belirtmiştir (Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1988, s. 
144). 


İSLAM HUKUKUNDA RÜŞVET'İN DURUMU (İBN NÜCEYM) 


Bir müddet geçtikten sonra bile olsa HAK'kı zafere erdiren, doğruluğu 
gâlip getiren, yalancıları rezil eden, hakta adaleti yayan ve bâtıla götürenleri 
engelleyen Allah'a hamdolsun. Peygamberlerin en şereflisine, onun ehi-i 
beytine, ashabına, hepsine salât ve selâm olsun.Imdi bu; rüşvet ve kısımları, 
bu meyanda kadı'nın (hâkimin) alması câiz olan ve olmayan, helâl olan ve 
haram olan rüşvet hakkında, rüşvetle hediye arasındaki fark ve rüşvet olarak 
alınan bir şeye sahip olunup olunamayacağı, ceza olarak uygulanan ta'zirin 
teşhir edilip edilemeyeceği hususlarında kısa bir risâledir. Günümüzde 
bununla ilgili bir fetvâ hadisesi olup ta Hanefilerden birisi kadıya (Hâkime) 
verilen rüşvetin de emir'e (hükümet yöneticisine) verilen rüşvet gibi 
olduğunu zannederek, nakledilegelen nasların hilafına cevap vermesi 
üzerine, bizi sevenlerden bazılarının teşviki, beni bunu yazmaya sevketti. 
Allah'tan, rızasına muvafık kılmasını dilerim.Rüşvet'in lugat ve istilahi 
olmak üzere iki mânâsı vardır. Lugattaki manası, "cu'l", yani yerine savaşan 
gaziye, ya da işçiye verilen şey demektir. Kâmus'ta: Rüşvet (sin ile) cu'l 
demektir. Çoğulu "Rusan" ve "Risen" gelir. "RASA" (Fiil olarak) cu'lu 
onaverdi. "IRTESA" onu aldı ve "ISTERSA" istedi demektir, deniyor. El- 
Misbâh'ta ise: "Rişvet" (kesre ile): Kendi lehine hükmetmesi, ya da 
istediğine ulaştırması için kişinin hâkime, ya da başkasına verdiği şeydir. 
Çoğulu "Rişan" gelir. Tıpkı "Sidratün"ün çoğulu "Sider" olduğu gibi. 
Dammeli olarak "Rüşvet" şekli de kullanılır. O takdirde çoğulu "Ruşan" 
gelir. (KA-TE-LE) babından olarak, "Rasevtühü-Rasven", ona rüşvet 
verdim, demek olur. ""Irtesâ" rüşvet aldı demektir. Aslı "Rasâ-el-Ferhu" 
ifadesindendir ki, kuş annesinin kendisini yedirmesi için kafasını uzattı 
manasınadır, deniyor. E1-Mu'rib'te de: "Rişve" ve "rüşvet", Cemileri er- 
Rusa; "Rasâhu" Yani ona rüşvet verdi. "Irtesâ" ondan aldı, fiilindendir, 
denmekle iktifa (o ediliyor.Istilahta ise, el-Misbâh'taki gibi tarif 
edilir.Sünnet'te ise rüşvetin haramlığı hükmüne delâlet eden bir çok hadis-i 
şerif vardır. Bu meyanda:(Allah'ın lâneti rüşvet verenin ve alanın üzerine 
olsun:) (Hükümde rüşvet verene ve alana Allah lânet eylesin.) (Rüşvet 
verene de, alana da, aralarında rüşvet için aracılık yapana da Allah lânet 
eylesin.) hadis-i şeriflerini zikredebiliriz.Rüşvetin kısımlarına, haram 
olanına ve haram olmayanına gelince : Kâdi Hân, fetvâlarının el-Kâdâ 
bahsinde der ki :"Rüşvet dört türlüdür. Bir çesidi vardır ki, her iki taraf 


içinde haramdır. Kadıyı (yani hâkimligi) rüşvet ile olsa, bu adam hâkim 
olamaz. Bu durumda rüşvet, alana da, kadıya da haram olur. Bu bir ikincisi, 
kendi lehine hüküm vermesi için hâkime rüşvet verse, bu rüşvet de her iki 
taraf için haramdır. Hüküm ister bi-hakkın verilmiş olsun, ister olmasın, 
değişmez.Diğer bir şekli: Malının ya da canının.telef olacağı korkusuyla 
rüşvet verse, bu rüşvet alana haramdır ama, verenin vermesi haram değildir. 
Yine malında gözü olana, malının bir kısmını rüşvet olarak verip; kalanını 
kurtaranın durumu da böyledir.Bir diğer şekli: Devlet idarecilerinin 
nezdinde işini takip etmesi için rüşvet verse, veren için vermesi helâldir 
ama, alan için alması haramdır. Bu durumda verdiği rüşvetin alana da helâl 
olabilmesi için; veren, alanı, rüşvet vermek istediği miktarla, bir gün geceye 
kadar ücretle tutar. Çünkü bu nevi icâre sahihtir. Sonra müste'cir (ücretle 
tutan) dilerse onu yaptıracağı bu işte, dilerse başka işte çalıştırır. Bu, devlet 
idarecisi nezdinde işini takip etmesi için rüşveti önceden verirse böyledir. 
Hiç rüşvet adı etmeden işini takip etmesini istese ve işi olduktan sonra 
rüşvet verse durum ne olur? Bunda ihtilâf vardır. Alanın alması helâl olmaz 
diyenler varsa da, sahih olan, helâl olur diyenlerin görüşüdür. Zira, bu, bir 
nevi iyilik, mükâfaat ve ihsandır. Aynen imâma ya da müezzine, şart 
koşmadan bir şey vermek gibidir. Hâkimin rüşvet alması helâl olmadığı 
gibi, hâkim olmazdan önce kendisine hediye vermek âdeti olmayan 
yabancıdan hediye alması da câiz değildir. Borç ve iare de hediye 
gibidir.Fıkıh kitaplarının vasiyyetler bölümünde fukaha; kişinin canını ve 
malını zülümden kurtarmak için, kendi hakkında verdiğin rüşvet 
olmayacağını, başkasında olan malını çıkarabilmek için sarfettiğinin ise 
rüşvet olacağını söylerler. elHulâsa adlı kitapta denir ki : Hâkim rüşvet alıp 
hüküm verse, ya da hüküm verdikten sonra rüşvet istese ve hâkimin oğlu 
veya onun için şehadeti kabul edilmeyecek birisi alsa, hüküm nâfiz olmaz. 
Ancak tevbe eder ve aldığını geri verirse, verdiği hüküm sahih olur.el- 
Akdiye'de de şunlar vardır: Hediyeler üç türlüdür: Verene de alana da helâl 
olan: Mücerred sevgiden dolayı verilen hediyeler gibi. Ikincisi, her iki 
tarafa da haram olan: Yaptığı zulümde, kendisine yardım için verilen hediye 
gibi. Üçüncüsü, verene vermesi helâl olan : Zalime, zülmünü def etrnek için 
verilen hediye gibi. Bu alana haramdır.Bu hususta çıkış yolu şöyle dir : Işini 
gördüreceği adamı iki üç gün gibi bir zaman ücretle tutar. Sonra -eğer 
yaptıracağı iş, meselâ bir mesaj götürmek gibi, ücret vermenin câiz olduğu 
bir iş ise- onu bu işte çalıştırır. Ama çalıştıracağı süreyi tayin etmezlerse,bu 
câiz değil dir.Bütün bunlar şartlı olursa böyledir. Ama hediye şartsız olarak 


verilse ve fakat alan, kendisine; devlet dairelerinde ona yardım etmesi için 
hediye verdiğini kesinlikle bilse, ulemâmız bunda bir beis olmadığı 
görüşündedirler.Her hangi bir ön şart olursa böyledir. Ama hediye şartsız 
olarak verilse ve fakat alan, kendisine devlet dairelerinde ona yardım etmesi 
için hediye verdiği kesinlikle bilse, ulemâmiz bunda bir beis olmadığı 
görüşündedirler.Herhangi bir ön şart ve bekleyiş olmaksızın ihtiyacını 
giderse ve ondan sonra hediye verse, bunu kabul etmekte bir beis yoktur. 
Bu hususta almanın hoş olmayacağına dair Ibn Mes'üd'dan rivayet edilen 
haber, takvânın ileri derecesini bildirir. Bu husus Bezzâziye'de de 
aynıdır.Hâkim bir tutanak yazsa veya bir taksim işini üzerine alsa ve bunları 
yaptığı için ecr-i misil istese hâkkıdır Ama küçük bir kızın nikâhına veli 
olsa, herhangi bir şey alması helâl değildir. Zira kendisine vacip olan bir 
şeyi yapmıştır. Vâcip olan bir şeyi yapma karşılığında ücret almak ise câiz 
değildir. Yok eğer üzerine vacip olmayan bir şeyi yapsa ücret alması câiz 
olur . 

Fetevây-ı Kâdihân'da el-Bakkâli'den naklen şöyle bir şey vardır: Birisi. bir 
bekâr kızın nikâhını (velisi olarak) akdettiğimde bir dinar alırım. Dul ise 
yarım dinar alırım dediğinde, kızın başka velisi yoksa. onun bunu alması 
helâl olmaz. Ama bir başka velisi varsa biraz önce zikrettiğimiz hükme 
binaen aldığı helâl olur. Yetimin malını satsa da bir şey alamaz. Eğer alsa ve 
bey de de mezun olsa, alış verişi nâfiz değildir. Fethu'1-Kadir'deki ifadeye 
göre, rüşvet dört kısımdır. Alana da verene de haram olanı vardır. Kazâ ve 
imâret makamlarını elde etmek için verilen rüşvet bu kabildendir. Bu 
şekilde iş başına gelen kadı olamaz. Ikincisi, kadının hüküm vermek için 
rüşvet alması durumudur. Bu da her iki taraf için haramdır. Rüşvet alarak 
hüküm verdiği hâdisede hükmü nâfiz (geçerli) değildir. Ister bi-hakkın, 
isterse bâtıl bir hüküm vermiş olsun, değişmez. Eğer haklı bir hüküm 
vermişse o, Zaten ona vâcipti. Binaenaleyh, buna karşılık bir mal alması 
câiz olamaz. Bâtıl bir hüküm verdiği takdirde ise, durum daha da açıktır. 
Önceden rüşvet alıp hüküm vermesiyle, önce hüküm verip sonra rüşvet 
alması arasında da bir fark yoktur.Üçüncüsü, bir zararı def etmek, ya da bir 
menfaati celbetmek maksadıyla, devlet dairesinde bir işi halletmek için 
rüşvet almak halidir. Bu, alana haramdır ama, verene haram değildir.El- 
Akdiye'de hediye kısımlara ayrılırken bu, hediyenin kısımlarından olarak 
gösterilmiştir. Dördüncüsü, malına ve canına karşı korkusu olduğu kimseye, 
bu korkusundan kurtulmak için verdiği şeydir. Bu, veren için helâldir ama 
alan için haramdır. Zira müslümandan zararı def etmek vâciptir. Vâcibi 


yerine getirmek için mal almaksa câiz degildir. E1 Kunye'de mahzurlu olan 
şeyler babında şöyle denir :Zalimler, halkın ormanlardan odun yapmasına, 
kendilerine bir şeyler verilmeksizin müsaade etmiyorlarsa, o şeyi vermek 
de,almak da haramdır. Zira verilen bu şey rüşvettir.Aynı yerde, âşıkların 
rüşvet olarak verdiklerinin de mülk edinilemeyeceği yazılıdır. Bu sağlam 
nakillerle anlaşılmış oldu ki, kadı'ya (hâkime) verilen rüşvet, her iki taraf 
için de haramdır. Ister hükümden önce olsun, ister sonra olsun, ister haklı 
bir hüküm vermesi istensin, ister bâtıl ile hükmetmesi istensin, hepsi eşittir. 
Yine anlaşılmış oldu ki, hakime verilen hediye de rüşvet gibidir; dolayısıyla 
her iki taraf için de haramdır. Meselâ bir adam, hâkime gelip bir miktar mal 
vererek, kendi lehine hükmettiği için verse, veren bir haram irtikâp etmiş 
olur. Binaenaleyh, hâkim bunu kabul etmese ve onu tâzir ile cezalandırmak 
istese bu, şu fıkhi kaideden dolayı onun hakkıdır: "Belli bir had cezası 
olmayan bir masiyeti işleyene ta'zir vâcip olur." El-Bedâye'de 
kaydedildiğine göre, ta'zirin vâcip olmasının sebebi, şeriatte tayin edilmiş 
bir haddi bulunmayan bir cinayeti irtikâp etmesidir. Bu cinayet ister Allah'ın 
hukukuna, isterse kul hukukuna karşı yapılmış olsun. Vücübunun şartı ise, 
sadece akıldır. Binaenaleyh, belirli bir had cezası olmayan bir cinayeti 
irtikâp eden her akıllıya ta'zir uygulama salâhiyeti var mıdır? denirse, 
Câmi'ul-Fusüleyn ve daha başka yerlerdeki ifadeye dayanarak, evet vardır, 
deriz. Aleyhine hüküm veren kadı'ya, "Rüşvet aldın!" derse, kadı'nın ona 
ta'zir uygulama yetkisi vardır.Ta'zir cezasıni teşhir ederek uygulamak da 
câizdir. Çünkü bu da bir nevi ta'zirdir. Imâm Eba Hanife'nin, yalancı 
şahidlik yapan için, "Sokaklarda, toplulukların huzurunda teşhir edilerek 
ta'zir edilir. Başka cezası yoktur." sözü bunu gösterir. Imâmeyn ise acıtacak 
şekilde dövülüp hapsedileceğini söylerler. Fethu'l-Kadir'de: "Imâm Azam'ın 
(Tâzir uygulamam) sözü, (Dövmem) manasında olmuş oluyor. Neticede 
ta'zirinde ittifak vardır. Şu kadar var ki, Imam ta'zir edilenin bu durumunu, 
sokaklarda teşhir ettirmekle iktifa etmişti. Bu da bazan gizlice 
dövülmesinden daha ağır bir ceza olur. Imâmeyn ise, buna dövmeyi de ilâve 
etmişlerdir:" deniyor: Mesele, el-Inâye de ve başka kitaplarda da böylece 
izah edilmiştir. Teşhirin bir nevi ta'zir olduğunu ifade etmişlerdir. 
Binaenaleyh, kadı (hâkim), yalancı şahidi cezalandırmakta başkası için bir 
maslahat murad etse, bozguncuları men için ona ta'zir uygulama yetkisi 
vardı;. Çünkü ta'zir, kadı'nın görüşüne bırakılmıştır.Şöyle bir soru akla 
gelse: Acaba kadı'nın, ta'zirde yüzü karartma, ya da sakalının bir tarafını 
traş etme yetkisi var mıdır ? Çünkü bunlar "Müsle" (Uzvu keserek 


cezalandırma) kabilindendir. Bu ise yasaklanan bir şeydir. Evet yapabilir 
deriz. Zira bunlar müsle cinsinden değildir. Bunun ne olduğuna verilecek 
cevap, Hz. Ömer'in şu fiiline verilecek cevabın tâ kendisidir: Ibnu Ebi 
Şeybe'nin kendi senediyle rivayet ettiğine göre, Hz. Ömer (radıyallâhü anh) 
Şam diyarındaki valilerine, yalancı şahide kırk sopa vurulmasını, yüzünün 
karartılmasını, sarığının boynuna atılmasını, kafasının traş edilmesini ve 
hapsinin uzun tutulmasını yazmıştır. Abdurrezzak da Musannefinde: Hz. 
Ömer (radıyallâhü anh) yalancı şahidin yüzünün karartılmasını, sarığının 
boynuna atılmasını ve kabileler arasında dolaştırılmasını emretti, diye 
rivayet eder. Fethül-Kadir'de bunun "müsle" olup olmadığı görüşü 
cevaplandırılırken deniliyor ki: "Müsle" ancak uzuvları, ya da bedendeki 
uzuv gibi şeyleri kesmekle olur ve devam eder. Yıkamakla kaybolacak arazi 
şeyler "müsle" değildir. Ulemadan bazıları da Hz. Ömer'in bu yaptığı bir 
siyaset idi. Binaenaleyh, hâkim bir maslahat görürse, bunu yapma yetkisine 
sahiptir, diye cevap vermişlerdir. Fethul-Kadir'de ise, buna karşı, "Hz. 
Ömerin Şam diyarındaki valilerine yazması, bu görüşü reddeder." den- 
miştir. Vurulacak sopanın kırka vardırılması, bunun siyaset olduğunun 
delilidir. Zira ta'zir, hadler derecesine vardırılamaz, denmesinin de bir 
manası yoktur. Zira bu, ihtilaflı bir meseledir. Alimlerden bunu câiz 
görenler vardır. Buna göre Hz.Ömer'in görüşünün de böyle olması câizdir. 
Buradan anlaşılıyor ki, siyaset, şer'i bir nas vârid olmaksızın hâkimin, 
umumun maslahati için yaptığı şeydir. Binaenaleyh, şayet hâkim, rüşvetin 
bu zamanda yaygın olduğunu göz önünde bulundurarak, bunu azaltmak 
maksadıyla, başın bu şekilde teşhir edilmesini umumun maslahatına uygun 
görürse, bunun için sevabı gerektiren bir iş yapmış olur. Isterse şer'i bir nas 
bulunmasın. Kaldı ki, yalan yere şahidlik yapanın durumu, buna asıl teskil 
eder. Her türlü noksan sıfatlardan münezzeh olan Allah en iyisini bilir. 


İSLAM VE AVRUPA TOPLULUĞU: 


Avrupa Topluluğu dış görünüşü itibariyle dini esaslara dayanmayan 
(seküler) bazı devletlerin, iktisadi, hukuki, ileriye doğru askeri ve beşeri 
sahalarda güç birliği ve organizasyonu olarak görülüyor. Din, kültür, örf ve 
âdet unsurları, en azından resmi düzeyde ve şimdilik öne çıkarılmıyor. 
Ancak fertlerin lâik olamayacakları hesaba katılır ve bu organizasyonun 
aynı zamanda fertler arası ilişki oluşturacağı düşünülürse, Sâfi akademik bir 
değerlendirme ile bunun müslümanlar için kabul ve cevaz düzeyi ne 
olabilir? Işte biz; ayetler, hadisler ve onlara dayalı yorumlar ışığında bunu 
ortaya koymayı deneyecegiz. 

Fertlerde dini duyguların tamamen silinemeyeceğine göre, bu devletlerde 
yaşayan halkların birbirleriyle olan ilişkilerin dinüstü (seküler) bir açıdan 
değerlendireceklerini Oo sanmak, Oo insanın otabiatina ( zittir. Idari 
mekanizmalardaki insanlar, farz-ı muhal, böyle bir iyi niyete kapılsalar 
dahi, tarihin hiç bir döneminde gerçekleşmeyen bu ideal bu gün de 
gerçekleşecek görülmüyor. Çünkü'ne Müslümanlık ne de Yahudilik ve 
Hiristiyanlık karşı dine bu kadar taviz verebilir. Öyleyse devlet düzeyinde 
olmasa dahi alt organizasyonlar ve fertler düzeyinde ideolojik çatısmanın 
olacağı ve bir tarafın hakimiyeti ve diğerini asimile çabaları, ya da 
parçalanma mukadder gibi görülüyor. 

İş biraz da kelle sayısına bağlı olunca Yahudi ve Hiristiyan kültürü 
açısından avantajli bir durum bulunduğu için, onlar kesin bir galibiyet 
beklentisi içerisinde buna göz yumuyor görülebilseler de, mes'elenin 
müslümanlar açısından hiç de öyle olduğu söylenemez. Nitekim geçtiğimiz 
hafta bu söylediklerimizin en açık kanıtını en yetkili ağızlardan duymuş 
olduk. Ve bu düşüncede olanların yanılmadıkları anlaşılmış oldu. AT 
Komisyon Başkanı Jacgues Delors (Jak Delör) Avrupa Konseyi 
Parlementerler Meclisinde (26.9.1989 Salı) günü yaptığı ve topluluğun 
"Hiristiyan Birliği olduğunu" belirterek, genişlemeyi ve yeni üye alımını 
düşünmediklerini söylediği konuşmasına şunları ekledi: 

"Kanaatime göre Roma anlaşması bir, "Avrupa Toplum Modeli" ortaya 
koymaktadır. Bu, bildiğimiz gibi "müşterek değerler" ile ekonomik ve 
sosyal ilişkilerle ilgili geniş ölçülü bir kavramdır. Bu kavram, insan ile 
toplum arasında bir denge sağlayan filozofinin eski temeline 
dayanmaktadır. Tarihçi Ferdinand Braudel bu Avrupa'nin, "Hiristiyan dini 


ile akilci düşüncenin" birleşmesinden doğacağını söyler. Böyle bir 
Avrupa'nın doğması, kıtada aynı kaderin paylaşılması, toplumsal devrim ve 
sosyal eşitlik anlayışına bağlıdır" (Günaydın, 26.9.89). 

Ertesi gün bir başyazarımız bu konuşmayı yorumlayan yazısında: 
"Müslüman! Türkiye, hiristiyanlaşıp Avrupa'nın ortak değerlerini kabul 
etmedikçe AT'a giremezsin" cümlesi bu güne dek bu kadar açık ifade 
edilmemişti" diye yazdı (Fehmi KORU, Zaman, 27.9.89). Belki de bundan 
daha önemlisi, aynı yetkili tarafından "Bulgaristan'daki etnik ve müslüman 
azınlığın durumu" başlıklı rapor bu konuda açıkça Türkiye'yi suçluyor ve 
Bulgaristan'ın adeta masum olduğunu, içerisindeki etnik azınlıkların 
Türkiye tarafından kışkırtılması ile karşı karşıya bulunduğu iddiasını 
içeriyordu. Ve parlamentodan, oy çokluğuyla kabul gördü. Bunu da, 
kanaatimize göre Bulgar halkının temelde Hiristiyan olmasından, yani Haçlı 
zihniyetinden başka bir şeyle izah etmek mümkün gibi görülmüyor. 
Müslüman için Kur'ân, Allah (cc)'ın Kitabıdır ve doğruluğunda şüphe 
yoktur. Kur'ân'ın daha ilk suresinde yer alan ve müslümanın günde on yedi 
ile kırk defa tekrarlaması istenen su ayet bile, onun müslüman olarak 
diğerleriyle bir arada bulunmasının mümkün olmadığını anlatmaya yeter: 
"Ya Rab, bizi gazap ettiklerinin (Yahudilerin) ve sapıkların (Hiristiyanların) 
yoluna sokma" (K. Fâtiha (1) 7). Bu denli tekrarlanan bu cümlenin, hele 
anlamını bilerek söyleyen "Müslüman Adam"in ruh derinliklerinde imanın 
ötesinde oluşturacağı şartlı refleks bile buna mani olmaya yeter. Allah 
(cc)'ın müslümandan bu ahitleşmeyi (misaki) her gün bu sayıda alması ile 
onun. AT gibi bir organizasyona girmeyi kabullenmesi arasında açık ve net 
bir çeliski vardır. 

AT'na dahil digr bütün ülkelerin Hiristiyan ülkeler olmasına karşılık, yine 
bu ülkelerde çok etkili düzeyde ekonomik ve kültürel Yahudi gücünün 
mevcut olması, bizim onları Yahudi ve Hiristiyan diye nitelememize sebep 
teskil ediyor. Hatta belli bir irka has görüldüğü için diğer milletlere "teblig" 
(misyonerlik) özelliği bulunmayan Yahudiliğin, "Allah tüm milletleri 
Yahudilere hizmet edecek merkepler olarak yaratmıştır" inancından 
hareketle, dini tebliğ yerine Siyonizm ülküsü için Masonluğu kullandığı ve 
bu yolla Hiristiyan devletlere dahi damgasını vurduğu inkâr edilemez... 
Imdi, kendi kitabında; "iman edenlere en şiddetli düşman olanların, 
Yahudiler ve müşrikler olduğunu görürsün..."(K. Maide 5/82) beyanını 
okuyan "Müslüman Adam", buna inanacağına göre, onlarla beraber olması 
için ya onlann kendi dinlerini ve inançlarını terketmeleri, ya da kendisinin 


terketmesi gerekeceğini, birincinin hiç mümkün görünmediğine göre ki, 
bunun en güzel örneği beşyüz yıldan beri içimizde yaşayan azınlık 
Yahudilerdir- ikinci durumda da onların inancı gereği"onlara hizmet edecek 
merkep" durumuna düşeceğini bilir. Ya da şu hadis-i şerifin sözünü ettiği 
günün geldiğini anlar: "Sizler, sizden önceki milletlerin yollarına adım 
adım, karış karış gireceksiniz. Hatta onlar gidip bir keler deligine girseler 
siz de gireceksiniz. "Yahudi ve Hiristiyanları mı demek istiyorsunuz?" diye 
sordular, ya kimi olacak? diye buyuruldu." (Buhari, Enbiyâ 50; Müslim, 
ilim 6) 


İSLAMA HÜCUM EDEN BAZI GAZETELER KUPONLA KİTAP 
VB. ŞEYLER VERİYORLAR. BUNLARI ALMAMIZDA BİR 
MAHZUR VAR MIDIR? 


Meselenin iki yönü vardır. 

1: Gazete kuponuyla herhangi bir şeye sahip olmak. Filân şahıs gazetesini 
şu kadar gün para verip satın alanlara ayrıca falan eşyayı da vereceğini 
söyler ve bunu kuponla teşvik ederse, buna kimse bir şey demez, alınacak 
şey de helal olur. Bunu verenin müslim, ya da gayr-i müslim olması da bir 
şey değiştirmez. Hattâ o filân şahıs bunu her kupon getirene değil de 
getirenler arasında çekilecek kurrada çıkanlara vereceğini söylese de bunda 
bir mahzur olmaz. Çünkü herkes verdiği para karşılığında gazetesini 
almıştır. Kurradan çıkan tamamen karşılıksız çıkmıştır. 

2. Meselenin diğer yönü çok ince düşünmek (takvâ ya da verâ 
derecesinde)ve "kötülük ve düşmanlık üzerine yardımlaşmayın"(K. Mâide 
(5) 2) âyetine uyarak bu tepkiyi dahi ibâdete çevirmektir. Çünkü onlar 
kazandıkları her kuruşu Islâmı, yoketmek için kullanıyorlar. Herhalde 
onlara karşı alınması gereken ilk tavır, gazetelerini almamak suretiyle, 
onların güçlerine güç katmamaktır. Varsın aynı kitabı biraz daha pahalıya 
almış olsun. 


İSLAM'A HİZMET ETMEK GAYESİYLE OKUDUĞUNU 
SÖYLEYEN BİR BAYAN BAŞÖRTÜSÜNÜ ÇIKARTARAK OKUYA 
BİLİR Mİ? 


Bilindiği gibi Nur suresi'nin 31. Ve ahzab suresi'nin 33, 53 ve 59'uncu 
ayetlerinde kadınların örtünmeleri, vücutlarının zinet yerlerini yabancılara 
göstermemeleri emredilmektedir. Bu konuda birço hadis vardır. Ama bu 
hadisleri burada nakletmeye lüzum görmüyoruz. 

Kadının bütün vücudunun avret olup olmadığı husus da mezhepler arasında 
ihtilaflıdır. Şafii ve Hanbeli mezheplerine göre kadının istisnasız tüm 
vücudu avret kabul edildiği halde Hanefi ve Malıki mezheplerinde eller ve 
yüzün fitne korkusu olmadığı takdirde avret olmadığı belirtilmiştir 
(Kitabu'l-Fıkh ala mezabili'l Erbaa, Sabuni, Tefsiru Ayat'il-Ahkam). 

Tedavi gibi bazı zaruret hallerinde yabancı birisi bir kadının avret kabul 
edilen bir uzvuna zaruret miktarınca ve tedavinin gerektirdiği mahalli 
geçmemek şartıyla bakabılir (el-Merginanı, el-Hidaye). Allah Kur'an-ı 
Kerim'de kadınların vücutlarını oörtmelerini emredip başkalarına 
gösdermelerini yasakladığına göre onların avret mahallerini yabancıların 
görebileceği şekilde açmaları haramdır. Zaruret olmadıkça avret sayılan bir 
uzvun tamamını ya da bir kısmını açamazlar. 

Zaruret, yasak bir şeyi yapmadığı takdirde helakı veya helake yaklaşmayı 
gerekli kılan şeydir (Suyuti, el-Eşbah ven-Nezair). Ali Haydar Mecelle 
Şerhi'nde zarureti aynen şu şekilde tarif etmiştir: "Zaruret; memnu tenavül 
etmediği takdirde helakı müstelzim olan haldir" (Ali Haydar, Dürerü'l- 
hakkam şerhu Mecelletü'l-Ahkam). 

Buna göre İslam'a hizmet etmek gayesiyle de olsa İslam'a taban tabana zıt 
düşen, kadının namahrem yerlerini ve avretini açmaya zorlayan okullarda 
okumanın zaruret kabul edilmesi mümkün değildir. Ayrıca kadınların 
mutlaka bilmesi gereken şeyleri avretlerini açmayı gerektirmeyen okul ve 
kurslardan öğrenmeleri pekala mümkündür. İslam hizmeti böyle bir yol ile 
ifa edilmez. Ayrıca İslam tarihi hiçbir resmi tahsili olmadığı halde kendisini 
özel olarak yetiştirip İslam'a ve ilme hizmet eden kadınlarla doludur. 
Şüphesiz kadınların avret açma ve ihtilat gibi İslam'ın yasakladığı şeyler 
olmazsa okutulmaları gerekli ve okumaları zaruridir, bunda büyük faydalar 
da vardır. Ama bu haramı işlemeyi tecviz edemez. Bilindiği gibi "Zararları 
gidermek maslahatları celb etmekten evladır." Diye meşhur bir fıkıh kaidesi 


vardır. İslam'ın yasaklara gösterdiği itina emirlere gösterdiği itinadan daha 
büyüktür. Hz. Peygamber bir hadisinde: 

"Ben size bir şey emrettiğim zaman ondan gücünüzün yettiği kadarı 
yapınız. Bir şeyden nehyettiğim zaman da ondan kaçınız" buyurur. 

Bundan dolayı meşakkatıdefetmek için vacibi terk etmek caizdir, ama 
günahları, özellikle büyük günahları işlemekte müsamaha yoktur. 
Bezzazı'nin ifadesine göre avret yerini örtecek bir şey bulamayan kimse 
nehir kenarında da olsa istincayı terk eder. Çünkü yasak emre tercih edilir. 
Kadına gusül gerekse ve erkeklerden gizlenecek bir yer bulamazsa guslü 
terkeder (İbnu Nüceym el, eşbah ve'n-Nezair). 

Demek oluyor ki bir haramı işlememek için farz bile terkedilir. O halde 
sadece umulan bir maslahat için nassların haram kıldığı bir şeyin işlenmesi 
tecviz edilemez. Bize göre bu her okul için aynıdır. Müslümanların 
kadınların başlarını açabilmeleri için İslam'ın hükümlerini zorlayacakları 
yerde, kadınların İslami kıyafetler içerisinde okuyabilmelerinin çarelerini 
araştırıp bu yolda gayret sarfetmeleri gerkir. 


İSLAM'A GÖRE KARABORSANIN HÜKMÜ NEDİR? 


İslam hukukuna göre piyasayı serbest bırakıp ona müdahale etmemek 
gerekir. O, arz ve talebe göre kendi kendini ayarlayacaktır. Bunun için 
Peygamber (sav)'in zamanında piyasa oynayıp fiyatlar anormal bir şekilde 
yükselince, Peygamber (sav)'in duruma müdahale etmesi istendi ise de 
müdahaleyi uygun görmeyerek şöyle buyurdu: "Fiyatları tesbit eden, 
darlığgı ve bolluğu veren ve rızıklandıran Allah'dır" (et-Termizi). Ancak 
suni pahalılık yaparak fiyatlarla oynayan olduğu ve amme maslahatı işe 
müdahale etmeyi gerektirirse, o zaman müdahale etmek narh koymak 
caizdir. Buna muhalefet etmek de caiz değildir (el-Hidaye). Bunun ilçin 
karaborsa muameleleri ammeye zarar verdiğinden tasvip edilemez. 


İSLÂMA HAS BİR ÂİLE TİPİ VAR MIDIR? İSLÂMİ ÂİLENİN 
ÖZELLİKLERİ NELERDİR? 


Biri diğerinin sonucu olması bakımından aynı şeyleri anlatmış 
olacakları, ya da birinin cevabı içerisinde diğerininki de bulunacağı için, bu 
iki soruyu birlikte cevaplamayı uygun görüyoruz. 

Bilindiği gibi sosyoloji; tarihi gelişmeler, sosyal ve ekonomik etkiler 
sebebiyle oluştuğunu ve geliştiğini varsaydığı çeşitli âile tiplerinden söz 
eder: Klan Aile, Zadruga Ailesi, Pedersahi Aile, Modem Aile ve Modem 
Aile ya da Çekirdek Aile gibi. 

Sosyoloji ile uğraşanlar, Klan Aile tipini en ilkel ve en geniş âile olarak 
değerlendirir. Bugün için modern âile dedikleri Çekirdek Aile ise, en 
gelişmiş âile tipi olarak kabul edilir. "Bu gün için " diyorum; çünkü ölçü 
insan aklı olunca, yarının modemi ve en güzeli elbette daha değişik 
olacaktır. Zaten Klan Aile tipinden hareketle modermleşme yolunda 
durmadan küçülen âile,1917 Bolşevik Ihtilâli ile iyice küçültülmüs ve 
çocuklar da âileden koparılarak âile sadece karı-kocadan oluşur hale 
indirgenmiş, onların da karşılıklı sorumlulukları azaltılmış ve bağlılıkları 
âdetâ pamuk ipliği gücüne indirilmiştir. Yani Klan Aile tipi aşırılığının bir 
ucunu oluşturursa, bu tür bir Çekirdek Aile de diğer ucunu oluşturur 
denebilir. 

Bütün bu âile tiplerine, gerek sosyolojik, gerekse Islâmi açıdan 
baktığımızda, her birinin bazı âvantajların yanında, bir çok sakıncalarının 
da olduğunu görürüz. Nitekim karı ile kocaya indirgenen âile tipi, bizzat 
Rusya'da bile daha 1925'lerde tepki görmüş, nihayet 1940'larda eski haline 
çevrilmiştir. Fransa gibi bazı batı ülkelerinde bu geri dönüş biraz daha ileri 
gitmiş ve anne - babayı da, evlere yapılacak ilâve bir bölümün olması 
şartıyla, âileye dahil etmiştir. 

Sözünü ettiğimiz avantajlı yanlar ve sakıncaları burada açıklamaya 
kalkışmamız, bizi istenen çerçeveden uzaklaştıracağı için, onlara 
değinmeyecek ve Islâmi âile tipi için; sözkonusu sakıncaları giderici, 
avantajları ise bünyesinde toplayan bir âile tipi, kısaca Islâmi aile diyecegiz. 
Mesele ilmi ölçüler içerisinde incelenirse, bu ifadenin aslâ subjektif 
olmadığı anlaşılacaktır. Islâmi aile tipini ille de bunlardan birine benzetmek 
gerekirse, bazı batı ülkelerinde geri dönüşte varılan noktadaki modem 
çekirdek aile, Islâmi olana en yakın olanda denilebilir. 


Öyleyse Islâmi olan nasıldır? 

Bu soruya en kısa şekilde şöyle cevap verebiliriz: Dayanışmada Klan Aile 
tipini andırır şekilde -fakat aynısı değil- kalabalık, hattâ "el-Akrap fel- 
Akrap" formülü ile "âkile" gibi büyük bir cemaat oluşturacak kadar geniş, 
saygı ve sevgi esasına dayanan, günlük hayatta, yatmada; kalkmada; tek tek 
herkesin şahsiyetini geliştirmede ve herkesi konumuna: göre sorumlu olma 
düzeyine yükseltmede çekirdek bir âile tipi. Ne var ki bunun son derece 
kapalı ve açıklamaya muhtaç bir genelleme olduğu da bilinmelidir. 

Diğer yönden, ekonomik dünya görüşlerinin aile tipinin, aile tipinin de 
konut tipine, mimariye, dolayısıyla şehircilik anlayışına etki edeceği de ayrı 
bir gerçek, bu yönüyle baktığımızda da Islâmdaki âile dar ve geniş anlamda 
olmak üzere ikiye ayrılabilir. Dar anlamda çekirdek birim, -küçük çocuk 
yoksa karı ile kocaya kadar inebilir. Onların "Beyt" anlamında bir barınağı 
olacağı gibi, yetişmiş çocukların ve anne-babanın da bu anlamda müstakil 
birer "Beyt'i, ya da konutu bulunacaktır. Bunu Kur'ân-ı Kerim'in Nür Süresi 
ayet 61 den ve Peygamberimizin on yaşına gelmiş çocukların gecelemede 
birbirlerinden ayrılması emrinden anlıyoruz. Ayrıca Nür Süresi 58. ve 59. 
âyetler de bu konuda bize ışık tutar. Bu bağlamda "beyt" ve "dâr" 
kelimelerinin taşıdıkları anlamlar da bizim Islâmi âile tipi ve konut şekli 
hakkında bilgi edinmemize yardımcı olur. "Beyt", müstakil olarak 
kilitlenebilir, yerine göre küçük konuttur. Bazan bir oda bile "beyt" anlamı 
taşıyabilir. "Dâr" ise beyt'lerden oluşan âdetâ bir toplu konuttur. Ancak 
Islâmda âileler arası dayanışma, asabe, âkile, ya da "el-Akrap-Fel-Akrap" 
formülüne göre zorunlu olduğu için beyt'lerden oluşan toplu konut, yani 
"dâr" tipinin Islâm mimarisinde, revaklı cami avlularını andıran, bir tek 
karevi meydana açılan, dışa kapalı bitişik odalar şeklini aldığını görürüz. 
Bu tip Islâmi mimari, halen bazı doğu ve güneydoğu Anadolu kasaba ve 
şehirlerinde, Mısır'da; Suriye'de ve Irâk'ta yaşanmaktadır. 

Islâmi Aile, Islâm dışı bütün âile tiplerinden farklı, fâkat daha çok modern 
çekirdek âileye yakın orijinal bir âile tipidir. 

Islâmda aile yuvası "harem" (saygın ve kutsi" olarak adlandırılır ve âiledeki 
her ferdin naslarla çizilmiş bir hürmet hakkı ve görevi vardır. Bu itibarla 
âilede hürmeti zedeleyen her yol kapalıdır. Karı ile koca müstakil bir beyt'te 
yaşadığı gibi, hizmetçi ve yetişkin çocukların odaları da ayrıdır. Yetişkin 
olmayan, fakat karı-koca ilişkilerinden haberdar çocuklar da, anne ve baba 
ile aynı odada yatamazlar. Ev, mahrem olmayan kadın ve erkeklerin 
halvetine engel olacak kâdar büyük ve bölmelidir, ya da bu durumda olanlar 


müstakil evlere ayrılmak zorundadır. 

Yaşlılar kendilerine yeterli oldukları sürece yaşarlar. Ancak bakılmaya 
muhtaç durumda iseler, kanunlarla belirlenmiş sıraya göre yakınları onlara 
bakmakla yükümlüdür. Bu sadece vicdanlara bırakılmamıştır. Vicdanlar 
âhiret inancıyla terbiye edilmekle beraber, zorlayıcı kanuni müeyyideler de 
vardır. Dolayısıyla Islâm Toplumunda Huzur Evi ve Kres denen tecrit 
kampları yoktur. 


İSLAMDA AHİR ZAMAN 


Islâm'da âhir zaman denince dünya hayatının son dilimi ve son dönemi 
hatıra gelmektedir. Zira akidemize göre başlangıcı olan bu âlemin mutlak 
sonu da vardır. Fakat bu sonun kesin olarak zamanı bildirilmemiştir. Bu 
bilgi yalnız Allah'a mahsustur. Ancak Islâm akidesini bozmak isteyen bazı 
batıl inanç sahipleri bu konuda tarihler vererek belirlenmemiş ve 
belirlenmediği nasslarla sabit olan bir hususta (el-A'raf, 7/187; Lokman, 
81/34; Cibril Hadisi)* doğru olmayan ve tahminlerden öteye gitmeyen 
rakamlar vermektedirler. Ancak, Hz. Peygamber'in gelişi ile kıyamete yakın 
olan son dilimin başladığı hususunda Islâm bilginleri de görüş 
belirtmişlerdir. Âhir zamana İslam'ın M.VII. yüzyılın başlarında yani 610 
yılında vahyin başlamasıyla girildiği hususunda bazı Hadislerde işaretler 
vardır (Müslim, Fiten, 132 vd.) Başlangıcı hakkında işaretler verilmişse de 
sonu ile ilgili bilgi yalnız yaratana has kılınmıştır. Bunu kimsenin bilmesine 
imkân yoktur. 


İSLÂMDA "KEFÂET" (DENKLİK) 


"Kefâet"in sözlük anlamı denklik ve eşitlik demektir. Kur'ân-ı Kerim'de 
Allah için "hiç kimse O'nun dengi değildir" denir. (Ihlâs Suresi) 
Islâm hukukünda ise, "kefâet", aşağılanmalara meydan vermemek için bazı 
konularda karı-koca arasında aranan denklik ve uyum demektir. Meselâ 
Hanefi mezhebine göre kocanın karıya; nesepte, dindarlık ve takvâda, 
meslekte, hürriyette ve malda denk olması, yani ondan aşağı olmaması 
gerekir. 
Buna göre 1. Temiz ve dindar bir adamın kızı fâsık bir erkekle evlenirse 
denklik bulunmamış ve nikâh, kadının velilerinin onayına bağlı olmuş olur. 
Ama fâsıklığın sınırını belirlemek zordur. Imam Muhammed, insanların, 
hattâ çocukların maskarası haline gelecek sarhoşlar ancak böyle bir kadına 
denk olamazlar der. Ebü Yusuf ise, erkeğin, fâsık, şahsiyet ve onurunu 
koruyan birisi olursa denk olmaktan çıkmayacağı görüşündedir. 
2. Haram olmayan hiçbir iş insanı aslında küçültücü olmamakla beraber, 
bazı yerlerde bazı işler itibârı olarak aşağı görülüyorsa, kadının böyle bir iş 
sahibine varması yine kadının velilerinin iznine bağlıdır. Bir üniversite 
hocasının kızının bir ayakkabı boyacısıyla evlenmesi gibi. Ancak Imâmr-ı 
Az'am bu konuda denkliğe itibar etmemiş, Ebü Yusuf da çok fâhiş bir 
farklılık olursa itibar edilir demiştir. 
3. Hür olan bir kadın, hür olmayan bir erkekle evlendirilemez. Ancak 
günümüzde kölelik bulunmadığından bu maddenin uygulanması söz konusu 
değildir. 
4. Kadının peşin mehrini ve nafakasını(mesken, elbise, yeme, içme) temin 
edecek kadar maddi imkânı olmayan bir erkek; zengin ve müreffeh bir 
kadına denk değildir. Ebü Yusuf'a göre, mehre imkânı olup, nafakaya 
imkânı olmayan "denk" değildir ama, mehre imkânı olmayıp nafaka 
teminine imkânı olan "denk"tir. Çünkü kadın mehrini isterse sonraya da 
bırakabilir. Ancak erkek kadının nafakasını (mesken, elbise ve yeme içme 
masraflarını)günlük olarak temin edebilecek durumda ise denklik için bu 
yeterlidir, erkekte bunun ötesinde bir zenginlik aranmaz. 
5. Sadece Babası Müslüman olan erkek; hem Babası hem de dedesi 
Müslüman olan kadına denk değildir. Ama Babası ve dedesi müslüman 
olduktan sonra, daha ötesine itibar edilmez. Babası müslüman olmayan bir 
müslüman erkek de bâbası müslüman olan bir kadına denk değildir. Çünkü 


müslümanlar dini asalete önem verirler. 

6. Kabilecilik ve ölçüde ilkel bir duygu olmakla beraber, bunun kuvvetle 
yaşadığı yerlerde düşük itibar edilen bir etnik gruba mensup bir erkek, 
kendilerini çok şerefli sayan bir kadına "denk" değildir: Bu aslında birinin 
üstün, diğerinin aşağı olduğundan değil, öyle kabul edildiğinden ve bunun 
aile bağını sarsıcı bir unsur olabileceğinden ötürüdür. Bu yüzden erkeğin 
aşağı sayılan kabile den evlenmesi halinde böyle bir endişe yoktur. 

Imdi Islâm hukukuna göre bu konularda bir kadının velisinin iznini 
almadan dengi olmayan bir erkeğe varması halinde, kendisine ve velisine 
gelecek aşağılanma endişesinden ötürü velisi bu nikâhı onaylamayabilir ve 
onaylamayınca da mahkeme nikâhı fesheder, yani boşama değil fesih olmuş 
olur. Kadın da artık o erkekle beraber olamaz. Ama kadının yakın velisinin, 
o yoksa eşit velilerinden birisinin bu evliliği kabul etmesi halinde nikah 
geçerli olur ve artık kabul etmeme söz konusu olmaz. Ama kabul edenin 
uzak veli olması halinde yakın velisi kabul etmeyebilir ve onun dediği olur. 
Velinin kızı adına mehri alması, çeyiz hazırlığına başlaması, kocadan 
nafaka tedarikini istemesi, kabul demektir. Artık dönüş olmaz. Ama susmuş 
olması kabul demek değildir.Görüldüğü gibi "denklik" sadece kadının 
lehinedir ve bunda sadece onun onuru ve sosyal statüsünün korunması 
hedeflenmiştir. Başka bir deyişle erkek bu sayılan özelliklerde kendisinden 
aşağı bir statüdeki kadınla evlenebilir, ama kadın kendisinden aşağı 
statüdeki bir erkekle evlendirilemez.. Çünkü bu kadın onurunu zedeleyici 
ve onu aşağılayıcı bir sonuç doğurabilir: Sosyal kabullenişte "aşağı" bir 
erkekle evlenmek kadına ağır geldiği kadar, yine sosyal kabullenişte "aşağı" 
bir kadınla evlenmek erkeğe ağır gelmez: "Sosyal kabullenişte 
aşağı"diyoruz, çünkü gerçek üstünlük, sosyal statü ile ve kadın ya da erkek 
olmakla değil, "takvâ" iledir. Onu da ancak Allah bilir. "Kefâet"le ilgili 
birinci önemli nokta budur. 

Ikinci nokta "kefâet"in yine Hanefilere göre, nikâhın sahih olmasının şartı 
değil de, geçerli olmasının şartı olduğudur. Yani bu "denklik" itibarıdır, 
aslında değil de insanların kabullenişiyle alâkalıdır. Bu yüzden denk kabul 
edilmeyen eşlerin evlenmesi halinde bile nikâh sahih olur, ancak kadının 
duygularına mağlup olabileceği hesaba katılarak geçerliliği velisinin iznine 
bağlı bulunur. 

"Kefâet"in aslında değil de itibari olduğundan ötürüdür ki, bazı fıkıhçılar 
nikâhta denklik diye bir şeyin zaten olmadığı kanaatindedirler. Sevri, Hasan 
Basri, Mâlik ve Hanefilerden Ebübekr Râzi ve Kerhi bu görüştedirler ve 


tutundukları delilleri de vardır: 

Meselâ : 1. Allah "Biz sizi bir erkekle bir dişiden yarattık (yani hepiniz aynı 
kökendensiniz)... Allah katında en değerliniz en takvâlı olanınızdır." 
buyurur (Hücürât 49/13) 

2. Rasülüllah Efendimiz: "Hiç bir Arabın Arap olmayana, takvâlı olması 
hariç, bir üstünlüğü yoktur"(Zuhayri, el-Fıkhu'I-Islâmi VI1/232 vd.) 
"Insanlar tarağın dişleri gibidir. Hiç bir Arabın Arap olmayana üstünlüğü 
yoktur. Üstünlük tâkvâ ile dir" buyurmuştur. 

3. Aslen köle olan Bilâl, Ensar'dan bir kadına talip olmuş, onlar kabul 
etmeyince Rasüllüllah da vermelerini emretmiştir. Bunun başka örnekleri de 
vardır. (Örnekler için bk: Zuhayıi, el-Fıkhu'I-Ilslâmi VN/230-31; Mavsili, 
Ihtiyâr NI/144) 

4. Insanların insan olmaları bakımından kanları eşittir. Asil birisi, aşağı 
birisi için, âlim için öldürülür. Demek ki insanlar arasında fark yoktur. 

Ama dört mezhebin fıkıhçılar çoğunluğu (cumhur), denkliği nikâhın geçerli 
olmasının şartı olarak görürler. Onların delilleri de şunlardır: 

1. Rasüllüllah Efendimiz: "Üç şey geciktrmeye gelmez.. Dengi 
bulunduğunda kız", "Kadınları ancak dengi olanlarla evlendirin", "nutfeniz 
için seçme yapın ve denk olanları birbirleriyle evlendirin" "soylu kadınları, 
denklerinden başkasıyla evlenmeye bırakmam", "Dinini ve ahlâkını 
beğendiğiniz bir erkek geldiğinde kızınızı onunla evlendirin. Böyle 
yapmazsanız (yani bu konularda denklik aramazsanız) yeryüzünde fitne ve 
büyük fesat çıkar" (Hadislerin kâynagi için bk. Zuhayıi age VN/232-33) 
buyurmuştur. Ibn Hümâm'ın dediği gibi, bu hadisler zayıf olsalar da, birçok 
kanaldan gelmiş olunca manaları birbirini güçlendirmiştir. (Fethu'I-Kabir 
N/417 vd.) 

2. Makul olan da evlilikte denkliğin gözetilmesidir. Çünkü uyumlu bir aile 
ancak böyle kurulabilir. Kadının,kendi statüsüne göre aşağı bir erkekle 
evlenmesi halinde, kadınlık onuru rahatsızlık duyabilir, başkaldırabilir. 
Böyle bir erkekle evlendiği için ailesinin ve kendisinin aşağılandığı 
duygusuna kapılıp, huzursuzluk çıkarabilir. Çünkü kadın genellikle 
edilgendir, bekleyen ve alan durumundadır. Kocasını herhangi bir yönden 
eksik olarak görmesi, onu hedefine ulaşamamış kılar. Böylece aralarındaki 
sevgi bağları kopar, aile yuvası dağılır. Âdeten kadının ailesi de bu konuda 
erkeğin ailesinden daha duyarlıdır ve daha çabuk etkilenir. Kısaca erkeği, 
belli konularda kendisinden daha aşağı itibar edilen bir kadınla evlenmiş 
olmak, genellikle etkilemez ama bu, kadın için çok etkileyici olabilir. Bu 


yüzden "denklik", sağlam ve kalıcı aileler kurmakta gerçekten ilginç ve 
etkili bir çaredir. Bunu etrafımıza bakarak da hemen farkedebiliriz. Nice 
büyük siyaset adamları, bakanlar, üst düzey bürokratlar, doktorlar, 
profesörler tanırız; hanımları ilkokul mezunudur, hatta bazıları ilkokul 
mezunu bile değildir. Sadece ev hanımıdırlar, bir sosyal statüleri yoktur. 
Ama buna rağmen huzurlu, sıcak ve verimli bir aile yapısına sahiptirler. 
Bunun aksini düşünmek, genellikle mümkün değildir. Bir bayân profesör, 
bir doktor, bir yüksek bürokrat, kültürsüz ve ıssız bir erkekle, bir ayakkabı 
boyacısı ile evlenmez. Evlenmiş olsa da bu evlilik yürümez; kadın bunu 
kendisine yakıştıramaz ve bu tür evlilikler nadiren olsa dahi boşanma ile 
sonuçlanır. Tamamen değilde genellikle böyle oldügu için, Islâmda 
denkliğin olmaması, nikâhın sıhhatine zarar vermez. 

Türkiye'de yürürlükte bulunan Medeni kanunun Aile. Hukuku, Islâm 
Hukukunu kabul etmediğine göre, ülkemizde bu konuda inandığımı 
yaşamak istiyorum diyecek fertler açısından durum ne olur? 

1. Önce "denklik" meselesi aslı ve tam objektif bir mesele değildir. 
Itibaridir. Onun için velinin izni alınmadan yapılan evliliklerde, "denklik" 
açısından yapılacak itirazları, kişilerin kendileri değil, güvenilen ilim 
ehlinin tesbiti gerekir. Evlenen kadının rızası ve velinin izni olursa zaten 
mesele kalmaz. 

2. Böyle bir durumda, denksizliğin tesbit edilmesi halinde, müracaat mercii 
mahkemedir. Nikâhı fesh ve eşleri ayırma hâkimin elindedir. Bugün böyle 
bir şey istenemeyeceğine, hakem tayinini de taraflardan biri büyük ihtimalle 
kabul etmeyeceğine göre, böyle nikâhların dinen sabit olduğu ve artık 
bozulamayacağı sonucu ortaya çıkar. 

3. Bu tür olumsuzluklara meydan vermemek için, günümüz şartlarında dini 
nikâh yapmak isteyen müslümanların, resmi nikâh yapmadan bunu 
yaptırmamaları akıllıca bir hareket olur. 

4.lmam Ebü Hanife'den bir nakle göre de, kadının dengi olmayanla 
evlenmesi zaten câiz değildir. Serahsi bunun daha ihtiyatli bir yol olduğunu 
söyler. Çünkü herkes mahkemeye başvuruyu iyi bilmiyor, kadıların hepsi de 
adil olmuyor, der. Bu gün için böyle bir mahkemeye başvurmak hiç 
mümkün olmayacağından güvenilir âlimlerin denksizliğin bulunduğunu 
tesbit etmeleri halinde, veliler yapılan nikâhın hiç olmadığını kabul ederek 
ona göre davranabilirler. (Allahu alem). Ancak denkliğin bulunup 
bulunmamasına karar verecek olan, velilerin kendileri değildir. Yanlış bir 
adım atılması durumunda da birisiyle nikâhlı bulunan kadın, bir başkasına 


nikahlamak gibi bir durum ortaya çıkar ki, bu zinaya sebep olan bir 
birleşmedir. Meseleye Islâm hukuku açısından bakıldığında durum budur. 
Bugünkü medeni hukuk açısından meselenin değerlendirilmesi ise ayrı bir 
konudur. 


İSLAMDA EVLENMENİN HÜKMÜ NEDİR? 


İslamda evlenmenin hükmü üç kısımdır: Vacip, sünnet ve mübahtır. 
1- Bir kimsenin şehveti galebe çalıp günaha girmekten endişe ederse 
evlenmesi vaciptir. 
2- Bir kimse şehvet hissine sahip olur, fakat iradesi kuvvetli olduğundan 
günaha girmesi söz konusu olmazsa maddi durumu müsaid olduğu takdirde 
evlenmesi sünnettir. Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Ey gençler 
cemaatı! Sizden evlenmeye gücü yeten evlensin. Çünkü evlenmek gözü 
haramdan en çok çevirici ve ırzı en ziyade koruyucudur. Evlenmeye gücü 
yetmeyen oruç tutsun. Çünkü oruç onun için şehvet kırıcıdır" (Buhari, 
Müslim). İmam-ı Şafii (ra) şöyle diyor: "İradesi kuvvetli olduğundan 
harama girmekten endişesi olmayan kimsenin evlenmeyip ibadetle meşgul 
olması daha iyidir. Çünkü Cenab-ı Allah Kur'an-ı Kerim'de Hz. Yahya'yı 
"Hasun" —kadınlara karışmayan- kelimesiyle meth ve sena ediyor." 
3- Bir kimse yaşlı veya cinsi iktidarı zayıf olursa evlenmesi mübah ise de, 
evlenmemesi daha iyidir. Çünkü evlenme gereği olmadığı halde ağır bir yük 
altına girmiş olur (al-Müğni li ibn Kudame). 


ISLÂM'DA İŞÇİ KAPSAMI, BEŞERİ HUKUKTAKİNDEN DAHA 
GENİŞTİR. 


Ücret karşılığı işçi çalıştırmanın meşrüluğu kitap, Sünnet ve icmâ 
delillerine dayanır. Islâm'dan önceki semavi dinlerde de ücretle işçi 
çalıştırma uygulaması vardır. Bunlardan birisi Hz. Musa ile ilgilidir. Hz. 
Musa, peygamber olmadan önce Mısır'dan ayrılarak, şuayb peygamberin 
bulunduğu Medyen yöresine gider. Kasabanın kenarında, koyunlarını 
sulamaya çalışan Şuayb (a.s) iki kızına yardımcı olur. Olayın devamı 
Kur'an'da şöyle anlatılır: 

"Derken o iki kadından biri utana utana yürüyerek Musa'nın yanına geldi ve 
şöyle dedi; Babam (koyunlarımızı) sulama ücretini vermek üzere seni 
çağırıyor" 

"O iki kızdan biri dedi: Babacığım onu ücretle çoban tut. Şüphesiz 
çalıştırdığın işçilerin en hayırlısı bu güçlü ve güvenilir adamdır" (el-Kasas, 
28/25, 26). 

"Şuayb (a.s) dedi: Bu iki kızımdan birini -sen bana sekizyıl işçilik yapmak 
üzere- sana nikâhlamak istiyorum" (el-Kasas, 28/27). Islâm'dan önceki 
ümmetlere ait hükümler, neshedildiği sabit olmadıkça geçerliliğini korur. 
Özellikle bunlar tenkit ve kötüleme için zikredilmemişse, yararlanılması 
amaçlanmış olur (Ali Haydar, a.g.e., 1, 673). 

Diğer bazı ayetlerde de isçilikten söz edilir: "Insan için ancak çalıştığının 
karşılığı vardır" (en-Necm, 53/39); 

"Insanlara mal ve ücretlerini eksik vermeyin " (el-A'râf, 7/85); "Eğer 
boşadığınız kadınlar, sizden olan çocuklarınızı emzirirlerse, onlara 
ücretlerini veriniz" (et-Talâk, 65/6); "Musa (a.s) ile Hızır, yolculuk 
yaparken yolları bir köye uğrar. Hızır (a.s) orada yıkılmak üzere bulunan bir 
binayı sağlamlaştırır ve buna karşılık herhangi bir ücret talep etmez. 
Yiyecek sıkıntısı içinde olduklarından, Musa (a.s) ona şöyle der: '""Eğer sen 
isteseydin, bu işe karşılık ücret alırdın " (el-Kehf, 18/77). 

Yukarıdaki ayetler, bir insanın, diğer bir insan tarafından ücret karşılığında 
çalıştırılmasının meşrü olduğunu gösterir. Diğer yandan geçmiş toplumlarda 
da uygulamanın böyle olduğuna işaret eder. 

Hz. Peygamber'in işçi konusunda çeşitli hadisleri vardır: "Işçiye ücretini teri 
kurumadan veriniz" (ez-Zeylai, Nasbu'r-Râye, Kahire 1973, IV, 129; eş- 
Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Mısır, tş IV, 292); "Bir işçi çalıştıran kimse, ona 


vereceği ücreti bildirsin" (Nesai, Eymân ve'n-Nuzür, 44). Kudsi bir hadiste 
de şöyle buyurulur: "Üç kimse, kıyamet gününde beni karşılarında 
bulacaktır: Benim adımı verip haksızlık eden; hür bir insanı satıp parasını 
yiyen; bir kimseyi çalıştırıp da, ona ücretini vermeyen" (Buhâri Büyü', 106, 
Icâre, 12, 15; Ibn Mâce, Rehin, 4; Ahmed b. Hanbel, TI, 292, 358, TI, 143) 
Hz. Peygamber, eski toplumlarda işçilerin haklarının gözetildığını 
belirtirken özet olarak şöyle demiştir: "Geçmiş kavimlerden üç kişi bir yere 
gitmekte iken, yolda fırtınaya yakalanarak bir mağaraya sığınırlar. 
Fırtınanın getirdiği büyük bir kaya parçası mağaranın ağzını kapattığı için, 
içeride mahsur kalırlar. Kendi aralarında konuşarak, Allah katında, en 
değerli olması muhtemel amellerini öne sürüp, kurtuluş için dua etmeye 
karar verirler. Ilk ikisinin duasıyla kaya parçası biraz aralanır. Bir işveren 
olan üçüncüsü şöyle dua eder: Ey Rabbim, ben birtakım işçiler çalıştırdım. 
Ücretlerini ödedim. Ancak işçilerden birisi ücretini almadan gitti. Onun 
hakkını ticaretle işletip arttırdım. Bir çok malı oldu. Bir süre sonra gelerek 
ücretini istedi. Ben, gördüğün şu deve, sığır, koyun ve hizmetçiler senin 
ücretinden meydana geldi, dedim. Benimle alay etme, diye cevap verdi. 
Seninle alay etmiyorum, dedim. Bunun üzerine bütün malımalıp gitti, hiç 
bir şey bırakmadı. Ey Rabbim; bunu sırf senin rızanı kazanabilmek için 
yapmışsam, bizi bu mağaradan kurtar!" Bu duanın arkasından mağaranın 
ağzını kapatan taş yuvarlanır ve oradan kurtulurlar" (Buhârı, Icâre, 12; 
Kâmil Miras, Sahih-i Buhâri Muhtaşarı Tecrid-i Sarıh Tercemesi ve Şerhi, 
Ankara 1957-1972, VII, 37-41). 

Bir ücret karşılığı işçi çalıştırmanın caiz olduğu konusunda görüş birliği 
(icmâ") vardır. 

Çok az sayıda bilgin, iş akdinde yararlanma, akit sırasında elde edilemediği 
için, bu akdin caiz olmadığını öne sürmüşse de, bu görüş zayıf kalmış ve 
yüzyıllar içinde taraftar bulamamıştır. Ibn Rüşd (6. 520/1126) bu konuda 
şöyle der: Yararlanma her ne kadar akit sırasında mevcut değilse de, süre 
geçtikçe elde edilir ve genel olarak meydana gelir. Islâm hukuku, bu 
şekilde, çoğunlukla ifası mümkün veya ifa edilme şansı yarıdan fazla olan 
yararlanmalar üzerinde icare akdini kabul etmektedir (ibn Rüşd, Bidâyetü'- 
Müctehid, Mısır, ts., Il, 218; ez-Zühayli, a.g.e., I, 544 vd.). Diğer yandan 
Islâm hukukunda kira ve iş akdi kıyasa aykırı sayılmıştır. Çünkü bu 
akitlerde konu yararlanmadır. Yararlanma ise, akdin yapıldığı tarihte henüz 
meydana gelmemiştir. Ma'düm mevcut olmayan bir şeyin satımı sayıldığı 
için, bu akitlerin geçersiz olması gerekirken, insanların ihtiyacı nedeniyle, 


yukarıda zikrettiğimiz ayet ve hadis delilleriyle meşrü kılınmıştır. Çünkü, 
zenginin işçiye, yoksulun ise paraya ihtiyacı sardır. Iş akdi, birbirine muhtaç 
olan bu iki unsuru bir araya getirir. Akıl da bunun böyle olması gerektiğini 
kabul eder (es-Serahsi, el-Mebsüt, XV, 74, 75; el-Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi", 
IV, 173, 174; Ibnü'I-Hümâm, Fethu'l Kadir, Bulak 1316/1898, VTI, 147). 
Islâm'da, emeğinin geliriyle geçimini sağlayan işçi ve memurlar bir sınıf 
oluşturmaz. Çünkü bu gün emeğiyle geçinen kimsenin yarın emek-sermaye 
(mudarabe*) ve ziraat ortakçılığı (müzâraa*) gibi ortaklıklar içinde işveren 
sıfatını kazanması mümkündür. 

Iş sözleşmeşinin önemli unsurlarından birisi de ücrettir. Işçi, çalışması 
karşılığında ücrete hak kazanır. Böylece hak ve görev birlikte bulunur. 
Hatta görev, ücretten de öde gelir. Hz. Peygamber'in is akdinde, ücretin 
miktarının belirlenmesini (Nesâi, Eymân ve'n-Nuzür, 44)ve bunun işçiye 
teri kurumadan verilmesini istemesi (Ibn Mâce, Rehin, 4) bu hakkın 
önemini ortaya koymaktadır. Işveren genel olarak ekonomik bakımdan daha 
güçlü olduğu için, işçiyi korumak amacıyla, çeşitli toplumlarda düzenleyici 
bazı hükümler getirilmiştir. 

Avrupa ülkelerinde işçilerin haklarını koruyucu tedbir ve düzenlemeler 
ancak 18. yüzyıldan itibaren alınmaya başlanmıştır. Büyük sanayı inkılâbı 
ile işçi kitleleri bazı teşkılatlar kurarak haklarını korumak veya yeni haklar 
istemek ihtiyacını duymuşlardır. Işçi hakları konusunda ilk sosyal politika 
tedbiri, Ingiltere'de 1802 tarihinde, dokuma sanayıinde çalıştırılan 
çocukların çalışma şartlarım düzenleyen kanunla başlar. 1819, 1844 ve 
1867'de çıkarılan kanunlar bunu izledi. Daha sonra kadınlar ve yetişkin 
işçiler için koruyucu hükümler getirildi. Aynı tarihlerde, Fransa ve 
Isviçre'de de benzer sosyal politika tedbirleri alındı (Central Office of Infor- 
mation: Main-D'oeuvre et Conditions de Travail en Crande- Bretagne, 
Londres 1965, s. 1'den naklen, Cahit Talaş Sosyal Politika, Ankara 1967, s. 
117- 129; Antony Babel, Le'gislation du Travail en Suisse, Geneve 1925, s. 
112'den naklen, Cahit Talas a.g.e., s. 113, 136, 137). 

Islâm'da, bu konulardaki düzenleyici hükümlerin VI. yüzyılda getirildiği ne 
Hulefâ-i râşidin devrinde ilk onemli uygulamaların yapıldığı düşünülürse, 
Batı toplumlarından çok daha önce aynı konulara çözümler getirildiği 
anlaşılır. 

Aynı şekilde Osmanlı döneminde görülen aşağıdaki uygulama örneği 
işçilerin hak arama ve isteme bakımından Avrupa'dan çok önce 
teşkılatlandıklarını göstermektedir. Uygulama şöyledir: XVIII. yüzyılda 


Kütahya yöresi çinicilik sanatının merkezi olmuştu. Çini atölyelerinde 
çalışan çok sayıda işçi hayat pahalılığı nedeniyle geçinemez duruma 
düşmüştü. Atölye sahipleri ücretleri kendiliğinden yükseltmeyince, işçi 
temsilcileri mahkemeye başvurmuş ve Kütahya Eyalet Divanı'nda 13 
Temmuz 1766 Miladi tarihinde aşağıdaki "Toplu Iş Sözleşmesi" hüküm 
altına alınmıştır: |) Kütahya'da 24 iş yeri (çini ve fincan atölyesi)nden başka 
atölye açılmayacaktır. 2) Bu is yerlerinde kalfalar 100; has (değerli) fincan 
işçileri de 40 akçe alacaktır. 3) Çıraklara, 100 âdi fincan ve 250 normal 
fincan imal ederlerse, günde 60 akçe verilecektir. 4) Hatıfeler (yaldızcı) 150 
has fincan işlerse kendilerine 60 akçe ödenecektir. 5) Çıraklar usta oldukları 
zaman ücretleri orantılı olarak artacaktır. 6) Fincanın tanesi 4 kuruşa 
perdahlanacaktır. 7) Günde azami 160 fincan işlenecektir. 8) Bu 
sözleşmeden işçi ve işveren hoşnuttur. 9) Bu sözleşme üstat ve zenniler 
önünde yapılmıştır. 10) Bu sözleşmeye aykırı hareket edenler şer'iyye 
Mahkemesi tarafından cezalandırılacaktır. 11) Taraflar bir zarara uğrarsa bu 
ortalama olarak ödenecektir. 12) Bu sözleşme Şer'iyye Mahkemesi'nin 
himayesindedir. 13) Kalfa ve ustalar bir hastalığa yakalanırsa, yardım 
olunacaktır. 14) Çıraklar, belirli bir süre sonunda usta olabilirler 15) Bu 
sözleşme, Şer'iyye Mahkemesi sicilının 57. sayfasındadır. 

Bu sözleşmenin, işçi ve işveren münasebetlerini düzenleyici hüküm ve 
tedbirler getirmekte kaynak sayıları Ingiltere'deki ilk "Toplu Iş 
Sözleşmesi"nden 51 yıl önce yapıldığı ortaya çıkmıştır. Diğer yandan belge; 
şer'iyye sicillerinin, sosyal, hukuki, mali ve ekonomik alanlarda ne kadar 
zengin bilgileri kapsadığını göstermektedir. 


İSLAM'DA MÜRTEDİN ÖLDÜRÜLMESİNİN HİKMETİ 


Islâm, insan için, bütün eksikliklerden arındırılmış bir hayat 
programıdır. O, dindir, devlettir, ibadettir, önderliktir, kitap ve kılıçtır, ruh 
ve maddedir, hem dünya hem de ahirettir. O, akıl ve mantık üzerine bina 
edilmiş ve kesin bilgi ve deliller üzerinde yükseltilmiştir. Onun inanç 
sisteminde ve şeriatında insan fıtratıyla çatışan, ona ters düşen hiç bir şey 
yoktur ve o, insanın önünde diğer beşeri düşünceler gibi, onun edebi ve 
maddi olgunluğa erişmesi için bir engel değil; ona ulaştıran emin bir yoldur. 
Kim Islâm'a girer, onun hakikatini kavrar, onun ruhi zevkini tadar ve sonra 
da ondan dönüp irtidad ederse apaçık delilleri inkar ederek, hak ve mantık 
ölçülerinin dışına çıkmış olur. 

Insan bu duruma geldiği zaman, çöküş derecelerinin en aşağılarına 
düşmüştür. Böyle bir insanın hayatının korunmasının hiç bir geçerli sebebi 
yoktur. Çünkü onun hayatında ulaşılması gereken ne yüce bir gaye, ne de 
şerefli bir maksat kalmıştır. 

Diğer bir açıdan bakıldığında da İslam'ın insanın yaşayışında ihtiyaç 
duyduğu her şeyi kapsayan bir nizam olduğu ve bu nizamın değer ve 
hududlarının korunmasının mutlak anlamda gerekli olduğu görülecektir. 
Çünkü hiç bir nizam yoktur ki, onu yok etmeye, yeryüzünden silmeye 
yönelik tehditlere karşı korunmadan ayakta durabilsin, varlığını devam 
ettirebilsin. Bir düzenin korunmasını sağlayan en önemli şeylerden biri de, 
her dileyenin dilediği gibi onu inkâr ederek, dışına çıkmasını engellemektir. 
Bu yapılmadığı taktirde, bir düzenin korunması mümkün değildir. 

Islâm'dan çıkıp irtidat etmek; ihanet ederek ona baş kaldırmak ve parçalayıp 
yok etmeye azmetmektir. Islâm toplumunu bu tür bir tehlikeden korumak 
için önlemlerin alınması kaçınılmazdır. Bunu önlemek ise, beşeri 
sistemlerin de uygulamak zorunda oldukları gibi ölüm cezası vermeye 
bağlıdır. 

Komünist veya kapıtalist toplumların hangisinde olursa olsun, devletin 
anayasal nizamının dışına çıkıp ona başkaldıran kimse, ülkesine ihanet 
suçuyla itham edilir ve ölüm cezası ile cezalandırılır. Bu, İslam'ın bu 
konudaki uygulamasına karşı çıkanların itirazlarının gerçekte, Islâm'a karşı 
olan düşmanlıklarından kaynaklandığını ortaya koymaktır. İslam'ın 
mürted'e uyguladığı cezanın mantık dışı hiç bir taraf olmadığı ortadadır. 
Zaten tarihe bakıldığında, müslümanları idare edenler, bu haddi, 


hakedenlere uygulamaktan ne zaman yüz çevirmişlerse, işte o zaman, devlet 
ellerinden gitmiş, Islâm toplumu Islâm dışı güçlerin baskısı altında ezilir 
hale gelmiştir (Seyyid Sabık, a.g.e., 387). 


İSLAM'DA SENET VE ÇEK ALIP VERMEK CAİZ MİDİR? 


İslam'a göre senet, çek; gerçekte para sayılmamaktadır. Para sayılmadığı 
için de temelde bu tür şeylerle alış veriş yapmak caiz değildir. 
Ayrıca verilen senet ve çekler, karşılıksız çıktığından günümüz piyasasında 
da böyle olaylara sık rastlandığından bu gibi şeylerle alış veriş yapmanın 
caiz olmayışının sebebi anlaşılmaktadır. 
Ancak, senet veya çek veren kimse, bunları alanı "tahsil etmesi için" vekil 
tayin ederse ve o da bunların karşılığı olan parayı alırsa, bu gibi kullanımlar 
caizdir. Dolayısıyla bugün elden ele dolaşan senet ve çekler, "vekalet 
usulüyle istihsal"e girdiğinden caiz olmaktadır. 


İSLAMİ BİR ELBİSE ŞEKLİ TEKLİF EDİLEBİLİR MİL? 


Islami bir elbise şekli teklif edilemez. Çünkü Resulüllah (sav) belli bir 
elbise modeli üzerinde durmamıştır. Peygamberimiz ve Hulefa-i raşidin 
devrinde İslam ülkesinin sınırları genişlemiş ve yeni İslama giren toplumlar 
olmuştur. Fakat bunlardan kıyafetlerini değiştirmeleri ve özel bir kıyafete 
bürünmeleri istenmemiştir. Elbisenin kumaşı ve modeli önemli değildir. 
Ancak bazı elbiselerin giyilmesi o elbisedeki özellikler dolayısıyla 
Peygamberimiz (sav) tarafından yasaklanmıştır. Bu özellikler: 

1- Kafirlerin özel elbiseler: Müslim ve Nesai'nin, İbn Amrt'dan rivayet 
ettiğine göre: Bir gün peygamber İbn Amr'ın üzerinde usfur ile boyalı iki 
elbise görmüş ve bu elbisenin küffar elbisesi olduğunu bildirerek 
giyilmemesini, hatta yakılmasını emretmiştir. Buradaki nehyin tahrim için 
olduğunu söyleyenler olduğu gibi kerahet içindir diyenler de olmuştur 
(Gayetü'l-Me'mul). 

2- Kibir için giyilen elbise: 

Peygamberimiz (sav) kibir elbisesinin giyilmesini de yasaklamıştır (Ebu 
Davud, Kitabü'l-Libas Bab). 

3- Erkek için ipek elbise: Bir çok hadisde ipek elbisenin erkekler için haram 
olduğu ifade edilmiştir (. 

4- Erkeklerin kadın elbisesi, kadınların da erkek elbisesi giymesi caiz 
değildir. 

Hülasa; İslami kıyafet diye belli bir kıyafet teklif edilemez. Ancak İslami 
açıdan yasak olan kıyafetler vardır. Bunlar da şöyle sıralanabilir: 

a) Kibir ve şöhret elbisesi, 

b) İpek elbise (erkekler için), 

c) Erkeklerin kadın, kadınların erkek elbisesi giymesi, 

d) Küffar için şiar olan elbise, 


İSLAMİ BİR ELBİSE ŞEKLİ TEKLİF EDİLEBİLİR Mİ? 


Islami bir elbise şekli teklif edilebilir mi? Ya da bunun için alternatifler 
ne olabilir? "Belli yerlerini şu vasıf ve şekilde örtersen tesettür hasıl 
olmuştur. Ne ile örttüğün, kaç parça ile kapattığın önemli değildir." 
denebilir mi? 

Elbise modeli konusunda bir nas olmadığı gibi, fukahanın çizdiği bir 
şekilde mevcut değildir. Bilakis Allah Resulü, izar, ridâ, kamis, cübbe 
vb.'lerden elbise adına bulduğunu giyerdi denilmektedir. (Muhammed ez- 
Zebidi,Ithâfü's-sa'âde, VN/129. (Resülullah'ın giyiniş biçimi ile ilgili olarak 
Ibnü'l-Kayyim'den tercüme ettiğimiz bir özeti bu soru ve cevapların sonuna 
ekleyeceğiz. )) 

Tek elbise içerisinde namaz kılınıp-kılınamayacağını soran sahabiye Allah 
Resulü, "Her biriniz iki elbise bulabilir mi?" diye mukabelede bulunarak 
bunun câiz olduğunu anlatmıştır." (Buhâri, salât, 9.) 

Elbise tek bir parça olsa dahi; hem erkek (Ayni, Umdetü'l-Kâri, (Mısır 
Tarihsiz) IV/74.) hem de kadın için, (Ibn Hacer, Fethü'l-Bâri, Mısır,1378 
(1959) N/28.) namaz kılmaya yeterlidir. 

Ancak elbise her ideoloji ve kültürde olduğu gibi, Islâm'da da esas 
fonksiyonu dışında bazı fonksiyonlar icra edebilir ve pekâlâ teblig aracı 
haline getirebilir. Bu açıdan bakıldığında, dinine hizmet gayesiyle başını 
açarak okuma durumunda olan kızlarımızın, Islâm'ı özel süretlerle öğrenip, 
arzuladıkları bu hizmeti pasif bir tebliğ yolu olarak, örtüleriyle 
yapmalarının çok daha tesirli olacağı söylenebilir. Zira "Hal dili, kaal 
dilinden daha tesirlidir." 


İSLÂMİ YILBAŞI 


Müslümanların gerçek yılbaşısı ne zamandır? 

Müslümanların itibar ettiği yılın başlangıcı, Rasülullah'ın ashabı ile birlikte 
Mekke'den Medine'ye hicret ettikleri kameri Muharrem aymn birinci 
günüdür. Muharrem de yılın birinci ayı olmuş olur. Kameri yıl, milâdi 
yıldan yaklaşık on gün kısa olduğu için, Islâmi yıl başlangıcı milâdi yıla 
göre her sene on gün önce gelir ve yine yaklaşık otuz altı yılda, milâdi yıla 
nazaran bir yıl farkeder. Mükellefiyetlerle ilgili yaşlarda ve hükümlerde 
kameri yıla itibar edileceği için, meselâ zekât her yıl aynı mevsimde 
verilmez. Meselâ, Resülullah Efendimiz altmışüç yaşında vefat etti 
deniyorsa, bu milâdi yılla yaklaşık altmışbir yaş demektir. Ya da 
günümüzdeki anlayışla otuzbeş yaşında olduğunu söyleyen birisi gerçekte 
otuzaltı yaşındadır. 


İSLAM'IN KABUL ETMEDİĞİ DAVRANIŞLARDA BULUNAN 
BİRİSİYLE ORTAK OLMAK CAİZ MİDİR? 


İslam'ın kabul etmediği davranışlarda bulunan birisiyle ortak olmak caiz 
değildir. Çünkü servetinin tamamı veya bir kısmı meşru olmayan birisiyle 
yapılan ortaklık, haram ve helal olan malların birbirine karışmasına ve 
ortaklığın habis bir mal üzerine teessüs etmesine yol açmaktadır. 


İSLAMİYETİN UYGULANMADIĞI YERDE CUMA NAMAZININ 
FARZ OLUP OLMADIĞI HAKKINDA ÇELİŞKİLİ SÖZLER 
SÖYLENMEKTEDİR. BUNUN MAHİYETİ NEDİR? CUMA 
NAMAZI NE ZAMAN FARZ OLMUŞTUR ? 


Cuma namazı hicretten önce farz kılınmıştı. Ancak müslümanların 
durumu çok nazik olduğundan Mekke'den önce Medine'ye yakın Naki' al- 
Hadimat isimli bir köyde kılındı. Ve ilk cuma namazını kıldıran Es'ad bin 
Zürare olmuştur. Peygamber (sav) ilk cuma namazını Mekke'den Medine'ye 
hicret esnasında Kuba ile Medine arasında beni Salim bin Avf'a ait bir 
vadide kıldırdı. Kılınan her iki cuma namazı da henüz İslam devleti 
meydana gelmeden evvel olmuştu ve tabi'i olarak İslam şeriatı da hakim 
değildi. Cuma namazı diğer namazlar gibi bir namazdır. İslam devletinin 
oluşu ve şeri'atın uygulanması ile hiç bir ilgisi yoktur. Hiç bir ayet ve hadis 
veya mezheb cuma namazının bir yerde kılınabilmesi için İslam devletinin 
hakim olmasını veya İslam şeri'atının tatbik edilmesini şart koşmamıştı. 
Hanefi mezhebinde üç kişi, Şafii mezhebinde de kırk kişi bi-ittifak küfr 
diyarı sayılan "mesela; Birleşik Amerika'da” bulunsa yine cuma namazını 
kılacaktır. Ancak Hanefi mezhebinde cuma namazı kılınan yerde 
müslümanların emiri veya temsilcisi varsa düzeni korumak için onun 
emriyle olacaktır. Emir yoksa, müslümanların uygun gördükleri bir kimse 
onlara cuma namazını kıldıracaktır. 

Müslümanların emiri bulunduğu halde cuma namazını kılmak için cema'at 
kendi kendine bir imam ta'yin edemez, etse de nazar-ı itibare alınmaz. Ve 
kılınan cuma namazı sahih değildir. (Şafii mezhebinde cuma namazında 
emir'in tayini şart değildir). Amma emir olmazsa halk cuma namazını 
kıldırmak için bir imam tayin edip cuma namazını kılacaklardır. 

Hatta müslümanların başındaki emir cuma namazını kıldırtmayıp yasaklasa 
müslümanlar, imkanı varsa onun sözüne bakmadan ve iznini almadan da 
cuma namazını kılacaklardır. 

Ayrıca bir gayr-i müslim, İslam diyarını istila edip müslümanların başına 
geçerek müslüman bir kimseyi Vali (veya Kadı veya müftü) olarak ta'yin 
ederse bu zat müslümanlara cuma ve bayram namazını kıldıracaktır. 
Binaenaleyh şu veya bu memlekette cuma namazı kılınmaz deyip halkın 
inancını bozup sarsmak, kutsal cuma namazından halkı soğutmak doğru 
değildir. Düşmanın bize yapmak istediği şey de budur. Şu veya bu 


memleket darü'l-harb de olsa cuma namazını kılmak mecburiyetindeyiz. 
Peygamber(sav) buyurdu ki: Ehemmiyet vermiyerek üç cuma namazını terk 
eden kimsenin kalbini Allah (c.c.) mühürler (Kütüb-ı Sitte, Hakim). 

"Cuma namazlarını bırakmaktan vazgeçsinler. Yoksa Allah kalbleri üzerine 
mühür basar, sonra gafillerden olurlar" (Müslim, Nesai, Ahmed). 


İŞRAK NAMAZI 


İşrak, güneşin doğuşundan ufukta bir veya iki mızrak boyu 
yükselinceye kadar geçen zamandır. Güneşin ufukta görünüşte bir mızrak 
yükselmesi astronomicilere göre beş derece yükselmesi demektir. Ebü 
Hanife'ye göre bu süre içinde namaz kılmak mekruhtur. 

İşrak namazı, sabah namazından sonra güneş doğup, kerahet vakti çıktıktan 
sonra iki veya dört rekat olarak kılman nafile bir namazdır. 

Diğer nafile namazlar gibi işrak namazı kılanlar, bu namazı kuşluk 
namazından ayrı olarak ve ondan önce kılarlar. Aslında işrak namazı 
kılındığı sırada kuşluk namazının vakti de girmiş bulunmaktadır. 

Hz. Peygamber'in güneş doğup, kerâhet vakti çıktıktan sonra "Duhâ 
namazı", sıcak şiddetlenince de "Evvâbin namazı" kıldığına dair çeşitli 
hadisler vardır (bk. Duhâ namazı ve Evvâbin namazı mad.). Ancak Hz. 
Peygamber, devrinde öğleden önce bu namazların dışında "işrâk namazı" 
adı ile bir namaz kılındığına dair bir bilgiye rastlanmamıştır. 


İSTİDRAC 


Allah'a isyanda çok ileri giden insanların, Allah'ın kendilerine verdiği 
mal, başarı ve sıhhat gibi nimetlerle isyanların daha da artırmaları ve 
sonuçta helâk olmaları. 

Allah'a tam olarak itaat eden veya en azından iradelerini itaat yolunda 
azami derecede kullanan kullar olduğu gibi; Allah'a isyanda, Islâm'a, 
dolayısıyla hakka, adalete, insanıyete, kısaca Allah'a kul olmaya karşı 
çıkışta ölçü tanımayan kişiler de vardır. Bu iki gruptan birinciler Allah'ın 
velilerini oluştururken, ikinci grubu ise, ins ve cin şeytanlarının kendilerine 
sürekli olarak Islâm'a ve müslümanlara karşı çıkmayı ,vahyettiği', gizli gizli 
fısıldadığı Şeytan'ın velileri oluşturmaktadır. Allah, velilerine zaman zaman 
ikramlarda bulunur; Kâinatın işleyişinde kudretine perde yaptığı sebepleri 
onlar için bir derece ortadan kaldırıp, normal sıradan insanlara olağanüstü 
gelen bazi fiilleri veli kullarının elinde yaratır; bu tür ikramlara Islâmi 
terminolojide' kerâmet' denmektedir ki, en büyük kerâmet de Sırat-ı 
Müstakım üzerinde sapmadan gidebilmektir. 

Yukarda belirtildiği gibi, Allah'ın velilerinin karşısında, Şeytan'ın velileri de 
vardı. Bunlar, sürekli olarak Allah'ın dinine ve bu din'in bağlılarına karşı 
çıkıp, savaş açarlar. Bu yetmiyormuş gibi, kendileri de bazen açıktan, bazen 
münafıkça bir tavırla -"biz ıslahçıyız" diyerek- yeryüzünde fesat ve fitne 
çıkarırlar. Bunlar, her şeyden önce ,fasık', yani her türlü günahı rahat rahat 
ve içlerinde en ufak bir burkuntu duymadan işleyen kimselerdir. Eğer bir 
memlekette bu tür kişilerin yaptıklarına ses çıkarılmaz, her türlü fıskları ve 
yaktıkları fitne-fesat ateşi söndürülmeğe çalışılmaz, daha açık deyişle, 
,ma'ruf' emredilip, ,münker' yasaklanmaz; tam tersine ,münker'ler 
emredilir, ,ma'ruf' yasaklanırsa o memleket bir bakıma ,helâki hak etmiş 
demektir. Bu şekilde helâki hak etmiş olan memleketlerde Allah, fasık, 
fitneci ve müfsit kişilerin sayılarını daha da artırır; çünkü, toplum iradesiyle 
artık bunu arzuluyor demektir ve bu yöne yönelmiştir. 

"Biz bir memleketi helâk etmek dilediğimizde, orada mütreflere (hayatı 
gaye edinenlere, bohem hayatı yaşayanlara, acımasız -sömürücü- mal 
düşkünü kapıtalistlere) emrederiz (onların sayılarını çoğaltırız) da, orada 
fısk ederler "(el-Isrâ, 16/ 17); 

"Allah, zaten fasıklardan ve zalimlerden başkasını helâk etmez" (el-en'âm, 
6/47; el-Ahkâf, 6/35). Ama bu helâk etme işi birden olmaz. Fitne ve fesadın 


kol gezdiği. İslam'ın unutulup horlandığı bir yere Allah önce uyarıcılar 
gönderir (es-Şarâ, 26/208; el-Kasas, 28/59). Fakat toplumda fitne ve fesadı 
körükleyen fâsıklar, zâlimler, tâğutlar, mütrefler uyarıcılara ve Allah'a 
dini'ne karşı cephe aldıkları gibi; çoğunluğu oluşturan yığınlar da genellikle 
sessiz kalırlar. Bu durum, sözgelimi, Hz. Nuh'un kavminde olduğu gibi, 
gerektiğinde 950 yıl, yani uzun bir süre devam eder. bu süre içinde Allah 
tdâğutlara, fâsıklara, zâlimlere, hak yola gelmeleri ve aynı zamanda da 
yaptıklarının helâki hak edecek seviyeye gelmesi izin mühlet verir. Onlar 
ise bu mühlet verişi anlamazlar, helâk olmayacaklarını, yap tıklarından 
hesaba çekilmeyeceklerini sanırlar. Ayrıca, belki hayatlarında bir kez olsun 
başları ağrımadığı gibi, dünya işleri oldukça yolunda gider; en güzel evler 
onlarındır; en yüksek makamlarda onlar oturur; en iyi yiyip en iyi giyen ve 
en güzel kadınlara sahip olanlar onlardır: "Eğer insanlar (hep küfre sapan) 
bir ümmet haline gelmeyecek olsalardı, biz o Rahman'ı inkâr eden (ler) in 
evlerine gümüşten tavanlar, üzerlerine çıkacakları merdivenler; ve evlerine 
(odalarına) kapılar ve üzerlerine yaslanacakları kolluklar ve altın zinetler 
yapardık" (ez-Zuhrüf, 43/33-35). 

Allah'ın kendilerine verdiği büyük nimetleri, sıhhat, kabıliyet, başarı, 
makam ve mevkileri; dünya hayatında çıkardıkları her türlü fısk, fitne ve 
fesatlarına, isyan ve fücurlarına rağmen başlarına ilahi felâketlerin 
gelmemesini, daha doğru deyişle gecikmesini haklarında hayır sanan 
Şeytan'ın velileri azgınlıklarında daha da ileri giderler ve sonunda helâktan 
kurtulamazlar. Fakat, helâklerine kadar içinde bulundukları durum, Allah'ın 
onları aslında derece derece helâke götürmesinden başka bir şey değildir; 
yani sadece ,istidrac'tır. "Ayetlerimizi yalanlayanlar (a gelince); biz onlar 
bilmedikleri yönden istidraca tabi tutarız (derece derece helâke götürürüz) 
(el-A'râf, 7/ 192). 

Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Allahu Teâlâ'nın bir kula günah 
işlemesine rağmen dünyada sevdiği şeyleri ihsanda bulunduğunu görürseniz 
bilin ki o istidracdır." Hz. Peygamber sonra şu ayet-i kerimeyi ok udu: 
"Kendilerine hatırlatılanları unuttuklarında onlara her şeyin kapısını açtık. 
Nihayet kendilerine verilen nimetlere sevinip zevke dalınca onları 
azabımızla ansızın yakalayıverdik. Hemen ümitsizliğe kapılıp şaşkına 
döndüler. " (el-Enâm, 6/44) (Ahmed b. Hanbel, IV, 145). 

Ayrıca mümin olmayanların, kâinattaki kanunlara aykırı olarak gösterdikleri 
hârikulâde hallere de istidrac denilmiştir. Meselâ; Hind fakirlerinin uzun 


süre aç durmaları, ateşte yürümeleri ve su içinde uzun süre havasız 
durabilmeleri ve vücutlarına şiş batırmaları gibi. 


İSTİĞFAR 


Allah'tan günah ve hatalarının bağışlanmasını isteme, mağfiret dileme. 
Istiğfar lafzını veya manasını içeren her duaya istiğfar denir. Gerek Kur'an-ı 
Kerim'de ve gerekse hadis-i şeriflerde istiğfar teşvik edilmiştir. Kur'an-ı 
Kerim'de; "Rabbinizden bağışlanma dileyin. doğrusu o, çok bağışlayandır " 
(Nuh, 71/ 10) "(Ey Muhammed) Sabret! Allah'ın verdiği söz şüphesiz 
gerçektir. Suçunun bağışlanmasını dile; Rabbini akşam, sabah överek tesbih 
et" (el-Mümin, 40/55) buyurulur. 

Peygamber efendimiz kendileri istiğfara devam etmiş, ümmetini de teşvik 
etmiştir (Buhâri, Deavât, 3; Tirmizi, Tefsiru Süre, 47/1; Ibn Mâce, Edeb, 
57). 

Ebu Hureyre (r.a)'den rivayet edildiğine göre Peygamberimiz: "Vallahi ben 
Allah'a günde yetmiş defadan çok istiğfar ediyorum" buyurmuştur. Başka 
bazı Hadislerde Hz. Peygamberin günde yüz defa istiğfar ettiği belirtilir 
(bk. Müslim., Zikr, 41; Ebü Dâvud, Vitr, 26; Tirmizi, Süre, 47/1). Bu 
nedenle Ebü Hüreyre: "Peygamberden daha çok istiğfar edeni görmedim" 
(el-Kurtubi, el-Câmi'li Ahkâmi'l-Kur'ân, | V, 210) demiştir. Bir günah 
işlendiği zaman, bunda ısrar etmemek, hemen tövbe istiğfar etmek vaciptir. 
Peygamberimizin ifadesiyle, "Istiğfâr eden kimse günde yetmiş defa da 
günah işlemiş olsa bunda srar etmiş sayılmaz" (Tirmizi, Deavât, 107). 
Istiğfarın Allah nezdindeki değeri bir hadiste şöyle ifade edilir: "Kim 
yatağına girince üç defa; "estağfirullâhe'l-Azim ellezi Lâ Ilâhe Illâ hüve'l 
Hayyu'l-Kayyüm (Kendisinden başka hiç bir ilâh olmayan, diri ve her an 
yaratıklarını gözetip duran yüce Allah'tan bağışlanmamı dilerim)" derse, 
Allah günahlarını deniz suyunun damlaları kadar çok olsa da bağışlar" 
(Tirmizi, Deavât, 17) buyurulmuştur. Sadece dili ile istiğfarda bulunmak 
yeterli değildir. Niyeti ve amelleri de dilini doğrulamalıdır. Tövbenin en 
makbul olanı, günahtan kesin dönüş yapılarak, Allah'tan bağışlanma 
istenmesidir. Buna "nasüh tövbe" denir. 

Ayet-i Kerime'de şöyle buyurulur: "Ey iman edenler! Allah'a samimiyetle 
(nasüh tövbe) edin. Belki Rabbiniz kötülüklerinizi siler. Peygamberi ve 
beraberindeki müminleri utandırmayacağı günde, sizi altından ırmaklar 
akan cennetlere koyar. O gün onların nüru önlerinde ve sağl taraflarında 
yürürken: "Rabbimiz nurumuzu tamamla, bizi bağışla, şüphesiz Sen, 
herşeye Kadirsin derler" (et-Tahrim, 66/8). 


Bir mümin kendisi için tövbe edeceği gibi, ölmüş olan veya hayatta bulunan 
ana-baba, hısımları ve diğeri müminler için de istiğfar edebilir. Bu dua 
sebebiyle Cenâb-ı Hakk'ın onları bağışlaması umulur. Kur'an-ı Kerim'de bu 
konuda çeşitli dua örnekleri bulunur: "Ey Rabbimiz... bizi affet, bizi 
bağışla, bize merhamet et" (el-Bakara, 2/286); "Musa şöyle yalvardı: 
Rabbim, beni ve kardeşimi affet. Bizi merhametine garket" (el-A'raf, 
7/151); "Babamı da bağışlayıp hidâyete erdir. Çünkü o, sapıklardandır" (es- 
Şuarâ', 26/86);"Ey Rabbimiz! Herkesin hesaba çekileceği günde, beni, 
annemi, babamı ve biitün mü'minleri affet" (Ibrâhim, 14/41). 


İSTİHARE NE DEMEKTİR? 


İstihare, herhangi bir şey yapmak isteyen kimse, yapılmasının iyi olup 
olmayacağını hissetmek maksadıyla iki rekat namaz kılmak, iyi ve hayrın 
görünmesi için Allah'a yalvarıp dua etmektir. Bu namaza istihare namazı, 
duaya da istihare duası denilir. Uyumak veya rüya görmek istihare için esas 
değildir. Hatta vakit dar olup uyuyacak zaman bulunmazsa herhangi bir 
hayırlı mesele için yine istihare namazını kılmak sünnettir. Ancak Şerh 
Şir'atü'l-İslam kitabında şöyle denilir Namaz ve dua yaptıktan sonra 
abdestli olarak kıbleye doğru yatar. Rüyada beyaz veya yeşil görürse o işde 
hayır vardır, siyah veya kırmızı görürse hayır yoktur. Ondan sakınmak daha 
iyidir. 


İSTİHÂRE'NİN ŞEKLİ 


Bazen istihâreye yatıp hiçbir şey görmediğimiz oluyor. Bu durumda ne 
yapmalıyız? 
"Istihâre"de aslolan "rüyaya yatmak" değildir. Gerçi "Istihâre", yani 
Allah'tan "hayırlı olanı isteme" güzel ve güçlü bir sünnettir. Rasülullah 
Efendimiz'in ashabına hemen her tereddütlü konuda "istihâre" tavsiye ettiği 
bilinmektedir. Ancak "Istihâre", kılma şekli ilmihal kitaplarında anlatılan iki 
rekât namazdan ve duasından ibarettir. Dua yaptıktan sonra, doğrulugu 
kalbine damlayan yönde hareket eder. Bir defa kılmasıyla kalbi bir yöne 
doğru ağırlık kazanmamışsa, bu namazı üç, beş, yedi defa tekrarlar, yine de 
kalbi seçim yapamıyorsa istisare de yapamıyorsa âklına uygun geleni yapar. 
Bu yedi defa iki rekâtı, aynı anda da kılabilir. Sünnette öğretilen "istihâre" 
budur. Gerçi bazı rüyalar, bazı gerçeklere işaret ederler, ancak isabetli tâbir 
de ayrı bir ilimdir: Kişinin kendine göre hayra dalâlet eden bir rüya, aslında 
şerri gösteriyor olabilir. Bu yüzden istihâreyi sünnette olduğu gibi yapmak 
gerekir. Fakat, istihâreden daha önemli olanın,"istişâre" yani, salih ve temiz 
bilirkişilere danışma olduğu da bilinmelidir. Rasülullah efendimiz: "Istihâre 
yapan zarar etmez, istişâre edende pişman olmaz" (65 el-Hindi VN/813 (H. 
21532)) buyurmuşlardır. 


İSTİMLÂK 


Mülk satın almak, mülk sahibi olmak, kamulaştırmak. Icrai karar alma 
yetkisine sahip bulunan bir âmme tüzel kişisi (devlet, belediye, vakıf gibi) 
tarafından bir malın, toplumun yararlanması için karşılığı verilip alınarak 
umümun yararlanmasına arzedilmesi anlamında bir Islâm hukuku terimi. 
Mülkiyet hakkını sınırlayan bir tasarruf. 

Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre, toplumun menfaati ve ihtiyacı 
gerektirdiği durumlarda devletin şahıslara ait menkul veya gayrımenkul 
mallara müdahale ederek, bunları zorla satın alıp, toplum hizmetine 
sunması mümkün ve caizdir. Delil, sünnet ve sahabe uygulamasıdır. Hz. 
Peygamber Medine'de Naki' denilen ve otlak olmaya elverişli bulunan bir 
yeri, müslümanların atları otlasın diye, Devlet korusu hâline getirmiştir. Hz. 
Ömer de, halifeliği zamanında, Rabeze denilen bir bölgeyi Devlet korusu 
statüsüne sokmuştur. O yöre halkının: "Ey müminlerin emiri, buraları bizim 
yurdumuzdur. Cahiliyye devrinde oraların uğruna savaştık. Islâm gelince 
de, üzerinde müslüman olduk, hangi hakla buralarını koru yapıyorsun?" 
diye itiraz etmeleri üzerine şu cevabı vermiştir: "Mal Allah'ındır, insanlar da 
Allah'ın kullarıdır. Eğer Allah yolunda kullanılan hayvanlar olmasaydı, bir 
karış toprağı bile koru yapmazdım" (Ebü Ubeyd, el-Emvâl, Mısır, 1968, s. 
414 vd.). 

Gerek Hz. Ömer ve gerekse Hz. Osman Kâbe mescidini genişletmek için, 
çevreden bitişik ev ve arsaları bedeli karşılığında ve sahiplerinin rızası 
olmaksızın ellerinden almış ve Kâbe haremine katmıştır (Ibn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtar, Istanbul 1306, MI, 418, 419; Belazuri, Fütuh, s. 58; 
Zeydân, Islâm Hukukuna Giriş, Terc. Ali Şafak, Istanbul 1976, s. 370). 
Istimlâkin esası; "zaruretler, sakıncalı olan şeyleri mübah kılar", "zararı 
âmmı def' için zarar-ı hâs tercih olunur" kurallarına dayanır. Nitekim 
mülkiyetin devir ve temliki, mal sahibinin rızasına bağlı olduğu halde, bir 
istisna olmak üzere kamulaştırmada rıza aranmamaktadır. Mecelle'nin konu 
ile ilgili maddesi şöyledir: "Ihtiyaç olduğunda, Devlet başkanının emri ile 
bir kimsenin mülkü, kıymeti ödenmek süretiyle satın alınarak yola 
katılabilir. Fakat satış bedeli ödenmedikçe, mal sahibinin elinden alınamaz" 
(Mecelle, mad., 1216; Ibn Âbidin, a.g.e., III, 418, 419; Ibnü'l Humâm, 
Fethu'i-Kadir, Mısır, 1389/1970, VI, 234; Molla Hüsrev, Dürer, Istanbul 
1318, 1, 136). 


Bir kimse malını dilediği gibi kullanma hakkına sahip olmakla birlikte, bu 
kullanım sırasında başkasına "fahiş zarar" verirse, devlet veya devlet veya 
yetkili kıldığı makamlar, mülke müdahale edebilirler. 

Ashab-ı Kirâmdan Semüre b. Cündüb'ün, bir komşusunu bahçesinde hurma 
ağaçları vardı. Bunlara gelip giderken komşusunu rahatsız ediyordu. Bahçe 
sahibinin şikayeti üzerine Hz. Peygamber; Ya ağaçları satmasını veya 
sökmesini yahut da bahçe sahibine bağışlamasını teklif etti. Semüre, bunları 
kabul etmeyince, bahçe sahibine; "Git ve hurma ağaçlarını sök " (Ebü 
Dâvud, Akdiye, 31) buyurdu. Başka bir uygulama örneği de sulama işiyle 
ilgilidir. Dahhâk (r.a) arazısini sulayabilmek için, Muhammed b. 
Mesleme'nin arazısinden kanal geçirmesi gerekiyordu. Muhammed b. 
Mesleme buna razı olmayınca, Dahhâk, Müminlerin Emiri Hz. Ömer (r.a)'e 
başvurdu. Hz. Ömer, durumu inceledi ve razı olmasa da Muhammed b. 
Mesleme'nin arazısinden geçirilmesini emir buyurdu (Zeydan, a.g.e., Ss. 370) 
Sonuç olarak bütün bunlar. toplum menfaat ve maslahatını gerçekleştirmek, 
topluma gelebilecek zararlar önlemek için başka bir çözüm yolu 
bulunamadığı zaman, sahibinden malının zorla alınmasının caiz olduğunu 
göstermektir. Ancak bunun için, mülkü kamulaştırılacak kimseye, malının 
gerçek değerinin de ödenmesi gereklidir. Yol, nehir, okul, mescid, hastahane 
alanlarını genişletmek üzere kamulaştırma yapılması, bu konuya örnek 
olarak verilebilir. Olağanüstü ve savaş zamanlarında halkın elindeki bazı 
menkul mallara yararlanmak amacıyla, bir tazminat karşılığında el 
konulması, istimvâl (rekızasyon) adını alır. Bu el koyma, tüketilmeden 
kullanılabilen mallarda geçici olduğu için istimvâlde "tazminata bağlanmış 
ariyet" özelliği vardır (bk. "Istimvâl" mad.). 


İSTİMNA (MASTURBASYON 


"Istimnâ" Arapça'da, "istihâ bi'l-yed" ve "hadhada" olarak da bilinen 
masturbasyon, genellikle fıtrata, yani genel olarak insanın yaratılışına, özel 
olarak da organlarının yaratılış gaye ve görevlerine ters görülmüş ve Islâm 
bir "fıtrat" dini olduğu, bu da fıtrata uymadığı için zaruret (zorunluluk hali) 
olmadıkça haram, ya da en, azından mekruh görülmüştür. Fıtratı daha iyi 
anlamak için şöyle bir örnek verebiliriz: Çivi, tahtaları birbirine tutturmak 
için yapılmıştır. Öyleyse onunla şiş kebabı yapılmaya kalkılırsa insanın eli 
yanar, kebap da iyi olmaz. Bu, işin fıtrat tarafıdır. Diğer yönden bir âyet-i 
kerimede, irzlarını koruyanlar övüldükten sonra: "...eşleri ve câriyeleri 
müstesna, Onlarla olacak ilişkiden dolayı kınanmazlar. Işte bunun ötesine 
geçenler, haddi aşanlardır..." (K.K. el-Mü'minün 23/5-7) buyurulur. Çoğu 
müfessirler, "bunun ötesine geçenler"e, eliyle istimna yapanlar da girer, 
öyleyse onlar da haddi aşmış (haram işlemiş) olur, demişlerdir. (Örnek 
olarak bk. Kurtubi X11/105-106; Ibn Kesir V/458; Alüsi XVNI/10-11) 
Ancak Alüsi, Cumhura (çoğunluğa) göre istimna âdet haline getirilmişse 
(cinsel sapma halini almışsa) bu âyetin kapsamına gireceğini, aksi halde 
girmeyeceğini söyler. (Alüsi, agk.) 

Bir hadiste: "elini nikâhlayan met'undur" (Mahlüf, Fetâvâ 1/117: (Ancak 
müracaat edebildiğim sahih hadis kitaplarında bu hadisi bulamadım. Bu 
hadisi Alüsi, "meşâyihin rivayeti" diye nakleder. bk. 16X11) Said b. 
Cübeyr'in rivayet ettiği bir hadiste: "Zekerleriyle oynayan bir ümmete Allah 
azab etmiştir" Atâ'nin bir rivayetinde: "Elleri hamile olarak hasredilecek bir 
kavim duydum. Bunların elleriyle istimna yapanlar olduğunu sanıyorum" 
demiştir. 

Ayrıca Allah (c.c.), evlenme imkânı bulamayanların, imkân buluncaya 
kadar iffetlerini korumalarını emretmiş (K.K. en-Nür 24/33) böyle bir 
yöntem uygulasınlar dememiştir. Rasülüllah Efendimiz de: "Gençler! Imkân 
bulanlarınız evlensin, çünkü bu, gözü ve iffeti daha iyi korur. Bunu 
yapamayan oruç tutsun çünkü orucün bunu sağlayacak bir kamçısı vardır." 
(Buhari, savm 10, nikah 2,3; Müslim, nikâh 1,3) buyurmuş ve bekârlara 
çare olarak orucu göstermiştir. Eğer istimna mübah olsaydı, çare olârak o 
gösterilirdi. Çünkü o daha kolay bir yoldur, denmiştir. (Mahlüf, age 1/117) 
Ancak gerek sözkonusu âyetlerin istimnayı açıkça zikretmedikleri, gerekse 
bu konudaki hadislerin bir kısmının zayıf oluşu sebebiyle, çoğunluğun 


haram görmesine karşılık, istimnayı mahzursuz gören âlimler de vardır. 
Meselâ Ahmed b. Hanbel bunu, tıpkı kan aldırmaya benzetmiş ve ihtiyaç 
duyulduğunda, vücuttaki fazlalıkları dışarı atmaktan ibaret olduğu için câiz 
olduğunu söylemiştir. (Alüsi XVNW/10: Burada Alüsi, Ahmed b. Hanbel'i o 
bu görüşünü, Cumhurun haram olduğu kanaatini verdikten sonra verir. Ama 
mahlüf Hanbeli fıkıh kitaplarında buna rastlayamadığını söyler, bk. Fet8v8 
118: ibnü'I-Hümâm da "haramdır, çünkü genellikle şehvet için yapılır, 
ancak umarım ki, cezası yoktur" der. bk. Alüsi agk.) Hanefilerce genel 
olarak haram görülmüş, ancak; kişi bekârsa, ya da hanımından uzakta ise ve 
de şehvet kafasını aşırı meşgul ediyorsa, ya da zinaya düşme endişesi varsa 
ve bunu kendini teskin için yaparsa günah olmayacağı umulur. Ama 
zevklenmek ve şehvetlenmek için yaparsa günâhkardır, denmiştir. (ibn 
Âbidin N/160: Mezühib-i erba'a'da: "Bazı Hanefi ve Hanbelilerin, zinaya 
düşme korkusuyla caiz görmeleri zayıf bir görüştür" denir. bk. V/152; 
Mâlikiler de cevazı için iki şartı öngörürler: 1. Zinaya düşme korkusu, 2. 
Evlenmeye güç yetirememe. bk. Kardüvi, el-Helâl ve'I-harâm 165) Imamr-i 
Şâfi önceki görüşünde (kadim) câiz olduğunu söylerken, sonraki görüşünde 
(cedid) haram olduğu kanaatına varmıştır. (Bu konuda geniş bilgi için bk. 
Zuhaylit VI/25) Mesele Rasülullah'ın amcaoğlu Ibn Abbas'a sorulduğunda: 
"Zina yapmaktansa bu iyidir" (Sa'rânı, Kesf) cevabını vermiştir. Bütün 
bunlara göre; istimna genellikle hoş görülmemiş, fıtrata (normal yaratılışın 
gereğine) zıt bir eylem kabul edilmiş, cinsel sapma halini alması, psikolojik 
hastalık oluşturması gibi olumsuz yönleri hesaba katılarak, haram, ya da 
mekruhtur denmiştir. Ancak daha büyük zararlara düsme endişesi olduğu 
yerde; "iki zarardan başka alternatif yoksa, küçük olan zarar tercih edilir", 
"zaruretler haram şeyleri mubah kılar" kurallarınca yapılması câiz 
görülmüş, hattâ zina endişesi kesin ise, vacip bile olur denmiştir. Alışkanlık 
oluşturması ve zevk için yapılması ise ittifakla haramdır. Hanımının eli vs. 
azaları ile yapılması ise her halükârda câizdir, helâldir. 


İSTİŞARE 


Herhangi bir konuda doğruya ulaşmak veya yaklaşmak için bir 
başkasının görüşüne başvurma. 
Müşâvere, şivâr, meşvure, meşvere, meşüre, istişâre, danışıp işaret ve görüş 
almak anlamına geldiği gibi, müşâvere ve işaret; arı kovanından bal almak, 
rey vermek manalarına da kullanılır. Toplanıp meşveret eden cemâate de 
şürâ denir (Ibn Manzür, Lisanü'l-Arab, IV, 434-437; Zebidi, Tâcu'l-Arüs, 
TI, 318-320; Elmalılı, Hak Dini, Istanbul 1979, TI, 1213). Istişârenin lügat 
manası ile ıstılah manası arasında yakın bir bağ vardır. Çeşitli görüşlere 
başvurmak suretiyle doğruyu elde etmek veya ona yaklaşmalarının çeşitli 
çiçeklerden gerekli malzemeyi alıp işledikten sonra ortaya çıkardığı balı 
kovandan alması gibidir. Bu bakımdan Kur'an-ı Kerim olayın ehemmiyetini 
şu şekilde ortaya koymuştur: "Iş hususunda onlarla müşâvere et" (Alu 
Imrân, 3/159); "Onların işleri aralarında istişâre iledir" (Şürâ, 42/38). 
Istişâre, kişinin kendisini ilgilendiren konularda bir başkasının görüşüne 
başvurması veya idârecilerin ümmetin durumunu ilgilendiren konularda 
müşdverede bulunması şeklinde iki cepheden ele alınabilir. Birinci durumda 
istişâre sünnettir (Nevevi, Şerhu'l, Müslim, Kahire 1347-49/1929-30, IV, 
76). 
Idârecilerin Ooöümmetin durumunu ilgilendiren konularda istişârede 
bulunmasının hükmü konusunda ise farklı görüşler vardır. "Iş hususunda 
onlarla istişâre et " (Alu Imrân, 3/159) ayetinin vücüb mu nedb mi ifade 
ettiği konusunda ulema ihtilâf etmişlerdir. 
Mâlikiler dini konularda Islâm devletinin yönetimi ile ilgili mevzularda 
idarecilerin istişârede bulunmalarının vacipolduğu görüşündedirler. Hatta 
ibn Atiyye ve Ibn Hüveyzimendâd böyle bir durumda âlimlere danışmayan 
idarecinin azlının vacib olduğunu savunmuşlardır (Kurtubi, el-Câmi li- 
Âhkâmi'l-Kur'ân, Kahire 138687/1966-67, IV, 249-250; M. Tahir b. Âşür, 
et-Tahrir ve't-Tenvir, Tunus 1984, IV, 148). Imam Şafii istişâreyi nedb'e 
hamletmiş, ancak daha sonraki Şâfii fukahası ayetin vücub ifade ettiği 
görüşünü benimsemişlerdir (Fahreddin er-Râziı, Mefâtihu'l-Gayb, Kahire 
1934-62, IX, 76; Nevevi, a.g.e., IV, 76). Bu konuda Hanefilere nisbet edilen 
bir görüş bulunmamakla birlikte, Cessâs (v.370/980)'ın Şürâ(42) 38. 
ayetinin tefsirinde "istişârenin iman ve namaz kılmakla birlikte ele alınması, 
konunun önemine ve bizim bununla emrolunduğumuza delâlet etmektedir" 


şeklindeki sözünden istişârenin vacipolduğu görüşünü benimsedığını 
anlıyoruz (Cessâs, Ahkâmü'l-Kur'an, Beyrut, ts., V, 263; M. Tâhir b. Aşür, 
a.g.e, IV, 148). 

Hz. Peygamber (s.a.s) istişâreye teşvik etmiş; kendisi de Bedir'de Ebü 
Sufyan'ın geldiğini haber alınca ne gibi tedbir alınacağı konusunda Ensar'la 
müşavere etmiş; ayrıca Bedir esirleri konusunda, Uhud ve Hendek 
Gazvelerinde, Hudeybiye'de, Taif Seferinde, Ifk hadisesinde, ezan 
konusunda olduğu gibi birçok mevzuda ashabıyla istişâre etmiştir. Hatta 
Ebü Hureyre, Rasülullah'tan daha çok ashabıyla istişâre eden kimse 
görmediğini belirtmektedir. Bundan dolayı ibn Teymiyye idareciler 
istşdâreden muaf olamazlar. Çünkü Allah onu peygamberine emretmiştir, 
demektedir (Ibn Teymiyye, es-Siyâsetü'ş Şer'iyye (Mecmü'u Fetâva içinde), 
Riyad 1381-86, XXVII, 386, 387; Hemmâm Abdurrahim Sa'd, "Arzu'l 
Ehâdisi'n-Nebeviyye el-Müteallike bi'ş-Şüra" (eş-Şüra fi'l-Islâm içinde), 
Amman 1989, 1, 85-107). Bunun yanısıra sahâbe ve özellikle Hulefâ-i 
râşidin istişâreye büyük önem vermişler, Hz. Ebü Bekir ve Ömer (r.a); 
istişâre etmek üzere Hz. Osman, Hz. Ali, Abdurrahman b. Avf, Muaz b. 
Cebel, Ubey b. Ka'b, Zeyd b. Sâbit ve diğer ashab'tan oluşan birer müşâvere 
heyeti oluşturmuşlardır (Ibn Sa'd, et-Tabakât (nşr. Ihsan Abbas), Beyrut 
1388/1968, TI, 350-352; Beyhaki, es-Sünenü'l-Kübrâ, Haydarâbâd 1355, X, 
114- 115; Müttaki el-Hindi. Kenzu'i-Ummâl, Beyrut 1405/1985, V, 627; 
Said Ramazan el-Büt;, "eş-Şüra si Cahdi'l-Hulefai'r-Raşidin (eş-Şürâ fi'l- 
Islâm içinde), |, 113-167). 

Islâm hükümeti Alu Imrân 3/159. ayette belirtildiği üzere meşveret 
(istişâre) esası üzerine kurulmuştur (Abdülkerim Zeydan, el- Veciz f; usüli'l 
fıkh, Bağdad 1405/1985, s. 358; M. Hamidullah, Islâm Peygamberi (Trc. S. 
Tuğ), Istanbul 1980 TI, 942). Bu özelliğiyle Islam idaresi bir şahsın 
diktatörlüğüne dayanan "otokrasi"den; kendisinde ilâhi bir sıfat olduğu 
iddiasıyla ortaya çıkan kişinin idaresine dayanan "teokrasi"den; üstün 
azınlık sınıfının hâkimiyetine dayanan "oligarşi"den; kişilerin heva ve 
heveslerine göre idare ettiği "demagoji"den ayrılır (Izzüddin et-Temimi, eş- 
Şürâ beyne'I-Esâle ve'l-Muâsıra, Amman 1405/1985, s. 27-28). 

Islâm'daki istişâre sistemi çoğunluk veya azınlık-farkı gözetilmeksizin 
imkan dahilinde herkesin görüşünü almayı gerektirmekte bunun yanında 
görüşler içinde tercihe şayan olanın parmak hesabıyla değil, derin ve 
tarafsız akli araştırma neticesi tesbit edilmiş olanın tatbik mecburiyetini 
içermektedir (Ma'ruf ed-Devâlibi, Islâm'da Devlet ve Iktidar (trc. Mehmed 


S. Hatipoğlu), Istanbul 1985, s. 55). Bu sistem iktidar nazariyesinde bir 
yenilik olup, kapıtalist demokratik rejimlerdeki şekliyle ekseriyetin 
ekalliyete; sosyalist demokratik rejimlerde olduğu gibi ekalliyetin 
ekseriyete tahakkümünü safdışı etmektedir. Bununla beraber Islâmi 
müşavere sistemi arzu edilen neticeyi verebilmesi için belli bir pedagojik 
(terbiyevi) hazırlık devresini gerektirmektedir (Devâlibi, a.g.e., s. 56). 
Devlet başkanının istişâre edeceği heyet değişik bir kadro teşkil edebilir. 
Şura meclisi Uhud savaşında Hz. Peygamberin müslümanlarla istişâresinde 
olduğu gibi bazen halkın çoğunluğu (Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 351); 
bazen Havazın ganimetleri meselesinde olduğu gibi istişâre anında mevcut 
müslümanların tamamı; bazen Hendek muhaşarasında Gatafan'ın çekilmesi 
için yapılacak antlaşmalarda görüldüğü üzere Sa'd b. Muâz ve Sa'd b. 
Ubâde gibi kendi kavimleri içinden yükselmiş kişiler (Abdurrezzak, el- 
Musannef, Beyrut 1403/1983, V, 367-368; Heysemi, Mecmau'z Zevâid, 
Beyrut 1967, VI, 130-133); bazen de Bedir esirleri konusunda olduğu gibi, 
müslümanların bir kısmı şürâ meclisini oluştururlar (Ahmed b. Hanbel, 
a.g.e., III, 105, 188, 219-220; Abdülkerim Zeydan, Islâm'da Ferd ve Devlet, 
Istanbul 1978, s. 99-100). Ancak şüra meclisi kimlerden oluşursa oluşsun 
ortaya çıkan hükümler İslam'ın genel prensiplerine aykırı olamayacağından, 
halk üzerinde keyfi bir idare, diktatörlük, zulüm ve adâletsızlık meydana 
getirmeyecektir. Zira Islâm âdil bir sistemdir. 

Devlet erkânı bilmedikleri ve içinden çıkamadıkları dini konularda 
âlimlerle; cihadla ilgili konularda ordu komutanlarıyla; ümmetin menfaatine 
yönelik mevzularda halk büyükleriyle; memleket davalarında yazarlar, 
nâzırlar, işçi ve memur temsilcileriyle istişâre etmeleri durumunda bu 
prensip amacına ulaşır. istişâre yapılan kişiler hakkıyla dindar, bilgili 
(sahasında uzman), akıllı ve tecrübeli olmalıdır (Kurtubi, a.g.e., IV, 249- 
250). 

Istişâre bir nevi ictihad demektir. Konusunu ise Kur'an ve Sünnetin açıkça 
beyan etmediği konular teşkil eder (Şerbâsi, Yes'elüneke fi'd-dini ve'l- 
Hayât, Beyrut 1980, IV, 169; M. Vehbi, Hulâsatü'l-Beyân, Istanbul, ts. 
(Üçdal), 1, 766). Devlet başkanı ile şura meclisi arasında anlaşmazlık 
çıkması halinde, ihtilâf konusunu tartışıp inceledikten sonra görüş 
bildirecek bilirkişilerden oluşacak hakem heyeti kurulabilir. Hz. Ömer bunu 
tatbik etmiştir. Şam'a giderken, yolda orada veba salgını olduğunu 
öğrenince, yola devam edip etmeme konusunda muhâcirlerle istişâre etmiş; 
anlaşma olmaması üzerine ensarla görüşmüş; yine netice çıkmayınca ilk 


muhacırlerden Kureyş büyükleriyle müşavere etmiş ve onların geri dönme 
yolundaki teklifini kabul ederek maiyetiyle birlikte geri dönmüştür (Buhâri, 
Tıb, 30; Hiyel, 13; Müslim, Selâm, 98, 100; Muvatta', Medine, 22, 24; 
Ahmed b. Hanbel, a.g.e., I, 194; M. Reşid Rızâ, Tefsirü'l-Menar, Beyrut, ts. 
(Dârü'l-Ma'rife), V, 196-197; Zeydan, a.g.e., s. 103). Bu gibi durumlarda 
Hz. Peygamberin çoğunluğun görüşüne uyduğu da olmuştur. Meselâ 
Uhud'da Medine'nin dışına çıkmanın aleyhinde olduğu halde, ekseriyetin 
isteği üzerine şehir dışında savaşmıştır (Ahmed b. Hanbel, a.g.e., III, 351; 
Zeydan, a.g.e., S. 103-104). 

Istişârenin fazileti: 

Istişâre ile işlerin güzel neticelere varması, siyâsi, içtimâi, askeri vs. bütün 
alanlarda problemlerin çözülmesi mümkündür. Kişi ne kadar akıllı, zeki ve 
tecrübeli bulunursa bulunsun, Cenâb-ı Hakk'ın Kur'an-ı Kerim'inde işaret 
ettiği ve fâillerini övdüğü müşâvere esasına uygun hareket etmedikçe, 
faydalı sonuçlara ulaşması ve problemlerini güzel bir şekilde çözümlemesi 
pek mümkün değildir. Zira Hz. Peygamber (a.s.) akıl ve zekâ yönüyle 
insanların en mükemmeli iken, Allah ona bile müşâvereyi emretmiştir. 

Hz. Peygamber (a.s.) vahyin indirilmediği durumlarda daima arkadaşları ile 
istişdre yoluna gitmiştir. Ashab-ı kirâm, Resulullah (a.s.)'ın kendi fikriyle 
hareket ettiğini bildikleri konularda, kendi fikirlerini O'na açıklar, o da 
uygun fikir doğrultusunda hareket ederdi. Bunun örnekleri pek çoktur. 
Peygamber Efendimiz. Bedir savaşında, kendilerine en yakın kuyunun 
başında durdu ve orayı karargah yapmak istedi. Bu sırada Ashab'tan Hubâb 
el-Cümuh, Peygamberimize "Yâ Resulullah! Burayı, Allah'ın seni 
yerleştirmiş olduğu ve bizim ileri geri gitmeğe yetkimiz olmayan bir yer 
olarak mı seçtin? Yoksa bu. bir görüş, bir harp taktiği midir?" diye sordu. 
Resulullah (a. s.) "Hayır; bu bir görüş ve bir harp taktiğidir" dedi. O zaman 
sahâbi "O halde Yâ Resulullah! Burası uygun bir yer değil, orduyu kaldır. 
Düşmana en yakın kuyuya gidelim. Orada bir havuz yapıp içine su 
dolduralım, geride kalan kuyuları tahrip edelim, düşman istifade edemesin." 
dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) "Sen güzel bir fikre işaret ettin" 
buyurdu ve sahabinin dediği şekilde hareket etti. 

Toplumların düştükleri hatalar, çok defa işi kendi başına yürütme sonucu 
olmaktadır. Bu, işi kendi başına yürütme ne kadar genişlerse hataların sayısı 
o nisbette artar; ne kadar daralırsa hatalar da o nisbette azalır. Gerçi hatadan 
büsbütün kurtulmak imkânsızdır. Çünkü hatadan uzak kalan sadece 
Allah'tır. Ancak meselelerin çözümünde birçok fikir bir araya gelirse, 


mükemmel veya nisbeten doğru bir çözüm elde edilebilir. Bu surette, 
sorumlu kimselerin üzerindeki sorumluluk yükü de hafifler ve sorumluluk 
müşterek olur. 

Istişâre ederken göz önünde bulundurulması gereken en önemli noktalardan 
biri, kime veya kimlere danışılacağı konusudur. Bu husus, yapılacak olan 
bir işin hayırla neticelenmesine önemli derecede etki eder. Bu yüzden 
danışılacak olan kişinin, akıl ve tecrübe sahibi, dindar ve faziletli, samimi, 
sağlam fikirli, keskin görüşlü, insan psikolojisini iyi tahlil edebilme, 
doğruluk ve güvenirlik gibi değerlere sahip olmasına dikkat edilmelidir. Öte 
yandan, aklı bir şeye ermeyen, ahlâksız, mağrur kimselere danışmanın 
kişiye hiçbir yarar sağlamayacağı da açıktır. 

Görüşlerinde ve düşüncelerinde daima isabet edenlerin, bir iş yapmağa 
niyetli olduklarında, istişâre etmelerine şaşılmamalıdır. Çünkü böyle 
kimseler, kendi görüşlerini yoklarlar, zekâ ve anlayışlarını denerler. Bu 
şekilde hareket etmekle fikir ve düşüncelerini zinde tutarlar. 

Herhangi bir konuda istişâre etme ihtiyacı ortaya çıkarsa, şu iki metoddan 
biri ile problem halledilir Birincisi, birkaç kişiyle ayrı ayrı görüşülür, 
fikirleri alınır; fikirler hangi noktada daha çok birleşiyorsa, o uygulanır. 
ikincisi birkaç kişi toplanıp görüşleri sorulduğu zaman her biri fikirlerini 
söyler, daha sonra bu kişiler birbirlerinin görüşlerini inceleyerek en uygun 
görüşte karar kılarlar ki bu görüşle de sağlıklı hareket etmek mümkündür. 
Abbaşı yöneticilerinden Me'mun, oğluna nasihat ederken, istişâre 
konusunda şöyle demiştir: "Şüphen olan işlerde, tecrübe sahibi, gayretli ve 
şefkatli ihtiyarların görüşlerine başvur. Çünkü onlar, çok şey görüp 
geçirmişler, zamanın inişli-çıkışlı, oikballi-hezimetli olaylarına şahit 
olmuşlardır. Onların sözü acı da olsa kabul ve tahammül et. Danışma 
kuruluna korkak, hırslı, kendini beğenmiş, yalancı ve inatçı kişileri alma" 
Kendilerini beğenen, başkalarının görüş ve düşüncelerine değer vermeyen 
kişiler, hiç kimseye danışmazlar. işlerini kendi görüş ve düşünceleri 
doğrultusunda çözümlemeye çalışırlar. Bu şekilde davranma ise çoğu 
zaman yanlışlıklara sebep olur. Yapıları işlerden fayda yerine zarar elde 
edilir. 

Bir kişiye bir iş hakkında düşüncesi sorulup da, o kişinin düşüncesi 
etrafında iş halledilmeğe çalışırken, işin sonucu iyi çıkmazsa, düşüncesi 
soruları kişi azarlanmamalı ve tekdir edilmemelidir. Zira, bu dünyada 
herkesin, kendi düşünce ve fikirlerinin uygun olduğunu zannetmesi 
normaldır. Kişi, görüşündeki hatasıyla kınanır ve azarlanırsa. kendisine 


ümitsızlık ve güvensizlik gelir. Bu durumda olan kişiye danışılınca da, 
doğru olan görüşünü gizler ve hata yapma korkusu ile o konuda hiçbir şey 
söylemez. 

Kısaca belirtmek gerekirse, istişâreye yani danışmaya, Yüce Allah'ın emri, 
Peygamber Efendimizin sünneti olarak önem verilmelidir. Atalarımız da 
"Ulu sözü dinleyen, ulu dağlar aşar", "Akıl akıldan üstündür" diyerek, 
istişârenin gerekliliğini kısa ve öz bir şekilde ifade etmişlerdir. 


İŞVEREN 


Bir işin sahipliği ve sermaye gücünü elinde tutan kimse. Emeğini ortaya 
koyarak çalışan işçi kesimini idare eden ve onların çalışacağı iş düzenini 
belirleyen. 

Işveren ve işçi ayırımının ortaya çıkışı, iktisadi faaliyetin büyük hacimde 
yapılmaya başladığı dönemlere has bir durumdur. Özellikle de Batı'ya has 
bir terimdir. Bilhassa Kapitalist felsefenin ortaya çıkışı sayıları XIX. asır da, 
işçi belirli kişilere bağımlı olarak çalışan ve sadece ücret alan kişidir. 
Işçinin varlığı, işi yapabilecek durumda olduğu ve işverenle anlaşması 
halinde mümkündür. Yani işveren, işçi karşısında son derece yetkili ve 
üstün bir mevkidedir. Hükümetlerin bile müdahale edemeyeceği bir 
mevkide olan kapıtalist müteşebbis, bu üstün mevkişi dolayısıyla işçiler için 
haksız bir çalışma ortamını hazırlamakla büyük toplumsal hadiselerin 
ortaya çıkmasına yol açmıştır. 

Batı'da özellikle eski ve orta çağların işçi-patron münasebetleri hemen 
hemen işçi ve patronun karşılıklı güven ve sadakat esasları dahilinde devam 
etmiştir. Çalışanlara karşı zulüm ve haksızlıklar, kişilere bağlı bir şekilde 
sürüp gitmiştir. Fakat Kapıtalizm çağı münasebetleri bambaşka bir şekle 
girmiştir. Bir kere, iktisadi ve sosyal hayatta olduğu gibi, burada da 
ferdiyetçi prensip hakimdir Bir işçi kapitalist işletmeye iştirak edince, 
yalnız iş ve vazifesi bakımından değerlenmiştir. Ona işletmedeki vazifesi 
dışında bir kıymet atfedilmemiştir. işçi, vazifesini bitirdikten sonra, 
patronun ilgisi dışına çıkmaktadır. Kapitalist işletmedeki işçi-patron 
münasebetlerini izah eden en açık görüşü meşhur Amerikan sanayıcisi Ford 
ortaya koymuştur. Ona göre bir işletmede el ele vererek çalışmak için 
birbirini sevmeğe, şahsi temasa lüzum yoktur. Işçiler vazifelerini bitirince 
evlerine giderler. Ferdi şahsi hayatlarını istedikleri gibi kurar ve geçirirler. 
Nihayet bir fabrika bir salon değildir. Modern sanayide sadakat ve güvene 
dayalı bir işbirliğine yer yoktur. Zaten modem sanayinin meslek hayatında, 
insan unsurundan fazla birşey beklenememektedir (Tahir (Çağatay, 
Kapıtalist Içtimai Nizam ve Bugünkü Durumu, Istanbul 1975, 5.122) 
Sanayileşme ile birlikte, sanayı işletmelerinin yönetimi de günümüze kadar 
aktüalitesini muhafaza eden en önemli konulardan biri olarak belirmiştir. 
Aslında XIX. yüzyıl işletme ve teşebbüslerinde yönetimin tek başına kapıtal 
sahiplerinin elinde toplandığı görülmektedir. Bu teşebbüslerde istihdam 


edilen işçiler ise ölü sermaye gibi üretim araçlarının sahibi olan kapıtal 
sahiplerinin irade ve emirlerine terkedilmiş bulunmaktadırlar. Sanayı 
Kapıtalizminin bu ilk safhalarında, kapıtal sahibi yöneticilerin, iradelerini 
hudutsuz ve kayıtsız olarak sürdürebildikleri bir gerçektir. Ancak bu 
durumun bütün ileri sanayı cemiyetlerinde, az ya da çok, aşıldığı, kanuni 
düzenlemelere tabi olarak çalışan işletme ve teşebbüs devrının başladığı 
görülmektedir. 

Bu durumda yönetim, ücretli profesyonel yöneticilere devredilmiş ve 
sahiplik ya da sermayedarlık ile yöneticilik birbirinden ayrılmıştır. Sanayi 
devriminin beraberinde getirdiği yeni teknoloji, sermaye ihtiyacının 
artmasına ve sermaye maliyetlerinin yükselmesine yol açmıştır. Büyük 
sermayeleri kendi kaynaklarından sağlayamayan müteşebbisler sermaye 
şirketleri ve birleşme yoluyla sermayelerini arttırmışlardır. Ancak bu yol, 
işletme sahipliği ile yönetimin aynı ellerde toplanmasına sebep teşkil 
etmiştir. Ayrıca büyüklüğün de tesiriyle, örgütlerin yönetici ihtiyacı artmış, 
bütün bu gelişmeler sonucu olarak yöneticiler sınıfı oluşmaya başlamıştır. 
Kapıtalizmin bu yeni üretim tekniği ve sürüm anlayışı, eski sanayı şekli ve 
sistemlerinden hemen tamamıyle ayrı bir yol tutmuştur. Bu düzende 
ekonomik hayat kapıtalist teçhizata ve zihniyete sahip teşebbüs erbabı 
tarafından sevk ve idare edilmektedir. Bunlar üretim vasıtaları, kapıtal 
techizatı ve işgüçleri üzerinde tasarruf hakimiyete sahiptirler. Bu nizamda 
küçük sanat erbabının ve feodal zümrenin ekonomik hayatın sevk ve 
idaresindeki rolleri son derece gerilemiş veya hiç kalmamıştır. Teşebbüs 
bizzat hissedarlar tarafından değil, fakat onların tayın ettiği ve teşebbüste 
hisse sahibi olmayan uzman kişiler tarafından yönetilmeğe başlanmıştır. Bu 
süretle işletme ve teşebbüslerde yönetimin tek başına kapıtal sahiplerinin 
elinde toplanması sistemi artık terkedilmiş bulunmaktadır (Orhan Tuna, 
Nevzat Yalçıntaş Sosyal Siyaset, Istanbul 1981, s. 101-102). 

Kapıtalist döneme has yönetim felsefesi, çalışanlar üzerinde ters bir tepki 
meydana getirmiş ve onları kendi haklarını koruma yolunda bir birleşme ve 
teşkılatlanma noktasına götürmüştür işveren zümreşinin kendi menfaatini 
sürekli düşünür olması, işçilerin de menfaatleri doğrultusunda bir mücadele 
içerisine girmesini sonuçlandırmıştır. Avrupa ülkeleri ve Amerika'da bu 
münasebetle büyük huzursuzluklar ve çatışmalar çıkmıştır. Işçi ve işveren 
tarafları, birbirlerini düşmanca görerek çatışma içerisine girmeleri uzun 
yıllar devam etmiştir. 

Işçi birlikleri, toplumun endüstrileşme durumuna eşit bir şekilde ortaya 


çıkmıştür. Tarihte çoğu bugün de görülebilen değişik türde sendika 
gruplaşmaları yer almıştır. Bu arada sendikacılığı geniş ve temel bir politik 
vasıta gibi kullanma çabası, gelişmekte olan ülkelerin siyaşı işlerinde hala 
önemli bir rol oynayabilmektedir. 

Sendika ve şirket arasındaki güç durumu, çatışmanın yoğunluğunu 
belirlemektedir. Güç, dengeli olunca çatışma fazlalaşmakta; güç ayrılığı çok 
olunca, bu çatışma en aza inmektedir. Grevler, iş yavaşlatmaları ve iş 
durdurmaları, anlaşmazlıkları gidermenin militanca yollarıdır. Bununla 
birlikte, çoğu zaman endüstriyel anlaşmazlığa konu olan taraflar bu 
anlaşmazlığın daha az yıkıcı bir şekilde sonuçlanmasını arzu etmektedirler. 
Batı hukuku çalışma hayatında ortaya "güçler" çıkarıp bu güçlerin çarpışma 
usul ve vasıtalarını tanzim ile meşgul olmasına karşılık, Islâm dini "taraflar 
arasında muvazene" tesisi ile menfaatlerini birleştirmeye gayret etmiştir. 
Önemli olan, cemiyetin hayatında işsizliğe mani olma ve istihsalın 
devamını sağlamaktır. Bu hedefe doğru hareket edilerek, taraflar arasında 
mutlaka bir çözüm bulunacak, bir tarafın diğerini ezmesine müsaade 
edilmeyecektir. 

Islâmiyet emeğe olduğu kadar sermayeye de değer vermiş; ikisinin bir 
arada tekâmül ve yardımlaşma halinde bulunmasını temin için gayret 
sarfetmiştir. Toplumun menfaati, Allah'ın hakları içinde yer alır (bk. Servet 
Armağan, Islâm Hukuku'nda Işçi Işveren Arasındaki Münasebetler, Sosyal 
Siyaset Konferansları, Istanbul 1982). 

Işçinin hakları, Islâm hukukunda, üzerinde çok duruları bir konudur. Işçinin 
yaptığı iş karşılığında esasları mukavele ile belirtilen bir ücrete hakkıolduğu 
Islâm hukukçuları tarafından toplumlarda, işçi-işveren ilişkisini vurgulayan 
bir teferruatla anlatılmıştır. Hz. Peygamber (s.a.s) Buhâri'den alınan bir 
hadisi şerif'te şöyle buyurmaktadır: "Ben kıyamette üç kişinin hasmıyım: 
Bana söz verip sonra sözünden dönen kimse; hür bir şahsı satıp, parasını 
yiyen ve bir işçiyi kiralayan, onu çalıştıran ve fakat ona ücretini ödemeyen 
kimse" (Buhâri, Büyü', 106, Icâre, 12, 15; Ibn Mâce, Ruhün, 4). 
Sermaye-emek çatışması Kapıtalist ülkelerde sürüp gitmektedir. Son yirmi 
yıl içerisinde işveren ve işçi örgütleri ile birlikte grev ve lokavtlar da sayıca 
artmış ve yaygınlaşmıştır. 

Grev, emeğe daha iyi şartlar sağlamak amacıyla işi durdurma hakkıdır. 
Böyle olunca, grev yalnız üretici ve tüketiciyi değil, işçileri de 
etkilemektedir. Piyasada mal arzının düşmesinden ötürü fiyatlar artmakta; 
bu, tüketiciyi etkilemektedir. Üretime ara verilmesine yol açtığı için 


üreticiyi de etkilemektedir. Öte yandan grevden ötürü işi durdurmakla 
isçinin kendisi kayba uğramaktadır. (Ayrıca bk. Ecir, işçi maddeleri). 

Grevin zıttı olan lokavt; işyerinin işçilerin alacakları kararlara baskı yapmak 
için, işveren tarafından kapatılması demektir. Lokavtla üretim durmakta ve 
işsızlık sorunu baş göstermektedir. Böylece grev ve lokavt sonucu, üretici 
ve tüketicinin çıkarları zedelenmekte ve bu durum, kestirilmesi güç bir çok 
sosyo-ekonomik tepkilerin ortaya çıkmasına yolaçmaktadır. Emekle 
sermaye arasında uzun boylu bir uzlaşma sağlamak için birçok girişimler 
yapılmış, ne var ki, Kapıtalist sistem bu konuda sağlam bir sonuca varmakta 
başarısızlığa uğramıştır. 

Islâm toplumda sermayenin de, emeğin de varlığını tanımaktadır. Bu 
konuda Kur'an ve Sünnet'te saptanan temel ilke şudur: Emekçi, işini 
bağlılıkla ve tüm kabıliyetlerini harcayarak yapacaktır. işveren ise işçiye 
hizmetinin karşılığını tam olarak ödeyecektir. Gerçekte Islâm, meseleye 
manevi bir yön vererek, sermaye ile emek arasında kopmaz bir barış 
kurmaktadır. Bu husus, bugünkü emek-sermaye çatışmasının sebeplerini ve 
Islâmi emirleri analiz edince daha da aydınlanacaktır. Ekonomik ve 
psikolojik etkenler, bu tür endüstriyel rahatsızlıklar ve tedirginlik 
doğurmaktadır (bk. M. A. Mannan, Emek Sermaye ilişkisi, Istanbul 1972, s. 
199). 


İTİKÂD 


Dini hükümler iki kısına ayrılır; fer'i ameli olanlar ve aslı; itikadi 
olanlar. İkinci kısım dini hükümler inanç esasları ile ilgilidir. Bu grup dini 
inanışları isimleri anlatan itikat sonraları bu inançların bütününe ad olan 
akâid ile eş anlamlı kullanır olmuştur. Kelimenin manası üzerine kelâm ve 
mantık ilmi çerçevesinde çeşitli ihtilaflar mevcuttur. Ancak bu ihtilaflar aslı 
ilgilendiren meseleler değildir. Şu kadarının bilinmesi yeterlidir: itikat; 
meşhur olan manası ile akli kesin hükümdür. Bu hüküm akli olması dolayısı 
ile şüphe mahalli olabilir. Meşhur olmayan ikinci tarife göre; kesin veya 
tercih edilen akli bir hükümdür. ilme istinat eder, şüphe götürmez. Bu mana 
bazen yakını bilgi ile de açıklanır (bk. Tehânevi, Keşşaf, II, 952). 

İtikat terimi sonraki dönemlerde akâid ile eşanlamlı kullanıldığı için bütün 
inanç sistemlerini ifade eder. Her ne kadar günümüzde teorik çerçeve 
içerisinde disiplin hâline gelmiş mezhepleri anlatmak için (özellikle kelâmi) 
mezheplere atfen kullanılmaktadır. Hakikatte itikat daha geniş anlamları 
ihtiva eder. En geniş anlamıyla itikat; kişinin Allah, insan ve kâinat 
hakkındaki tasavvur ve telakkilerini kapsayan, olaylara bakış tarzını 
etkileyen düşüncedir. İslâm iman esasları bir müminin itikadı olduğu gibi 
Marksizm ve hümanizm de kendi mensuplarının itikadıdır (bk. iman mad.) 
İslâm'da kelâmi mezhepler Maturidilik, Eşarilik ve Selefilik itikadı 
mezheplerdir. 


İTİKÂF 


Bir yerde bekleme, durma ve kendini orada hapsetme. Akıl bâliğ veya 
temyiz kudretine sahip bir müslümanın beş vakit namaz kılınan bir mescitte 
ibadet niyetiyle bir süre durması anlamında bir fıkıh terimi. 

İtikâf, Kur'an ve sünnetle sabittir. Kur'an'da Ramazan ayının gecelerinden 
söz edilirken; "... Camilerde itikâfta iken de hanımlarınıza yaklaşmayın..." 
(el-Bakara, 2/ 187) buyurulur. Başka bir ayette itikâf ibadetinin daha önceki 
ümmetlerde de yapıldığına işaret edilir (bk. el-Bakara, 2/125). Hz. 
Peygamber'in özellikle Ramazan içinde ve Ramazanın son on gününde 
itikâf yaptığını bildiren çeşitli hadis-i şerifler vardır. Hz. Âişe'nin şöyle 
dediği nakledilmiştir: "Resulullah (s.a.s) Ramazan'ın son on gününde itikâf 
yaparlardı. Bu durum vefat zamanına kadar bu şekilde devam etmiştir. Daha 
sonra Hz. Peygamber'in zevceleri itikâfı sürdürmüşlerdir" (Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, Il, 67, 129; bk. Buhâri, İ'tikâf, 1-18; Ezân, 12, 135; Hayz 
10; Müslim, İ'tikâf, 1-6; Ebü Dâvud, Ramazân, 3; Savm, 77). 

Ebu Hanife'ye göre içinde beş vakit namaz kılman her mescidde itikâfta 
bulunmak caizdir. Ebu Hanife ve İmam Mâlik'e göre itikâfın nâfile olarak 
en azı bir gündür. Ebü Yusuf en az süreyi, bir günün yarıdan çoğu olarak 
belirlerken İmam Muhammed itikâf için bir saati de yeterli bulur. 
Mesciddeki itikâf erkeklere mahsustur. Kadınlar evde mescit edindikleri bir 
yerde itikâfta bulunabilir (ez-Zebidi, Tecrid-i«Sarih, Terc. Kamil Miras, 
Ankara 1984, VI, 323-326). 


İTIKAF ÜÇE AYRILIR: 


a. Vacip olan itikâf: Adak olan itikâf vaciptir. Bu, en az bir gün olur ve 
gündüz oruçla geçirilir. Hz. Ömer, Resulullah (s.a.s)'den, "Cahiliyye 
devrinde Mescid-i Haram'da bir gece itikâfta bulunmayı adamıştım; ne 
yapayım" diye sormuş Resulullah (s.a.s); "Adağını yerine getir" 
buyurmuştur (Buhârı, i'tikâf, 16; Ahmed b. Hanbel, ll, 10). 

b- Sünnet olan itikâf: Ramazan'ın son on gününde itikâfa girmek sünnettir. 
Hz. Âişe'nin rivayet ettiğine göre Hz. Peygamber (s.a.s) orucun farz 
kılınmasından ömrünün sonuna kadar Ramazan aylarının son on gününde 
itikâfa girmiştir (Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 67, 129). Bir yerleşim 
merkezinde bulunan müslümanlardan birisi bu sünneti yerine getirirse, 
diğerleri üzerinden bu görev düşer. Bu duruma göre, her yerleşim birimi 
için itikâf sünnet-i kifâye hükmündedir. Bir kişinin bunu yapması o 
beldedeki diğer müslümanları sorumluluktan kurtardığı gibi Cenâb-ı 
Hakk'ın, itikâf yapanın ecrini diğer belde müslümanlarına da vereceği 
umulur. 

c- Müstehab (mendub) olan itikâf: Vacip ve sünnet olan itikâfların dışında 
itikâfa girmek müstehabdır. Bunun belirli bir vakti yoktur. Hatta mescide 
giren kimse çıkıncaya kadar itikâfa niyet ederse orada kaldığı sürece itikâfta 
sayılır. Bu itikâfda oruç şart değildir. Bazı müctehidlerin, itikâf süresinin bir 
saat bile olabileceği görüsünde bulunduklarını yukarıda zikretmiştik. 


İTİKÂFI BOZAN ŞEYLER 


a- Cinsi ilişkide bulunmak. Kur'an-ı Kerimde; "Mescidlerde itikafa 
çekildiğinizde kadınlarınıza yaklaşmayın " (el-Bakara, 2/187) buyurulur. 
Öpmek ve kucaklamak gibi şeylerden dolayı inzal vaki olursa yine itikâf 
bozulur. 

b- Herhangi bir ihtiyaç yokken mescidden dışarı çıkmak. 

c- Bayılmak. 

İtikâfa giren kimse mescidden ancak şer'i, zaruri ve tabii ihtiyaçları için 
çıkabılir. 

İtikâfa giren kimsenin bulunduğu mescidde cuma namazı kılınmıyorsa, 
cuma namazını kılmak üzere başka bir mescide gitmesi, küçük ve büyük 
abdest bozmak için mescidden dışarı çıkması tabil bir ihtiyaçtır. 

İçerisinde bulunduğu mescidden zorla çıkarılması ya da şahsı ve eşyası 
hakkında korkusu sebebiyle başka bir mescide taşınmak için çıkması ise 
zarüri ihtiyaç sebebiyle çıkıştır. 

Bunların dışında mescidden çıkmak itikâfı bozar. İtikâfda olan kimsenin 
yemesi, içmesi, uyuması ve ihtiyacı olan şeyleri satın alması mescidde olur 
(bk. İbn Âbidin, Reddü'I-Muhtâr, İstanbul 1984, II, 440 vd.; ez-Zebidi, 
a.g.e., VI, 323 vd.; Mehmed Zihni, Ni'met-i İslâm, İstanbul 1328, s. 98 vd.). 


İTİKÂFIN ŞARTLARI 


1- Niyet; Niyetsiz itikâf olmaz. Nezredilen itikâfda niyetin ayrıca dil ile 
ifade edilmesi gerekir. 
2- Mescid: Erkeğin, itikafı cemaatle beş vakit namaz kılman mescidde 
olmalıdır. İtikâfın en faziletlisi Mescid-i Haram'da, sonra Mescid-i 
Nebevi'de ve sonra da Mescid-i Aksa'da olandır. Diğer mescidlerdeki fazilet 
cemaatin çokluğuna göre değişir. 
3- Oruç: Daha önce de belirttiğimiz gibi vacip olan itikâf için oruç şarttır. 
Sünnet itikâf Ramazan ayında olduğu için zaten oruçlu bulunma şart vardır. 
4- Temizlik: Kadınların hayız ve nifastan temiz olmaları gerekir. Cünüplük 
oruca mani olmadığı gibi, itikafı da bozmaz. itikâfa giren cami içinde iken 
ihtilâm olursa, dışarı çıkarak gusül abdesti alır ve yeniden itikâfa devam 
eder. 
tikâfta erginlik çağına gelmiş olmak şart değildir. Bu nedenle mümeyyiz bir 
çocuğun itikâfı da geçerlidir. 
Kadının itikâfa girebilmesi için kocasının iznini alması şarttır. 
İtikâf sırasında kötü ve çirkin söz söylememek, Ramazanın son on gününü 
ve cemaatı kalabalık olan mescidi tercih etmek, itikâf günlerinde Kur'an, 
hadis, Allah'ı zikir ve ibadetle meşgul olmak ve temiz elbise giyip güzel 
kokular sürünmek itikâfın adabındandır. 


İTİKÂFTAKİ KADININ YEMEK PİŞİRMESİ 


Kadın itikafta iken kocası için yemek pişirebilir mi? 
Konunun anlaşılabilmesi için şu bilgileri hatırlamamız gerekir. 
1- Itikâfin mescidde yapılması şarttır. Buna göre, eğer kadın evinin bir 
köşesini mescid edinmemişse onun itikâfi da sahih olmaz. 
2- Kadının itikâfı ancak kocanın izni ile sahih olur. Kocası kendisine itikâf 
için izin verdikten sonra artık ona engel olamaz. Çünkü zevceye verilen 
izin, onun menfaatlerini kendi mülküne vermek (temlik) demektir. Kadının 
da mülk edinme ehliyeti bulunduğu için bundan dönülemez. 
3- Kadının itikâf adâması (böylece itikâfı kendisine vacip kılması) sahih ise 
de, bu adağını yerine getirmesi kocamın iznine bağlı bulunduğundan, 
izinsiz olarak itikâf adayan kadın kocası bundan engelleyebilir. 
4- Bir ay itikâfa izin veren kocanınzevcesi aralıksız itikâf yapmak 
istediğinde kocası ona parça parça itikâf yapmasını emredebilir. 
5- Itikâfa girenin yemesi, içmesi, uyuması, kendisi ya da çoluk çocuğu için 
muhtaç olduğu şeyi satın alması mescidde olur. Bunlar için çıkarsa itikafı 
bozulur. 
6- Yukardaki bilgiler vacip olan.(yani adanmış, nezredilmiş bulunan) 
itikâflar içindir. Nafile itikâflarda hareket serbestisi biraz daha fazladır. 
Buna göre kocası kendisine "yemesini pişirme" şartı ile, izin veren, ya da 
nafile itikâfa girerken bu niyetle giren.kadın, çıkıp evinin yemeğini 
pişirebilir. 
7- Yalnız gündüzleri itikefa niyet etmek de sahih olduğu için, böyle niyet 
eden bir kadın da geceleri (oruç tutulmayan saatler) çıkıp ev işlerini 
yapabilir. (Allah'u alem) 


İTLÂF (BAŞKASININ HAKKINA TECAVÜZ VE ÖDEME 
DURUMU) 


Yok etme, helâk etme. Bozmak ve tüketmek yakın anlamlı kelimelerdir. 
Bir şeyi örfe göre kendisinden yararlanılır olmaktan çıkarmak anlamında bir 
İslâm hukuku terimi. Meşhur İslâm hukukçusu el-Kâsâni (6. 5 87/ 1191) , 
suçları , insanlara veya hayvanlara ve eşyaya karşı işlenenler olmak üzere 
ikiye ayrılır. Hayvan ve eşyaya karşı işlenenleri de gasb ve itlâf olmak üzere 
iki kısımda mütalaa eder (el-Kâsânı, Bedâyiu's-Sanâyi', VII, 164, 233). 

İtlâf, tazmini gerekli kılan bir sebeptir. Çünkü başkasının hakkına tecavüz 
ve ona Zarar vermektir. Ayette; "Kim sizin hakkınıza tecavüz ederse, siz de 
size yaptığı tecavüzün aynısıyla mukabele edin" (el-Bakara, 2/194) 
buyurulur. Hz. Peygamber de; "İslâm'da zarar ve zarara karşı zarar yoktur" 
buyurmuştur. Gaspta bile tazmin gerekince, malı telefte öncelikle gerekir. 
Çünkü bu, sırf hakka tecavüz ve zarar vermedir. Hatta başkasının malına 
Zarar vermenin kasten ve hata yoluyla olması, telef edenin büluğ çağına 
ulaşıp ulaşmaması, temyiz kudretine sahip olup olmaması arasında bir fark 
yoktur. Bütün bu durumlarda tazmin gerektiği konusunda dört mezhebin 
görüş birliği vardır. Hatta uyuyan veya akıl hastası olan da mala verdiği 
zarardan sorumludur (ibn Nüceym, el-Esbâh, ve'n-Nezâir, I, 77; İbn Rüşd 
Bidâyetü'l Müctehid, II, 404 vd.; ibn Âbidin, Reddu'l-Muhtâr, V, 378, 415). 
Mal telefine dolaylı yoldan sebep olma İslâm hukukçuları arasında görüş 
ayrılığına neden olmuştur. 

Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a göre, kapı, pencere ve benzeri yerleri açık 
bırakarak malın çalınmasına sebep olan, bir hırsıza veya zalime yol 
göstererek veya hayvanın bağını çözerek mal telefine sebep olan kimse malı 
tazmin etmez. Çünkü mücerred olarak kapıyı açık bırakma, hayvanı serbest 
bırakma vb. fiiller her zaman doğrudan telefe sebep olmadığı için bunlara 
bir hüküm gerekmez. Mâliki ve Hanbelilerde ise, bu kimseye tazmin 
gerekir. Bir kabın ağzını açık bırakmanın yol açtığı telefte de aynı hüküm 
uygulanır (el-Kâsâni, a.g.e, VII, 166; İbn Kudâme, el-Muğni, V, 280; eş- 
Şirâzi el-Mühezzeb, I, 374, 375; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuh, 
V, 741, 743). 

Acı bir haber vermekten veya hâkimin gebe bir kadını davet etmesi 
yüzünden can telefi meydana gelse tazmin gerekmez. Çünkü sebep sonuç 
arasında bağlantı yoktur. Mal sahibinin malının başından uzaklaştırılması 


telefe yol açmışsa, eğer mal menkulse tazmin gerekir; gayrimenkulse 
gerekmez. İmam Muhammed'e göre ise, gayrimenkullerde de gasp ve telef 
hükümleri uygulanır (İbn Kudâme, el-Muğni, V, 223, VII, 834; eş-Şirâzi, el- 
Mühezzeb, Il, 192). 

İtlâfta tazminin gerekmesi için şu şartların bulunması aranır: 

|) Telef edilen şey mal olması gerekir. Bu yüzden ölü hayvanın, deri ve 
kanın, âdı toprağın tahrip edilmesi tazmini gerektirmez. Çünkü bunlar şer'an 
ve örfen mal değildir. 

2) Malın, sahibine göre mütekavvim sayılması icab eder. Mütekavvim mal; 
darda kalmaksızın kendisinden yararlanmanın şer'an mübah olduğu maldır. 
Bu sebeple, müslümana ait şarap veya domuzun telefi hâlinde tazmin 
gerekmez. Telef edenin müslüman veya zimmi olması sonucu etkilemez. 
Çünkü bunlar müslüman hakkında mütekavvim malı değildir. Gayri 
müslime ait şarap veya domuza gelince; bunları telef eden müslüman olsun, 
başkası olsun tazmin eder. 

3) Telefin devamlı bir zarar oluşturması gerekir. Mal eski hâline 
getirilebilirse tazmin gerekmez. 

4) Telef edenin tazminin vücübuna ehil olması gerekir. Meselâ, bir kimse 
kendi malını telef etse bir şey gerekmez. 

5) Tazminden bir yarar olmalıdır. Harbinin malını telefte müslümana ve 
dâru'l-harpte müslümanın malını telefte harbı üzerine tazmin gerekmez. 
Çünkü bir belde hâkiminin, hükümlerini başka bir belde halkı üzerinde 
infaz etme yetki ve velayeti yoktur. Harbinin malı İslâm nazarında 
mübahtır. Bunu alan kimse gaspçı sayılmaz. Âdil, bâğinin (âsD); bâği, adilin 
malını tahrip etse tazmin gerekmez. Çünkü bunların birbiri üzerinde velâyet 
ve hükmetme yetkileri yoktur. 

Başkasının malını dolaylı yoldan (tesebbüben) telefte tazminatın gerekmesi 
için telefin; hakka tecavüz yoluyla veya kasıtla olması gerekir. Meselâ, 
umumi yolda idarecilerden izinsiz bir çukur kazan ve çevresinde gerekli 
tedbirleri almayan kimse, bu kuyuya düşüp ölen bir hayvanı tazmin eder. 
Komşu arazının suyunu kesen ve mahsulün kurumasına sebep olan kimse 
de bunu öder. Ayrıca sebebin, sonucu, âdetlere göre araya başka bir sebep 
girmeksizin meydana getirmesi gerekir. Meselâ, izinsiz umumi yol üzerinde 
kazılan bir kuyuya bir hayranı üçüncü bir şahıs itse ve ölümüne sebep olsa, 
hayvanı, kuyuyu kazanın değil, onu o kuyuya itenin tazmin etmesi gerekir. 
Bir malın zaruret halinde tahribi veya tüketilmesi tazmine engel teşkil 
etmez. Telefte tazmin gaspta tazmin gibidir. Yani mal misli ise misliyle; 


kıymeti ise kıymetiyle tazmin edilir (es-Serahsi, a.g.e., Il, 53; el-Kâsâni, 
a.g.e., VII, 155, 157, 167 vd.; eş-Sevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 329 vd.; ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâm; ve Edilletüh, V, 745, 750). 


İVAZ( KARŞILIK OLARAK VERİLEN ŞEY) 


Bedel, karşılık, yerine geçen, satım veya mali konudaki başka bir akitte, 
taraflardan birisinin taahhüdüne karşılık, diğer tarafın vermek veya yapmak 
yükümlülüğünde olduğu şeyleri ifade eden bir İslâm hukuku terimi. Çoğulu 
"a'vaz" dır. Bir akit iki tarafa borç yüklüyorsa, buna "ivazlı akit" denir. 
Satım, kira ve sulh akdi gibi. Taraflardan birisine borç yüklüyor, diğer taraf 
borç yükü altına girmiyorsa, buna da "ivazsız (bilâ ivaz) akit" denir. Hibe, 
Vasiyet, âriyet gibi. 

Bir satım akdinde satıcı malı vermeyi borçlanırken, alıcı da, bu malın bedeli 
olan parayı ödemeyi üstlenmektedir. Burada mal ve bunun bedeli olan para 
karşılıklı ivaz'lardır. Hibe akdinde ise bir taraf, meselâ bir gayrimenkulünü 
karşı tarafa bağışlarken bir bedel talep etmediği için, akit ivaz'sız olarak 
yapılmaktadır. 

Hibe akdi gerek İslâm hukukunda ve gerekse beşeri hukuklarda, kural 
olarak; bir mal veya ekonomik değeri olan bir şeyin karşılıksız ve meccânen 
temlikidir (Mecelle, mad. 833, 838; Türk B.K. m. 231/1; Velidedeoğlu, 
Türk Medeni Hukuku, İstanbul 1950, 1, 39). 

Ancak bu kuralın istisnası olarak, hibe edilenin kıymetine eşit veya daha 
fazla olmamak şartıyla ivaz'lı hibe de mümkün ve caiz görülmüştür. Çünkü 
günlük hayatta bağış yapılırken bazı şart ve yükümlülüklerin konulması 
veya küçük de olsa bir bedelin alınması bağışlayan için önemli 
olabilmektedir. Çok değerli bir gayrimenkulü "ölünceye kadar kendisine 
bakmak şartıyla bağışlamak" veya yüzmilyon lira değerindeki dairesini 
alıcıya yardım etmek amacıyla onmilyona satmak gibi. 

Hanefilere göre, ivazlı hibe, başlangıcı bakımından hibe ise de, sonucu 
itibarıyla satım akdinden ibarettir. Bu yüzden de caizdir. Hatta İmam 
Züfer'e göre bu çeşit hibe doğrudan satım akdi niteliğindedir (es-Serahsi, el- 
Mebsüt, Kahire 1324-1331, XII, 79; Sahnün, el-Müdevvene, Kahire 1323- 
1324, XV, 79). 

Şafii ve Mâlikilere göre de ivazlı hibe, satım akdi niteliğinde olup, taraflar 
için seçim hakkı bile doğurur (Mâlik, el-Muvatta', II, 128; Sahnün, a.g.e., 
XV, 79). 

İvazlı hibenin caiz olduğunu gösteren deliller hadis ve sahabe kavlidir. 
Abdullah b. Abbas'tan şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber'e 
birisi bir deve hibe etmiş, O da karşılığında bir ödemede bulunduktan sonra, 


o kimseye razı oldun mu? diye sormuş, o şahıs, hayır, deyince, Hz. 
Peygamber, onu razı edinceye kadar, karşılık olan ivazı arttırmaya devam 
etmiştir (Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 295; Abdurrazzâk, el-Musannef, IX, 
105). Hz. Ömer de şöyle demiştir: "Yaptığı hibenin karşılığını bekleyen 
kimseye, ya bağışladığı şey geri verilmelidir, ya da karşılığı olan bir ıvaz 
ödenmelidir" (Abdurrazzâk, a.g.e., IX, 105). 

Mecelle'nin 855 nci maddesinde; "İvaz şartı ile hibe sahih ve şart 
muteberdir" hükmü yer alır. Bu madde için şöyle bir örnek verilir: Bir 
kimse, mülkü olan bir akarı, ölünceye kadar kendisine bakmak şartıyla, 
birisine hibe ve teslim etse, bağışlanan bağışlayanı bakmaya razı iken, 
bağışlayan pişman olup, hibesinden vazgeçmekle o akarı geri alamaz. 
Burada borçlanma karşılıklı olduğu için, tek yanlı irade beyanıyla akdin 
bozulamayacağı belirtilmiştir. 

Hibede, şart koşulan ivaz muayyen ve belirli olmadığı taktirde hibe akdi 
sahih, şart fâsit olur (Ö.N. Bilmen, Hukuk-ı İslâmiyye ve İstilâhât-ı 
Fıkhıyye Kâmusu, İstanbul 1949-1952, IV, 111). Şafiiler'e göre, şart koşulan 
ivaz belirli ise akit sahih ve satım akdi niteliğinde olur. ivaz şart koşulmuş 
fakat belirsiz bırakılmışsa akit batıl olur (Sâf 1, e-Ümm, Mısır 1321-1325, 
VII, 105; Nevevi, Minhâcü't-Tâlibin, Mısır, t.y., s. 72). 

Türk Borçlar Hukukunda da, şartlı, mükellefiyetli veya küçük bir bedel 
karşılığında yapılacak "ivazlı hibe" geçerli sayılmıştır. Hibenin tarifinde yer 
alan; "bağışlamanın mukabıl bir ivaz taahhüt edilmeksizin yapılması 
gerekeceği" ifadeleri, genel kurallarla ilgilidir (bk. mad. 244/1). İvazlı hibe, 
kuralın istisnasıdır. Diğer yandan satım akdi ile ivazlı hibe arasında 
hükümleri ve sonuçları bakımından birtakım farklılıklar vardır (bk. 
AbdulKadir Şener, İslâm Hukukunda Hibe, Ankara 1984, s. 60-61). 
Hanefilere göre prensip olarak hibeden vazgeçmek caiz görülürken, yedi 
durumda artık bunun mümkün olmayacağı esası benimsenmiştir. Hibe 
edilen şey karşılığında bir ivazın verilmiş olması ve bağışlayanın da bu 
ivazı kabzetmiş bulunması rucüa engeldir (Diğer rucü engelleri için bk. Ebü 
Yusuf, el-Asâr, Kahire 1355, s. 163 vd.; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Mısır 
1327-1328, VI, 128-134; Mehmed Mevkufâtü, Mevkufât, Mülteka 
Tercemesi, İstanbul 1312- 1315, TI, 138). 


İYİLİK VE GÜZEL ŞEYLER İŞLEMEK 


İyilik, hayırda genişlik, güzel davranış. Birr, müslümanların gerek kendi 
aralarında gerekse İslâm devletinin gayr-i müslim vatandaşlarına karşı 
güzellik ve adaletle davranmaları anlamında kullanıldığı gibi, Müslüman'ın 
Allah'a karşı olan görevlerini ifa ederken işlediği sâlih amellerin bütünü 
anlamına da gelmektedir. Birr takvanın kendisidir. Allah'ın emrine uyup, 
ilâhi mürakâbeyi yakinen kavramaktır. Tasavvuru, şuuru, ameli ve Allah'a 
yönelişi birleştirmek demektir. Ferdin ve toplumun vicdanına hükmeden 
tasavvur ile ferdin ve toplumun hayatını düzenleyen amel, Allah'ın istediği 
ölçüler dahilinde birleşirse işte o zaman birr gerçekleşir. Çünkü Kur'an 
genel olarak toplum hayatında hakkaniyet ve sevgiyi özellikle 
vurgulamaktadır. Yani başkalarına karşı hakkı gözetmek ve sevgi 
göstermek, Kur'an'ın insanlar için emridir. İşte bu, birr ile açıklanabilen 
geniş, bol ve sürekli olan bir hayırdır. 

Be-r-ra', "iyilik etti, iyi davrandı, hayırda bol ve geniş oldu" demektir; 
kelime Kur'an'ı Kerim'de bu anlamda değişik şekillerde kullanılmıştır: 
"Allah sizi din konusunda sizinle savaşmayan ve sizi yurtlarınızdan 
çıkarmayanlara iyilik ve adaletle davranmaktan alıkoymaz, Allah adaletle 
davrananları sever" (el-Mümtehine, 60/8). 

'Adele' fiili ism-i fâilinin "adl" ve "âdil" şeklinde geldiği gibi "Berra" 
fiilinin ism-i faili hem "berr", hem de "bârr" olarak gelir. AdI, âdilden daha 
beliğ ve daha öte bir anlam ifade ediyorsa, berr de bârr'dan daha beliğ ve 
daha geniş bir anlam ifade eder. Berr öncelikle Hakk Teâlâ hakkında 
kullanılır. 

"Biz bundan önce O'na dua ederdik; muhakkak O berr ve rahim olandır" 
(et-Tür, 52/28). 

"Kul Rabbi'ne bol itaatte bulundu" anlamında kullanıldığı gibi, Allah'ın berr 
olması da kulun ibadetine karşılık çok fazla sevap vermesi demektir. Berr 
melekler hakkında da kullanılır ve çoğulu berara'dır. Berr'in Kur'an'da aynı 
zamanda insanlar, daha doğrusu peygamberler hakkında da kullanıldığını 
görüyoruz: 

"(O Kur'an Allah katında) pek şerefli son derece yüksek ve tertemiz 
sahifelerdedir. Emrine itaatkâr değerli (kiramen berara) kâtiplerin 
ellerindedir. " (Abese, 80/13-16). 

"(Yahya) anne-babasına berr idi, zorba ve isyankâr değildi " (Meryem, 


19/14-15). 

"(İsa): "Beni bulunduğum her yerde mübarek kıldı ve sağ olduğum sürece 
bana namaz ve zekât'ı emretti. Ve anneme karşı berr (kıldı) beni, zorba ve 
şakıy kılmadı beni". (Meryem, 19/31-32). 

"Rabbimiz, bizim günahlarımızı bağışla ve kötülüklerimizi ört ve bizi 
ebrarla (salih kimselerle) birlikte vefat ettir" (Âli İmrân, 3/193). 

"Muhakkak ebrâr Naim'dedir" (el-İnfitar, 82/13). 

Rasül-i Ekrem'e "birr" nedir diye sorulduğunda şu ayet- kerimeyi 
okumuşlardır: 

"Birr, yüzünüzü doğu ve batı yönüne çevirmeniz değildir fakat birr Allah'a, 
ahiret gününe, meleklere, kitaplara ve nebilere iman eden, sevdiği halde 
malı yakınlara, yetimlere, miskinlere, yolda kalmışa, dilenenlere ve 
boyunduruk altındakilere infak eden, namazı kılan ve zekâtı veren, 
ahidleştiklerinde ahdini yerine getirenler, zorluk hali, zarar anları ve güçlük 
zamanında sabredenlerdir. Onlardır sâdık olanlar; ve onlardır müttaki 
olanlar" (el-Bakara, 2/117). 

Ayette açık olduğu üzere, "birr" hem imanı, hem de aşağı yukarı bütün 
amelleri (nafilelere varıncaya değin) içine almaktadır. Bir diğer husus 
"birr"in şahıslaştırılmasıdır; yani ayet "birr"i amel olarak değil, bir kişi 
olarak sunmaktadır. Zaman zaman belirttiğimiz gibi, insan maddi gaflet 
örtüsünden sıyrıldığı zaman ameliyle özdeşleşir. Artık ona mümin yerine 
iman; muhsin yerine husn ve berr yerine birr diyebiliriz. Aynı zamanda o, 
âlim olmaktan ilm olmaya da geçer. İradesini Allah'ın iradesinde eriten ve 
ilâhi irade karşısında adeta bütünüyle edilgen duruma geçen insan, Allah'ın 
her yarattığı gibi güzel olur ve hayatıyla, kimliğiyle şahsiyetiyle bol bir 
hayr ve iyilik (birr) halini alır. Ayetten anlaşılan bir diğer husus birr'in "sıdk 
ve takva"yı da içine almasıdır. Birr konusunda gelen diğer ayetler, 
yukarıdaki kapsamlı ayetin bazı yönlerini açıklayıcı niteliktedir. Sözgelimi, 
malın zekâtını vermek farzdır; infak, farzı içine aldığı gibi fazlasını da 
kapsar. Kur'an duruma göre ihtiyaçtan arta kalanın infak edilmesini emreder 
(el-Bakara, 2/219); "Birr", infak ederken kişinin sevdiği şeyden vermesini 
içine alır. 

"Sevdiğinizden infak etmedikçe birr'e erişemezsiniz.." (Âli İmrân, 3/92). 
Evlere ancak kapılarından girilir. Arkalarından değil, önlerinden gelinir. 
Aynı şekilde, her emanet ehline verilir ve her şey ehlinden alınır. Sözgelimi, 
ilim ancak âlimden öğrenilir; yarı bilenden değil, bilinmeyince zikr ehline 
(0 işi bilenlere) sorulur; ancak bu yollarla birr'e ulaşılabilir. 


"Evlere arkalarından gelmeniz birr değildir, ancak birr ittika edendir; ve 
evlere kapılarından gelin, Allah'tan ittika edin. Umulur ki, felah bulasınız" 
(el-Bakara, 2/189). 


İZÂLE-İ ŞÜYÜ (ORTAKLIĞI SONA ERDİRME ) 


Birden çok gerçek veya tüzel kişiler arasında ortak olan bir şeydeki 
ortaklığı giderme anlamında bir İslâm hukuku terimi. 
Bir mal üzerindeki ortaklık, bu malı ya ortaklar arasında taksim ederek veya 
taksim mümkün olmazsa satışı yoluna gidilerek sona erdirilebilir. 
Hanefilere göre taksim cebri ve rızâi olmak üzere ikiye ayrılır. Cebri 
taksim; ortaklardan birisinin isteği üzerine hâkimin kur'a çekerek veya 
başka bir yolla ortak malı taksim etmesidir. Rızâi taksim; ortakların 
karşılıklı rıza ile yaptıkları taksimdir. Bu, diğer akitler gibi bir akit sayılır ve 
"taksim akdi" adını alır. Cebri taksime "kazaen taksim" de denir. Bunlardan 
her biri ikiye ayrılır: 
1) Müşterek mülkiyete çevirerek taksim (tefrik veya fert taksimi). İştirak 
halinde ortak olan bir malın, ortakların hisselerine göre taksim edilip, her 
cüz'ünde şâyi olan hisselerin, birer kısımda belirli hâle gelmesidir. Yarı 
yarıya ortak olan bir arsanın ikiye taksimi; iki veya üç kişi arasında ortak 
olan büyük bir evin, bunlardan herbirine ikide bir veya üçte bir kısmını 
vererek, mülklerini belirleme gibi. Bu, ölçü, tartı, ve standart olup sayıyla 
alınıp satılan ortak mallarda söz konusu olabilir (el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanâyi', VII, 19, 22; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, V, 184). 
2) Toplayıp hisselere bölme (cem' taksimi). Aynı cins ortak mallar 
toplanarak, ortakların hisselerine göre kısımlara bölünür. Üç kişi arasında 
ortak olan otuz koyunun onar onar üçe taksimi gibi... 
Bu, yalnız misli mallarda caiz olur. Cinsleri farklı olan mallar bu şekilde 
taksim edilemez. 
Karşılıklı rızaya dayanan taksimin şartları şunlardır: 
a) Taksim yapacakların ehliyetli olması. Akıl yeterlidir. Bu nedenle akıl 
hastalan ve gayri mümeyyiz çocuklar mal taksimine ehil değildirler. Ancak 
mümeyyiz çocuk bu tasarrufu velisinin izniyle yapabilir. 
b) Mülk veya veli olma. Taksimi ancak malın sahipleri veya bunların ehil 
olmaması hâlinde velileri yapabilir. 
c) Ortak veya vekillerinin hazır bulunması. Rızaen taksimde, bir ortağın 
gıyabıda diğerleri taksim yapsa, bu geçerli olmaz. Ancak böyle bir taksimi 
hâkim yapmışsa geçerlidir. 
d) Ortakların rızası, Rıza olmazsa taksim geçerli bulunmaz. Meselâ 
mirasçılar arasında vasisi olmayan küçük bir çocuk veya gaib (kayıp kimse) 


olsa; diğerleri mirası taksim etseler, bu geçersiz olur. Çünkü burada taksim, 
satım akdi gibidir (el-Kâsâni, a.g.e., VII, 19, 22, 24; İbn Âbidin, a.g.e., V, 
180). 

Kazaen (Mahkeme kararıyla) taksimin şartları: 

) Ortaklardan birisinin veya hepsinin hâkimden taksim talebinde 
bulunması. Prensip olarak, talep olmaksızın ortak mal taksim edilemez. 
Çünkü bu, başkalarının malında tasarruf olur ve şer'an sakıncalıdır. Bir 
ortak taksimi ister, diğeri istemezse; mal bölünebilir cinstense, ortaklar 
arasında kazâen taksim edilir. Zararı gidermek için bu gereklidir. Mal 
bölünebilir nitelikte değilse, ortak maldan sırayla yararlanmalarına veya 
gelirinin paylaşılmasına hüküm verilir. 

2) Taksimin zararlı olmaması. Bu, müşterek mülkiyete çevirerek taksimde 
söz konusu olur. 

Ortak mal, kitap, küçük ev, değirmen, yakut gibi bölünemeyen veya 
bölündüğü taktirde yararlanılır olmaktan çıkacaksa, bunlarda kazaen taksim 
yoluna gidilmez. Sırayla yararlanma veya gelirini paylaşma (muhâyee) 
kararı verilir; yahut da, bu gibi bölünemeyen ortak mallar mahkemece 
satılarak parası ortaklara payları oranında taksim edilir (el-Kâsâni, a.g.e., 
VII, 22, 27; İbn Kudâme, el-Muğni, V, 115 vd.; Ö. Nasuhi Bilmen, İstilâhât- 
ı Fıkhıyye Kamusu, İstanbul 1970, VI, 137, 152). 

İşte ortak bir mal ister rızaen, ister kazaen taksim edilmiş olsun veya 
taksime elverişli değilse satılarak parası bölüştürülmüş bulunsun bütün bu 
durumlarda maldaki ortaklık (şüyü) giderilmiş olur. 


İZÂR (ÖRTÜ) 


İzar daha çok hadis ve fıkıh kitaplarında geçer. Eskiden takım elbise 
"izar" ve "rida"dan ibaretti. Belden aşağı bağlanana izar; ihram gibi omuza 
atılana da rida denirdi. Rida yeteri büyüklükte olunca, sağ ucunu sol 
omzundan geçirip ve sol ucunu sağ kolunun altından çıkarıp iki ucunu ya 
göğüs tarafından, ya da arkadan bağlayarak örtü yapmak suretiyle namaz 
kılmak mümkün ve caizdir. Ashab-ı Kirâm'dan Amr b. Seleme, Hz. 
Peygamber'in böyle bir rida ile namaz kıldığını nakleder (Buhâri, .Salât, 4; 
Müslim, Salât, 279, MiŞâfirin, 83, 196; İbn Mâce, Tahâre, 83; Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, IlI, 239, 257, 281, 351). 

Tek parça halindeki kumaşın iki ucunun bağlanması, rükü sırasında bunun 
düşmemesi ve namaz kılanın kendi avret yerine gözünün takılmaması 
içindir (Ahmed Naim, Tecrid-i Sarih Tercemesi, Ankara 1983, II, 28). 
Günümüzde hacca gidenlerin ihram niyetiyle belden aşağıya bağladıkları 
büyücek havlu izar, omuza alman üst havlu ise rida yerindedir. Bu giysiler 
erkekle ilgilidir. 

Kadının ise namaz kılarken ve yabancı erkeklerin yanında, ya da ev dışına 
çıktığında yüz, el ve ayaklar dışında tüm bedeninin örtülmesi gerekir. 
Kur'an-ı Kerim'de kadının tesettürü için iki parça giysiden söz edilir. 
Birincisi yanlara serbest salıverilen başörtüsü (hımâr, çoğulu humur), diğeri 
bedeni aşağıya kadar örten dış elbise (cilbâp, çoğulu celâbib)'dir (bk. en- 
Nür, 24/31; el-Ahzâb, 33/59). 

Kadınların hac'ta normal tesettürleri ihram yerine geçer. Onlar için ayrıca 
ihram giysisi söz konusu değildir. 


İZİN İSTEME (İSTİ'ZÂN) MESELESI: 


Islâm, sosyal ilişkilerdeki usulleri (âdâb-i muâşeret) insan onuruna en 
yakışır biçimde, dünyasına da âhiretine de en yararlı tarzda açıklamış ve 
düzene koymuştur. 

Kur'ân-ı Kerim, izin isteme konusunu iki ayrı yerde detaylıca anlatır: 

"Ey inananlar, evlerinizden başka evlere izin almadan, seslenip sahiplerine 
selâm vermeden girmeyin. Eğer düşünürseniz bu sizin için daha iyidir." 
Eğer evde kimseyi bulamazsanız, yine de size izin verilmedikçe içeriye 
girmeyin. Size, dönün denirse dönün. Bu, sizi daha çok temize çıkarır. 
Allah yaptıklarınızı bilir. Içinde menfaatiniz bulunan boş evlere girmenizde 
bir sorumluluk yoktur. Allah açıga vurduğunuzuda gizlediğinizi de bilir", 
(Nür (24) 27, 28184. Nür (24) 58-59) 

Bu âyetleri Efendimizin hadisleriyle beraber düşünen tefsirciler; "Ev 
sahibinin görülmesini istemediği bir manzaraya ya da açık olabilecek avret 
bir yere gözü ilişmemesi ve muhtemel çok büyük fitnelere sebep olmamak 
için gidilen evin kapısını üç defa çalar, sırtını kapıya verir ve bekler. Açarsa 
selâm verir ve söyleyeceklerini söyler, açmazsa dördüncü defa çalmaz ve 
döner" demişlerdir. Bu konuda kadınlâ erkek eşittir. Çocuklar ise bununla 
sorumlu değillerdir. Ancak öğretilmeleri gerekir. 

Bu konuda aynı sürede daha sonra şu âyetler yer alır: 

"Ey inananlar, elleriniz altında olan köle ve cariyeler ve sizden henüz 
erginliğe ermemiş olan (çocuk) lar, sabah namazından önce, öğle sıcağında 
soyunduğunuzda ve yatsı namazından sonra yanınıza gireceklerinde, üç 
defa izin istesinler. Bunlar sizin açık bulunabileceğiniz üç vakittir. Bu 
vakitlerin dışında birbirinizin yanına girip çıkmakta, size de, onlara da bir 
sorumluluk yoktur. Allah size âyetlerini böylece açıklar. Allah Bilen'dir. 
Hakim'dir. Çocuklarınız erginlik çağına gelince, büyüklerinin istediği gibi, 
onlar da her defasında izin istesinler. Allah size âyetlerini böylece açıklar. 
Allah Bilen'dir. Hakim'dir. 

Bu âyetlerde de ev halkının ve küçük ve büyük çocukların izin isteme 
niteliği açıklanır. Küçük çocuklar, karı kocanın soyunmuş olabileceği 
zamanlarda izin almadan onların yanlarına giremezler. Demek ki ergin 
olmasa dahi, birşeyler anlayabilecek çocuklar, anne-baba ile aynı odada 
yatmayacaktır. 

Böyle küçük çocukların, anne-babanın soyunmuş olabilecekleri zamanlar 


dışında, izin almadan yanlarına girmelerinde bir sakınca yoktur. Ançak 
ergin çocuklar, izin konusunda büyükler gibidirler. Anne-babalarının, ya da 
bir başka kadının odasına her girmek istediklerinde izin isteyecekler üç kez 
kapıyı vurmalarına rağmen ses çıkmazsa döneceklerdir. Bu bir Islâmi 
edeptir, öğrenilmesi ve öğretilmesi gerelkir. 

Girme, konusunda küçük çocukların da izin isteme gereği düşünülerek, 
ergin olmayan çocuk nasıl mükellef olur gibi bir soru akla gelebilir. Ancak 
bunuda hitap onlara değil büyükleredir. Büyüklerin bunu onlara öğretmeleri 
istenmiştir. 
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Mezar, ölen kimsenin toprağa gömüldüğü yer. Çoğulu "kubür" dur. 
İnsan, ruh ve bedenden meydana gelen bir canlıdır. Ruhun yaratılışı 
bedenden öncedir. Buna göre insan hayatının devreleri dörde ayrılabilir. 
Birincisi, yaratıldığı zamandan bedene ruh üfleninceye kadar ruh devresi. 
Kur'an-ı Kerim'de ruhların topluca yaratılmasından sonra Cenâb-ı Hakk'ın 
ilk uyarı ve tebliği şöyle ifade edilir: "Hani Rabbin, Âdemoğullarından, 
onların sulhlerinden zürriyetlerini çıkarıp kendilerini nefislerine şahit 
tutmuş; ben sizin Rabbiniz değil miyim? demişti. Onlar da; evet 
rabbimizsin, şahit olduk, demişlerdi. İşte bu şahitlendirme, kıyamet günü; 
bizim bundan haberimiz yoktu dememeniz içindi" (el-A'raf, 7/172). İkinci 
safha, dünya hayatıdır. Doğumla başlar, ölümle sona erer. Dünya hayatının 
amacı, kimin nasıl fiil ve hareketlerde bulunacağını denemek, sonuçları 
tesbit etmektir (bk. el-Mülk, 67/2, el-Bakara, 2/155). Üçüncü safha, kabir 
hayatı olup, ölümle başlar, kıyamet gününe kadar devam eder. Dördüncü 
safha ise, kıyametin kopmasıyla sonsuza kadar sürecek olan ahiret hayatıdır. 
Kabir hayatı, bir bakıma ahiretin giriş kapısı ve başlangıcı sayılır. Ölen 
kimse, ister kabre defnedilsin, yırtıcı hayvanlarca parçalansın; ister ateşte 
yanıp külleri savrulsun ya da denizde kaybolsun, onun için kabir hayatı 
başlamış olur. Münker ve Nekir melekleri kabir sorgulamasını yapar. 
Rabbini, peygamberini ve dini sorar. Bu sorgudan sadece peygamberler ve 
çocuklar muaftır. 

Ehl-i Sünnet inancına göre, kâfirlere ve bazı günahkâr müminlere kabir 
azabı vardır. Kabir, iman ve salih amel sahipleri için Cennet bahçelerinden 
bir bahçe; kâfirler için de Cehennem çukurlarından bir çukurdur. Kabir 
hayatının, azap şeklinin mahiyeti hakkında, âlimler ayrı görüşler ileri 
sürmüşlerdir. Azabın ruha, bedene veya her ikisine birlikte yapılması, 
sonucu değiştirmez. Çünkü salih amel sahibi insanlar kabirde güzel bir 
hayat yaşarken, kâfirler, büyük bir sıkıntı ve ızdırap içinde bulunacaklardır 
(Pezdevi, Ehl-i Sünnet Akaidi, terc Şerafeddin Gölcük, İstanbul 1980, s. 
235, 237: es-Sâbüni, Mâtüridi Akaidi, terc. Bekir Topaloğlu, Ankara 1979, 
s. 185; Taftazâni, Şerhu'l-Akaid, s. 251; Tirmizi, Kıyâme, 26; Müslim, 
İman, 34; Ebü Dâvud, Tahâret, 26; Münâvi, Feyzu'l-Kadir, Beyrut 1972, TI, 
29). 

Kabirdeki ölü cennetlik (said) bir kimse ise, onun ruhu Cennet'e gider, eğer 


günahkâr ve cehennemlik (şâki) ise, Cehennem'in yanına gider. Bir kısım 
ruhlar da berzah'ta bulunurlar ki, burası ne Cennet ne de Cehennem'dir. 

Bazı âlimlere göre, saidlerin rühu Cennette olmakla birlikte kabirleriyle 
olan bağlantıları kesilmez. Bu irtibat özellikle cum'a gecesi ve gündüzü ile 
cumartesi gecesi güneş doğuncaya kadar, pek canlı bir şekilde devam eder. 
Saidlerin ruhları dünya haberlerini izleme imkânı bulabilirler Vefat edip 
yeni gelenlere dünyadan haber sorarlar. Kendilerini ziyarete gelenlerin 
selâmını duyarlar, hatta izin verilirse, selâma karşılık vermeleri de 
mümkündür (ez-Zebidi, Tecrid-i Sarih, Terc. Kâmil Miras, Ankara 1985, IV, 
504, 505) 


KABİR AZABI. 


Her insan ister ölerek toprağa gömülsün, ister boğularak denizin dibinde 
kalsın veya yırtıcı bir hayvan karnında bulunsun veya yanarak külü havaya 
karışsın, mutlaka kabir hayatı geçirecektir. İnsan öldükten sonra kabre 
konulunca, Münker ve Nekir adında iki melek, kendisine gelerek; "Rabbin 
kimdir? Peygamberin kimdir: Dinin nedir?" diye sorarlar. İman ve güzel 
amel sahipleri bu gibi sorulara doğru cevap verirler. Bu gibi ölülere cennet 
kapıları açılır ve Cennet kendilerine gösterilir. Kâfir veya münafık olanlar 
ise bu sorulara doğru cevap veremezler. Onlara da Cehennem kapıları açılır, 
oradaki azap kendilerine gösterilir. Müminler nimet içerisinde, sıkıntısız ve 
huzurlu yaşarken, kâfir ve münâfıklar ise kabirde azap göreceklerdir (bk. 
ez-Zebidi, Tecridi Sarih, terc. Kamil Miras, Ankara 1985, IV 496 vd.). 
Kabirde azap ve nimetin varlığını gösteren birtakım ayet ve hadisler vardır. 
Bir ayet-i kerimede; "Firavun ve adamları sabah-akşam ateşe atılırlar. 
Kıyametin kopacağı gün de denilir ki; Firavun hanedanını ateşin en 
şiddetlisine sokun" (el-Mümin, 40/46) buyurulur. Buna göre kıyamet 
kopmadan önce de yani kabirde de azap vardır. Peygamber efendimiz; 
"Allah, iman edenlere bu dünya hayatında ve ahirette, o sabit sözlerinde 
daima sebat ihsan eder" (İbrahim, 14/17) ayetinin kabir nimeti hakkında 
indiğini açıklamıştır (Buhâri, Tefsir, sure: 14). 

Kabir azabı ile ilgili hadis kitaplarında pek çok hadis-i şerif 
zikredilmektedir. 

Bunlardan bir kaçı şöyledir: Hz. Peygamber (s.a.s) bir mezarlıktan 
geçerken, iki mezardaki ölünün bazı küçük şeylerden dolayı azap çekmekte 
olduklarını gördü. Bu iki mezardaki ölülerden biri hayatında koğuculuk 
yapıyor, diğeri ise idrardan sakınmıyordu. Bunun üzerine Resulullah (s.a.s) 
yaş bir dal almış, ortadan ikiye bölmüş ve her bir parçayı iki kabre de birer 
birer dikmiştir. Bunu gören ashap, niye böyle yaptığını sorduklarında: "Bu 
iki dal kurumadığı sürece, o ikisinin çekmekte olduğu azabın hafifletilmesi 
umulur" (Buhâri Cenâiz, 82; Müslim, İmân, 34; Ebü Dâvud, Tahâret, 26) 
buyurmuşlardır. 

Hz. Peygamber diğer bir hadislerinde şöyle buyururlar: "Kabir ya Cennet 
bahçelerinden bir bahçedir veya Cehennem çukurlarından bir çukurdur" 
(Tirmizi, kıyamet, 26). 

Başka bir hadiste de şöyle buyurur: "Ölü mezara konulunca, birine Münker, 


diğerine Nekir adı verilen siyah mavi iki melek gelir; ölüye derler ki: "Şu 
Muhammed (s.a.s) denilen zat hakkında ne dersin?" O da şöyle cevap verir. 
"O, Allah'ın kulu ve Resuludur. Ben şahitlik ederim ki Allah'tan başka ilâh 
yoktur, Muhammed de O'nun kulu ve elçisidir. Bunun üzerine melekler; Biz 
senin böyle diyeceğini zaten bilmekte idik", derler. Sonra onun mezarını 
yetmiş arşın genişletirler. Daha sonra bu ölünün mezarı ışıklandırılır ve 
aydınlatılır. Daha sonra melekler ölüye: " Yat ve uyu " derler. O da; "Aileme 
gidin de durumu haber verin" der. Melekler ona; "Zifafa giren ve sadece en 
çok sevdiği kişi tarafından uyandırılan şahıs gibi mahşer gününe kadar sen 
uyumana devam et" derler. Eğer ölü münâfık olursa, melekler şöyle der: 
"Şu Muhammed (s.a.s) denilen zat hakkında ne dersin?" Münâfık da şöyle 
cevap verir: "Halkın Muhammed hakkında bir şeyler söylediklerini işitmiş, 
ben de onlar gibi konuşmuştum. Başka bir şey bilmiyorum. Melekler ona; 
"Böyle diyeceğini zaten biliyorduk" derler. Daha sonra yere "Bu adamı 
alabildiğine sıkıştır" diye seslenilir. Yer de sıkıştırmaya başlar. Öyle ki o 
kimse kemiklerini birbirine geçmiş gibi hisseder. Mahşer gününe kadar bu 
sıkıntı devam eder" (Tirmizi Cenâiz 70). 

Kur'an'da şehitlerin kabir hayatıyla ilgili olarak şöyle buyurulur: "Allah 
yolunda öldürenleri, sakın ölüler sanmayın. Bilâkis onlar diridirler. Rableri 
katından rızıklandırılmaktadırlar" (Âlu İmrân, 3/169), "Allah yolunda 
öldürülenlere ölüler demeyin. Bilâkis onlar dirildirler. Fakat siz farkında 
değilsiniz." (el-Bakara, 2/154). 

Kabir azabının yalnız ruha mı, yoksa bedene mi, yahut da her ikisine mi 
yapılacağı konusu bilginler arasında tartışmalıdır. Bu azabın hem rüha, hem 
de bedene yapılacağı görüşü tercihe şayandır. ancak azabın niteliği 
hakkında fazla bilgi yoktur. Rühun gerçeği üzerinde de görüş ayrılıkları 
vardır. Bir görüşe göre ruh lâtif (ince, şeffaf, nüfuz kabıliyeti olan) bir 
cisimdir. Yaş ağaca suyun nüfüzu gibi bedene nüfüz etmiştir. Allah, rüh 
cesette kaldığı sürece hayatı devam ettirmeyi âdet kılmıştır. Ruh cesetten 
çıkınca ölüm hayatı ortadan kaldırır. Başka bir görüşe göre de, ruh ceset 
için güneşin ışıkları gibidir. Mutasavvıflar bu görüşü benimsemişlerdir. Ehi- 
i Sünnete mensup bir topluluk, gülsuyunun güle sirâyet ettiği gibi, rühun da 
bedene sirâyet eden bir cevher olduğunu söylemişlerdir (Aliyyu'l-Kâri, 
Fıkh-ı Ekber Şerhi, terc. Y. Vehbi Yavuz, İstanbul 1979, s. 259). Ayette 
şöyle buyurulur: "De ki ruh, Rabbimin bildiği bir iştir. Size bu konuda pek 
az bilgi verilmiştir" (İsrâ, 17/85). 

Ebü Hanife'ye göre, peygamberler, çocuklar ve şehitler kabir sorusu ile 


karşılaşmazlar. Ancak Ebü Hanife kâfirlerin çocuklarına kabirde soru 
sorulması, Cennete girmeleri ve onlarla ilgili benzeri bazı soruları cevapsız 
bırakmıştır (Alliyü'l-Kâri, a.g.e, 5. 252-253). 


KABİR HAYATI 


Dünya hayatından sonra, ahiret hayatından da önce fakat ahiret hayatı 
içinde ele alınması gereken bir başka hayat daha vardır ki o da kabir hayatı 
veya "Âlem-i Berzah"denilen hayattır. Berzah, asıl manasında iki şey 
arasında bulunan engel, ayırıcı sınır demektir. Bu kelime Kur'an'ın "el- 
Mü'minün, 23/100; er-Rahmân, 55/20; el-Furkan, 25/53" ayetlerinde "iki 
şey arasındaki engel" manasında kullanılmıştır. 

Râgıp, el-Müfredât adlı eserinde şöyle der: "Berzah; ahirette insan ile 
yüksek menzillere ulaşması arasındaki engeldir. Bu kelime, el-Beled, 90/11 
ayetindeki "el-Akabe" kelimesine işarettir. Ayetin meâli şöyledir: "Fakat o, 
(hedefe varmak, yapılan iyiliklere teşekkür etmek için) sarp yokuşu 
geçemedi." Ayette bildirilen engeli ise ancak sâlihler aşabilir. Berzah'ın 
ölüm ile kıyâmet arasındaki engel olduğu da söylenir. 

İnsan için üç hayat vardır: 

Dünya hayatı: Ruhun cesetle birlikte yaşadığı içinde bulunduğumuz hayat. 
Berzah hayatı: Ruh, dünyada iken içinde bulunduğu cesetten ayrılmış, azab 
yahutta nimet içinde müstakil hale gelmiştir. 

Ahiret hayatı: Ruhların dünyada iken içinde oldukları cesetlere dönmeleri 
ile meydana gelen son hayat. Görüldüğü gibi Berzah hayatı, birinci hayat ile 
ikinci hayat arasındadır. Dünya hayatı çalışma, Ahiret hayatı ise çalışmanın 
karşılığını görme hayatıdır. Bu ikisi arasındaki hayat da, beklemekten ibaret 
olan Berzah hayatıdır (Âli İmrân, 3/185). 

Ölüm anında, ruhlar cesetten ayrılırken rahmet veya azab melekleri 
vasıtasıyla onlara, hallerine uygun durumlar gösterilir: 

"Melekler, o kâfirlerin yüzlerine ve arkalarına vura vura: "Tadın Cehennem 
azabını. " diyerek canlarını alırken bir görmeliydin..." (el-Enfâl, 8/50, el- 
En'âm, 6/93-94). Ayetlerde bildirilen azab, ölüm anında kâfir ve 
günahkârlara yapılan azabtır. 

Ahmed İbn Hanbel'in Müsned'inde (IV/288, 397) yer alan rivayetlere göre 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Mümin kul, dünyadan ayrılmak üzere 
ve ahirete yöneldiği anda ona semadan beyaz yüzlü melekler iner. Yüzleri 
sanki güneş gibidir. Yanlarında Cennet kefenlerinden ve kokularından 
vardır. Onun görebileceği yere otururlar. Ölüm meleği gelir, baş tarafına 
oturur ve şöyle der: "Ey güzel ruh, çık ve Rabbi'nin rızasına ve mağfiretine 
gel. " O da, ağızdan damlayan bir damla gibi çıkar. Kâfir kul dünyadan 


ayrılmak ve ahirete yönelmek üzere olunca, yanında kaba bir elbise olan 
siyah yüzlü bir melek gelir, onun görebileceği bir yerde oturur, şöyle der: 
"Ey çirkin ruh, haydi çık, Rabb'inin öfkesine ve gazabına gel. Ruh cesedden 
korkarak ve güçlükle ayrılır." 

Ölümden sonra berzah âleminin ikinci makamı olan kabir hayatı başlar. 
Kabirde ilk zamanlarda ruh cesetle birlikte bulunurlar, beraber azab ve 
mükâfat görürler. Daha sonra ruh cesetten ayrılır ve müstakil olur. 
Peygamberimiz (s.a.s.)'in ifadesine göre; "Kabir ya Cennet bahçelerinden 
bir bahçe, yahut Cehennem çukurlarından bir çukurdur. " (Tirmizi, Kıyâme, 
26). Ruhun cesetle birlikte kabirde azap ve mükâfat görmeşinin bir benzeri, 
hepimizin zaman zaman gördüğümüz acı veya tatlı rüyalardır ki kişi 
kendisini sonsuz nimetler veya azap içinde görür de bunlar ancak 
uyanmakla sona erer. 

Kabir hayatı hakkında Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle buyuruyor: "Ölüm 
meleği Mümin kulun ruhunu aldığı zaman melekler onu, göz açıp 
kapayacak kadar ölüm meleğinin elinde bırakmazlar. Onu alır, bu kefene 
koyarlar. Ondan, yeryüzünde bulunan mis kokusu gibi bir koku çıkar. Onu 
melekler arasından geçirirken: "Bu güzel ruh nedir?" derler. Dünyada iken 
söylenen en güzel ismini söyleyerek: "Falan oğlu falandır" derler. Dünya 
semasına ulaşıncaya kadar çıkarırlar. Nihâyet Cenâb-ı Allah: "Kulumu 
'İlliyyine' yazınız. " buyurur. Bu, Cennet'in en yüksek derecesidir. "Ben onu 
yeryüzündeki cesedine iade edeceğim." İki melek yanına gelir ve: "Rabbin 
kimdir?" derler. Ruh: 

"Rabbim Allah'tır. " der. Onlar: 

"Dinin nedir?" derler. Mümin ruh: 

"Dinim İslâm 'dır. " der. Onlar: 

"Bunları sana bildiren nedir?" derler. O da: 

"Allah'ın kitabını okudum, ona inandım ve tasdik ettim" der. 

Bunun üzerine semadan bir ses gelir: 

"Kulum doğru söyledi. Cennet'te makamını hazırlayınız. Onun için 
Cennet'ten bir kapı açınız. der. " (et-Terğib ve't-Terhib,IlIl 369)'teki bir 
hadiste kâfir kulun ruhunun berzah hayatı hakkında Peygamber Efendimiz 
(s.a.s.) şöyle buyurmaktadır: "Ölüm meleği kâfir kulun ruhunu aldığı 
zaman, melekler bu ruhu onun elinde göz açıp kapayıncaya kadar 
bırakmazlar. Onu hemen kalın bir elbiseye koyarlar. Ondan yer yüzünde 
bulunan leş kokusu gibi bir koku çıkar. Onu semaya yükseltirler. Meleklerin 
yanından geçerken: "Bu kötü ruh kimindir?" derler. Melekler, en kötü 


ismini söyleyerek: "Falan oğlu falandır." derler. Onun için semanın kapısını 
açmasını isterler, fakat açmazlar." Bu esnada Peygamberimiz (s.a.s.) şu 
ayeti okudu: "Onlara gök kapıları açılmaz (ruhları göğe yükselmez) ve deve 
iğnenin deliğinden geçinceye kadar (hiçbir zaman) Cennet'e giremezler." 
(el-A'raf, 7/40). Allah: "Onun kitabını en aşağı makama yazınız" der. Sonra 
onun ruhu uzaklaştırılır. Peygamberimiz (s.a.s.) sonra şu ayeti okudu: 
"..Kim Allah'a ortak koşarsa o, sanki gökten düşmüş de kendisini kuş 
kapıyor veya rüzgâr onu uzak bir yere sürüklüyor gibidir. " (el-Hacc, 
22/31). Ruhu cesede iade olunur da iki melek (Münker ve Nekir*) gelir, 
yanına oturur ve; 

"Rabbin kimdir?" derler. O da: 

"Şey şey, bilmiyorum,"der. Onlar: 

"Dinin nedir?" derler, o da: 

"Şey şey, bilmiyorum,"der. Onlar: 

"Size kim peygamber olarak gönderildi? Peygamberiniz kimdir?" derler: 
"Şey şey, bilmiyorum,"der. Bunun üzerine semadan bir ses 

"Yalan söyledi, Cehennem'deki yerini hazırlayınız." der. Onun için 
Cehennem'e bir kapı açarlar. Cehennem'in harareti ve kokusu gelir, kabri 
daralır ve onu sıkıştırır. Çirkin yüzlü ve kötü elbiseli bir adam gelir ve ona 
şöyle der: 

"Sana yazıklar olsun, va'd olunduğun gün işte bu gündür. " Kâfir ruh ona: 
"Sen kimsin? Çirkin yüz kötülük getirdi," der. O da: 

"Ben senin çirkin amelinim" der. Bunun üzerine: 

"Rabbim, kıyameti koparma." der. Sonra kör, sağır, dilsiz ve elinde balyoz 
olan birisi gelir. Elindeki bu balyozu bir dağa vursa toprak olur, ona bir 
vurur, toprak oluverir. Sonra onu Allah eski haline getirir, tekrar bir daha 
vurur. Öyle bir çığlık atar ki insanlar ve cinlerden başka her şey duyar. " 
Ruh, kabirde sorulan suallere verdiği cevaplara göre ya İlliyyine* ya da 
Siccin'e* gönderilir. Burada, yeniden diriltilecekleri güne kadar emaneten 
dururlar. Yeniden dirilme gününde ise Allah'ın emri ile tekrar cesetlere 
girerler. İyi, kötü, bütün ruhların kendi kabirleriyle alâkaları vardır. Bu 
alâka ile ziyaretçilerini tanırlar. Nimetlerin lezzetlerini, yahutta cehennem'in 
acısını yanlarında hissederler. Şehidlerin ruhları ise yeşil kuşlar gibi 
Cennet'lerde otlar ve Arş'ın altında asılı bulunan kandillere sığınırlar,(en- 
Nisâ, 4/169) Ayette Allah yolunda öldürülen şehidlerin, gerçekte, ölü 
olmadıkları, Allah katında Cennet nimetleriyle rızıklandırıldıkları 
bildirilmektedir. Ayrıca şehid ruhlarının, Cennet'te kendilerine yapılan 


ikramlar nedeniyle, bir daha Allah yolunda öldürülebilmek için ruhlarının 
cesetlerine iade edilmesini istedikleri bildirilmektedir. ( Salih-i Müslim, VI, 
38; Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dili Kur'an Dili, 11, 1229). 


KABİR MERMER VE YONTULMUŞ TAŞLARLA İNŞA EDİLİP 
SÜSLENİYOR. İSLAM'DA BUNUN YERİ VAR MIDIR? 


Tanınsın ve basılsın diye kabri bir karış kadar yükseltmekte beis yoktur. 

Fazlasını yapmak caiz değildir. Hz. Ali (ra)'den rivayet edilmiştir ki, 
Peygamber (sav) bir cenaze merasiminde iken şöyle buyurdu: Sizden 
kırmayacağı put, düzeltmeyeceği kabir, bozmayacağı suret bırakmamak 
üzere Medine'ye kim gider? Adamın biri ben giderim ey Allah'ın Resulü 
dedi ve gitti. Fakat Medine halkından korktuğundan geriye döndü. Bunun 
üzerine Hz. Ali (ra): "Ey Allah'ın Resulü ben giderim” dedi. Gitti, sonra 
dönüp dedi ki: "Ey Allah'ın Resulü kırmadığım put, düzeltmediğim kabir, 
bozmadığım suret bırakmadım” dedi, sonra Peygamber (sav), "Böyle bir 
şeyi tekrar yapan kimse Muhammed'e (sav) indirilmiş olana inanmamış 
olur” buyurdu. 
İmam Şafii (ra) şöyle buyuruyor: "Kabri bina etmek mekruhtur.” İslam 
aleminde, ba husus Türkiye'de fakr ve zaruret içerisinde kıvranan yüz 
binlerce insan var iken böyle lüzumsuz şekilde büyük servetleri toprağa 
verip heder etmek hangi insafa sığar. 


KABİR NAMAZI: 


Bazı tarikat mensupları yatmadan önce "kabir namazı" diye oturarak iki 
rekât namaz kılıyorlar. Türkçe ilmihal kitaplarında sünnet ya da müstehap 
namazları arasında böyle bir namaz bulamadık. Öyleyse bunun aslı yoktur 
diyebilir miyiz? 

Hadis kitaplarımıza ve Rasülüllah Efendimiz (sav)'in yaşayış tarzını anlatan 
kitaplara baktığımızda, yer yer değişik kelimeler içermekle birlikte şöyle bir 
hadis-i şerifin olduğunu görürüz: "Allah Rasülü vitirden sonra oturarak iki 
rekat namaz kılardı" Bazı rivayetler bunu "bağdaş kurarak" diye de verir 
(Müslim). Beyhaki de: "Gece de onüç rekât namaz kılardı. Dokuz rekâti 
ayakta kılar ve onlarda vitir yapardı. Iki rekât da oturarak kılar, secde 
yapmak istediğinde ayağa kalkıp rukü yapar ve secdeye giderdi. Bunu 
vitirden sonra yapardı". Diğer bir rivayette: "O iki rekâtta oturarak kıraat 
ederdi", bir diğerinde: "Bu iki rekâtta (kul yâ-eyyühelkâfirün ve izâ zülzilet- 
il ardu) sürelerini okurdu" ilaveleri de vardır. Hatta bazı haberlerde: 
"Yatağına yatmak istediği zaman oraya emekleyerek gider ve uyumadan 
önce yatağının üzerinde iki rekât namaz kılardı, bu rekâtlarda (Izâ 
zülziletilardu ve Tekâsür) sürelerini okurdu" denir (Beyhaki, es-Sünenül- 
kübrâ, NW/32; Gazâli, Ihyâ, 1/196). Az farkla bu hadisleri Ahmed bin Hanbel 
(Müsned, V/260; VW299), Ibn Mâce (Ibn Mâce, ikâme,125), Tirmizi 
(Tirmizi, vitir,13), Darimi (Darimi, salat, 215) ve Dârekutni de (Derekutni, 
N/6251) rivayet etmişlerdir. Ibnü'l Kayyim ise bunları değerlendirirken 
şunları söylemiştir: "Rasulüllah gece namazını üç türlü kılardı:1- Ayakta. 
En çok yaptığı da budur. 2- Kıraati oturarak, rükü'u da oturarak. 3- Kıraati 
oturarak ve kıraattân az bir miktar kalınca kalkıp rükü'u ayakta iken. Bu üç 
türlü kıldığıda doğrudur" (Ibn Kayyim, Zâd, 1/110). 

Ancak Imam Mâlik bu iki rekât namazı münker görür (kabul etmez); Imam 
Ahmed de: "Ben kılmam ama, kılana da mani olmam, der. Çünkü Gece son 
kıldığınız namaz vitir olsun" diye bir hadis-i şerif vardır. Onlar bu namazı 
bu hadise uymuyor sayarlar. Bir grup alim de Rasulüllah'ın bu iki rekâti sırf, 
vitirden sonra da namaz kılmanın caiz olduğunu göstermek için kılmıştır 
görüşündedir. Doğrusu ise (Ibn Kayyim'e göre) şu olmalıdır: 

Bu iki rekât, sünnet gibi değerlendirilmeli ve vitrin (son namaz vitir 
olmakla beraber) tamamlayıcısı görülmelidir. Çünkü vitir, -özellikle de 
vacip sayanlara göre- müstakil bir ibadettir. Binaenaleyh, bu iki rekât tıpkı 


akşamın sünneti gibi olmuş olur. Zira o da gündüzün vitri (tekli namazı )'dir. 
Ve sondaki sünneti onun tamamlayıcısıdır. (Yani sonunda sünnet kılmış 
olduğu halde kişi, son kıldığım namaz akşam namazıdır diyebilir). Bu iki 
rekât da gecenin vitrinin tamamlayıcısı olmuş olur (ve son kılınan namaz 
yine vitirdir denebilir) Allah'u a'lem. 

Sonuç olarak böyle bir namaz kılanlara biz, bid'at işliyorlar diyemeyiz. Olsa 
olsa, Ahmed b. Hanbel gibi "kılmıyorum ama kılana da bir şey diyemem" 
deriz. Hatta Rasülüllah'ın böyle bir namaz kıldığı sahih rivayetlerle sabit 
olmuş olunca, kılanlar kılmayanlardan daha iyi yapıyorlar da diyebiliriz. 
Ancak bu namaza "Kabir Namazı" dendiğine dair bir bilgiye, 
bakabıldiğimiz kaynaklarda rastlayamadık. Yoksa o daha başka bir namaz 
mıdır, bilgilendirirseniz memnun oluruz. 

Bu namazın ilmihallerde, -hatta fıkıh kitaplarında- geçmediğine gelince; 
onların bunu bilmediklerinden değil, sadece en önemli olup, Rasülüllah'ın 
hemen hemen devamlı kıldığı ve tavsiye ettiği sünnet ve müstehap 
namazları kitaplarına almış olmalarındandır. Yoksa Rasülüllah'ın kıldığı 
daha başka namazlar da vardır. Durum bu olunca şöyle diyebiliriz: Farz 
namazlar İslam'ın asgari şartıdır ve kulluğun ilk barajıdır. Farzların 
sünnetleri (revâtip sünnetler) farzların koruyucusu ve 
mükemmelleştiricisidir. Teheccüd, Duhâ (kuşluk), Işrak, Tahiyyetül mescid 
gibi müstehap namazlar Allah'a yaklaştırmada etkili nafile namazlardır. 
Sizin sözünü ettiğiniz namaz ve benzerleri de farz, sünnet ve nafilelere tam 
alışmış, ehli takva insanların fırsat bulabilenlerinin yaptıkları amellerin 
üzerine bir de kaymak sürme kabilinden bir şeydir. Ancak hiç namaz 
kılmayanlara, ara sıra kılanlara, namaz borcu olanlara böyle namazları 
tavsiye etme yerine, kulluğun; asgari şartını yerine getirmelerini telkin etme 
daha isabetli olsa gerektir. 


KABİR ZİYARETİ 


Genel olarak kabirleri ziyaret etmek erkekler için müstehab olup, 
kadınlar için caizdir. Salih kimselerin, anne, baba ve yakın akrabanın 
kabirlerini ziyaret etmek mendup sayılmıştır. Kadınların kabirleri ziyaret 
etmesi, bağırıp çağırma, saçını başını yolma ve kabirlere aşırı saygı gibi bir 
fitne korkusu olmadığı zaman mümkün ve caizdir. Çünkü Hz. Peygamber, 
çocuğunun kabri başında ağlamakta olan bir kadına sabır tavsiye etmiş, onu 
ziyaretten alıkoymamıştır (Buhâri, Cenâiz, 7, Ahkâm, Il; Müslim, Cenâiz, 
15). Diğer yandan Hz. Âişe'nin de kardeşi Abdurrahman b. Ebi Bekr'in 
kabrini ziyaret ettiği nakledilir (Tirmizi, Cenâiz, 61). 

Hz. Peygamber, henüz kader inancının kökleşmediği ve cahiliye 
alışkanlıklarının devam ettiği dönemde kabir ziyaretini bir ara yasaklamış, 
ancak bunu daha sonra serbest bırakmıştır. Hadiste şöyle buyrulur: 

"Size kabir ziyaretini yasaklamıştım. Artık kabirleri ziyaret edebilirsiniz" 
(Müslim, Cenâiz, - 106, Edâhi, 37; Ebü Dâvud, Cenâiz 77, Eşribe, 7; 
Tirmizi, Cenâiz, 7;Nesai, Cenâiz, 100; İbn Mâce, Cenâiz, 47; Ahmed b. 
Hanbel, I, 147, 452, III, 38, 63, 237, 250, V, 35, 355, 357). Hz. 
Peygamber'in kabirleri çok ziyaret eden kadınlara lânet ettiğini bildiren 
hadisler (Tirmizi, Salât, 21; Cenâiz, 61; Nesai, Cenâiz, 104; İbn Mâce, 
Cenâiz, 49), ziyaret yasağı olan döneme aittir. Tirmizi bunu açıkça ifade 
etmiştir (Tirmizi, Cenâiz, 60). Hz. Âjşe ve İbn Abdilberr bu görüştedir. 
Hanefilerin sağlam görüşüne göre, saç baş yolma, ağlamayı tazeleme gibi 
aşırılıklar olmamak şartıyla kadının kabir ziyareti caiz görülmüştür. Çünkü 
Hadislerde yer alan ruhsat, kadınları da kapsamına almaktadır (Tirmizi, 
Cenâiz 60, 61; İbn Abidin, Reddü'1-Muhtâr, İstanbul 1984, TI, 242). 

Kabir ziyaretinin, tarihi akış içinde, ölülerden yardım istemek, hatta 
tapılmak için de yapıldığı görülmektedir. 

İslâm'ın başlangıcında Hz. Peygamberin kabir ziyaretlerini yasaklamasının 
sebebi bu idi. Yahudi ve Hristiyanlar, aziz saydıkları kimselerin kabirlerini 
ibadet yeri edinmişlerdi. Cahiliyye devrinde kabirlere secde ediliyor, putlara 
tapılıyordu. Putperestlik, büyük tanınan kimselerin heykellerine saygı ve 
ta'zim ile başlamış, neticede bu saygı putlara ibadete dönüşmüştü. İslâm 
Dininin gayesi tevhid akidesini (Allah'ı yegane hâlık ve müessir tanıyıp 
yalnızca ona ibadet etmeyi) kalblere yerleştirmekti. Önceleri Hz. 
Peygamber (s.a.s) bu sebeple tehlikeli gördüğü kabir ziyaretini 


yasaklamıştı. Fakat tevhid inancı gönüllere iyice yerleşip müslümanlar 
tarafından gayet iyi anlaşıldıktan sonra, kabir ziyaretine izin verilmiştir. 
Çünkü kabir ziyaretinde, hem hayattakiler, hem de ölüler için faydalar 
vardır. Resulullah (s.a.s) Mekke seferi sırasında annesi Amine'nin kabrini 
ziyaret ederek ağlamış, etrafındakileri de ağlatmış ve müslümanların 
kabirleri ziyaretine de izin verilmişti (İbn Mâce, Cenâiz 48; Nesâf, Cenâiz; 
101;Müslim, Cenâiz, 36; Ebü Dâvud, Cenâiz, 77). Bu izin hatta ziyareti 
teşvik konusu meşhur rivayetlerle sabittir (İbn Mâce, Cenâiz, 47; Tirmizi, 
Cenâiz, 60). 

Kabir Ziyaretinin Faydaları 

a) İnsana ölümü ve ahireti hatırlatır ve ahireti için ibret almayı sağlar 
(Müslim, Cenâiz, 108; Tirmizi, Cenâiz, 59; İbn Mâce, Cenâiz, 47-48; 
Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 145). 

b) İnsanı zühd ve takvaya yöneltir. Aşırı dünya hırsını ve haram işlemeyi 
engeller. Kişiyi iyilik yapmaya yöneltir (İbn Mâce, Cenâiz, 47). 

c) Salih kişilerin kabirlerini, özellikle Hz. Peygamber'in kabrini ziyaret, 
ruhlara ferahlık sağlar ve yüce duyguların oluşmasına yardım eder. Hz. 
Peygamber'in ve Allah'ın veli kullarının kabirlerini ziyaret için yolculuğa 
çıkmak menduptur. Bir hadis-i şerifte; "Kim, beni öldükten sonra ziyaret 
ederse, sanki hayatımda iken ziyaret etmiş gibi olur" buyurulmuştur. 
(Mansur Ali Nasif, et- Tâc, el-Câmiu'Il-Usül, TI, 190). 

d) Ziyaret; insanın geçmişi, dini kültürü ve tarihi ile bağlarının 
güçlenmesine yardımcı olur. 


KABİR ZİYARETİNİN FAYDALARI 


a) Insana ölümü ve ahireti hatırlatır ve ahireti için ibret almayı sağlar 
(Müslim, Cenâiz, 108; Tirmizi, Cenâiz, 59; Ibn Mâce, Cenâiz, 47-48; 
Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 145). 

b) Insanı zühd ve takvaya yöneltir. Aşırı dünya hırsını ve haram işlemeyi 
engeller. Kişiyi iyilik yapmaya yöneltir (Ibn Mâce, Cenâiz, 47). 

c) Salih kişilerin kabirlerini, özellikle Hz. Peygamber'in kabrini ziyaret, 
ruhlara ferahlık sağlar ve yüce duyguların oluşmasına yardım eder. Hz. 
Peygamber'in ve Allah'ın veli kullarının kabirlerini ziyaret için yolculuğa 
çıkmak menduptur. Bir hadis-i şerifte; "Kim, beni öldükten sonra ziyaret 
ederse, sanki hayatımda iken ziyaret etmiş gibi olur" buyurulmuştur. 
(Mansur Ali Nasif, et- Tâc, el-Câmiu'l-Usül, II, 190). 

d) Ziyaret; insanın geçmişi, dini kültürü ve tarihi ile bağlarının 
güçlenmesine yardımcı olur. 

Ziyaretin Ölüye Faydası 

a) Özellikle anne, baba diğer akraba ve dostların kabirleri, ruhları için 
Allah'a dua ve istiğfar etmek amacıyla ziyaret edilir. Ölüler adına yapılan 
hayır ve hasenâtın sevabının onlara ulaşacağı sahih hadis ve icmâ delili ile 
sabittir. Ölüler ziyaret edilirken, onların ruhları için Allah'a dua edilir, 
Kur'an okunur, yapılan iyiliklerin sevabı bağışlanır. Kabre ağaç dikmek 
sevabtır. Dikilen ağaç ve bitkinin ölünün ruhundan azabın hafifletilmesine 
sebep olacağına dair hadisler vardır. Hristiyanların yaptığı gibi kabre çelenk 
götürmek mekruhtur. 

Dua ve istiğfarın ölülerin ruhları için faydalı olacağına şu ayet-i kerime de 
delâlet eder: "Ey Rabbimiz, bizi ve iman ile bizden önce geçmiş olanları 
yarlığa. Iman etmiş olanlar için kalbimizde bir kin bırakma" (el-Haşr, 
59/10). Bu konuda varid olan pek çok hadis vardır (Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, II, 509; VI, 252; Ibn Mâce, Edeb, 

b) Ölünün dirileri işitmesi. Kabir ziyareti sırasında konuşulanları kabirdeki 
kişinin duyduğu ve verilen selâmı aldığı hadislerle sabittir. 

Abdullah b. Ömer (r.a)'den nakledildiğine göre Hz. Peygamber Bedir 
gazvesinden sonra yerde yatan Kureyş büyüklerinin cesetlerine karşı: 
"Rabbinizin va'dettiği azabın doğru olduğunu anladınız mı?" diye 
seslenmişti. Hz. Ömer'in: "Ey Allah'ın Resulu! Bu duygusuz cesetlere mi 
hitap ediyorsunuz?" demesi üzerine, Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 


"Siz bunlardan daha fazla işitici değilsiniz. Fakat bunlar cevap veremezler" 
buyurmuştur (Ahmed b. Hanbel, TI, 121). Bu konuda Hz. Aişe'den, ölülerin 
işitmesi yerine, Resulullah'ın; "Gerçeği ölünce şimdi daha iyi anlarlar. 
Nitekim Cenâb-ı Hak'da: "Habibim sen, sözünü ölülere duyuramazsın " 
hadisi nakledilmiştir. Ancak çoğunluk Islâm bilginleri bu konuda Hz. 
Âjşe'ye muhalefet etmişler, başka rivayetlere uygun düştüğü için yukarıda 
zikrettiğimiz Abdullah b. Ömer'in hadisini esas almışlardır (bk. ez-Zebidi, 
Tecrid-i Sarıh Terc. Kâmil Miras, Ankara 1985, IV, 580). 

Ziyaretin Âdabı 

Ziyaretçi mezarlığa varınca yüzünü mezarlara döndürerek Peygamberimizin 
dediği gibi şöyle selâm verir: "Ey müminler ve müslümanlar diyarının 
ahalisi, sizlere selâm olsun. Inşaallah, biz de sizlere katılacağız. Allah'tan 
bize ve size âf yet dilerim" (Müslim, Cenâiz, 104; Ibn Mâce, Cenâiz, 36). 
Hz. Âişe'nin rivayetinde anlam aynı olduğu halde ifade biraz farklıdır. 
Tirmizi'nin Ibn Abbâs'tan rivayetinde Resulullah bir defasında Medine 
mezarlığına uğradı ve onlardan tarafa dönerek şöyle dedi: 

"Ey kabirler ahâlisi, size selâm olsun! Allah bizi ve sizi mağfiret eylesin. 
Sizler, bizden önce gittiniz, biz de sizin ardınızdan (geleceğiz)" (Tirmizi, 
Cenâiz, 58, 59). Kişi, tanıdığı bir kimseye kabrinin başından geçerken 
selâm verirse, ölü selâmını alır ve onu tanır. Tanımadığı bir kimsenin 
kabrinin yanından geçerken selam verirse, ölü, selâmını alır(Gazzâli, Ihyau 
Ulümi'd-din, IV, Ziyâretü'l-Kubur bahsi). 

Kabir ziyareti sırasında mezarda namaz kılınmaz. Kabirler asla mescid 
edinilmez. Kabre karşı da namaz kılmak mekruhtur. Kabirlere mum dikmek 
ve yakmak caiz değildir (Müslim, Cenâiz, 98; Ebü Dâvud, Salât, 24; 
Tirmizi, Salât, 236). 

Boş yere para harcandığı için, ya da kabirlere tazim için buralarda mum 
yakılmasını Hz. Peygamber yasaklamıştır. Kabrin üzerine oturmak ve 
mezarları çiğnemek mekruhtur (Müslim, Cenâiz, 33; Tirmizi, Cenâiz, 56). 
Kabirde ziyaretle bağdaşmayan edep dışı ve boş söz söylemekten, 
kibirlenip çalım satarak yürümekten sakınmak ve mütevâzi bir durumda 
bulunmak gerekir (Nesâi, Cenaiz, 100; Tirmizi, Cenaiz, 46). Kabirlere, 
küçük ve büyük abdest bozmaktan sakınmak gerekir. (Nesai, Cenâiz, 100; 
ibn Mâce, Cenâiz, 46). Kabristanın yaş ot ve ağaçlarını kesmek mekruhtur. 
Kabir yanında kurban kesmek Allah için kesilse bile mekruhtur. Hele 
ölünün rızasını kazanmak ve yardımını elde etmek için kesilmesi kesinlikle 
haramdır. Bunun şirk olduğunu söyleyenler de vardır. Çünkü kurban 


kesmek ibadettir; ibadet ise yalnız Allah'a mahsustur. Kabirler Kâbe tavaf 
edilir gibi dolaşılıp tavaf edilmez. Ölülerden yardım istemek ve bunun için 
mezar taşlarına bez, mendil ve paçavra bağlamak kişiye yarar sağlamaz. 
Bazı kabir ve türbelerin hastalıklara şifalı geldiğine inanmak ve bunların 
taş, toprak ve ağaçlarını kutsal saymak Islam'ın tevhit inancı ile bağdaşmaz. 
Diri veya ölü olsun salih kimseleri Allah'tan bir şey istemek için aracı 
kılmaya "tevessül"* denilir. Kabirde kişinin başkasına bizzat bir fayda 
vermeye veya bir zararı gidermeye gücü yetmez. ibn Teymiyye ve 
taraftarlarına göre Allah'tan bir şey isterken peygamber bile olsa salih 
kulları aracı kılmak haram, hatta şirktir. Çoğunluk Islâm âlimlerine göre ise 
Allah'tan bir şey isterken salih zatları aracı vesile kılmak ve bunun için 
onların kabirlerini ziyaret etmek caizdir. Meselâ "Hz Muhammed hakkı 
için, onun hürmetine, ya Rabbi onunla sana dua ediyorum, şu isteğimi 
yerine getir" demek duaların kabulüne vesile olur. Hanefi ve Malikilere 
göre kabir ziyaretini cuma ve bunun iki yanındaki perşembe ve cumartesi 
günleri yapmak daha faziletlidir. Şafiiler, perşembe gününün ikindi 
vaktinden başlamak üzere cumartesi sabahına kadar ziyaretin daha uygun 
olacağını söylemişlerdir. Hanbeliler, ziyaret için belli bir gün tahsis etmenin 
doğru olmadığını belirtmişlerdir. Sonuç olarak cuma günü ziyaret daha 
faziletli ise de diğer günlerde ziyaret de mümkün ve caizdir (Abdurrahman 
el-Ceziri, el-Fıkh ale'l-Mezâhibi'l-Erbea, I, 540). 


KABİR ZİYARETİNİN ADABI NEDİR? 


Kabır ziyaretinin asabı şöyledir: 
1- Abdestli olmak, 
2- Muvakkaten de olsa dünya meşgalesini içinden atıpı ahireti düşünmek ve 
dünyanın fani olduğunu, kısa bir zaman sonra şu kara toprağın altına 
gireceğini tasavvur etmek. 
3- Kabir sahibi hayatta olsaydı ona ne kadar yaklaşması uygun ise o kadar 
kabrine yaklaşmak, 
4- Yanına vardığında Peygamber (sav)'in ta'lim buyurduğu gibi selam 
vermek: "bu yurtta bulunan mü'min ve müslümanlara selam olsun. İnşallah 
biz de size yetişiriz. Bizler ve sizler için Allah'tan afiyet dilerim”. 
5- Kabrin yanında Kur'an-ı Kerim tilavet edip duada bulunmak. 


KABİR ZİYARETİNİN MEKRUHLARI NELERDİR? 


Kabir ziyaretinin mekruhları şunlardır: 
1- Yukarda zikredilen sünnetleri terk etmek, 
2- Yüksek sesle ağlayıp gürültü yapmak, 
3- Peygamber (sav)'in kabri şerifi de olsa onun taş ve demirlerini öpmek, 
onlara yapışıp asılmak ve elleri oraya koymaktır. Bunları yapmak çirkin bir 
bid'attır. 
4- Erkek ve kadın cemaatı, karışık olarak ziyaret etmek, 
5- Kabrin yanında mum yakmak, çaput bağlamak, bütün bunların İslam'da 
yeri yoktur. 


KABİRLERDEN KALKIŞ 


Kur'an, kıyametin kopmasından sonra Sür'a ikinci defa üfürülme ile 
bütün canlı yaratıkların hesap için tekrar diriltileceklerini ifade eder. O 
kadar ki, öldükten sonra dirilmenin anlatılmadığı çok az süre bulunabilir. 
Pek çok surede bu konuyu açıklayan örnekler getirilerek, akıllara 
gelebilecek tereddütleri ortadan kaldırır. 

Kabirlerden kalkış dediğimiz tekrar dirilme inancı, kişilerin ve toplumun 
ıslahında çok önemli bir ilke olduğu için Kur'an-ı Kerim bu konuya önemle 
eğilir. Gerçekten de öldükten sonra tekrar dirilmenin gerçekleşeceğini bilen 
insan, hayır ve iyilik yapmaya, işlediği kötülükleri en aza indirmeye çalışır. 
Fakat yeniden dirilişe inanmayan kimse topluma ve kendisine her zaman 
zarar verebilir. 

Öldükten sonra tekrar diriliş hem beden hem de ruh ile olacaktır Bu konuya 
açıklık getiren bir ayette: "Ayetlerimizi inkar ile kâfir olanlar (var ya) onları 
muhakkak ki ateşe atacağız. Derileri piştikçe azabı tadıp durmaları için, 
onları başka derilerle yenileyip değiştireceğiz. Şüphesiz ki Allah mutlak 
galiptir, yegane hüküm ve hikmet sahibidir" (en-Nisâ, 4/56), buyurulur. 
Kur'an-ı Kerim, öldükten sonra tekrar dirilmeyi inkâr eden kimselere karşı, 
yeniden dirilişin aklen mümkün olduğunu ve muhakkak meydana 
geleceğini açıklamak için bir kaç yol izlemiştir. 

Yeniden dirilmeyi, ilk yaratmaya kıyaslamıştır. Bu konuda bize şöyle 
buyurur: "O, kendi yaratılışını unutarak bize bir misal getirdi. "Bu çürümüş 
kemiklere kim can verecekmiş?" dedi. De ki: "Onları ilk defa yaratan 
diriltecek. O, her yaratmayı hakkıyla bilendir" (Yâsin, 36/78-79) 

Zor bir şeyi yaratmaya gücü yetenin, kolay bir şeyi yaratması elbette 
mümkündür. Göklerin ve yerin yaratılması, insanın yaratılmasından daha 
zordur. Bunu yapabilen, insanı da öldükten sonra diriltebilir. Kur'an-ı 
Kerim'de şöyle buyurulur: "Bütün varlıkları yoktan var eden ve sonra da 
tekrar diriltecek olan O'dur. Bu, O'na pek kolaydır. Göklerde ve yerde en 
yüce sıfatlar O'nundur" (er-Rüm, 30/27). "Biz ilk yaratmadan âciz mi 
kaldık? Hayır, onlar yeniden yaratılmaktan şüphe ediyorlar" (Kâf, 50/15) 
Kupkuru ve ölü bir durumda olan yeri, bitkilerle canlandıran, insanı da 
diriltebilir Ayetlerde şöyle buyurulur: 

"..Sen yeryüzünü kupkuru ve ölü görürsün. Fakat biz onun üstüne suyu 
indirdiğimiz zaman, o harekete gelir, kabarır; her güzel çiftten nice bitki 


bitirir. Bunun sebebi şudur: Çünkü Allah hakkın ta kendisidir. Şüphesiz 
hakkıyla kâdirdir. O şüphesiz her şeye hakkıyla kâdirdir. O saat elbette 
gelecektir. Onda hiçbir şüphe yoktur. Doğrusu Allah, kabiırlerde olan 
kimseleri de diriltip kaldıracaktır" (el-Hacc, 22/5-7) 

Bir şeyi zıddına çevirmeğe gücü yeten, onu benzerine çevirebilir. Allah, 
ağaçlarda bol miktarda bulunan suya rağmen, nasıl ondan ateş çıkartıyorsa, 
öylece insanları da tekrar yaratabilir. Bu konuyla ilgili ayetlerde şöyle 
buyurulur: "O Allah ki, size yeşil ağaçtan bir ateş yaptı da, simdi siz ondan 
yakıp duruyorsunuz. Gökleri ve yeri yaratan, onlar gibisini yaratılmaya 
gücü yetmez mi? elbette buna gücü yeter. O herşeyi yaratandır her şeyi 
bilendir" (Yâsin, 36/80-81). 

Kur'an-ı Kerim'de ikinci defa Sür'a üfürülme ile meydana gelecek 
gelişmeler şöyle açıklanır: 

Sür'a ilk defa üfürüldüğünde kıyamet kopacaktır. Yani bu ilk üfürülmeyle, 
dünya hayatı sona erecek, Allah'ın istisnâ ettiği varlıkların dışında bütün 
canlılar ölecektir. Bu konuda ayet-i kerimede şöyle buyurulur: "Sür'a 
üfürülünce, Allah'ın dilediğinden başka, göklerde ne var, yerde ne varsa 
hepsi çarpılıp cansız yere düşer" (ez-Zümer, 39/68). 

İsrâfil (a.s)'ın Sür'a ikinci defa üfürmesiyle, insanlar kabirlerinden kalkıp 
Rablerine doğru akın akın koşacaklardır. Bu konuyla ilgili olarak iki ayeti 
hatırlatmak yeterlidir. "Sur'a üfürülmüştür. Bir de görürsün ki, onlar 
kabirlerinden kalkıp Rablerine doğru koşup gidiyorlar" (Yasin, 36/51). 
"Sonra ona (Sür'a bir daha üfürülecektir. O anda görürsün ki ölüler dirilip, 
ayakta bakınıp duruyorlar" (ez-Zümer, 39/68). 

İsrâfil (a.s)'ın Sür'a iki kez üfürmesi arasında geçecek süre kesin olarak 
bilinmemektedir. Çünkü Ebü Hüreyre (r.a)'den rivayet edilen bir hadiste Hz. 
Peygamber (s.a.s) "Sür'a iki defa üfürülme olayı arasında kırk (zaman) 
vardır" buyurmuşlardır. Orada bulunanlar, hadisi nakleden Ebü Hureyre'ye 
"Ey Ebü Hureyre; kırk gün mü?" diye sormuşlar; "Bilmiyorum" cevabını 
alınca, "Kırk ay mı?" demişler; yine: "Bilmiyorum" karşılığını alınca, "Kırk 
yıl mı?" diye sormuşlar. Bu soruya da Ebü Hureyre "Bilmiyorum" cevabını 
vermiştir (Müslim, Fiten, 28; Ebü Dâvud, Sünne, 22). 

Kur'an-ı Kerim'de ölülerin diriltilmesi ile ilgili olarak Cenâb-ı Hak'la ile 
İbrahim arasında geçen konuşma ibretlidir. 

Rivayete göre Hz. İbrahim (a.s)'ın "Ey Rabbim ölüleri nasıl diriltiyorsun? 
Bana göster," sorusunu sormasının sebebi şu idi: Bir gün Hz. İbrahim (a.s) 
deniz kenarında bir insan ölüsü görür. Dalga, ölünün üzerini açtığı zaman, 


hemen denizdeki yaratıklar ölüye saldırır, kopardıkları parçanın bir kısmı 
denize düşer ve diğer kısmını yerler. Dalga çekilince kara ve hava 
hayvanları saldırır. Kara hayvanları kopardıklarının bir kısmını yer, bir 
kısmını da havada boşluğa bırakırlardı. Bunu gören Hz. İbrahim (a.s) merak 
eder. Bu parçaların nasıl ayrı ayrı yerlerden toplanıp bir araya getirileceğini 
görmek ister. İşte bu konuyla ilgili olarak Kur'an-ı Kerim'de şu ayeti 
buluyoruz: 

"Bir vakit de İbrahim: Rabbim, ölüleri nasıl diriltirsin? Bana göster, 
demişti. Allah ona; inanmadın mı? buyurmuştu. O da; hayır, inandım. Fakat 
kalbim yatışsın diye (arzuluyorum) demişti. (Allah) dedi ki: "Dört kuş tut. 
Onları kendine alıştır, sonra parçalayıp her parçasını bu dağın üzerine bırak. 
Sonra da onları çağır. Koşarak sana geleceklerdir. Bil ki Allah, her şeye 
üstün ve yegane hikmet sahibidir" (el-Bakara, 2/260). 

Cenâb-ı Hak kabirden kalkış ve mahşer meydanında toplanıp hesap verme 
işinin gerçekleşeceğini şöyle ifade buyurur: "Ey Rabbimiz; şüphesiz sen, 
geleceğinde şüphe olmayan bu günde insanları toplayacaksın. Şüphesiz ki 
Allah va'dinden dönmez derler" (el-Bakara, 2/9). Hz. Peygamber, 
ölümünden sonra insanın her şeyinin çürüyüp yok olacağını, ancak 
acbü'zzeneb denilen "kuyruk sokumu kemiği"nin bundan müstesna 
olduğunu bildirmiş, kıyamet koptuktan sonra ikinci yaratılışın bu 
çürümeyen kemikten derlenip toparlanacağını belirtmiştir (Buhârı, Tefsiru 
Sure, 39/3, 78/1; Müslim, Fiten, 14 t-143; Ebü Dâvud, Sünne, 27; Nesâi, 
Cenâiz, 117; İbn Mâce, Zühd, 32; Mâlik, Muvatta, Cenâiz, 49; Ahmed b. 
Hanbel, II, 322, 428, 499, TII, 28). 

Acbü'z-zeneb'le ilgili Hadislerde tasvir edilen ikinci yaratılış, başka bir 
deyimle Okabırlerden kalkış, insanın ana rahmindeki Oluşumuna 
benzemektedir. Nitekim tıp ilminin verilerine göre, sperm ana rahmine 
düştüğü zaman, ilk oluşum sırasında ana rahmi ile insan embriyonu 
arasında birleştirici bir sap bulunur. Başlangıçta cenin bu sap üzerinde 
büyür. İşte bu sap, insan embriyonunun kuyruk sokumuna tekabül eden 
bölgesi ile bağlantılıdır. Sonuç olarak hadis-i şeriflerde acbü'z-zeneb veya 
acmü'z-zeneb diye ifade edilen unsurun ölümsüzlüğünü ve yeniden dirilişin 
çekirdeğini teşkil edeceğini düşünmek mümkündür. Allah ve Resulunun 
haber verdiği bazı konuların nasıl gerçekleşeceğini bugün için pozitif, 
ilimlerin tam olarak açıklayamaması, sonucu değiştirmez. Çünkü yaratıcı ve 
O'nun adına konuşan elçisi bir şeyi söylemişse onun doğruluğuna inanmak 
gerekir. Nitekim, yeni bilimsel araştırmalar İslâm'ın daha önceki asırlarda 


açıklanamayan tabiatla ilgili pek çok konularını günümüzde gün ışığına 
çıkarmıştır. 


KABİRLERİN HAZIRLANIŞI: 


Kabır hazırlanırken şu hususlara dikkat edilmelidir Kabır, bir adam 
boyu veya göğüs hizasına kadar kazılır. Ölüyü daha iyi koruyacağı 
düşüncesiyle kabır daha derin açılabilir. Toprak sert ise kabrin kıble tarafına 
bir lahd (oyuk) açılır. Eğer lahd açılmakla toprak göçecek kadar yumuşak 
olursa o zaman kabrin ortasında ölünün sığacağı kadar bir yer açılır ve 
oraya defnedilir. 

İslâm müctehidleri ve fakihleri, kabirlerin kireç ve benzeri ile yapılmasının, 
kendi toprağına ilâve edilerek yükseltilmeşinin, üzerine kubbeli bina 
yapılmasının, taşına övücü veya kadere sitem edici kelimeler yazılmasının 
caiz olmadığı konusunda görüşbirliği içindedir. Buna karşılık kabrin, 
yerden bir-iki karış yükselmesi, şeklinin deve hörgücü gibi olması, kerpiçle 
yapılması, kabrin baş tarafına bir taş konulması ne ölünün isminin 
yazılmasında bir sakınca görülmemiştir. Ancak kabrin üstüne mescit gibi 
bina inşa edilerek buranın mabed edinilmesi hadisle yasaklanmıştır. 

Hz. Âjşe (ra), Resulullah (s.a.s)'ın son hastalığında şöyle buyurduğunu 
rivayet etmiştir: "Allah, Yahudi ve Hristiyanlara lânet etsin, Onlar, 
peygamberlerinin kabrini mabed haline getirdiler." Hz. Âişe diyor ki: "Eğer 
bundan korkulmasaydı, Hz. Peygamberin kabri dışarıdan belli olacak 
şekilde yapılacaktı" (Buhâri, Cenâiz, 916). Peygamberin ve Hz. Âişe'nin 
ifadelerinden; kabrin dış şekli üzerinde titizlikle durulmasının ve bazı 
yasaklar konmasının sebebinin tevhit inancını korumak ve insanların şirke 
düşmelerini önlemek olduğu anlaşılmaktadır. 

Diğer yandan İslâm dini, israfı yasaklamıştır. israf, malın lüzumsuz yere ve 
ölçüsüz harcanması, sarfedilmesi demektir. Aç, çıplak, ilaçsız, tahsilsiz. 
eşsiz, işsiz, muhtaç müslümanlara yardım etmek yerine, büyük masraflarla 
heybetli, süslü ve masraflı kabırlerin bina edilmesi israf sınırları içine 
girebilir. 

Cenaze için namaz kılındıktan sonra cemaatle birlikte yaya veya ihtiyaç 
olunca araç vasıtasıyla kabristana gidilir. Derince ve uygun boyda açılan 
kabre cenazeyi gömmek farz-ı kifayedir. Cenazeyi taşıyanlar gibi kabre 
indirenlerin de; "Bismillah ve ala milleti Resulullah" demeleri müstehabtır. 
Ölü, kabirde yüzü kıbleye gelmek şartıyla sağ yanı üzerine yatırılır. Sonra 
kefenin düğümleri çözülür. Kabrin tahtası dizildikten sonra kürekle veya 


elle üzerine toprak atılır. Kabrin üstünü biraz yükseltmek menduptur. 
Toprak pekişsin diye kabrin üzerine su serpilebilir. 


HER HANGİ BİR LİDERİN BİR YERE GELİŞİ MÜNASEBETİ İLE 
ŞEREFI İÇİN VEYA SALİH KİMSELERİN KABRİ İÇİN ADAK 
OLARAK KESİLEN HAYVANIN ETİ HELAL MIDIR? 


Her hangi bir liderin bir yere gelişi münasebeti ile şerefi için veya veli 
ve salih kimsenin kabri için nezr edilmiş bir hayvan kesilirse eti haramdır, 
yenilmez.Çünkü hayvan Allah namına kesilmemiştir. O gelen zat veya 
veliye tazım için kesilmiştir.(İbn Abidin) 


KABRİSTAN 


Ölülerin toprağa verildiği ve "mezarlık" da denen saha. 
İslâm dini, hayatında olduğu gibi ölümünde de insana gereken değeri 
vermiş ve saygıyı göstermiş, öldüğü andan itibaren ona yapılacak 
muameleyi de belirlemiştir. 
Toprağa defnedilen insanın en uzun süre bulunacağı yer kabristandır. Bu 
sebeple İslâm dini, kabristanın düzenli ve tertipli yapılmasını, temiz 
tutulmasını ve yeşillendirilmesini, hayatta bulunan insanların ölülere karşı 
bir vefa borcu olarak görür. Buna rağmen dinimiz öncelikle ölünün cesedine 
değil hatırasına değer verir. Bu konuda Hz. Peygamber "Ölülerinizi hayırla 
yad ediniz" (Tirmizi, Cenâiz, 34) buyurur. 
Müslümanlara ait kabristan son derece sade, tabii ve mütevâzi olmalı; 
mezar yapımında da basit ve ucuz malzeme kullanılmalıdır. Camide 
Allah'ın huzurunda-kariyer ve sosyal durumları ne olursa olsun-aynı safi 
paylaşan müslümanların mezarlarının da görünüş itibariyle birbirine yakın 
olması İslâm'ın ruhuna daha uygundur. 
Kabristana cenaze ile birlikte veya daha sonra ölüyü yâdetmek için çelenk 
getirerek kabrin üzerine konulması, bid'at olup, gayri müslimlere benzemek 
amacıyla yapıldığı takdirde ilgilileri manevi sorumlulukla karşı karşıya 
getireceği açıktır. 


KABZIMAL(KOMİSYONCULAR) 


Sebze, meyve ve bu gibi şeylerin üreticileri ile satıcılar arasında aracılık 
eden kimse, başka bir ifade ile özellikle yaş meyve ve sebzeyi üreticiden 
alarak, perakendeciye intikal ettiren komisyoncular hakkında kullanılan bir 
hukuk terimi. 

Kabzımallar genel olarak üreticiden bir avans karşılığında ürünü alır, 
gerekiyorsa bir süre muhafaza ederek satar. Sonra satış bedelinden 
komisyon, satış masrafları ve avans bedelini indirerek, gerisini üreticiye 
verir. 

Satıcı ile alıcı arasında başka bir tabir ile üretici ile tüketici arasında aracılık 
yapana simsâr adı verilir. Simsârda malı koruma ve muhafaza etme manası 
da vardır (Kamus, Il, 411). Serahsi, el-Mebsut adlı eserinde simsâr 
konusunu işlemiş, bunun caiz olduğunu söylemiştir (Mebsüt, XV, 114). 
Kabzımal, komisyoncu veya simsar kelimeleri aralarında yok denecek 
kadar küçük farklar bulunsa bile, aynı manayı ifade eder diyebiliriz. 

Kays b. Ebi Garâze diyor ki; biz Medine çarşısında ticaret yapar ve 
kendimize simsar adı verirdik. Bir gün Resulullah yanımıza çıkageldi ve 
bize daha güzel bir isim verdi; "Ey tüccar topluluğu" diye hitap etti (Ebu 
Davud, Buyü", 1). Serahsi, bu hadisi naklettikten sonra simsarı şöyle tarif 
eder: Simsar, alış veriş işinde başkasına ücretle çalışan kimsedir. İmam 
Muhammed, sahabi Ebü Garâze'nin bu konuda bu hadisi söylemesinden 
maksat simsarlığın caiz olduğunu açıklamaktır, diye bir yorum yapmıştır 
(Mebsüt, XV, 115). 

Peygamberimiz bir hadislerinde "Hiçbir şehirli-kasabalı, hiçbir bedevi- 
köylü adına malını satamaz" buyurmuşlardır (Buhâri, Buyü', 58, 64). İbn 
Abbas'a bunun manası sorulduğu zaman, şehirli köylüye simsarlık yapamaz 
diye cevap vermiştir (Tecrid-i Sarih, VI, 472). 

Alıcı ile satıcı veya tüketici ile üretici arasına girip malı birinden diğerine 
nakletmek, ihtiyaçtan kaynaklanan birşey ise, başka bir deyimle sebepsiz 
fiyat artması olmuyorsa, bunda bir sakınca yoktur. Fakat boş yere, hiç 
yoktan fiyat yükseliyor, aracının varlığı lüzumsuz ise ve taraflardan biri bu 
sebeple zarar ediyorsa böyle bir simsarlık meşru değildir. Nitekim İmam 
Ebu Hanife, alıcı ile satıcıdan herhangi birisi zarar görmediği müddetçe, 
kabzımal-simsar delaleti ile yapılan alış verişin caiz olduğunu söylemiştir 
(Tecrid-i Sarih, VI, 472). 


KAÇ ÇEŞİT ARAZİ VARDIR, HANGİSİNE ZEKAT —ÖŞÜR- 
DÜŞER? 


Beş çeşit arazı vaardır. 
1- Arazı-yi öşriye. Müslümanlar tarafından kahren fetih edilip 
müslümanlarla temlik edilen arazı ile, ahalisi kendi arzusu ile müslüman 
olmuş olan arazıdır. 
2- Arazı-yi haracıye: Müslümanlar tarafından fetih edilip, müslüman 
olmayan yerlilere temlik edilen arazıdır. 
3- Arazı-yi miriye: Müslümalar tarafından fetih edilip İslam devletinin 
temellükü altında bırakılan arazıdır. 
4- Arazı-yi memlüke: Devletin arazısi iken müslim veya gayr-i müslime 
satılan veya hibe edilen arazıdır. 
5- Arazı-yi emvat: Hiç işlenmemiş veya sahibi olmayan arazıdır. Üç 
mezhebe göre, arazı hangi çeşitten olursa olsun zekata tabidir. Hanefi 
mezhebinde ise araziyi öşriye kesin olarak zekata tabii olduğu gibi, araziyi 
miriye ile haracıye zekata tabi deildir. Araziyi memlüke ise araziyi öşriye 
gibi zekata tabi'dir. 
6- Türkiye arazısi bu kabıldendir. Yani vaktiyle miriye ve devletin malı olup 
bilahare vatandaşlara bedelsiz olarak temlik edilmiştir. Bu temlik de 
mu'teberdir. 
7/- Çünkü devlet maslahata binaen vatandaşa devlet malından yardım 
edebilir. Arazı ve başka mallar arasında hiç bir fark yoktur. Binaenaleyh 
Türkiye'nin arazısi öşre tabi değildir demek hatadır. 


KAÇAKÇILIK YAPMAK VE KAÇAK MALI SATIN ALMAK CAİZ 
MİDİR? 


Kaçakçılık yapmak yani dış memleketlere kaçak eşya götürüp getirmek, 
birkaç yönden sakıncalıdır. 
1- Kaçakçılıkla uğraşan kimsenin işini yürütebilmesi için ilgilerle rüşvet 
vermeye mecbur kalacağına hiç şüphe yoktur. Rüşvet ise haramdır. Veren 
de mel'un, alan da mel'undur. 
2- Kaçaklıkla uğraşan kimsenin mal ve canı tehlikededir. 1950'lerden evvel 
ve sonra doğu ve güneydoğu hudut illerinde onbinlerce vatandaş kaçakçılık 
uğrunda büyük servetlerini verdikleri gibi, Suriye, Irak ve İran hudutlarında 
canlarını da verdiler. Nice cenazeler de mayın tarlalarında havaya uçtu. 
Servetlerin heder olmaması için kumarı yasaklayan din, elbette daha beter 
olan kaçakçılığı da yasaklayacaktır. 
3- Kaçakçılık müslümanlara büyük zarar veriyor, malını, parasını taşraya 
sevk ettiriyor. Binaenaleyh, kaçakçılık yapmak caiz olmadığı gibi kaçak 
malı satın almak da doğru değildir. Ancak satış batıldır da denilmez. 


KAÇARAK EVLENMEK 


Annenin, babanın razı olmamalarına rağmen kızları sevdigi erkeğe 
kaçar ve dini nikâh kıydırırlarsa bu nikâh geçerli olur mu? 
Hanefi mezhebine göre geçerli olur. Ancak kız ergin değilse, ya da dengini 
bulamamışsa, velisi nikâhı onaylamayabilir. Onaylamayınca da nikâhı 
geçerli olmaz: Ama kız ergin ise ve nikâhlandığı erkek dengi ise, baba ya da 
veli izin vermese ve nikâhı onaylamasa da nikâh geçerlidir. Fakat Şâfii 
mezhebine göre velinin bizzat bulunup onaylamadığı nikâh geçerli değildir. 


KA'DE 


Bir oturuş, üzerine oturulan hasır, keçe vb. şey; oturan kimsenin 
oturduğu yerden aldığı miktar. 
Namazda teşehhüd için, yani "et-Tehiyyâtü lillâhi" yi okumak için oturmak 
anlamında bir fıkıh terimi. 
Üç ve dört rekâtlı namazlarda iki "ka'de" vardır. Birincisine "Ka'de-i ülâ * — 
ilk oturuş", ikincisine de "Ka'de-i âhire* — son oturuş" denir. 
Âlimlerin çoğunluğuna göre, birinci ka'de sünnettir. Hanefilere göre, vâcip 
olup terkinden dolayı sehiv secdesi gerekir. Nitekim, Abdullah İbn 
Buhayne'den nakledilen hadise göre: 
"Hz. Peygamber (s.a.s), öğle namazına kalktı. Oturması gerekirken 
oturmadı. Namazı tamamlayınca iki secde yaptı. Her secdede selâm 
vermeden önce, oturarak tekbir aldı. Cemaat da onunla birlikte secde ettiler. 
Böyle yapması, birinci oturuşu unuttuğu içindi" (Buhâri, Sehiv, 5). 
Yine Hz. Peygamber (s.a.s) in: "Benim namaz kıldığımı gördüğünüz gibi 
namaz kılınız" (Buhâri, Ezan, 18) hadisi, birinci teşehhüdün vacip olduğuna 
delalet eder, terkinin sehiv secdesini gerektirmesi de vacip olduğunu 
gösterir (es-Seyyid Sabık, "Fıkhu's-Sünne, I, 171). 
Teşehhüdde, sol ayak yayılarak üzerine oturulur. Sağ ayağın baş parmağı 
kıbleye yönelik olarak dikilir. Hz. Aişe (ra) Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
namazdaki oturuşunu bu şekilde tarif etmiştir (el-Merginâni, el-Hidâye, |, 
51). 
Kadın; sol tarafa kalçası üzerine oturarak, sol ayağını sağ yandan çıkarır. 
Bu, onun tesettürüne daha uygundur (el-Merginâni, a.g.e., |, 51). 
Birinci ka'dede "et-Tehiyyâtü lillâhi" okunduktan sonra hemen diğer rekâta 
kalkılır. Abdullah İbn Mes'üd (r.a.), teşehhüd konusunda şöyle diyor: 
"Resulullah (s.a.s), bana namazın ortasında ve sonundaki teşehhüdü öğretti. 
O namazın ortasındayken teşehhüdden hemen sonra kalkardı. Namaz 
sonundaki teşehhüdü bitirince, kendi kendine dilediği kadar dua ederdi" 
(Buhâri, İsti'zân, 28; el-Merginâni, a.g.e, 51). 
Abdullah İbn Mes'üd'un teşehhüdü şöyledir: 
"Et-Tehiyyâtü lillâhi, ve's-Salavâtü vet Tayyibâtü, es-Selâmü aleyke 
eyyühen-Nebiyyü ve rahmetüllâhi ve berekâtühü, es-Selâmü aleyna ve alâ 
ibâdillâhi's-Salihine. Eşhedü enlâillâhe illallâh ve eşhedü enne 
Muhammeden abdühü ve resülühü — İbadetlerin, övgülerin her türlüsü 


Allah'a mahsustur. Ey Peygamber sana selâm olsun. Allah'ın rahmet ve 
bereketi de Senin üzerine olsun. Selâm bizim ve Allah'ın salih kulları 
üzerine olsun. Allah'tan başka hakiki ilâh olmadığına ve Muhammed'in, 
O'nun kulu ve elçisi olduğuna şehâdet ederim" (Buhâri Ezan, 148). 
Namazın sonundaki oturuş "ka'dei âhire", namazın bir farzı, bir rüknüdür. 
İsterse kendisinden sonra ka'de bulunmasın. Sabah namazında olduğu gibi... 
Bu oturuş tamamen terk edilirse namaz bozulmuş olur. 

Bir kimse iki rekât sabah namazını kılıp da oturmaksızın üçüncü rekâta 
kalkarak bunun sonunda secde edecek olsa, bu namaz farziyetini kaybedip 
nafileye dönüşür. Binaenaleyh, bir rekât daha ilave edilerek sonra oturmak 
lazımdır. 

Aynı şekilde; dört rekâtlı bir farz namazın dördüncü rekâtında ve akşam 
namazının üçüncü rekâtında oturulmayıp bir rekât daha kılınarak secdeye 
varılsa, bu namaz bozulmuş olur. Kılınan namaz akşam namazı ise 
dördüncü rekâtın sonunda selâm verilir. Dört rekâtlı bir namaz ise, beşinci 
rekâta bir rekât daha ilâve edilerek selâm verilir. Bu durumda sehiv secdesi 
gerekmez (Ö. N. Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, 129). 

Bir kimse, namazın sonunda teşehhüd miktarı oturduktan sonra namazdaki 
tilâvet secdesini hatırlayarak secdeye varsa namazı bozulur. Çünkü bu 
durumda son Ka'dede bulunmamış sayılır. Meğer ki tilâvet secdesinden 
sonra tekrar teşehhüd miktarı otursun (a.g.e., 130). 

Son oturuşu uykuda geçiren bir kimse, uyandıktan sonra tekrar bir teşehhüd 
miktarı oturmazsa namazı fasid olur. Namazda, uyku halinde yapılan 
kıyam, kıraat, rükü' gibi fiiller de muteber değildir. 

Bir kimse namazın sonunda teşehhüd miktarı oturduktan sonra, kasden 
namaza aykırı bir harekette bulunsa, namazı tamamdır. Fakat isteği dışında 
abdesti veya namazı bozan böyle birşey meydana gelirse İmameyn'e göre 
yine namazı tamam olur. İmam-ı Azam'a göre ise, namaz tamamlanmış 
olmaz. Hemen namazdan çıkması lâzım. Bunun için hemen abdest alıp 
namazına kaldığı yerden devam eder. 

Bir kimse, son ka'dede teşehhüd miktarı oturduktan sonra henüz isteğiyle 
namazdan çıkmadan vakit çıksa veya başka bir namaz vakti girse 
İmameyne göre tamamdır, İmam Azam'a göre ise fasit olmuş olur. 


KA'DE-İ AHİRE 


Son oturuş. Namazın rükünlerinden birisi. Terim olarak; iki rekâtlı 
namazlarda ikinci rekâtın, üç veya dört rekâtlı namazlarda ise üçüncü veya 
dördüncü rekâtın sonunda ettehıyyâtü'yü okuyacak kadar oturmak demektir. 
Rükün; bir ibadet veya akdin esas unsurlarını oluşturan ana bölümüdür. 
Rükün eksik olunca, ibadet veya akit geçerliliğini kaybeder. Bir satım 
akdinde icap veya kabulün bulunmaması, namazda rükü veya secdenin 
terkedilmesi gibi. 

Namazın rükünleri; başlangıç tekbiri, kıyâm, kırâat, rükü', sücüd ve ka'de-i 
âhire'de teşehhüd miktarı oturmak olmak üzere altı tanedir. Hanefiler 
dışındaki İslim hukukçularının çoğunluğuna göre, rükü'dan sonra 
doğrulmak, iki secde arasında oturmak ve namazın sonunda selâm vermek 
de rükün sayılmıştır. 

Hanefilere göre, bu son üçü vacip hükmündedir (İbnü'-Hümâm, Fethu'l- 
Kadir, Mısır 1315, |, 210 vd.; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 
1328/1910, I, 105 vd; İbn Kudâme, el-Muğni, I, 522 vd.; İbn Âbidin, 
Reddü"'l-Muhtâr, Beyrut ty., 1, 297 vd.). 

Hanefilere göre, namazların son oturuşunda ettehiyyâtü'yü sonuna kadar 
okuyacak şekilde oturmak farzdır. Bu kadar süre geçtikten sonra, imamın 
arkasında namaz kılan kimse imam selâm vermeden önce namazdan ayrılsa, 
onun namazı tamamlanmış sayılır. Şafii ve Hanbelilere göre, 
ettehiyyâtü'den sonra "Allahümme salli alâ Muhammed" diyecek kadar 
daha beklemek rüknün kapsamına girer. Mâlikilere göre ise, selâm verecek 
kadar oturmak rükündür. Hanefilere göre, ilk ve son oturuşlarda 
ettehıyyâtü'yü okumak vacip, "Allahümme salli" ve "bârik" duâlarını 
okumak ise sünnettir (el-Kâsâni, a.g.e., I, 113; İbnü'-Hümâm, a.g.e., 1, 113; 
İbn Kudâme, a.g.e., 1, 522 vd.). 

Hanefilerin kade-i ahirenin farz oluşu için dayandıkları delil, Abdullah b. 
Mes'ud (r.a)'un naklettiği şu hadistir. Hz. Peygamber O'na teşehhüdü 
açıklarken; "Sen ettehiyyatü'yü okuduğun veya oturduğun zaman, senin 
namazın tamam olmuştur" (Zeylai, Nasbu'r-Râye, I, 424; eş-Şevkâni, 
Neylü'l-ivtâr, Il, 298). Hz. Peygamber burada namazın tamamlanmasını bir 
fiile bağlamıştır ki, o da oturmaktır. Ettehiyyâtü okunsun veya okunmasın 
sonuç değişmez. Çünkü ettehiyyâtü'yü, oturmaksızın okumak meşrü 
değildir. Kısaca burada asıl olan oturmaktır ve farz olan da budur. İbn 


Mes'üd'un naklettiği hadisin haber-i vâhid kabılinden olması farzlığı sabit 
kılar. Çünkü bu hadis, Kur'an'ın mücmel'ini açıklamış olmaktadır. 

Hz. Peygamber; namazların sonunda daima oturmuş, ettehiyyatü'yü okumuş 
ve okunmasını ashâbına da emir buyurmuştur (bk. Buhârı, Ezân, 148, 150; 
el-Ameli's-Salât, 4; Müslim, Salât, 56, 60, 62; Ebü Dâvud, Salât, 178; 
Tirmizi, Salât, 100, Nikâh, 17). Başka bir hadiste; "Namazı ben nasıl 
kılıyorsam siz de öylece kılın" (Buhâri, Ezân, 18, Edeb, 27, Ahâd, 1) 
buyurulmuştur. Ettehiyyâtü'den sonra salavât getirmeye gelince, namaz 
dışında Hz. Peygamber'e salâtü selâm getirmenin farz olmadığı konusunda 
İslâm bilginleri arasında görüş birliği vardır. 

Namazların son oturuşunda "Allahümme salli ve barik dualarının okunması 
hadisle sabittir. Ashab-ı kirâm, Hz. Peygamber'e; "Biz sana nasıl selâm 
getireceğimizi biliyoruz, fakat nasıl salât getireceğiz? bunu bilmiyoruz" 
deyince, Allah elçisi bu duayı, ta'lim buyurdu (bk. Buhâri, Enbiyâ, 10 , 
Müslim, Salât, 65, 66, 69; Nesâi, Sehv, 49, 50-54). 

Hanefi ve Hanbelilere göre teşehhüd duası şöyledir: Abdullah b. Mes'ud 
(r.a) şöyle der: "Allâh'ın Resulu elimi avuçlarının arasına aldı ve bana 
teşehhüd'ü Kur'an'dan bir süre öğretir gibi öğretti. Dedi ki: Biriniz namazda 
oturduğu zaman şöyle desin: "et- Tehiyyâtü Lillâhi ve's-salavâtü ve't- 
tavyihâtu es-selâmu aleyke ey huhe'n -nebiyyu ve rahmetullâhi ve 
berekatühü, es-selâmü aleynâ ve alâ ibâdillâhissalihin. Eşhedü en lâilahe 
illâllah ve eşhedü enne Muhammeden abdühü ve Resuluh" (Buhâri, Ezân, 
148, 150; Müslim, salât, 56, 60, 62; Ebü Davud, Salât, 178; Tirmizi, salât, 
100, nikâh 18; Zeylai, Nashu'r-Râyet, I, 419, eş-Şevkâni, a.g.e., Il, 278) 
et-Tahiyyâtü duasının mirac gecesi yüce yaratıcı ile Hz. Peygamber 
arasındaki selâmlaşma, dilek ve temenni ifadelerinden ibaret olduğu 
nakledilir. "İbn Mes'ud teşehhüdü" de denilen bu duanın anlamı şöyledir: 
et-Tahıyyâtu lillâhi ve's-salavât ve't-tayyibât: "Mülk, azamet ve her türlü 
sözlü ibadetler, övgüler, bedeni ve mali ibadetlerle, tüm sâlih ameller Allah 
içindir". 

es-Selâmu aleyke eyyuhâ'n-nebiyyu ve rahmetilllatu ve berekâtuhu: "Selâm 
sana ey peygamber, Allah'ın rahmeti ve bereketleri sana olsun". 

Es-Selâmu aleynâ ve alâ ibâdillahi's-sâlihin: Selâm bize, peygamberlere ve 
Allah'ın insan ve cinden bütün salih kullarına olsun". Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: "Bunu söylediğiniz zaman Allah'ın rahmeti ve bereketi gökte 
ve yerde bulunan her salih kula erişir." 

Dua şehadet cümleleri ile sona erer. Anlamı: "Allah'tan başka hiçbir ilâh 


olmadığına ve Hz. Muhammed'in Allah'ın kulu ve Resulu olduğuna şehâdet 
ederim", et-Tehiyyatü duasında her iki şehâdet cümleleri bulunduğu için 
buna "teşehhüd" adı verilmiştir (ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve 
EdilletuXü, Dımaşk 1405/1985, 1, 668-670). 

Şafiilere göre teşehhüd'ün en azı, "es-salavât ve't-tayyibât" kelimeleri 
bulunmaksızın en mükemmeli ise ettehiyyâtu kelimesinden sonra "el- 
mubârakât" kelimesinin ilâvesiyle tehiyyat duasının okunmasıdır (eş- 
Sevkâni, a.g.e., Il, 281). İmam Mâlik'e göre ise, teşehhüdün en faziletlisi, 
duanın baş tarafının; "ettehıyyâtu lillâhi, ez-zâkiyâtu lillâhi, essalavâtu 
lillâhi..." şeklinde okunmasıdır. 

Şafii ve Hanbelilere göre, namazların son oturuşunda ettehiyyâtü'den sonra 
yalnız; "Allahümme salli alâ Muhammed" (Allah'ım, Muhammed (s.a.s)'e 
rahmet et) şeklinde kısa salavat getirmek ruküna "Allahümme salli-barik" 
duâlarının devamını okumak ise sünnettir. Delil şu ayettir: "şüphesiz, Allah 
ve melekleri o peygambere salât ederler. Ey iman edenler, siz de ona salât 
edin, tam bir teslimiyetle de selâm verin" (el-Ahzâb, 33/56). Allah'ın salâtı, 
müminlere rahmeti: insan ve meleklerin salâtı, dua ve intiğfar; 
peygamberlerin müslümanlar hakkındaki salâtı ise, onları tezkiye ve ilâhi 
rahmete mazhar kılmaktır. Salâtın sözlük anlamı; dua, tebrik ve ta'zim 
(ululama)'dir. (bk. Râgib, el-Müfredât ve Seyyid Şerif, ta'rifât, "salat" 
maddesi). Yukarıdaki ayet emir ifade eder. et-Tehiyyâtü'de peygamberi 
selâmlama yerine getirilmiş, peygambere salât kısmı eksik kalmıştır. İşte bu 
yüzden, yalnız Hz. Peygambere salât okumak, teşehhüde dahil olur (ez- 
Zühayli, a.g.e., I, 670). 

Hanefi ve Mâlikilere göre ise, "Allahümme salli ve barik" dualarını okumak 
sünnettir. Ka'b b. Ucre (r.a)'den bir topluluk şöyle nakletmiştir: Resulullah 
(s.a.s) bizim yanınıza geldi. Biz: "Ey Allah'ın elçisi, Allah bize, sana nasıl 
selâm vereceğimizi öğretti. Biz sana salât'ı nasıl yapacağız? Hz. Peygamber 
şöyle buyurdu: "Salatı şöyle yapınız: Allahümme salli alâ Muhammedin ve 
alâ âli Muhammed, kemâ salleyte alâ âli Ibrâhim'e, inneke hamidun mecid. 
Ve bârik alâ Muhammed'in ve alâ âli Muhammed, kemâ bârekte alâ âli 
İbrâhim'e inneke hamidun mecid" (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Mısır t.y., Il, 
284; İbn Kesir, Tefsir, III, 507). Bu dualarda "alâ âli İbrahim " ifadelerinden 
önce "alâ İbrahim'e ve..." ilâvesiyle salavât duasının en mükemmel şekli 
ortaya çıkmış olur. Duanın toplu anlamı şöyledir: "Allahım, İbrâhim'e ve 
İbrahim evladına rahmet ettiğin gibi Muhammed'e ve Muhammed evladına 
da rahmet et. Şüphesiz sen övülmüşsün, yücesin. Allâh'ım! İbrahim'e ve 


İbrahim evladına bereket verdiğin gibi Muhammed'e ve Muhammed 
evladına da bereket ver. Şüphesiz sen övülmüşsün, yücesin". 

Bu salavât-ı şerifelerden sonra şu dualar okunur: "Rabbenâ âtina fid-dünya 
haseneten ve fi'l-âhireti haseneten ve kinâ azâbe'n-nâr. Rabbenağfir Li ve 
Livâlideyye velil mü'minine yevme yekümu'l hisap". 

Anlamı: "Rabbimiz, bize dünyada iyilik ver, ahirette iyilik ver, bizi 
Cehennem azabından koru. Rabbimiz, beni, anamı, babamı ve bütün 
müminleri hesap gününde bağışla" (bk. el-Bakara, 2/20; İbrahim, 14/41). 
Namazlarda son oturuş, selâmla tamamlanır ve namaz sona ermiş olur. 
Hanefilere göre, namazda iki tarafa selâm vermek farz değil, vacip 
hükmündedir. Bu yüzden, son oturuşta, teşehhüd miktarı geçtikten sonra, 
selâm, konuşma, bir hareket veya abdesti bozacak bir hâlin meydana 
gelmesi gibi yollardan birisiyle namazdan çıkılsa bu yeterli olur. Bu kimse 
kendi fiili (sun'u) (sun'u) ile namazdan çıkmış bulunur. Delil, Hz. 
Peygamber'in, Abdullah b. Mes'ud (r.a)'e; "Sen teşehhüdü okuduğun veya 
onu okuyacak kadar oturduğun zaman, namazın tamamlanmış olur" (es- 
Şevkâni, a.g.e., Il, 298; Zeylai. Nasbu'r-Râye, 1, 424) buyurmasıdır. Diğer 
yandan Hz. Peygamber namazını yanlış kılan sahabiye, namazın doğru 
kılınma şeklini gösterirken selâm'a yer vermemiştir (es-Şevkâni, a.g.e,, II, 
264). Bu duruma göre namaz, sağ tarafa doğru "es-Selamü" demekle 
tamamlanmış olur. İlk selâmda "aleyküm ve rahmetullahi" ilâvesiyle ikinci 
selâm sünnettir. İmam başını sağ ve soluna çevirirken, o taraftaki meleklere, 
insan ve cinlerden olan müslümanlara selâm vermeye niyet eder. (el-Kâsâni, 
a.g.e., |, 113; İbnu'l-Hümam, a.g.e., I, 225; Zeylai, Tebyinu'l-Hakâik, el- 
Matbaatü'l-Emiriyye, 1, 104; ibn Âbidin, a.g.e, 1, 418). Şafii ve Mâlikilere 
göre, oturma hâlinde namazdan çıkmak için ilk selâm, Hanbelilere göre ise, 
iki selâm farzdır. Cenaze ve nâfile namazlarıyla, tilâvet ve şükür secdesi 
bundan müstesnadır. Bunlarda tek selâmla namazdan çıkılır. Çünkü Hz. 
Peygamber, namazların sonunda daima selâm vermiş ve bunu 
terketmemiştir (€ş-Şevkâni, a.g.e., 1, 292). 


KA'DE-İ ÜLÂ(İLK OTURUŞ) 


İlk oturuş. Namazın vaciplerinden birisi. 
Ka'de, lügatte oturma, oturuş; ülâ ise ilk, birinci anlamındadır. Sıfat 
tamlaması olarak "ilk oturuş" anlamına gelen ka'de-i ülâ, terim olarak 
ikiden fazla rekatı bulunan namazların ikinci rekâtında secdeden sonraki 
oturuşa denir. Buna ilk teşehhüd de denir. 
Ka'de-i ülâ vacibdir. (ikinci ve son ka'de farzdır.) ikinci rekâtın secdeleri 
yapıldıktan sonra sol ayak yan yatırılıp üzerine oturulur ve sağ ayak 
dikilerek parmakları kıbleye doğru yöneltilir. Eller uylukların üzerine 
konur, vücut dik tutularak kucağa doğru bakılır. Bu tarz oturmaya engel bir 
hâli bulunan hasta ve sakatlar, kendi durumlarına uygun bir şekilde 
otururlar. Kadınlar her iki ayaklarını sağ tarafa doğru çıkararak sol kalçaları 
üzerine otururlar. Buna teverrük denir. Oturduktan sonra "et-Tehiyyâtü" 
okunur. "Et-Tehiyyâtü" okunacak süre kadar oturmaya teşehhüd miktarı adı 
verilir. 
Ka'de-i ülâ'nın edası sırasında bazı vâcip ve sünnetler bulunmaktadır. 
Vacipler, ka'de-i ülâ'nın bizzat kendisi, ka'de-i ülâ'da teşehhüd miktarı 
oturmak, oturuş müddetince "ettehiyyâtü"yu okumak, üç ve dört rekâtlı farz 
namazlar ile vitir namazında ve öğle namazının ilk sünnetinde "et- 
tehiyyatü"yü okuduktan sonra hemen üçüncü rekâta kalkmaktır. Sünnetleri 
ise, sağ ayağı dikmek, sol ayağı yana yatırıp üzerine oturmak, "et- 
tehiyyatü"yu içinden (sessiz) okumak, oturuş sırasında elleri uylukların 
üzerine koymak, "et-tehiyyâtü" okunduğunda "lâ ilâhe" denirken sağ elin 
şehâdet parmağını kaldırıp "illallah" denirken indirmektir. 
Ka'de-i ülâyı terketmek, ka'de-i ülâda "et-tehiyyâtü"yü okumamak, "et- 
tehiyyatü"yü okuduktan sonra üçüncü rekâta kalkmayarak salavat dualarını 
okumak sehiv secdesi yapmayı gerektirir. Bu imam-ı A'zam'ın içtihadıdır. 
İmameyne göre sehiv secdesi gerekmez. 


KADERE İMAN 


Varlık âleminin başlangıcından sonuna, yani ezelden ebede kadar olacak 
şeylerin; zamanını, yerini, niteliğini, özelliklerini, kısaca ne, nerede, ne 
zaman ve nasıl olacaksa, olmadan önce bunların hepsini Allah'ın bilmesine 
"kader" ve herşeyin zamanı gelince O'nun bilgisine uygun olarak var 
olmasına da "kaza" denir. Ya da tersine, birincisine "kaza", ikincisine 
"kader" denir. Dilimizde "takdir-i ilâhi", "alın yazısı" ve "kader" olarak 
anılır."Felek" de bazen "kader" anlamlarında kullanılır. Bu anlamda "zalim 
felek" demek, Allah'ın takdirini adaletsiz saymak olacağından, bilgisizce 
söylenmiş, küfür bir söz olur. 

Kader'e inanma, iman esaslarının en önemlilerindendir. Çünkü imanın diğer 
şartlarına sağlam olarak inanmak da, kadere inanmaya bağlıdır. Meselâ 
kadere inanmayan, Allah'ın herşeyi bilebileceğine de inanmamış olur. Ya da 
tersinden söylersek, Allah'ın herşeyi bilebileceğine inanan kadere de 
inanmış olur. Zaten kader, herşeyin nasıl ve ne zaman olacağını bilmek 
demektir. 

Kader Allah'ın bilme sıfatıyla ilgili olduğu gibi, dileme ve yaratma sıfatıyla 
da ilgilidir. Yani Allah bir şeyin olmasını ya da olmamasını diler, o şeyin ne 
zaman ve nasıl olacağını bilir, zamanı gelince de onu, önceden dilediği ve 
bildiği şekilde yaratır. Işte kaderi kabul etme, aslında bunları kabul etme 
demektir. 

Kader meselesi iyi kavranıldığında, "tesadüf" denen birşeyin olmadığı, en 
küçügünden en büyügüne kadar her olayın bir sebepler zincirine bağlı 
olarak meydana geldiği ve bu zincirin başında Allah'ın bulunduğu anlaşılır. 
Hattâ bir yaprağın agaçtan düşerken sağa sola dönmesi bile bir takdirin 
gereğidir. Olaylar zinciri üzerinde kafa yoran herkes bunu kavrayabilir. 
Kader meselesi iyi kavranılmayınca, bazı konularda insan işin içinden 
çıkamaz. Bunlardan birisi de rızık meselesidir: 

Her canlının rızkını Allah kendi üzerine aldığını bildirmiş, Peygamberimiz 
de şöyle buyurmuştur: "Cebrail kalbime fısıldadı ki, hiçbir canlı rızkını 
tastamam kullanmadıkça ölmeyecektir. Öyleyse Allah'tan korkun ve 
rızkınızı güzel yollarla arayın" (Benzer hadis için bk. Ibn Mâce, Ticaret H. 
No. 2144; Diğer bir hadiste de şöyle buyurulur:"Rızık gelmedi demeyin, 
çünkü hiç bir kul, kendisinin olan son rızık da ona ulaşmadıkça ölmez. 
Öyleyse Allah'tan sakının ve onu güzel yollarla, yani helali alıp haramı 


terketmekle arayın. (Hakim Beyhaki) Feyzu'I-Kadir VU/401 ) Buna göre 
birisi çıkıp, çalışmama gerek yok, benim için takdir edilen rızık nasıl olsa 
beni bulacaktır, derse durum ne olur? Hemen söylemek gerekir ki, kadere 
inanmak nasıl dini bir emirse, çalışıp çabalamak da böyle dini bir emirdir. 
Yani biz rızkımızı artırmak için değil, yaratıcımızın emri olduğu için 
çalışırız. Sonra Kaderin bir boyutu da herşeyin bir sebebe göre 
yaratılmasıdır. Bizden çalışmamızın istenmesi, belki de o çalışmamızın, 
rızkımıza sebep yapıldığındandır. 

Rızık meselesine gelmişken bir noktaya daha değinmeliyiz: Rızık insanın 
doğumundan ölümüne kadar kullanacağı yiyecek, içecek ve giyeceklerdir. 
Insanın kullandığı bu tür dünya nimeti ona bir başkası aracılığı ile de gelmiş 
olabilir. Ancak, biraz önce de söylediğimiz gibi, sebepler zincirinin başında 
Allah vardır. Öyleyse teşekküre asıl lâyık olan O'dur. Insana sadece araç 
olduğu için teşekkür edilir. Allah'ın bu insan için yazdığı ve yola çıkardığı 
rızık ona bu yolla gelmeseydi, mutlaka bir başka yolla gelecekti. Tıpkı bir 
kralın, hizmetçisiyle birisine hediye göndermesi gibi. Onun için bizim 
bütün nimetleri Allah'tan bilip O'na teşekkür etmemiz gerektiği gibi, 
insanların rızkımıza engel olmalarından da korkmamamız ve bu yüzden 
insanlara kulluk etmememiz gerekir. Ölüm olayı da aynen bunun gibidir. 
Öldüren sadece Allah'ur ve ölüm ne zaman takdir edilmişse o zaman 
gerçekleşecektir. - Ancak insanlar kendilerini ölüme atmamakla 
emrolunmuşlardır. Artık cesaretli olmak gereken yerde korkmanın da hiçbir 
önemi yoktur. 

Allah'ın her şeyi önceden takdis etmesi bizi bağlamak olmaz mi? Nasıl olsa 
O'nun takdiri dışına çıkamayacağımıza göre, bizi yaptıklarımızla 
sorgulaması adalete nasıl yakışır? sorusu, kader konusunda inceden inceye 
düşünmeyen herkesin kafasını meşgul eden bir sorudur. Bunu tek cümle ile; 
"Bir şeyin nasıl olacağını bilmek, o şeyi öyle olmaya mecbur etmek demek 
değildir" diye cevaplayabiliriz. Yani Allah (c.c.) neyin iyi, neyin kötü 
olduğunu bildirmişve insana iyiyi de kötüyü de dileyebilme (irade) ve 
yapma gücü vermiştir. Dolayısı ile insanın, kötüyü dilemesi ve yapması 
halinde cezalandırılması normaldır. Meselâ bir tanıdığımızın, bir hafta sonra 
sabah uçagı ile Ankara'ya gideceğini, orada bir genel müdürle görüşüp 
Eskişehir'e geçeceğini, orada da bir akrabasını ziyaret edip trenle Istanbul'a 
döneceğini bilmiş ve bunu aynen yazmış olsak, günü gelince de o, bunları 
aynen uygulasa, biz önceden öyle yazdığımız için o da bunları yapmak 
zorunda kaldı, diyebilir miyiz? Işte Allah da herşeyi, bu arada kimin 


iradesini nasıl kullanacağını önceden bildiği için takdir etmiş, yani bilmiştir. 
Yoksa o yazdığı için insanlar öyle yapmak zorunda kalmamıştır. 

Yani insan kendi eylemlerinin sonucunu kendi belirler. Iradesini iyi ya da 
kötü yöne çevirir, gücünü de o doğrultuda kullanır. Allah da onun diledigi 
ve gücünü kullandığı fiili yaratır. Böylece hayrı da şerri de yaratanın Allah 
olduğu anlaşılır. Ne var ki, hayrı yani iyıliği severek, şerri, yani kötülüğü de 
sevmeyerek, sırf kulunun iradesi ve gücü o yönde olduğu için yaratmıştır. 
Tabiat olayları dediğimiz yağmur, kurak, deprem, sel felâketi... gibi olaylar 
da Allah'ın takdiri ve yaratmasıyladır. Bunların sebepleri yüksek başınç, 
yeraltı çukurlarının çökmesi, şu ya da bu olabilir. Ama bu sebeplerin de 
birer sebebi, onların da birer sebebi vardır ve bu zincir Allah'a dayanır. 
Bunlar bir yana, bu tür olayların bir de insanların davranış biçimiyle ilgili 
olan yani vardır. Çünkü Allah, dünyada olan herşeyi insanlar için yarattığını 
söyler. ("O yeryüzünde bulunan her şeyi sizin için yaratandır" Bakara (2) 
29. ) Öyleyse bunlar da insanlar için yaratılmıştır. Ayrıca insanlar Allah'ı 
tanıyıp, davranışlarını ve yaşayışlarını O'nun indirdiğine göre ayarlamaları 
halinde yağmuru ve toprağı dahi onların yararına göre ayarlayacağını 
bildirir. (Buna yakın anlamdaki âyetler için bk. Mâide (5) 65-66.) Demek 
ki, bizim tamamen ormana, denize, alçak ya da yüksek başınca 
bağladığımız yağmur, çok ilerlerde ve aslında bizim yaptıklarımızla 
ilgilidir. Meteorolojinin ya da depremle ilgilenen bilimin yağmura ve 
depreme sebep olarak söyledikleri şey'ler doğru olabilir, ancak bunlar son 
sebeplerdir. Müslüman, ya da düşünebilen insan, o sebeplerin de 
sebeplerine doğru gidebilen insandır. 

Kaderle ilgili konulardan biri de "tevekkül" meselesidir. Tevekkül 
müslümanlar arasında bile çokça yanlış anlaşılan bir konudur. Allah her 
şeyi bir sebebe bağlı olarak yaratmış ve bizim, olmasını istediğimiz şeyin 
sebeplerine sarılmamızı istemiştir. Meselâ biz: işyerimizden fazla kazanç 
elde etmek istiyorsak, onun sebeplerine sarılmalıyız. Sebeplere sarılmadan. 
"ben Allah'a güveniyor ve ona dayanıyorum, O verecekse verir" demek, 
tevekkül etmek değil, tembellik etmek ve Allah'ı tanımamaktır. Çünkü O, 
hem çalışmamızı, hem de kendisine güvenip dayanmamızı istiyor. 
Bunlardan sadece birisini, yani Allah'a dayanıp güvenmeyi yapan; Allah'ın 
dediğini, yani tevekkülü yapmış olur mu? Kısaca tevekkül, kendi gücünün 
ve başarısının da, Allah'tan olduğunu kabul etmek ve sebeplere sarıldıktan 
sonra bile meselenin; Allah'ın elinde olduğunu bilmek ve O nasıl yaratırsa 
ona rıza gösterip kabul etmek demektir. Böylece kaderin tevekkülü, 


tevekkülün de rızayı gerektirdiğini de görmüş olduk. Bunların üçünü de bir 
örnekle anlatmaya çalışalım : 

Öncelikle; Tıp, Hukuk, Iktisat ya da Edebiyat fakültelerinden birisine 
girmek isteyen bir bayan kardeşimiz için; lise ya da dengi bir okul mezunu 
olması, üniversite sınavlarına başvurup giriş kartını almış olması, sınav 
konularına hazırlıklı bulunması, sınav kâğıdını belirlenen zaman içerisinde 
yeterli ölçüde doğru doldurup teslim etmesi... birer sebeptir. Onun bu 
sebeplere sarılması Allah'ın gayret göstermemiz konusundaki emrini yerine 
getirmektir. Sınav kâğıdını teslim ettikten sonra; sınavda harcadığı gücü de, 
sınavda başarmasının da Allah'ın yardımına bağlı olduğunu ve sonucun, 
Allah'ın seçmesiyle olacağı için, ne olursa olsun en güzel sonuç olacağını 
kabullenmesi ve O'na güvenip dayanması tevekküldür. Sınavlar 
değerlendirilip onun Tıbbı değil de, meselâ Edebiyatı kazanması kaderdir. 
Onun bu sonucu. dövünmeden, hayıflanmadan kabul edip razı olması da 
rızadır. Ancak onun bu noktadaki rızası, öbür fakülteleri gözden çıkarıp 
Edebiyata girmesi gerektiği anlamında değil, sonucun bu şartlarla böyle 
olması gerektiğini bilip; onu anlayışla karşılaması anlamındadır. Yani ille de 
başka fakülteye girmek isterse bu rıza ona engel değildir. O zaman 
sebeplerde bir eksiklik olduğuna karar verir ve bu tura yeniden başlar. 
Görüldüğü gibi, kader konusu, iyi düşünmeye muhtaç bir konu ve imanın 
önemli temellerinden biridir. Bu yüzden peygamberimiz kaderin yanlış 
anlaşılmaması konusuna önem vermişlerdir. Bir hadis-i şeriflerinde de: 
"Sizden biriniz; kendisine gelecek bir şeye, bütün dünya toplansa engel 
olamayacağına, gelmeyecek olan bir şeyi de, bütün dünya toplansa 
getiremeyeceğine inanmadıkça, kadere gerçekten inanmış olamaz" (Ebü 
Dâvüd, Sünne 16; Trmizi Kader 10; Ibn Mâce, mukaddime 10; Müsned 
V/317, VW442.) buyurmuştur. 

Diğer yönden, kadere inanmayanların, meydana gelen olayların kaderle 
oluşmadığını ispatlayacak hiçbir delilleri yoktur. Öyleyse kadere inanmak 
aklen de daha uygundur ve buyurulduğu gibi: "Kadere inanmak üzüntü ve 
kederi giderir." 

Ancak bütün açıklamalara karşılık kader meselesinin anlaşılamayacak kadar 
ince noktaları yok değildir. Bu yüzden birçok Islâm bilgini çeşitli âyet ve 
hadislere dayanarak şöyle demişlerdir: Kaderin aslı, yaratıkları içerisinde 
Allah'ın bir sırrıdır. Bunu ne bir meleğe, ne de bir peygambere bildirmiştir. 
Bu konuda derinlere dalmak; yardımcısız kalmanın sebebi, mahrumluğun 
merdiveni ve sapıtmanın ilk basamağıdır. Öyleyse bundan kaçınmak ve bu 


konuda vesveseye kapılmamak gerekir. Allah'ın varlığını, birliğini ve 
gücünü akılla bulduktan ve herşeyi bir kadere göre yarattığını da duyduktan 
sonra, kaderin bütün inceliklerini kavrayamazsak ne olur? Ya da kavramağa 
çalışmak, Allah'ı sorguya çekmek olmaz mı? Halbuki O: "Ona yaptığı 
sorulamaz, ama insanlar sorguya çekilecektir." (Enbiyâ (21) 23.) buyurur. 


KADIN BAŞ AÇIK OKUYABİLİR Mİ? 


Islâm'a hizmet etmek gayesiyle (ekmek parası için değil) okuduğunu 
söyleyen bir bayan, aksine müsaade edilmiyorsa, başını açarak okuyabilir 
mi? "Evet"denirse, okuyabileceği okullar sınırlı mıdır? 

Bu soruya birkaç açıdan bakılabilir: 

1. Setr-i avret farz-ı ayn; emir bi'l-ma'ruf ise, farz-ı kifâyedir: Kişinin önce 
farz-ı ayn'la mükellef olacağı açıktır. Sonra farz-ı kifâye ile mükellef 
olanlar, şarktan garba kadar öncelikle o meseleyi bilenlerdir. (Ibn Abidin, 
Reddü'i-Muhtâr, IV/123.) 

2. Kadınların başlarını açmaları halinde mefşedete sebep olacakları açıktır. 
Çünkü bunda naslara doğrudan muhalefet vardır. Bu şekilde okumaları 
durumunda Islam'a hizmet edecekleri ise kesin değildir. Yarın, yaşadıkları 
gibi inanmaya başlamayacaklarını kimse garanti edemez. Zira yaşadığının 
doğru olduğunu savunmak, insanın tabiatında olan psikolojik bir vakıadır. 
Allah Resulü, "Giyim şekilleri birbirine benzerse, kalpler de birbirine 
benzer" buyurur. (Sihâbüddin el-Nafaci, Nesimu'r-riyadserhu sifâi'l-Kadi 
Iyâz V590) Öyleyse, kesin olan bir maslahat, zanni olanla nasıl 
değiştirilebilir? 

3. Hali hazırda Islâm'a hizmet etmek isteyen bayanların, bu işi 
gerçekleştirebilecekleri yegâne yolun, başlarını açma zorunluluğunu koyan 
okullardan mezun olmak olduğunu kabul imkânsızdır. Öğrenmek ve kültür 
ayrı şeydir; diplomalı olmak ayrı şeydir. Bu işi diplomasız, sırf hasbi olmak 
kaydıyla, ama bilerek yapanların çok daha başarılı olduğu söylenebilir. 
Binaenaleyh, gaye hizmetse, yapılacak iş, bu yolla kültürlüleşmeyi ve 
Islam'ı sahih esaslara göre öğretmeyi temine çalışmaktır. 


KADIN DÖVME HAKKI(!) KONUSUNDA BİR ARAŞTIRMA 


Islam, erkeğe karısını dövme hakkı(!) verir mi? 

Önce bu konu ile ilgli görüşleri âyet ve hadisleri meallendirecek sonra da 
bunlarlâ ilgili mülâhazalarımızı arzetmeye çalışacağız. 

1- Nisâ Suresinde, meâlen şöyle buyurulur: "Erkekler kadınlar üzerine 
kavvâm (muhâfiz, veliyyülemir, yönetici, gözetici, kayyüm) dırlar. Çünkü 
bir kere Allah onların bazısını bazısından üstün yaratmıştır. Bir de erkekler 
mallarından infak etmektedirler. Onun için, iyi kadınlar itaatkârdırlar. 
Allah'ın kendilerini saklaması yönüyle kendileri de gaybi muhâfaza ederler. 
Serkeşliklerinden (nüsüz) endişe ettiğiniz kadınlara gelince: Evvelâ 
kendilerine nâsihat edin, sonra onları yataklarında yalnız bırakın, (kâr 
etmezse) dövün. Dinlerlerse incitmeye bahane aramayın. Çünkü Allah çok 
yücedir, çok büyüktür. Eğer karı-koca arasının açılmasından endişeye 
düşerseniz bir hakem onün tarafından, bir hakem de bunun tarafından 
gönderin..." Âyetin geliş sebebi (sebeb-i nüzülü) şudur: Ensâr'ın ileri 
gelenlerinden Sa'd b. Rabi'aya karşı, karısı Habibe nüsüz göstermiş 
(serkeşlik ve dik kafalılık etmiş), o da ona bir tokat vurmuştu. Babası 
hemen kızını alıp Rasulüllah'a giderek şikâyet etmiş, Rasülüllah (s.a.s.) da, 
"Mutlaka ondan kısas alırız." buyurmuşlardı. Bunun üzerine bu âyet geldi. 
Allah Rasülü (s.a.s.)'de "Biz birşey yapmak istedik, Allah ise başka bir şey 
murad etti. Şüphesiz hayır, Allah'ın diledigindedir." buyurdular.(bk. Elmalılı 
N/1350; Ibn Kesir N/256; Kurtubi V/168) 

2- Rivâyete göre Hz. Eyyüb (a.s.) bir olay sebebiyle karısına yüz deynek 
vurmaya yemin etmişti de Allah (c.c.) ona şöyle vahyetti.(age V1/4101) 
"Eline bir deste (sap) al da onunla vur ki, yeminini bozmuş olmayasın..." 
(K. Sâd (38) 44) Konumuzla ilgili görülen âyetler bunlardır. Hadislere 
gelince: 1- "Kadınlar hususunda Allah'tan (c.c) korkun. Çünkü siz onları 
Allah'ın emânıyla aldınız ve onları kendinize Allah'ın kelimesiyle helâl 
kıldınız. Döşeklerinize, sevmediğiniz bir kimseye ayak bastırmamaları sizin 
onlar üzerindeki hakkınızdır. Bunu yaparlarsa onları; zarar vermemek 
sârtıyla dövün. Onların sizin üzerinizdeki hakkıda, yiyeceklerini ve 
giyeceklerini, marüf şekilde vermenizdir..." (Müslim, hac 147) Hadis 
Rasülüllah Efendimizin (s.a.s.) vedâ haccında irad buyurdukları hutbede 
geçen cümlelerden biridir. Kocalarının döşeklerine onların hoşlanmadığı 
kimselere ayak bastırmaları, yabancı erkekleri, ya da yakınları olsa dahi 


kocalarının hoşlanmadığı erkekleri eve alıp, kocaları yokken. onlarla sohbet 
etmeleri demektir, zinâ etmeleri değildir. Çünkü zinânın "had" cezâsı vardır 
ve bellidir.( bk. Davudoğlu V1/433) 

2- "Sizden biriniz karısını köle döver gibi dövmesin. Sonra aynı günün 
akşamında beraber yatacaklardır..."( Buhâri, nikâh 93, tefsir, süre (91) 1; 
Müslim, Cennet 49; Ibn Mâce, nikâh 51) 

3- Rasülüllah (s.a.s.) "Allah'ın kulları olan kadıncağızları dövmeyin!" 
buyurmuşlardı. Bir süre geçince, Ömer gelip, "Ey Allah'ın Rasülü, kadınlar 
kocalarına karşı başkâldırdılar", diye şikâyette bulununca dövülmelerine 
izin verdi. Arkasından da pek çok kadın Rasülüllah'ın hanımlarını çevirip 
kocalarını şikayette bulundular. Bunun üzerine Allah Rasülü: "Bir çok 
kadın Muhammed'in ev halkına gelip kocalarını (dayak yüzünden) şikâyet 
etmişler. Bu kocalar sizin iyileriniz değillerdir." buyurdu.( Ebu Davud, 
nikah (N/245); Ibn Mâce, nikâh 51) 

4- Âişe vâlidemiz dediler ki: "Allah Rasülü, ne bir hizmetçisine bir tokat 
vurdu, ne de bir karısına..."( Ibn Mâce, nikâh 51) 

5- Kâsım b. Muhammed'in nakline göre: "Rasülüllah kadınları dövmeyi 
yasakladı. Bunun üzerine dediler ki, "Ey Allah'ın Rasülü, kadınlar işi 
azıttılar." O da: "Öyleyse dövün ama; kötü olanlarınızdan başkası da 
dövmez." buyurdular: (el-Hâzimi, el-itibâr 142; Burhanuddin el-Câberi, 
Rusühul-ahbâr 232) Bu hadisle anlatılan olay, üçüncü hadisle anlatılan 
olayın değişik ifadelerle nakledilmesinden başka bir şey olmamalıdır. 

6- Habibe bt. Sehl, Sâbit b. Kays b. Semmâös'ın nikâhında idi. Sâbit ona 
vurdu ve bir tarafını kırdı. Habibe gelip durumu Allah Rasulüne anlattı. 

O da Söâbit'i çağırdı ve "bir miktar malını al ve ondan ayrıl." buyurdu. Sâbit: 
"Bu uygun olur mu, ey Allah'ın Rasulü?" diye sordu. "Evet olur." cevabını 
aldı. Sâbit:"Ben ona iki bahçe mehir olarak vermiştim, şu anda da onlar 
elinde" dedi. Allah Râsulü; "O halde onları al ve ondan ayrıl." buyurdu. O 
da öyle yaptı.(Ebü Dâvüd, No: 2228; Ibn Kayy im, Zâdü'1-Mead V/189) 
Konuyla ilgili belli başlı naslar bunlardır. Şimdi bunlarla ilgili 
değerlendirmelerimize ve mutâlâalarımıza geçebiliriz. 

Önce başta mealini verdiğimiz âyetlerle ilgili bazı noktalara işaret etmekle 
işe başlayalım:Erkeklerin "kavvâm" (hakim, idareci, kayyum) olmasına iki 
sebep gösteriliyor: Bunlardan birisi vehbi (Allah vergisi) dir ki, "Insanların 
bazısını-diğerlerine üstün kılması" cümlesiyle ifade edilmiştir. Ancak bu 
ifade öyle ince bir güzelliğe sahiptir ki, en azından ev reisliği konusunda 
erkeklerin üstünlüğüne işaret etmekle beraber, açıkça "erkekleri kadınlara 


üstün kıldığı için" denmemiş de, "Insanların bazısını bazısına üstün kıldığı 
için" buyurularak, üstünlük her bakımdan (mutlak manada) erkeklere 
verilmemiş, böylece kadının da erkekte bulunmayan bazı meziyetlere sahip 
olmakla, ondan üstün olabileceği yönlerinin bulunabileceğine işaret 
edilmiştir.(Elmalılı N/ 1348-19) Bu vehbi (Allah vergisi) olan sebepte, yani 
idarecilik kabiliyetinde nâdir de olsa bazı kadınlar kocalarından daha 
başarılı olabilirler. Bu durumda ikinci ve kesbi (iş sahasında, cinsiyete 
dayalı rolle ilgili) olan sebep yine erkeklerin "kavvâm" olmasını 
gerektiriyor ki, bu, ev için harcama yapma, dolayısıyla kazanma 
sorumluluğunun erkeğe yüklenmiş olmasıdır. Bu erkeğin "kavvâm" 
oluşunun kesbi (kendisinin oluşturduğu) sebebidir. Elmalılı Merhumun 
ifadesi ile, "şu halde, eşinin hakkını yerine getirmeyen, kadın malına göz 
diken ve harcama (infak) görevini yapmayan ve ailenin ırz ve namusunu 
korumayan erkekler "ricâl- kâmil erkekler" den sayılmazlar"(age. N/1350) 
dolayısı ile dövme izni verilen erkeklerden olamazlar. Kurtubi de aynı şeyi 
söyler: "Erkekler, mallarından harcamaları sebebiyle..." cümlesinden 
âlimler oOşunu anlamışlardır: o Erkek, kadının nafakasını temin 
edemezse."kavvâm" olma yetkisini kaybeder: Erkek "kavvâm" olamayınca 
da kadın için, nikâhı fesih hakkıdoğar, (bk. Kurtubi V/169. Ancak bu, 
Mâliki ve Şâfiilerin görüşüdür. Hanefiler ise fesih olmayacağı 
görüşündedirler. (Aynı yer)) der. 

Ikinci anahtar kelime "nüsüz" kavramıdır. "Nüsüz" .kelimesinin kökündeki 
"yükseklik" ânlamından hareketle; baş kaldırma, isyan, hukukunu 
tanımama, eşlerden her birinin diğerini ikrah etmesi gibi manalara gelir. 
(bk. Kurtubi V/ 170-171; Elmalılı N/1351; Ibn Kesir N/257) Şu halde bu 
âyetle kendisine dövme hakkı verilen erkek "kavvâm" olabilme vasfına 
sahip "kâmil erkek" (bk. Elmalılı, agk.) tir ve dövülmesine müsaade edilen 
de kadın değil, "nâsize" dir: Zâten âyet-i kerimenin devamından da 
anlaşılacağı üzere, artık durum o kerteye gelmiştir ki "sikak" tan, yani 
evliliğin parçalanmasından endişe edilmektedir. Bir başka ifade ile; bu 
noktada ya "kâmil racul" olan erkeğe, işi yuvanın yıkılması kertesine 
geçiren "nâsize"ye, karakol komiseri gibi küçük bir ceza uygulama yetkisi 
verilip, mesele dallandırılmadan, âilenin parçalanmaması için en son 
ihtimale de başvurulacak, ya da her türlü sosyal, psikolojik ve ekonomik 
zararına rağmen derhal yuvanın yıkılmasına müsaade edilecektir. Âyet 
birinci yolu tavsiye etmektedir. Bunda aynı zamanda âile sırlarının 
mahkemelerde fâs olmaması hikmeti de söz konusudur.Naslardan sonra 


bunlar da naslarla ilgili bazı noktalara işaretlerdir. Şimdi de işin felsefesine 
geçebiliriz: 

1- Önce Islâm kadın dövme meselesini ihdas etmemiş, aksine pek çok 
yönden. bunu önlemeye çalışmıştır. Hanımının gözünü şişiren, kolunu, 
kafasını kıran, mahkemeye intikal ettirilirse, eş (yaralama bedeli) öder, 
diyet öder, ya da kısas olunur. Kadın ona Allah'ın bir emanetidir ve 
Rasülüllah o (s.a.s.) "Allah'ın kızcağızları" tabir ettiği kadınların 
dövülmemesini istemiştir. Müslümaların en büyük ömeği olarak kendisi hiç 
dövmemiştir; kadınlarını dövenlerin iyi müslümanlar olmadıklarını haber 
vermiştir. Hiç bir hukuk sisteminin, jandarmasının sokamadığı dört duvar 
arasında, yani âilede, güçlü olanın kafası kızdığında ezebileceklerini 
ezmesine bu ölçüde mâni olabilecek bir müeyyide yoktur. Gazâplanıp 
karısını dövme noktasına geldiği halde, sırf müslüman olduğu ve 
Rasülüllah'ın bu tavsiyelerini düşündüğü için karısını dövmeyen pek çok 
insân vardır ama, Insan Hakları Dernegi ya da Feminizm öyle istiyor, diye 
karısını dövmekten vazgeçen birisinin olacağını sanmıyoruz. Çünkü mer'i 
kanunların ulaşamadığı yerlerdeki zulümleri, eğitim de, medeniyet de 
önleyemez. Zavallı Şirin Tekeli, yukarıda söz konusu edilen âyetle ilgili 
olarak : "Bu bin yıldan eski klasik metni ayrıca yorumlamaya herhalde hiç 
gerek yok"(S. Tekeli Kadınlar Için s. 410) diyor ama,"yapılan kısmi 
araştırmalar, kadının sosyo -ekonomik düzey , eğitim vb. den bağımsız 
olarak hemen her durumda dayak yiyebildiğini ortaya koyuyor."(age. Ss. 
403) demekten de kendini alamıyor. Keşke müslüman âileleri de tanıma 
fırsatı bulabilselerdi. 

Eşini Giybet Etmek 

Bir araya geldiklerinde hanımların, ailesinden, eşlerinin iyi ve kötü 
yönlerinden bahsetmeleri uygun olur mu? 

Bu sorumuzla ilgili olarak hadis kitaplarımızda çok ilginç bir ömek vardır. 
Âişe Vâlidemiz, oturup kocalarının herşeyini birbirlerine anlatma sözü 
veren onbir kadının konuşmalarını hikâye eder. Içlerinden birisi kocanın 
kendine yaptığı iyilikleri anlatmıştır. Bunun üzerine Rasülüllah (s.a.s) Âişe 
Vâlidemize: "Işte ben de sana göre öyleyim" buyurmuşlardır.( Buhâri, nikâh 
82; Müslim, fedâil 92;) O kadınlar, birbirlerine kocalarını vasfetmekle kötü 
etmişlerdir, dememişlerdir. Gerçi o kadınlar Islâm'dan önceki kadınlarmış, 
ve kim oldukları da belli değilmiş. Her neyse, bu uzun hadiste kadınların bu 
huyunun kötülügünden söz edilmiyor. Ama böyle olması elbette bunun iyi 
olduğunu da göstermez: Kur'an-ı Kerim'de kadınlar için: "Onlar size bir 


elbise, siz de onlara bir elbisesiniz..."(K. Bakara (2) 287) buyurulur. Bunun 
bir anlamı da; karı ile kocadan her birinin, aralarında cereyan eden şeyleri 
başka insarlardan gizlemesidir.( bk. Taberi N/163) Yani her biri diğeri için, 
başkalarının görmesini ve duymasını istemediği yönlerine bir örtü olmalıdır. 
Sonra gıybette karı ile koca istisna edilmemiş ve "din kardeşinin, gıyabında 
söylenen ve duyduğunda hoşlanmayacağı her şey gıybettir." buyrulmuş ve 
kötülenmiştir. Buna göre böylece kocanında gıybeti yapılmış olur. Bir 
hadis-i şerifte: "Kıyamet gününde Allah indinde emanete hiyanetin en 
büyüklerinden biri, karı-koca birbiriyle haşır-neşir olduktan sonra kocanın 
karısının sırını yaymasıdır." buyurulur.(Müslim, nikâh 123,124) Karının 
kocanın sırrını yayması da elbette bundan hafif olmaz: Bir başka hadis-i 
şerifte: "Kadın kadınla (bir elbise içerisinde) cilt cilde gelmesinler, çünkü 
gider onu kocasına vasfeder; o da sanki ona bakıyor gibi olur." denir: 
(Buhâri, nikâh (son kısımlar)) Sebep, karı ile koca arasına fitne girmesi, 
kocanın diğer kadını düşünüp, kendi karısındân soğuma ihtimalinin 
bulunmasıdır.(bk. ayni XV1/423) Râsülüllah Efendimiz bir hadislerinde de 
kadınlâra: "Cehennem ehlinin çoğunun sizlerden olduğunu gördüm, çünkü 
siz çok lânet okur ve kocanızın iyiliklerine karşı nankörlük edersiniz... 
Aman, siz çok sadaka verin..." buyurmuşlardır.(Buhâri, hayz 9; Müslim, 
imân 132) Demek ki, kadınların oturup kocalarını çekiştirmeleri, onların 
hep kötü yönlerini dillerine dolamaları çirkin birer davranıştır. 

Kısaca: 

I- Kadınların başkalarına, kocasıyla kendi ârasındaki her türlü cinsel 
davranışları gerek yokken söz etmesi çirkindir, hafifliktir ve belki de bir 
cinsel sapma ve hastalık belirtisidir. 

2- Kocanın cinsel ilişkiler dışındaki iyi yönlerini, övünme biçiminde 
olmaksızın dile getirmesinde mahzur yoktur. 

3- Karı-kocanın, başka kadın ve erkekleri, vücut güzellikleriyle birbirlerine 
vasfetmeleri çirkindir. Başkalarının da avret yerlerini arkadaşlarına gösterip 
buna imkân vermemeleri gerekir. 

Kocanın Malından Sadaka 

Kadın, kocanın izni olmadan onun malından sadaka, hediye, hibe vb. şeyler 
verebilir mi? Her defasında izin almak zorunda mıdır? 

Allah Rasulü Efendimiz (s.a.s.) buyururlar ki: 

"Kadın kocanın evinden birşey tasadduk ederse (sadaka verirse) kendisi bir 
ecir, bir o kadar da kocası ve bir o kadar da hizmetçi alır ve hiç biri 
diğerinin sevabından bir şey eksiltmez. Koca bu sevâbı o şeyi kazandığı 


için, kadın da hayırda harcadığı (infak) için haketmiştir"( Ebü Dâvüd, buyü 
84; Nesâi, zekât 57) 

Mekke'nin fethinin ardından yaptığı konuşmada da şöyle buyurmuştur: "Hiç 
bir kadının, kocanın izni olmaksızın bir atiyye (bahşiş, hediye) vermesi câiz 
değildir." (Nesâi, zekât 58)ibn Mâce'deki rivayetinde: "Kocası ondan 
sorumlu olduğu sürece hiç bir kadının kocanın malından, ondan izinsiz 
vermesi câiz olmaz."(Nesâi, zekât 58) denir. Bir defasında Kâ'b'ın karısı 
Allah Rasülüne bir mücevher getirmiş ve "ben bunu tasadduk ettim." 
demişti. Bunun üzerine Allah Rasullü: "kadının, kocasından izinsiz onun 
malından vermesi câiz olmaz. Sen Ka'b'dan izin aldın mı?" diye sordu. O 
da, "evet", dedi, ama Allah Rasulü adam gönderip Kâ'b'a yine de sordurdu: 
Onun da, "evet", demesi üzerine Hayra'nın tasaddukunu kabul etti.(agk. 
(zayıf isnadla)Fıkıhçılar her konuda olduğu gibi, bu konudaki nasları da 
(hadisleri) toptan göz önünde bulundurmuşlar ve ona göre hüküm 
çıkarmışlardır. Buna göre: 

1- Benim malımdan kimseye bir kuruş vermeyeceksin, diyen (cimri) 
kocanın malından karısı hiç bir şey tasadduk edemez. Nitekim kadın da 
kocasına böyle söylemiş olsa, o da onun malından birşey veremez., 
Verirlerse haram işlemiş ve günah almış olurlar. 

2- Koca herhangi birşey söylememiş olsa, karısı onun malından âdeten 
hediye ve sadaka verilmeyecek kadar çok ve değerli bir şeyi, izin âlmadan 
yine veremez. 

3- Koca, karısına: "Benim malımdan, istediğin zaman, istediğin kimseye, 
istediğin kadar verebilirsin." gibi genel bir izin vermişse kadın da bu 
konuda serbest olmuş olur. Artık her defasında izin almasına gerek kalmaz. 
4- Koca, karısına bu konuda birşey söylememişse, kadın da, kocanın cimri 
olmadığını biliyorsa, örfen ve âdeten verilmesi normal sayılan ufak tefek 
para ve eşyayı onun malından verebilir. Işte bu durumda sevap her ikisine 
de gider. 

5- Kocası hiç bir şey söylememiş olsa, ancak verdiği duyduğu zaman 
kızacağını bildiği şeyleri, ona sormadan veremez. Imam Nevevi meseleyi 
böyle açıkladığı gibi(Nevevi'nin görüşleri için bk. Suyütü, Zehru'r-rubâ- 
ale'1-müctebâ (Sü- nenü'n-Nesâi) V/50), Hanefi fıkıhçılarının görüşü de 
böyledir.(Hidâye (Fethu'l-Kadir ile) 1X/292; Akkirmâni, Serhu'1-erbâin 
185) 


KADIN ELBİSESİNİN BELİRLENEBİLEN ÖZELLİKLERİ 


1- Bütün bedeni örten bir elbise olması, 
2- Ince ve şeffaf olmaması: Zira böyle olan bir elbise, görmeye mani 
değildir. Yada daha doğru bir ifadeyle "göstermesinler" nehyinin icabına 
uygun değildir. Çünkü altını gösterir. Hz. Resulullah, ince elbise ile yanına 
giren Esma'dan yüzünü çevirmiştir. (Ebü Davüd. ) Hz. Aişe, yanına ince bir 
başörtü ile giren Hafsa binti Abdurrahman'ın başörtüsünü yırtmış ve ona 
kalın bir başörtü örtmüştür. (Ibn Sa'd, Tabakât, VNI/71 -72. ) 
3- Dar olmakla vücut hatlarını belli etmemesi: Dar elbiseler giyen kadını 
Allah Resulü çıplak saymış ve cehennemlik olduğunu bildirmiştir. (el- 
Câmiu's-Sağir 232 (Müslim'den)) "Allah'ın lânetine uğradığı" ve 
"cehennemde olacakları" bildirilen, "giyinik çıplaklar"ı, Serahsi, "ince 
elbiseler giydiklerinden dolayı çıplak gibi olan kadınlar" diye açıklamıştır. 
(Serahsi, Mebsüt 8/155.) Hz. Ömer, halka dağıttığı bir çeşit elbisenin, vücut 
hatlarını belli edeceği için, kadınlara giydirilmemesini emretmiştir. 
(Beyhaki, N/234-35'ten: Serahsi, Mebsüt, X/155.) Kadının vücut hatlarını 
belli eden elbisesine bakmak, o uzuvlara bakmak sayılmıştır. (ez-Zeyla'i, 
Tebyinü'l-Hakâik, VI/17.) Ibn Abidin, "Kim bir kadını arkadan hayâle dalar, 
elbisesini görür, nihayet kemiklerinin şekli kendisine belirirse, cennetin 
kokusunu duyamaz" hadisini delil tutarak, uzuvların şeklini belli eden 
elbise, kalın olsa ve cildi göstermese bile yasaktır, diyor. (Ibn Abidin.) 
4-Kokusunun duyulmaması: Aslında Allah Resülü kokuyu çok meth-ü sena 
etmekle beraber, başkaları duysun diye koku sürünüp çıkan kadını zinâ 
etmiş olarak nitelemiş (Ebü Davüd, tereccül, 7, Tirmizi, edep, 35; Nesei, 
Zine, 35; Dârimi, isti'zân 18.) ve koku sürünüp camiye giden kadının 
namazının kabul olunmayacağını bildirmiştir. 
5- Erkek elbisesine benzememesi: Allah Resulü, hem erkeğe benzeyen 
kadına, hem de kadına benzeyen erkeğe lanet etmiş ve böyle davrananların 
evlere sokulmamasını emretmiştir. (Buhari, libâs, 62; Ebü Davüd, edep, 53; 
Tirmizi, edep, 34.) 
Modem tıbbın bu kabil davranışları dengesizlik sayması ve gerek giyim 
kusamında, gerekse tuvaletinde, karşı cinse benzeme eylemini, 
homoseksüellikle izah ederek seksüel slimulus bozuklukları cümlesinden 
değerlendirmesi, bu maddenin izahı için ilginçtir. (Songar Ayhan, Psıkıyatri, 
Psikoloji ve Ruh Hastalıkları, Ist. 1980 s. ) 


6- Elbisenin bizzat kendisinin de zinet olmaması: Zira zinetlerin 
gösterilmesi ayetle yasaklanmıştır. (Sâbüni, N/384-86'dan ihtisâr.) Allah 
Resulü, kendisine biat eden kadınlardan, câhiliye kadınları gibi zinetlerini 
göstererek dışarı çıkmamaları için biat alıyordu. (Nasiru'd-Din el-Elbâni, 
Hicab (T'erc.) 52. ) 

7- Gayr-i müslimlerin özel elbiselerine benzememesi: Zira bu konudaki 
naslar, biraz sonra göreceğimiz gibi mutlaktır; kadına da erkeğe de şâmildir. 
8- Üzerine Kur'an ibâreleri işlenmemesi. (Muhammed Ravvâs Kal'aci, age. 
N/590-91. ) 


KADIN ERKEK EŞİTLİĞİ 


Eşit Oldukları Konular 
Başlangıçta Islâm ve Kadın başlığını işlerken, aslında kadının erkeğe eşit 
olduğu noktaları da; göstermiş sayılırız. Burada da öncelikle şunu 
söyleyelim ki, Islâm'da erkeğin kadından mutlak anlamda üstün olduğunu 
bildiren hiçbir nas yoktur. "Erkek kadın gibi değildir" (K.K. Âl-i imrân (3) 
36 ), demek, erkek üstündür demek değildir. "Erkekler, kadınların 
kayyümudurlar. Bu, Allah'ın onların bazısını, bazısına üstün kıldığından ve 
erkeklerin mallarını harcadıklarındandır." (K.K. Nisâ (4) 34) âyeti de 
erkeğin mutlak üstünlüğünü göstermez. Önce burada "erkekleri kadınlara 
üstün kıldığı için..." denmemiştir. Demek ki üstünlük nisbidir. Idare 
kabiliyeti erkeklere verilmiştir. Bir başka konuda da kadınlar üstün olabilir. 
Kadının şefkat dolu bağrı olmasa erkek evlâtları bir robot gibi yetiştirir. 
Demek ki bu konuda da kadın üstündür. Hem Allah, kadın erkek 
ayırmadan, "en üstün olanınız, Allah'tan en çok sakınanızdır." (K.K. 
Hucurât (49) 13 ) buyurur.Demek ki kadın, insan olarak erkeğe eşittir. 
Ikisinin yaratılışı da bir "nefis"tendir. (K.K. Nisâ (4) 1) Kökenleri birdir. 
Biri kaliteli, öbürü adı bir maddeden yaratılmış değildir. 
Kadın da kötülük yaparsa günah, hayır yaparsa sevap alır. Dua ederse Allah 
ona da "icabet" eder. Demek ki, kadın, Cennete ya da Cehenneme gitmekte 
de erkekten farklı değildir. Dünyada iken iş başarırsa kazanç, suç işlerse 
ceza bulur. Ticarethanesi varsa kadın olduğu için kazanç oranı düşük 
olmadığı gibi, meşru bir iş görüyorsa kadın olduğu için ücreti de düşük 
olmaz. Tersine bazı suçlarda kadın erkeğe göre daha az ceza görür. 
Insanlar arasındaki saygınlık ve hürmette, erkeklerden geri değil, tersine 
bazı hallerde ileridir. "Insanlar içerisinde iyilik ve hürmet yapmama en 
lâyık olan kimdir?" diye soran sahabiye Efendimiz; "annendir" cevabını 
vermiş ve arkasından, "sonra kimdir?" diye iki defa daha tekrarlanan bu 
soruya, "annendir" dedikten sonra, dördüncüde "babandır" buyurmuştur. 
(Buhâri, edep 2; Müslim, bir 1) "Namazda iken, babanın çağırması halinde 
namaz bozulmaz, ama annenin çağırması halinde namaz bozulur ve ona 
cevap verilir." Sözünün aslı nedir, şu anda bilmiyorum ama, dini bir 
düşünceden kaynaklandığı açıktır. "Ana gibi yâr olmaz" atasözümüz 
herhalde kadını küçültüyor değildir. 
Demek ki, yaratılışta, Allah'a kul olmakta, ibadette, duada, suç ve cezada, 


yani kullukta, hürmet ve saygınlıkta, kısaca insan oluşta kadınla erkek 
arasında fark yoktur. 


KADIN EVLİYÂ 


Au 


"Evliyâ" Allah'ın dostları demektir ve "veli"nin çoğuludur. Türkçede 

galat-i meşhur olarak bir veli'ye de evliya denir. "Allah'ın evliyâsi (dostları) 
iman edenler ve O'ndan korkup sakınanlar (mütteki olanlar) dır:' Allah, 
evliyasını böyle tarif ediyor. Yani Allah'a inanan ve ona karşı takvâlı olanlar 
evliyâdırlar. Takvâlı olanlar (müttakiler) de: Gayba inanan, namazı 
dostdoğru kılan, kendilerine verilen azıktan infak eden, Rasülullah'a (s.a.s.) 
ve ondan önceki peygamberlere inanan ve ahireti kesinkes bilenler, 
Allah'tan gelen doğruyu tasdik edenlerdir. Işte Kur'an evliyayı ve evliya 
olmak için gereken takvayı böyle tarif eder. Elbette veliliğin ve takvanın da 
kendi içinde pek çok dereceleri vardır. Mesela bir hadis-i şerifte' "Siz, 
mahzurlu olana düşerim endişesiyle mahzurlu olmayanı da terketmedikçe 
takvaya eremezsiniz" buyurulur. 
Imdi bu zikredilen vasıf lar kimde varsa o evliya (veli) dir. Kadın ya da 
erkek olması birşey değiştirmez. Allah da evliyasını tanıtırken kadın erkek 
diye ayırmamış, en takvalı olanın kendine göre en değerli olduğunu 
bildirmiştir. Çok sağlam olmasa da bir hadis-i şerifte: "Ebdâl (Allah dostu 
evliyalar), kırk erkek ve kırk kadındırlar. Onlardan her erkek öldügünde 
Allah onun yerine başka bir erkeği, her kadın öldügünde de onun yerine 
başka bir kadın koyar."buyurmuştur. Görüldüğü gibi bu haberde, evliyâlık 
konusunda kadınların erkeklerden geri kâlan hiçbir yanları yoktur. Kur'an-ı 
Kerim'de Meryem'e ve Hz. Musa'nın annesine vahyedildiği söylenir. 
Buradan hareketle, başta Eş'ariler olmak üzere; daha Ibn Hazm gibi pek çok 
alime göre kadınlardan da nebiy peygamber vardır ve bunların sayıları en az 
altıdır. Peygamber olmadıklarını kabul edenlere göre de bu kadınlar Allah'ın 
(c.c.) seçkin kıldığı ve melek göndererek kendilerine ilham şeklinde vahiy 
gönderdiği evliyâ kadınlardır. Durum bu iken kadından evliyâ olmayacağını 
söylemenin hiçbir anlamı yoktur. Hattâ kadınların, duygu dünyalarının 
enginliğinden ötürü çok daha çabuk nefs tezkiyesi yapabildikleri ve bir 
tasavvuf terimi olarak evliyalıkta erkeklerden daha çabuk yol alabilecekleri 
meşhurdur.Kadın evliyâ'nın büyüklerinden Râbi'a el-Adeviyye'nin şöhretini, 
vecize ve kerâmetlerini duymayan yoktur. 


KADIN İÇİN CUMA GUSLÜ 


Cuma günü gusletmek kadın için de gerekli midir? Bilindiği gibi Cuma 

günü boy abdesti (gusül) almak kuvvetli bir sünnettir. Yani gerekli oluşu 
erkekler için de"farz" anlamında değildir. 
Bu konu ile ilgili hadis-i şeriflere baktığımızda: "Cuma günü kim yıkanırsa, 
misvaklanırsa, güzel elbiseler giyer, güzel kokular sürünürse, erkenden 
camide yerini alır, geç gelip öne geçmek için başkalarının boynuna 
basmazsa... Ona şöyle, şöyle ecirler vardır" v.s. gibi ifadeler kullanılmış 
olduğunu görürüz.( el-Hindi,Kenzü'1-ummâl VN/750) Ayrıca bir çok hadis- 
i şerifte: "Cumaya gelecek olanınız gusletsin" ya da aynı anlamda ibareler 
vardır.( el-Hindi, age 21232) Bütün bunlar gusletmenin erkeğe erkek olduğu 
için değil, camiye gideceginden, orada kimseyi ağır kokularla rahatsız 
etmemesi için, camide temizlik ve ferahlatıcılığın hakim olması için sünnet 
kılınmış olduğu anlaşılır. Buna göre, bizde her ne kadar yaygın bir âdet 
değilse de kadınların da Cumaya gitmeleri halinde, onların da guslederek 
gitmelerinin aynı sebepten ötürü sünnet olması gerekir. Ne var ki kadınlar 
evlerinin dışında koku kullanmazlar. Bir hadis-i serifte zaten buna açıkça 
işaret edilir: "Kadınlardan ve erkeklerden Cumaya kim gelirse yıkanarak 
gelsin. Cumaya gelmeyen kadın olsun erkek olsun yıkanması gerekmez"( 
Beyhaki NI/188; Ibn Hibbân, Sahih (Tertib) N/264) Bir diğer hadiste ise: 
"Cuma günü her ihtilam yaşına gelmiş erkeğe ve her baliğ olmuş kadına 
gusül gerekir'(Ibn Hibbân, age N/265) denmektedir ki, bunu da aynı şekilde 
anlamak gerekir. Yani gusül Cumaya gitmenin sünnetidir. Kim giderse ona 
sünnet olur. 


KADIN, KOCANIN KESİN İZİN VERECEĞİ KOMŞUSUNA 
KOCASINDAN İZİN ALMADAN GİDEBİLİR Mİ? 


Konunun iki yönü vardır. 

a) Kocanın hukuku ve izni ile ilgili yönü. Buna göre kadın, kocanın izin 
edeceğini bildiği komşusuna ondan izin almadan da gidebilir. Hattâ izin 
edip etmeyeceğini bilmediği komşusuna da gidebilir. Mübah olan bir şey 
yasak sözkonusu oluncaya kadar mübah olmaya devam eder. Komşularına, 
akrabasına gitmek, kadın için de erkek için de mübahtır; bu yüzden bunun 
için izin almaya bile gerek yoktur. 

b) Allah'ın hukuku ile ilgili yönü: Buna göre de bir kadın, kocanın izni olsa 
dahi, Allah'ın hukukunun gözetilmediği ve gittiği takdirde de gözetilmesine 
bir katkısının olmayacağı komşuya gidemez.Bu konuda zâten kadınla erkek 
arasında bir fark da yoktur. Kısaca: Komşu ya gayrı müslimdir, ama 
saygısız değildir. Faydalı olacağı düşünüldüğü sürece ona gidilir. Ya 
müslümandır ve Islâmi ölçülere riâyetkârdır. Ona gitmek zâten bir görevdir. 
Ya müslümandır, cahildir. Islâmi ölçülere riâyet etmez ama, anlatıldığında 
dinler. Ona anlatılabilecekse gidilmelidir. Ya müslümandır; Islâmi ölçülere 
riâyetsizdir ve mukaddesatla istihza eder, dinlemez. Ona gitmekte bir fayda 
yoktur, yerine göre zarar olabilir. Bütün bunlar biraz da gidenin durumu ile 
ilgilidir. Kültürüne, ağırlığına ve etkinligine güvenen, Islâmı ve onun şiarı 
olan örtüyü onurluca savunabilecek bir bayan, erkeklerle beraber 
oturulmayan,her komşusuna aslında gidebilir. Bu biraz da onun Islâmi 
temsil gücüne bağlıdır. 


KADIN LA ERKEĞİN EŞİT OLMADIKLARI KONULAR 


Özet olarak söyleyeceklerimize şu soruyla başlayalım: Eşitlik mi yoksa 
adalet mi tercih edilir? Kadın erkeğe eşit değildir, denilince niçin bundan, 
erkeğin değil de kadının aşağılandığı anlamı çıkarılıyor? Iki şeyin birbirine 
eşit olmadığını söylemek, birinin diğerinden üstün olduğu anlamına mı 
gelir? Böyle olmadığı halde bundan kadının aşağılandığı anlamını 
çıkaranlar aslında bu tavırlarıyla eşitsizliği kabullenmişler demektir. 

Vida somuna eşit değildir. Ama hangisi daha üstündür? Bir hüküm 
verilebilir mi? Ya da ikisinin görevi de aynı mıdır? Inek boyunduruğa 
koşulursa haksızlık edilmiş olunmaz mı? Burada eşit davranmak mı daha 
akıllıcadır, yoksa adaletli davranmak mı? Kadının, hayatın zorluklarına 
tahammül edecek, ağır işleri görecek, makineleri ve yükleri indirip 
bindirecek gücü var mıdır? Bu işler kadına yaptırılırsa, fıtrata, yani tabii ve 
doğal olana karşı çıkılmış olunmaz mı? Batılı bir düşünür: "Tüketim 
uygarlığı kadınları ikiye bölüyor, gittikçe de daha fazla bölecek: Tüketen 
kadın. üreten kadın. Birincisi kadınlıktan, gün geçtikçe dişiliğe, ikincisi 
kadınlıktan gün geçtikçe erkekliğe doğru kayıyor." diyor. (Attılâ Ilhan, 
Yanlış Erkekler, Yanlış Kadınlar 63) Bu acaba iyi bir gidiş midir? dersiniz. 
Tüketen kadın, israf eden kadın demek değildir. Üreten kadın ise her 
konuda erkekler gibi çalışan kadındır. 

Zerafette, duygusallıkta, nezakette, şefkat ve merhamette erkek kadına 
yetişemez. Akli muhakemede, soğukkanlılıkta, fikri tahlil, yani 
çözümlemede de kadın erkeğe yetişemez. Tarihte; Aristo, Sokrat, Beydaba, 
Sekspir, Mevlânâ gibi kaç tane kadın düşünür vardır? Hangi önemli buluşu 
kadınlar gerçekleştirmiştir? Uzaya kaç tane kadın gitmiştir? (götürülmüş 
değil. Çünkü fare de götürüldü). Dünyadaki iki yüze yakın devletten kaç 
tanesinin başı kadındır? Demek ki bu konular da, erkeğin görev sahasıdir. 
Bazı kadınların erkeklere ait bazı işleri başarıp birçok erkeği geride 
bırakması, tamamen istisnai durumlardır. Ayrıca öne geçmekle öne 
geçirilmeyi birbirine karıştırmamak gerekir. Erkeklerin bir kadına ileri bir 
görev verip te, bakın işte, kadınlar da bu makamlara yükselebiliyor 
demeleri, kandırmacadır. Bu kadının değil, yine erkeğin başarısıdır.Soruları 
çogaltabiliriz: Onbeş yaşından doksan yaşına kadar teorik olarak hergün bir 
kaç tane çocuğa sebep olma gücüne sahip olan erkeğin yanında bir kadın, 
yine teorik olarak ömrü boyunca en fazla kaç çocuk doğurabilir? Niçin 


dünyaca meşhur boksörler, güresçiler, halterciler, futbolcular, kısaca 
sporcular hep erkektirler? Dünya devletleri kadın haklarını gasbettikleri ve 
kadın-erkek eşitliğini tanımadıklan için mi? Eğer bundansa, niçin bu gücü 
erkekler elinde bulunduruyor da kadınlar değil? 

Tarih boyunca kadınların idareyi ele aldıkları imparatorluklar niçin hep 
yıkılıp gitmişlerdir? Örnek mi? Roma, Endülüs. Emeviler, Abbasiler, hattâ 
Osmanlılar... Bu durum aynı zamanda Peygamberimizin (s.a.s.) bir 
mücizesini de gösterir. "Idaresini kadınlara teslim eden hiçbir millet iflah 
olmaz." (Buhâri, megâzi 82; fiten 18; Tirmizi, fiten 75; Nesâi, âdâbül- 
kudât) Ama bunlar, erkeğin kadından mutlak üstünlüğünü elbette 
göstermez. 

Ikiyüz yıla yakın süredir kadının erkeğe eşit olduğunu savunan zavallılar 
(zavallı diyorum, çünkü iddialarını ispatlama gücüne bir türlü 
kavuşamıyorlar) niçin hâlâ bunu ispatlayamadılar? Ispatladılar da kasıtlı 
olanlar görmezlikten geliyor, denilirse niçin tuvaletlerini "Baylara" 
"Bayanlara" diye ayırıyorlar? Kanunlarında zorlayıcı bir hüküm 
bulunmadığı halde, niçin erkekleri ile kadınları genellikle ayrı elbiseler 
giyiyorlar? Kanunlarıyla, kadınların çalıştığı genelevler kuruyorlar da, niçin 
erkeklerin çalıştığı genelevler kurmuyorlar, kuramıyorlar? Niçin dünya 
kupalarına kadın, ya da karma sporcularla çıkmıyorlar? Fabrikalar niçin 
kadın isçi çalıştırmak istemiyor? 

Ama niçin hastabakıcılar, hemşireler, çocuk yuvaları gibi şefkât ve 
merhamet isteyen kurumlarda çalışanların çoğu kadındır? 

Demek ki kadın ile erkek görev ve misyon açısından da birbirinden 
farklıdırlar. Tıpkı fiziksel ve psikolojik bünye açısından farklı oldukları 
gibi. 

Demek ki, kadınla erkek arasında mutlak bir eşitlikten sözetmek 
imkânsızdır. Bunu savunmak, ya psikolojik hastalıktan, ya da başka sinsi 
duygulardan kaynaklanır. Onların neler olduğuna "Feminizm ve Kadın" 
başlığı altında kısaca değineceğiz. 

Peşin fikir ve kabullenişlerden uzak olarak düşünebilen herkes; mutlak 
anlamda kadın erkek eşitliğini savunanların, bu tür bir eşitliği bir türlü 
gerçekleştiremedikleri gibi, kaş yaparken göz çıkardıklarını ve bu uğurda 
insâni eşitliği de ortadan kaldırdıklarını kabullenmek zorunda kalacaktır. 
Çünkü girift bir makinede, kendi yerinde çok büyük görevler yapan bir 
dişliyi, aynı makinedeki bir başka dişliye benzemiyor diye yerinden alıp, 
onun gibi yapmaya çalışmak, hem her iki dişlinin görevini aksatmak, hem 


de makineyi bozmak demektir. Çünkü bu her iki dişlinin de, kendi yerinde 
çok önemli görevleri vardır. Hiçbiri değersiz olamaz. Ve bu onların birinin 
diğerinden mutlak üstünlüğünü de göstermez. 

Bunlar eşit yapacağız diye sokaklara döktükleri kadını erkek yapamamışlar 
ama, kadınlığından da çıkarmışlar ve maskaraya çevirmişlerdir. Kadın, bu 
gayretlerle tavus kusuna özenen karga durumuna düşmüştür. 

Bu durumdan kadınlar da razı, onlar da kendilerine bu tür hakların 
verilmesini istiyorlar, denirse; insan, haklarına kavuşmakla mı, yoksa 
haklarını elden çıkarmakla mı daha huzurlu olur? diye sorarız. Cevabın ne 
olacağı elbette bellidir; öyleyse bu tür hakların en ileri düzeyde verildiği 
Iskandınav ülkelerindeki ahlâki çöküntü niçin? Niçin dünya üzerinde 
kadınlar arasındaki en ileri düzeyde intihar olayları oralarda görülüyor? 
Kırkını geçmiş kadınların 9012'si intihar ediyor? Kırk yaşına gelince 
bunlara hayatı çekilmez kılan nedir? Elde ettikleri hakları mı? Buna 
kargalar bile güler. Niçin batı, ekonomik sahada bunca ilerlemişken, her 
aradıkları maddi gereci otomatik olarak elleri altında bulurlarken, Doğu 
Islâm Dünyası, Islâm'dan da teknolojiden de uzak olmasına rağmen; her yıl 
yüzlerce batılı kadın bu ülkelerin insanlarıyla evleniyor? Sözkonusu edilen 
haklarına kavuşmak için mi? Demek ki, samanda protein ya da A vitamini 
yok diye ata et vermek, ya da ite saman vermek eşitlik olabilir ama, adalet 
ve akıllılık asla! 

Bu çelişkileri ciltler dolusu olacak kadar çogaltmak mümkündür. Ama 
burada anlatmak istediklerimiz bunlar olmadığından, bu konuyu son olarak 
çarpıcı bir örnekle bitirecegiz. Bu örnek bize, tabiiliğe karşı çıkmanın insanı 
hangi noktaya götüreceğini, mutlak eşitliği savunanların ne gülünç 
durumlara düştüklerini göstermeye yetecektir. Bu örnek; Amerika'da kadın 
haklarını savunan derneklerden SCUM (Society For Cutting Up Meny)'in, 
eşitliği bozduğu için erkeklerin "şey" lerinin kesilmesini öneren tutumudur. 
(Attılâ Ilhan age 196 ) Bu tür bir eşitlik savunulunca, bunu daha ileriye 
götürmek kaçınılmazdır, hattâ gereklidir. Erkeğin "şey"i kesilince onlar da 
kadınların meselâ memelerinin kesilmesini isteyecekler ve insanlık tek 
cinse doğru yol alacaktır. Ama şimdilik buna ATDS müsaade etmiyecek gibi 
görülüyor. Demek ki, fıtrat onu bozmaya kalkışanlara dersini veriyor. 
Demek ki, kadınların hukukunu korumak, onlara her istediklerini yapma 
hürriyeti vermek demek değildir. Bu, elbette erkekler için de aynıdır. 
Hürriyetler eğer başka hakları engelliyorsa, ikisi arasında bir tercih yapmak 
gerekir. Bir hukukçumuzun dediği gibi: "Mao Çin'de fuhşu önlemeye 


kalkışmıs, iktisadi yapının bozukluğundan dolayı biçarelikten fuhşa 
sürüklenen kızcağızlara iş vermiş, "alışmış kudurmuştan beterdir" diye 
direnen bataklık ve kaldırım güllerini ise, seralarda toplayarak islah etmeye 
çalışmıştır. İşte aydınlarımıza bir "pratik çalışma" sorusu: Bu tutum kadını 
hor görmenin mi, yoksa insanlık değeri bakımından erkeğe eş saymanın mı 
belirtisi idi? Ikinci soru: Bu tutum anti demokratik ve ilkel bir tutum mudur, 
yoksa "çagdaşlık" adına onaylanması gereken bir davranış mıdır? Üçüncü 
soru: Iyi bir davranıştır derseniz, niçin aynı şeyi bir müslüman söylerse 
gericilik oluyor da Mao söylerse hikmet oluyor?" (Hüşeyin Hatemi 
"Davacının Yargısı" zaman 16.1.1988 s. 2.) 


KADIN NAMAZ KILARKEN ÇORAP GİYMESE NAMAZI OLUR 
MU? 


Âyet ve hadisleri Hanefi'lerin anlayışına göre kadının ellerinin ve 
yüzünün avret olmadığını, elleri ve yüzü açık namaz kılabileceğini, fitne 
sözkonusu değilse böylece gezebileceğini başka münasebetlerle 
söylemiştik. 

Ayaklarına gelince: Hanefi mezhebinde kadının ayaklarının (bacaklarının 
değil) avretliği konusunda ihtilaf vardır. Kur'an ifadesi ile kadınlar 
"Kendiliğinden açılan zinet yerlerinden" ötürü mes'ul değildirler. (K. (24) 
31) Ama ayak zinet yeri midir? Zinet yeri ise "Kendiliğinden açılan" kısma 
dahil midir? Bazılarına göre; istisna zinet yerlerindendir, ayak ise zinet 
yerlerinden değildir. Çünkü halhâl takılan yer ayak değil bacaktır, bacağın 
avret olduğunda ise ihtilaf yoktur. Ayakta, yani kasık kemiklerinden 
aşağısında zinet bulunmadığına göre ayaklar istisna edilmemiş, yani avret 
olarak kalmış olur. Binaenaleyh, namazda da açık kalmaları câiz olmaz. 
(Ibrâhim Halebi, Halebi Kebir 211) 

Ebü Davud ve daha başka kaynaklardaki bir hadis-i şerif de bu görüşü 
destekler "Ümmü Seleme Vâlidemiz Rasülüllah'a sordu: Kadın, izârı (etek 
ya da altlığı) yokken bir entari ve bir başörtüsü ile namaz kılabilir mi? 
Buyurdular ki, entari ayaklarının üstünü örtecek kadar kuşatıcı ise kılabilir" 
(Zeylai, Nasburrâye 1/299 (Ebu Dâvud, salât 83; Beyhaki N/232; Hâkim, 
Müstedrek 1/250. Aynı yerde Buhâri nin şartına uygundur, der, Zehebi de 
onu destekler, ancak Ibnü'1-Cevzi ve daha başkaları hadisin sıhhati 
hakkındaki şâibeleri zikrederler (Zeylâi agk); Ayrıca bk.. el-Menbeci, el- 
Lübâb 1/241)Ancak Ebu Hanife'ye ve Imam Kerhi'ye göre kadının ayağı 
avret değildir(Ekmeleddin el-Bâberti, el-Inâye 1/259) Binaenaleyh, 
namazda asık kemiklerinden aşağısının açık kalması namaza mani değildir. 
Hidâye sahibi Merginâni en doğru (esah) olan görüşün bu olduğunu söyler. 
(agk.. (Metin)"Ihtiyar" sahibi Mavsili ise bu konuda iki rivayet olduğunu 
söyledikten sonra, sahih olan kadının ayağının namazda avret olmaması, 
dışarıda, yani yabancı erkeklere göre ise avret olmasıdır, der.Mavsili, el- 
Ihtiyâr (Ist.) Ancak bu ayırıma bir delil zikretmez.Özetlersek; namaz 
kılarken kadının ayaklarının açık kalması namazına mani değildir. Sahih 
görüş budur. Çünkü ayak (aşık kemiklerinden aşağısı) ya "göstermesinler" 
emrinden istisna edilen "zâhir zinet" yani kendiliğinden açılan zinet yerleri 


cümlesindendir, ya da kadının ayağını açmasında zaruret vardır. (Ibrâhim 
el-Halebi agk.) Ancak kadınların hem namazda, hem namâz dışında 
ayaklarını kapatmaları, güzel ve cumhura uygun bir davranış olur. 


KADIN PEYGAMBER 


Kadından peygamber olması caiz midir? Ya da kadın Peygamberler 
gelmiş midir? 
Bu konu hakkında, bazı ayet ve hadislerin işaretlerinden anlaşılan manalara 
göre, az farkla da olsa, değişik anlayışlar ortaya çıkmıştır. 
I- Bir ayet-i kerimede: "Senden önce rasül (Peygamber) olarak 
gönderdiklerimiz, ancak şehirlilerden kendilerine vahyettiğimiz bir takım 
erkeklerdi"( K. Yüsuf(12) 190; Benzer ayetler için bk. NahIl(16) 43; Enbiyâ 
(21) 7) buyrulur. Yani kadından, cinden ve melekten rasül (peygamber) 
yoktur... Âlimler "Rasül" olabilmenin şartlarından olarak, erkek, âdemi ve 
şehirli olmayı da saymışlardır.( Kurtubi 1X/274)Hemen farkedileceği gibi 
burada sözü edilen peygamberlik "Rasül" olma vasfında bir 
peygamberliktir. 
2- Hz. Meryem'e ilgili bir ayet-i kerimede ise şöyle buyrulur. "Hani 
melekler de: Ey Meryem, Allah seni seçkin kıldı, seni arındırdı ve alemlerin 
kadınları üzerine seçti; demişlerdi" Yani melek ona, Allah'tan vahiy 
getirmişti. 
Değişik izahlara göre onun arındırılması küfürden, diğer kirlerden, 
hayızdan, nifastan vb. şeylerdendir.Bununla ilgili olarak Buhari ve 
Müslim'deki bir hadiste: "Erkeklerden kemâle erenler çoktur. Kadınlardan 
ise Meryem bnt. Imrân ile Firavun'un karısı Âsiye'den başka kemâle eren 
yoktur..." denir. Buna göre ayetteki "seçme" ve hadisteki "kemâle erme" 
nübüvvet (peygamberlik) ise hem Meryem'in, hem de Âsiye'nin nebi 
olmaları gerekir. Mâmâfih bu fikirde olanlar vardır. Ama sahih olan sadece 
Meryem'in nebi olduğudur. Çünkü Allah ona, diğer nebilere olduğu gibi 
melek vasıtası ile vahiyde bulunmuştur, Âsiye'nin nebi olduğuna dâir ise 
açık bir delil yoktur. 
3- Gerçi bir âyet-i kerimede Hz. Musa'nın annesine de vahyedildiği 
söylenir: "Hani annene vahyolunan şeyi vahyetmiştik ki, onu sandığın içine 
koy ve onu suya bırak:.."Ama buradaki vahyin "ilham etme" tarzında bir 
vahiy olduğu söylenmiştir. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de arı'ya ve yeryüzü'ne 
de vahyedildiği söylenir. 
4- Mâide 75. ayetinde Meryem'e "sıddika" dendiği için onun nebi değil 
sıddık olduğunu söyleyenler olmuşsa da onlara, bir insanın sıddik olmakla 
beraber nebi de olabilmesi mümkündür, diye cevap verilmiş ve Hz. Ibrahim 


ve Idris peygamberler için Kur'an'da hem "nebi" hem de "sıddik" tabirleri 
kullanıldığı söylenmiştir. 

5- "Kadınlardan dört tane nebiyye (nebi, peygamber) vardır; Havvâ, Âsiye, 
Musa'nın annesi ve Meryem" anlamındaki sözün sabit bir hadis olmadığı 
söylenmiştir. Bu zaten yukarıda zikrettiğimiz "kemâl" hadisine de zıttır. 

6- Diğer yönden Imam Eş'âri kadın peygamberleri (nebiyye) altıya 
çıkarırken -Havvâ, Sâre, Musa'nın anası, Hâcer, Âsiye, Meryem- Kirmâni 
de kadınlardan peygamber gelmediğinde icma vardır, demektedir. 
Kirmâni'nin görüşü Mâtüridi'lerin görüşüdür. Bu mesele bu iki itikadı ehli 
sünnet mezhebi arasındaki farklardan birini teşkil eder. 

Sonuç olarak: 

Ibn Hazm bütün bu tartışmalara açıklık getirerek der ki: 

"Erkeklere verilip kadınlara verilmeyen, risâlettir (şeriatı, kitabı ve tebliğ 
görevi bulunan peygamberlik), nübüvvet (sadece vahiy alan, teblig görevi 
olmayan peygamberlik), değildir. Allah, birisine henüz olmamış bir şeyi ve 
bir takım emirleri, gerçek ve Allah'tan olduğu kesin bir şekilde bildirmişse 
buna "nübüvvet"den başka bir ad verilmez... Allah Musa'nın annesine 
çocuğunu suya bırakmasını bildiriyor. Biz basit bir akıllâ anıyoruz ki, o bu 
vahyin doğruluğunu ve Allah'tan olduğunu kesinkes bilmeseydi, çocuğunu 
suya bırakması delilik ve ahmaklık olurdu..."Buna göre, o, Hz. Musa'nın, 
ayrıca Hz. Ishak'ın annelerini de "nebiyye" kadınlardan saymış oluyor. 
Kısaca "risâlet" görevi üstlenen kadın peygamber yoktur. Zirâ kadınlık 
halleri, her an tebliğle görevli olacak peygamberliğe manidir. Ancak 
kendisine Allah'ın vahyettiği, bir nebe "nebe"yani bir haber verdiği 
"nebiyye" peygamber kadınlar vardır ve meselâ Kurtubi ye göre Hz. 
Meryem'in böyle olduğu sahih ve tartışmasızdır.Fakat mutlak anlamda 
kadın peygamber bulunmadığı konusunda ümmetin "icmâ" Çittifâk) ettiği 
nakledilmiştir 


KADIN ÜCRET MUKABİLİ YABANCI BİR ERKEĞİN YANINDA 
ÇALIŞABİLİR Mİ? 


Bir kadının yabancı bır erkeğin evinde veya iş yerinde çalışması 
İslam'ın emrettiği şekilde olursa, yani birkaç kadın ile birlikte veya açık bir 
yerde çalışırsa beis yoktur. Ama, kapalı bir yerde yalnız yabancı bir kimse 
ile birlikte kalacak olursa halvet olduğundan haramdır (el-Fıkıh 'ala'l- 
Mezahib el-Arbaa). 


KADIN-ERKEK EŞİTLİĞİ. BU KONUYU İSLAMİ BAKIŞ 
AÇISINDAN NASIL DEĞERLENDİREBİLİRSİNİZ? 


İslam dini, yazımızın başında da belirttiğimiz gibi erkek ile kadını eşit 
tutuyor ve fıtratan Zayıf olduğundan, erkekten ziyade ona eğiliyor. 
Peygamber (as) Haccetelveda hutbesinde: İki zayıf olan yetim ve kadın için 
Allah'dan korkunuz, diyor. Ancak bir takım hikmetlere istinaden bir kaç 
husus istisna ediliyor. 

1. Şahitliktir: Bu babta iki kadın, bir erkek mukabılinde kabul ediliyor. 
Hikmet, genellikle kadınlar ev işi ile ve çocuk bakımıyla daha fazla 
uğraştıklarından başka şeylerle pek alakadar olmuyor ve bu sebeple 
meseleleri unutulabiliyor. 

2. Mirastır. Bu hususta da baba ve kardeş gibi mirasçılardan kalan mirasta 
erkeğe iki, kadına da bir hisse veriliyor. Hikmeti de normal olarak her kadın 
evleniyor. Hayatta muhtaç olduğu her şeyi kendisine değil kocasına 
yükleniyor. Böylece kendisi için geçim sıkıntısı söz konusu olmuyor. 
Demek, bir cihetten kendisi için kısıntı yapılmış ise de başka bir cihetten 
telafi edilmiştir. 

3. Devlet Başkanlığı. Devlet başkanlığında kadının daha cok duygusal 
olması fıtraten erkek den daha zayıf olması bazı küçük olaylar karşısında 
bile heyecan ve telaşının erkeğe nisbetle daha fazla bulunması devlet 
başkanlığının erkekte olmasının daha hayırlı olacağını bildirir. 


KADIN VE HAMAM: 


Islâm'da temizlik esas olmakla beraber, avretine ve mahremiyetine 
dikkat etmek de önemlidir. Eğer bir helâl, bir haram işlenmeden 
yapılamıyorsa, o helâl da terkedilir. 

Kadınların da erkekler gibi vücutlarını hem maddi hem de manevi 
pisliklerden temizlemeleri şarttır. Ancak kadınlar da, yine erkekler gibi, 
avret yerlerini yasaklananlara göstermemek zorundadırlar. 

Umumi hamamlar, yıkanma ve temizlenme yerleridir. Havasi ve suyu sıcak 
ve şartları, evlerdekine göre genellikle daha elverişli olduğu için, oralarda 
daha rahat ve daha hoşa gider biçimde yıkanılır. Ayrıca tellaklar da 
bulunduğundan, insan hamamlarda vücudunun rahat uzanamayacağı 
yerlerini keselettirebilir. Bazı rahatsızlıklara sıcak duş ve terleme iyi 
gelebileceği için hamamlar bu bakımdan da tercih edilebilir. Bunlar 
hamamın iyi yönleridir ve herkes için helâldir ve tabi olandır. Ancak helâl 
olan bu nimetlerden harama bulaşmadan yararlanıyorsa, bunlar terkedilir ve 
evindeki imkânlar ölçüsünde yıkanılır. Su ısıtacak banyosu ve şofbeni 
olmayanlar, güğümle su ısıtır, öylece yıkanırlar. Zaman zaman keselenme 
ihtiyacı duyulduğunda da, karıkoca bir birbirlerini keselerler. Çünkü hayâ 
ve utanma duygusu, etkisini günümüzde geçmişten çok daha fazla 
yitirmiştir. Bu duygu silindikten sonra insanın herşeyi yapabileceğini 
Peygamber Efendimiz haber vermiştir.(Buhâri, enbiyâ 54, edep 78; Ebü 
Dâvüd, edep 6; Ibn Mâce, Zühd 17) Kur'ân-ı Kerim'de "Allah kadını erkeğe 
eş olarak yarattı ki, onda huzur bulsun" denilir. (Rüm (30) 21) Demek ki, 
evlenmenin bir gayesi budur. Peygamberimiz bir hadislerinde, "Evlenin 
çoğalın, çünkü ben kıyâmet günü ümmetimin çokluğu ile övünürüm" 
buyurmuştur. (Nesâi nikâh 11; Ibn Mâce, nikâh 8; Müsned 111/158) Demek 
ki evlenmenin bir gayesi de çocuk dünyaya getirmektir. Bir diğer 
hadislerinde gençlere evlenmeyi öğütler. "Çünkü o, gözü harama 
bakmaktan ve insanı zinadan korur", buyurur. (Buhâri, savm 10; Müslim, 
nikâh 1, 3; Ebü Dâvüd, nikâh 1) Demek ki, bir gaye de budur. Öyleyse 
evlilik bu gayeleri gerçekleştirdiğinde ibâdet olmuş olur. 

Evlenmenin tek amacı çocuk yetiştirmek olmadığı için, Peygamber 
Efendimiz (s.a.s.) bazı hadisleriyle "azıl" yapılmasına izin vermiştir. (Örnek 
olarak bk. Ebü Dâvüd, nikâh 48; Nesâi, nikâh 55) "Azıl", cinsel ilişkide 
erkeğin menisini dışarı boşaltması demektir. Ancak Peygamberimiz "azli" 


teşvik etmemiş, ona izin vermiştir. Hattâ bazı hadislerinde "azıl" yapmanın 
kötülüğüne de işaret etmiştir. Ama Hanefi bilginleri, kadının izni olması 
halinde "azlin" câiz olduğu görüşündedirler. (Ibn Abidin VI/374) 

"Azil" korunma yollarından sadece bir tanesidir. Bugün ilkel ve modern 
usullerle uygulanan daha bir sürü korunma metodu vardır. Bu korunma 
yollarının bazıları, çocuğu olma özelliğini sürekli ortadan kaldırır ve artık 
bu uygulamaya konu olan kadın, ya da erkeğin çocuk yapma kabiliyeti 
kalmaz. Kadının yumurtalıklarının alınması, erkeğin hadımlaştırılması ve 
(X) ışınları ile kısırlaştırma, bu tür yöntemdir. Bu insan fıtratına aykırı bir 
uygulamadır. o Peygamberimiz aynı sonucu veren uygulamaları 
yasakladığından; Islâm âlimleri bunun câiz olmadığına sözbirliği 
halindedirler. Ancak her konuda olduğu gibi, bu konuda da zorunlu haller 
haramları ortadan kaldırır. 

Ameliyatla tohum yollarının bağlanması da, hüküm olarak kısırlaştırma gibi 
olmalıdır. Çünkü buda fıtrata müdahale etmek demektir ve bu yöntemde de 
kısır kalma tehlikesi yüksektir.Kadınların kendi kendilerine kullandıkları 
ilkel yöntemlerin hemen hepsi zararlı olduğunu, çoğu zaman da bu 
yöntemlerin gebeliği önlemediğini, hattâ sakat ve özürlü doğumlara sebep 
olduğunu tp uzmanları söylemektedir. Bu yolla bulaşan mikroplar ve 
yapılan tahrişlerle doğan rahim hastalıkları da işin cabasıdır. Islâm, adil 
tıbbın zararlı dediği uygulamaları, o konuda bir hüküm olmadıkça haram 
sayar. 

Takvim usülünü uygulayıp, kadının gebe kalma ihtimali az olan günlerde 
ilişki yapmak suretiyle korunmanın haram olduğunu söyleyen birisi, ya da 
gösteren bir belirti yoktur. Ancak bu da ihtiyaca dayalı ilişki esasına aykırı 
bir yöntemdir.Erkeğin kılıf kullanması, "azil" den daha hafif olduğu için, 
"azil"e câiz diyenlerin ona da câiz diyeceği açıktır. Çünkü "azil" de kadının 
isteğinin tamamlanmama ihtimalı daha çoktur. Halbuki, Islâm, ilişkide 
kadının da tatmin edilmesine çok önem verir. Erkeğin kılıf kullanması 
halinde bundan kadın zaman kazanacaktır. 


KADIN VE SPOR 


Dinen kadın spor yapabilir mi yapamaz mı? Ya da yapmalı mıdır, 
yapmamalı mıdır? Görüyorsunuz epeyce mesafe aldık ve işi buraya kadar 
getirdik. Önce spor niçin çıkmıştır, niye yapılır? Bir ihtiyaç mıdır? Bedensel 
bir ihtiyaç mıdır, ruhi bir ihtiyaç mıdır? Yoksa insanın kendi idaresi ile 
kullandığı bir avuntu, bir yalancı emzik midir? Ya da bir din midir? Kitleleri 
uyuşturan bir afyon mudur? Veya bunların hepsi midir? 

Herhalde yerine ve zamanına göre spor bunlardan herbiri olabilir. Meselâ: 
Vücudu hantallaşan birisi, yaşaması için gerekli eylemleri yapamaz. 
Kazanamaz, koşturamaz, getiremez, işini takip edemez. Hattâ ibadet 
yapamaz. Eğilemez, kalkamaz, namaza uyanamaz, camiye gidemez, nihayet 
cihada çıkamaz. Bunların hepsi beden sihhatini ve cevvallığı, dinçliği 
gerektirir. | Bunun kazanılmasının yollarından biri de vücudun 
hareketliliğidir, ya da -eksik bir ifade de olsa- spordur. Demek spor bedeni 
bir ihtiyaç olabilir.Hareketsiz ve hantal insan sağlıklı değildir. Vücüdundaki 
zararlı salgıları atamadığından sinir sistemi düzgün çalışamaz. Morâlman 
güçlü değildir. Karamsardır, ümitsizdir: Istikbalin güzel dünyasını kurmaya 
talip değildir. Moralsizlik inançsızlığı güçlendirir.  Inançsızlık ise 
Cehennemdir. Demek spor ruhi bir ihtiyaç da olabilir. 

Ihtiyaçlar sadece maddi değildir. Tıpkı insan sadece madde olmadığı gibi... 
Onun maddi olmayan yönünün de en az maddi yönü kadar ihtiyacı vardır. 
Ruh Allah'ın birçok vasfının tecelli ettiği sahadır.Nice ilâhi vasfın kokusunu 
ve rengini taşır. Bu yüzden ihtiyaçları da manevidir. Allah'la(c.c.) irtibat 
kurmayan, ihtiyaçları manevi gıdalarla giderilmeyen ruh avuntulara bile 
muhtaç olur, tatmin arar.Onda da bedendeki acıkma ve susama hissi gibi bir 
his doğar. Insan bir takım hoplama ve zıplamalarla bu hissi doyurmaya 
uğraşabilir. Tıpkı yemek bulamayan bir insanın çakıl taşlarıyla karnını 
doldurması ve bir anlık doyum hissi duyması gibi. Spor bu amaçla yapılırsa 
bir avuntu ve bir yalancı emzik olmuş olur. Sporun böyle sürekli avuntu 
olarak kullanılması, bir yerde bağışıklık yapar, vazgeçilmez olur ve artık bir 
din halini alır. Vatandaşların manevi tatminlerini gidermeyi düşünmeyen 
rejimler ve onların, iktidarlarını sürdürmek isteyen hakim kadroları, zaman 
zaman sporu halklarına cazip ambalajlarla sunarlar, sporu teşvik ederler, 
onu bir uyuşturucu olarak kullanırlar ve bu yolla iktidarlarını sürdürmeye 
çalışırlar. Tıpkı Franko gibi... Bu durumda da spor bir afyon olur, 


uyuşturucu görevi yapar.Şimdi tekrar başa dönersek, müslüman kadının 
bunların hangisi için spor yapacağı önemlidir. Kadının spor yapmasının dini 
hükmünü, niçin ve nasıl spor yapıyor? sorusuna verilecek cevaba göre 
düşünebiliriz. Ama ondan da önce ilginç bir durumu tespit edelim: Ne âyet 
ve hadislerde, ne de fıkıh kitaplarımızda, spordan spor olarak söz 
edilmemektedir.Kur'ân'da: "Onlara karşı gücünüz yettiği kadar kuvvet 
hazırlayın..." (8/60) denmekte ve sebep olarak da "Bununla Allah'ın 
düşmanını ve sizin düşmanınızı ve daha Allah'ın bilip te sizin 
bilmediklerinizi korkutup caydırasınız" diye belirtilmektedir. Beden kuvveti 
birinci derecede bir kuvvettir. 

Hadislerde dolaylı ifadeler vardır: "Güçlü mü'min zayıf mü'minden 
hayırlıdır"(Müslim- Kader) "Eğlence ancak üç şeyde olur:Adamın atını 
eğitmesi, ehliyle oynaşması, oku ve yayı ile atış yapması. Bunlar gerçektir 
ler".""Yarışa ücret ancak çift tırnaklı hayvanlarla; tek tırnaklı hayvanlarla ve 
okla olan yarışmada olur." Rasülullah Efendimiz Rukâne adında birisi ile 
güreşmiş ve onu yenmişlerdir. 

Gaye Rukâne gibi bir pehlivana iman gücünü göstermek ve onun müslüman 
olmasını sağlamaktır. 

Âişe vâlidemizin anlattığına göre: "Bir defasında Rasülullah'la koşu yarısı 
yaptık ve ben onu geçtim. Aradan zaman geçti, ben şişmanladım: Tekrar 
yarış yaptığımızda o beni geçti ve bu öncekinin rövanşıdır, buyurdu." 
Rasülullah'ın Aişe validemizle ilk yarışını kadına değer verme ve gönül 
alma olarak yaptığına ve orada yenilmeyi tercih ettiğine, şişmanladığında 
da onu geçtiğine göre, onun şişmanlamasını hoş karşılamamış 
demektir.Bütün bu haberlerde dikkati çeken en önemli nokta, sporun -erkek 
için olsun kadın için olsun- bir gaye olarak değil, vasıta olarak yapılmasının 
istenmiş olmasıdır. Yani spor yapma diye bir meşguliyet yoktur. Ama maddi 
ve manevi düşmanlara karşı her an güçlü ve caydırıcı olmak gerekir: "Bir 
vacibin yerine getirilebilmesi için gerekli olan şey de vaciptir." Işte spor 
anlamı taşıyan oyunlar "düşmana karşı hazırlık sayıldığı için mübah olmuş, 
hattâ mescidlerde bile oynanması tecviz buyurulmuştur." 

"Kuş yarışı, güvercin uçurma ve bunlara benzeyip, savaşa hazırlık ve cihad 
eğitimi (oözelliği oOOlmayan şeylerle yarış, yani spor olmaz, 
mahzurludur."Görüldüğü gibi spor sadece bir araçtır, şartların dışında 
yapılması malâyâni ya da haramla meşgul olmak olacağından uygun 
görülmemiştir. Gaye olmadığı için de bu konuda kadınla erkeği birbirinden 
ayıran sadece avret ve mahremiyet sınırları olabilir.Fetâva-yı Hindiyye'de: 


"Kadının kocası için beslenip semirmesinde mahzur yoktur" denir. Buna 
göre zayıflamak için rejim ya da,spor yapmanın da sakıncası olmamalıdır. 
Demek ki kadının spor aracını kullanmasını gerektirecek gayelerden birisi 
budur.Bir hadiste, Allah'ın göbekli ve şişman insanları sevmediğinden söz 
edilir. Buna göre, her nasılsa göbek ve yağ bağlamış bir erkek ya da kadının 
bu sevimsiz halden kurtulmak için spor yapması belki sevap bile olabilir. 
Ancak diğer yönden de elbette şişmanlayacak biçimde aşırı ve yasaklanan 
ölçüde yemek yememesi gerekir. Bunlara dikkat eden, sabah namazlarına 
hattâ teheccüde kalkan; pazartesi ve perşembeleri oruç tutan bir kadın (ve 
de erkek) daha az eforla (gayretle) hem en güzel ibâdetleri yapmış olur; 
hem de şişmanlamaktan kurtulur, Yukarıdaki Âişe hadisi ile ilgili olarak 
Sevkâni şöyle der:"Bu hadiste kadınlarla, onların mahremi olan erkekler 
arasında yarışma yapılabileceğine, bunun vakar, şeref, yaş, ilim ve faziletle 
çatışmayacağına işâret vardır." Buradan da kadının kocası ile helâl tarzda 
eğlenebileceğini, bu amaçla spor yapabileceğini söyleyebiliriz. 

Diğer yönden kadının mahremi olan ve olmayan erkeklere, hattâ kadınlara 
karşı gösteremeyeceği yerlerinin, elbise biçiminin, hattâ yapamayacağı 
hareketlerin olduğunu da bilmemiz gerekir. Onun dikkat çekme gayesi ile 
ayağını yere vurmasının dahi yasaklandığını  hatırlamalıyız.Ayrıca 
vücudunu güçlendirmeye, eşinin gönlünü almaya yaramayan, böyle olsa 
dahi bir meslek gibi sürekli hale getirilip başka işlerin yapılmasına engel 
olan her türlü sportif faaliyetlerin de câiz olamayacağın söylemeliyiz.Ama 
bütün bunlar meselenin fıkıhla karışık bir açıklaması sayılabilir. Işin 
pratiğine baktığımızda, müslüman bir kadın için spordan hasıl olacak meşru 
gayeleri dahi yakalamayı düşünecek kadar ileri seviyelerde olan bir kadının, 
spor yapmasına zaten gerek kalmayacağı rahatlıkla söylenebilir. Öyle ya, 
şehirli ise ev temizliği, mutfak işi, çamaşır ve benzeri işler, köylü ise 
bunların yanında bağ-bahçe, tarla hayvan işleri aynı zamanda sporun 
gayesini de gerçekleştirmiş olurlar. Elbette kadın hukuken (fıkha göre) 
bunları yapmak zorunda değildir. Ama silicinin günlügü için kocasına 30- 
40 bin lira verdirip, televizyonun karşısına geçerek orada gösterilen 
hareketleri tekrarlamak, ya da tıka basa yiyerek yüzlerce bin liraya satın 
alınan kondisyon aletlerinde ter dökmek, İslam'ın, oh ne iyi yapıyorsun, 
diyeceği davranışlar olamaz. Sporu gaye olarak değil de, meşru gayelere 
vasıta olarak yapıyorsa, yapacağı rutin işlerle kadın hem sporunu yapmış, 
hem de iş başarmış olabilir. Özetlersek: 

1- Spor Islâm'da bir gaye değil, ancak meşru hedefler için bir araç olarak 


kullanılabilir. Bu konuda kadın erkek ayırımı olmaz. 

2- Spor gaye haline getirilip meslek yapılamaz, faydasız ve meşru olmayan 
sporlarla meşgul olunamaz. 

3- Kadının zindelik ve dinçlik kazanmak, fazla kilolarını atmak, kocasıyla 
oynaşmak için avret ve mahremiyet sınırlarına riâyet ederek spor yapması 
caizdir, yerine göre hoş ve sevap bir davranıştır. 

4- Vücüt geliştirme ve kendilerine güven duyma gibi makul bir faydası olan 
karate, taekvando vb. sporları kadınların, erkeklerin muttali olamayacağı 
kapalı bir yerde, farz görevlerini aksatmayacak ve meslek edinmeyecek 
biçimde icra etmelerinde beis yoktur. 

Ancak buna gerek olup olmadığı iyi düşünülmelidir. Bu gerek, silme 
süpürme .gibi faydalı bir işle elde edilebiliyorsa, onunla sağlanmalıdır. 

5- Hz. Fâtıma'nın evde değirmen çevirmekten elinin yara olduğu 
düşünülmeli, günlük ibâdetlerini ve rutin işlerini -hukuken mecbur olmadığı 
halde- bir ibâdet olarak yapan, yemek için yaratılmadığını bilen düzenli bir 
kadının spor yapmaya nadiren ihtiyaç duyacağını bilmelidir. 


KADINI YALNIZ OLARAK HİCAZA VEYA MESELA ANKARA 
DAN İSTANBUL'A GİTMESI CAİZ MİDİR? 


Bir kadın Hicaz'a veya mesela Ankara'dan İstanbul'a gibi uzak bir yere 
tek baçına gitmesi caiz olmadığı gibi, kocası veya mahremi olmadan birkaç 
kadınla birlikte olsa da gitmesi caiz değildir. Şafii mezhebine göre 
emniyette olursa ilk hac ile mecburi iş için bir kadının kocası ve mahremi 
olmadan iki veya daha fazla kadın ile birlikte gitmesinde beis yoktur. 


KADININ, ADETLİ İKEN KESTİĞİ YENİR Mİ? 


Müslüman, ya da ehli kitap olması ve boğazlama şartlarına riâyet etmesi 
halinde kadının (câriye de dahil) kestiği yenir. 
Bunda temiz olma, abdestli olma, âdetli, nifaslı vb. olmama gibi bir kayıt 
sözkonusu değildir. Yeter ki boğazlamayı bilebilsin ve bunu cesaretle 
yapabilsin. Zaten kadının boğazlaması sözkonusu olduğunda bazılarının 
aklına gelen olumsuzluk, sadece merhamet (acıma) duygusu erkeğe göre 
fazla, cesareti ise erkeğe göre az olan kadının bu işi becerip 
beceremeyeceğinde tereddüt etmelerinden dolayıdır. Bunu becerebiliyorsa 
mesele yoktur. Bu anlamda bazı erkekler de bu işten ürperti ve tiksinti 
duyar; boğazlamaya cesaret edemezlerse aynı olumsuzluk onlar için de 
geçerlidir. 
Bir câriye, ölmek üzere olan bir koyuna yetişip onu bir taşla boğazlamış; 
durum Rasülullah'a anlatılınca da onun boğazladığının yenilmesini 
emretmiştir.( Buhâri, zebâih 18,19; Ibn Mâce, zebâih. 8) Câbir b. Abdullah; 
"Rasülullah'la beraber Ensâr'dan bir kadına gittik, o da bize bir koyun 
boğazladı." demiş ve hep beraber yediklerini anlatmıştır. 


KADININ ARABA KULLANMASI 


Bu konuyla ilgili olarak fıkıh kitaplarımızda öyle ya da böyle bir 
bilginin bulunmaması normaldır. Bilebildiğimiz kadarıyla bugünkü Suud 
Hükümeti bir iki hadis-i şerife ve daha çok da kamu maslahatına (maslahat- 
i âmmeye) dayanarak kadınlara sürücü ehliyeti vermemekte ve onların 
araba kullanmalarını yasaklamaktadır. Sözü edilen hadisler sunlardır: 

"Eğer üzerindeki dişilere Allah lanet etsin." 

"Rasülullah kadınları eğere (ata) binmekten yasakladı." Önce, bu her iki 
hadis de, sahih hadis kaynaklarının hiçbirinde geçmez ve son derece 
zayıftırlar. Yani bunlar üzerine fıkhı bir hüküm bina etmemiz mümkün 
değildir. 

Ikinci olarak, sahih olacakları farzedilse bile, bunlardan kadının araba 
kullanamayacağı hükmünü çıkarmak zordur, zorlamadır. Çünkü Rasülullah 
zamanında at daha çok harp âletiydi, normal binek değildi. Kadınlar da ata 
binmek ihtiyacından ötürü biniyor olamazlardı. Olsa olsa fiyaka ve çalım 
satmak için binebilirlerdi. Bu ise kadın onuru ve edebine yakışmadığı gibi, 
saf gönülleri ifsat edebilir ve başka duygu ve takiplere sebep olabilirdi. 
Aynı gayeyle elbette erkeğin ata binmesi de caiz olmadığı gibi, hem erkeğin 
hem kadının araba kullanması da caiz değildir: Ne var ki, kadının caka 
satarak araba kullanması, aynı şekildeki erkekten daha ifsat edicidir. 
Dolayısı ile hükmü de daha ağır olur. Hele böyle gösteriş meraklısı bir 
kadının yalnız başına ve biraz da şehirden uzak yerlerde araba kullandığını 
düşünün... Işte Suud Hükümeti bu ve benzeri muhtemel tehlikeleri önlemek 
maksadıyla kadınların araba kullanmalarını yasaklamış olmalıdır. Ama 
tahrik edici hareket, çalım ve görünümlerde bulunmayan kadınların araba 
kullanmalarında dinen bir mahzur olmadığı gibi bu bazen lüzumlu da 
oluyor. Mahzur ancak tesettür ve mahremiyet hükümlerine riayet edilmeyen 
şoförlük imtihanı ve imtihan öncesi muameleleri yüzünden olabilir. 


KADININ CAMİYE GİDİP CEMAATLE NAMAZ KILMASI CAİZ 
Mİ? 


Peygamber (sav)'in zamanında erkekler camiye gidip cemaatle 
namazlarını kıldıkları gibi kadınlar da camiye gidip namazlarını kılarlardı. 
Ümmü Atiyye'den rivayet edildiğine göre Peygamber (sav) genç, başkasına 
kendini göstermeyen örtülü ve hayızlı kadınları bayram namazı yerine 
götürürdü. Ancak hayızlı kadınlar namaza iştirak etmemekle beraber diğer 
hayır işleri ve müslümanların davetine katılırlardı. 

Peygamber (sav) Allah'ın kulları olan kadınların camilere gitmelerine engel 
olmayınız, buyurmuştur (Ebu Davud). 

Yalnız Şafii mezhebine göre kadının evinde cemaatle kıldığı namaz, camide 
cemaatle kıldığı namazdan daha üstündür. 

Hanefi mezhebine göre ise yaşlı müstesna, kadının camiye gitmesi doğru 
değildir. 


KADININ CAMİYE GİTMESİ : 


Kadınların, Peygamberimiz döneminde camiye gittikleri bir gerçektir. 
Hattâ bütün fıkıh kitaplarımızda, cemaatle namaz kılındığında, saf 
düzeninin nasıl olması gerektiği anlatılırken, "erkekler-erkek çocuklar- 
kadınlar" sırasından söz edilir. 

Ancak Efendimiz bir hadislerinde, erkeklerin saflarının en hayırlısı ön 
safları, kadınların saflarının en hayırlısı ise son saflarıdır, buyurur. (Müslim, 
salât 132; Ebü Dâvüd, salât 97; Tirmizi, mevâkit 52; Nesâi, imâmet 32; Ibn 
Mâce, Imâmet 52: Dârimi, salât 52; Müsned N/485.) Bir diğer hadislerinde, 
kadınların evlerinin en gizli köşesinde namaz kılmaları, herkese açık 
yerinde namaz kılmalarından daha iyidir. Evlerinin herkese açık yerinde 
kılmaları da, camide kılmalarından daha iyidir; onların evleri, kendileri için 
daha hayırlıdır, buyurur. (Beyhaki, Sünen-i Kübrâ NW/31.) Âlimler her iki 
türlü hadisleri hesaba katarak, kadınların camiye gitmelerinin hoş olmayan 
yönünün, kötü duyguları uyandırma sebebi olduğunu açıklamışlardır. Bu 
yüzden, yaşlı olmayan kadınların camiye gitmeleri uygun değildir; yaşlılar 
da sadece sabah, akşam ve yatsı namazları için camiye giderler, gündüz 
namazlarına gitmezler, diye fetvâ vermişlerdir. Ebü Yüsuf ve Muhammed 
ise, yaşlılar her vakte gidebilirler demişlerdir. (Müsned N/76, 77.) 

Görüldüğü gibi, kadınların camiye gitmeleri, her hâlükârda kesinlikle 
haramdır denmemiş, fitne endişesinden söz edilmiştir. Buna dayanarak 
günümüz âlimlerinden bazıları: Kadının, dini konuları ve namazın kılınış 
biçimini evinde öğrenme imkânı yoksa; avretini örtme emrine ve yollarda 
süslü-püslü, kınla döküle yürüme yasağına hakkıyla uyarlarsa; kokulu 
elbiselerle çıkıp, hem yollarda, hem de camide dikkatleri üzerlerine 
çekmezlerse; cami, kadınların erkeklere karışmamalarına elverişli ise; 
camide de ses ve hareketlerle dikkatleri çekmezlerse, dış elbiseleri yani 
“cilbabları" ile beraber iyi niyetle camilere gidip namazlarını oralarda 
kılmalarında ve sağlam olarak veriliyorsa, dini bilgileri dinlemelerinde 
sakınca olmamalıdır, demişlerdir. (bk. Fetâvây-i Hindiyye V/346.) Çünkü 
kadın çok hassas ve nazik bir yaratılıştadır. Bu konuda çok dikkatli olmak 
gerekir. Peygamberimiz onları billür kâselere benzetmiştir? (Buhâri, edep 
90,111,116; Müslim, fedâil 70, 72; Dârimi, isti'zan 65; Müsned 
NI/107,117,186, 227, 254.) Gözleri çok çabuk kamaştırabilirler ve Allah'la 
başbaşa, O'nu düşünmek için camiye giden insanların düşünceleri başka 


yönlere kayabilir. Ya da kötü ve kemgözlü insanlar, onların duygularını 
bozabilirler. 


KADININ CENNETTE CİNSEL ÖZGÜRLÜĞÜ 


Önce "Cinsel Özgürlük" kavrammn lastikli bir ifade olduğunu; sınırsız 
anlamda erkeğin de, ne dünyada ne de cennette, cinsel özgürlüğe sahip 
olmadığını söyleyerek başlayalım. Erkeğin de kadının da eşinden ne ölçüde 
yararlanabileceğini bize dinimiz öğretmiştir: Cinsellikle ilgili helâller 
çerçevesi içerisinde ikisi de özgürdür. Sınırı aşmada ikisi de özgür değildir. 
Cennete gelince: Önce onlar Cennetin varlığına inanıyorlarsa, Allah'a da 
inanıyorlar demektir. Çünkü Cennetin varlığını bize o haber veriyor. Allah'a 
inanan, elbette O'nun "herşeye güç yetirebildiğini", "Hakim, yani her 
yaptığının yerli yerinde olduğunu"; "yaptığından hesap sorulamayacağını, 
onun herkesten hesap soracağını" vb. de kabul etmiş demektir. Artık 
inanıyorsa O'nu yargılaması haddi aşmışlık olur. Inanmıyorsa onunla 
Cennetten önce Allah'ın (c.c.) varlığını tartışmalıyız. Çünkü işin başı odur. 
Bu, onların mantığınca işin diyalektiğidir. Öbür yönüne gelince: 

I-"Cennet" de Islami bir kavramdır ve O Kur'an'ın tanımladığı gibidir: "O 
gün cennet halkı sevinç ve mutlukuk dolu bir meşguliyet içindedirler. 
Kendileri de eşleri de gölgeliklerde tahtlar üzerinde yaslanmışlardır. Orada 
taptaze meyveler onların ve istek duydukları her şey onlarındır..."( Yasin 
36-55) 

Demek ki, kadın olsun erkek olsun, orada her istediklerini elde edeceklerdir. 
Bu bakımdan aralarında fark yoktur. 

2- Kadınlar cennette "yeni bir insan, yani yeni bir yaratılışla yeniden 
yaratılacaklar. Eşlerine sevgiyle tutkun ve hep aynı yaşta"(Vakia 56) 
olacaklardır. Bizler o yeni yaratılışın ihtiyaçlarını, arzu ve isteklerini 
bilemiyoruz. Eğer onlar kocalarından başka erkek istemeyeceklerse, bundan 
tiksineceklerse onlara bir sürü erkekle beraber olmalarının mümkün 
olduğunu müjdelemek onlar için bir özgürlük ve lütuf değil, onlara azap ve 
zulüm etmek olur. 


KADININ ÇOK ERKEKLE EVLENMESİ MÜMKÜN MÜDÜR? 


Son zamanlarda bazı basın organlarında kadının da birden çok erkeği 
sevebileceği ve birden çok erkekle evlenebileceği yolunda yazılar çıkıyor, 
benzer konular işleniyor. Bu mesele için neler söyleyebilirsiniz? 

1- Bu iddiaları ortaya atanlar, önce kendileri buna inanıyor değillerdir. Ya 
psikolojik hastadırlar, (iyi bir psikiyatriste muayene olsunlar göreceklerdir) 
ya dine olan yönelişi, vatanı belirsiz patronlarının isteği üzerine 
durdurmaya çareler üretmektedirler, ya "vahşi kapitalizmin" ve inançsız 
teknolojinin sıkıcılığı ile stres, anomi, nihilizm ve ruhi anarşizm nöbetleri 
geçirmektedirler, ya da birşeyleri dile dolamakla iyi para kazanıldığını 
gördüler. Yoksa onlar da biliyorlar ki: 

2- Kadın ile erkeğin bir araya gelmelerinden gaye, insan neslinin 
sürdürülmesidir. Sevgi, karı ile kocanın birbirlerini tamamlamaları, 
birbirlerinden huzur bulmaları, ilişki ve ona götüren öncüllerden zevk 
almaları hep o nesli sürdürme için yolu açma, avans verme kabilinden 
şeylerdir. Hâl böyle olunca düşünelim: Erkeğin birden çok kadınla 
evlenmesi, neslin sürdürülmesine açıkça olumlu etki eder ama, kadının 
birden çok erkekle evlenmesinin bu açıdan herhangi bir faydası var mıdır? 
3- Önyargısız her psikologun söyledigi üzere, erkeğin ihtiyaçları arasında 
"o benimdir" duygusu bulunmasına karşılık, kadının ihtiyaçları arasında 
"ben onunum" duygusu hakimdir. Bu duygu kadının başını erkeğin bağrına 
koyması, onun da bağrına basması ile kendini gösterir. Bir baş birden çok 
bağra konulmaz, ama bir bağra birden çok baş basılabilir. 

4- Birden çok koca ile evlenen kadından doğan çocuk kimin olacaktır? 
Onun ihtiyacı olan baba şefkatini hangi koca gösterecek ve hangi baba 
onunla çocuğunu kucaklayıp okşama duygusunu yaşayacaktır? Bakımını, 
nafakasını hangi baba üstlenecek, o hangi babanın mirasını alacaktır? Aynı 
belirsizlikler ""Teaddüd-i zevcât" ta mevcut mudur? 

5- Erkekteki "o benimdir" duygusu, böyle birşeyin pratikte olmasına imkan 
verir mi? Tarih boyunca böyle birşey olmuşmudur? 

Hatta erkeklik psikolojisi bu noktada genellik arzetmiyor mu? Horoz, koç, 
boga vb. isteyerek ortak kabul ederler mi? 

6- Bu iddiaları ortaya atan insanlar önce çok kadınla evlenmeye karşı idiler. 
Bir süre onun aleyhinde spekülasyon yaptılar. Acaba onda bir şey 
tutturamadıkları için mi şimdi de bu konuya el attılar? Aynı itiraz şimdi 


onlara yapılamaz mı? Erkeğin birden çok evlenmesi kadına hakaret olurdu 
da kadının birden çok erkekle beraber olması erkeğe hakaret olmaz mı? 
Onların hangi dediklerine inanacağız? Kadına böyle bir hak verilirken 
erkeğe verilmemesi haksızlık olur. Öyleyse ikisine birden verilmeli, 
diyorlarsa bunun pratikteki faydası nedir? Sadece bir merak gidermek mi? 
7- Böyle bir uygulama günümüzde olmadığı gibi, hukuki anlamda tarih 
boyunca da olmamıştır. Olabileceğini iddia edenler fedakarlık edip bunu 
önce kendi karılarında ispatlamalıdırlar. Bakalım birden çok kocaya karılık 
yapabilecekler mi? Yok eğer bundan sadece yatmayı kastediyorlarsa bunu 
fahişeler fazlası ile yapıyorlar. Kendi karılarında yapamıyorlarsa ve buna 
rağmen başkalarını teşvik ediyorlarsa demek ki dillerinin altında bir bakla 
var ve bizler -elhamdülillah- onun ne olduğunu çok iyi biliyoruz. 


KADININ DIŞARIDA NAMAZ KILMASI 


Kadınların dışarıda namaz kılması doğru mudur? 
Avretlerini hakkıyla örtmek şartıyla câiz olmasına câizdir. Ancak kadınların 
namazlarını evlerinde kılmaları daha sevaptır. Gaye sevâp almaksa, 
evlerinde kılmaları daha uygundur. Allah Rasülü Efendimiz : "Onların 
evleri kendileri için daha hayırlıdır" buyurmuşlardır. (Bu konudaki hadisler 
için bk. Hindi VN/676 vd. XV1/413-18) Hatta evinde bile en tenha köşeyi 
seçmesi öğütlenmiştir. 


KADININ ERKEĞE SELÂM VERMESİ: 


Bu konuda Hanefi bilginleri; kadının erkeğe, erkeğin de kadına selâm 
verebileceğini, ancak erkeğin genç kadına, genç kadının da erkeğe selâm 
vermesinin mekruh olduğunu söylemişlerdir. Selâm veren kadın yaşlı ise, 
erkek onun selamını duyacağı şekilde sesli olarak alır, genç ise içinden alır. 
Erkeğin selâm vermesi halinde de selâm verdiği kadın gençse, selâmı 
içinden, yaşlı ise sesli olarak alır. Yine erkek aksırdığında kadın 
"yerhamükellah" diye "tesmit" te bulunursa, kadın genç ise erkek onu 
içinden, ihtiyar ise sesli olarak cevaplar, denmiştir. (Bu konuda bk. Halil 
Ahmed, Bezlü'l-mechüd XX/14O; Ayni XVNI1/299; Ibn Abidin V1/369) 


KADININ, ERKEK DİNLEYİCİLERE HİTAP ETMESİ, 
KONFERANS VERMESİ CAİZ MİDİR? 


Konunun birden çok yönü vardır. Kadının sesinin avret olup olmaması 
bunlardan birisidir. Bazı Hanefiler kadının sesinin de avret olduğunu 
söylerler.'Gizledikleri bilinsin diye ayaklarını yere vurmasınlar"(24/31) 
mealindeki âyet-i kerime ile ilgili olarak Cessâs der ki: "Bu âyetten 
anlaşıldığına göre kadının sesini yabancı erkekler duyacak şekilde 
yükseltmemesi gerekir. Çünkü kadının sesi fitne uyandırmakta halhal'dan 
daha etkilidir. Bu yüzden imamlarımız kadının ezan okumasını mekruh 
görmüşlerdir."( Cessâs, Ahkâm NI/393) Namazda ikaz için "tekbir erkekler, 
ellerini birbirine vurmak da kadınlar içindir." (Buhâri, el-amel fi's-salât 5, 
ezan 48; Müslim, salât 107; Ebü Dâvud, salât 169) hadisi de bunu gösterir. 
Seslerini yükseltmeleri mahzurlu olmasaydı, onlar da sesle ikaz ederlerdi, 
derler. Kadının güfteli ve makamlı tegannisinin yabancı erkekler için haram 
olduğuna ise hemen hemen ittifak vardır. Çünkü bundan ancak erkeklik 
fıtratında bir arıza olanlar etkilenmezler. Ancak Hanefilerde genel kabul 
gören görüşe ve Şâfilere göre ise kadının bizzat sesi avret değildir. Çünkü 
kadınlar seslerini erkeklere duyurmasınlar, diye bir nas yoktur. "Kırıla 
döküle konuşmayın", (33/32) meâlindeki âyet vardır. Hattâ kadının kocanın 
dışındaki erkeklerle sertçe konuşması, hem cahiliyye döneminde hem de 
Islamda onun güzelliklerinden sayılmıştır.(bk. Âlüsi XXN/5) Demek ki 
yasak olan, kadının sesini duyurması değil, kadınlığı ihsas ettirecek tarzda 
konuşmasıdır. Sonra kadınların alım-satımı, mahkemede şahidlik yapmaları 
haklarıdır ve bu herkese göre câizdir. Saâdet asrında kadınların erkeklere 
(konuşma anlamında) hitap ettikleri; hattâ Halifenin hutbesine müdâhale 
ettikleri vâkidir.Meselenin diğer bir yönü ise, bakmak ya da bakışmakla 
ilgilidir. Bilindiği gibi kadınlara da erkeklere de bakışlarını "kısmaları" 
emredilmiştir. (24/30-31) Rasülüllah Efendimiz (s.a.s.)"Bakışı bakışa 
ekleme"(Ebü Dâvüd, nikâh 43; Timizi, edep 28; Dârimi, rikâk 3; Müsned 
V/351, 353, 357) buyurmuşlardır. Cumhur (fıkıhçıların çoğunluğu) kadının 
yüzünün de avret olduğu görüşündedirler. Hanefilerin çoğunluğu kadının 
ellerinin ve yüzünün avret olmadığını, ancak fitne söz konusu olduğunda 
örtmesi gerektiğini söylemişlerdir. Bir kısım Hanefiler ise cümhüra uyarak 
kadının ellerinin ve yüzünün de avret olduğu görüşünü benimsemişlerdir. 
Meselâ Aliyyu'1-Kâri bunlardandır. Görüldüğü gibi fitne söz konusu 


olduğunda kadının ve özellikle genç kızların yüzlerini dahi kapatmaları 
konusunda ittifak vardır. "Fitne" onun, karşı cinsten olmaklığına duyulan 
cinsel arzudur.Bu bağlamda meselenin bir yönünden daha söz edilebilir ki, 
bu da "teberrüc" yasağıdır. "Teberrüc" kadının, elbise ya da vücudundaki 
güzelliklerini yabancı erkeklere arzetmesi demektir ve âyet-i kerime ile 
yasaklanmıştır. (33/33) Süslü bir başörtüsü, alınmış kaşlar, allanmış 
yanaklar hep "teberrüc" cümlesindendir. Imdi bütün bu durumlara göre: 
Kadın, sesini kırıla döküle kullanmazsa, dış elbisesi dahi, müteberrüc 
olmazsa, dinleyenlere sürekli bakış imkânı sağlamakla fitneye (şehvetli 
bakışlara) sebep olmazsa, erkeklere hitap etmesi, konferans vermesi vb. 
caizdir denilebilir. Ancak bir sürü erkeğin huzurunda, hem de genç bir 
kadının, göz göze, yüz yüze uzun süre konuşması halinde bu şartlar 
gerçekleşmiş olur mu? Olsa bile bunu yapmaya ve yaptırmaya gerek var 
mıdır? Bunu da ayrıca tartışmak gerekir. Şahsen ben ne mümkün olduğuna 
ne de gerek bulunduğuna inanıyorum. Şâir Ahmed Sevki'nin dediği gibi: 
"Bir bakış, bir gülüş ve selamlaşma...Derken konuşma randevu ve 
buluşma."Bütün bunlar işin fetva denemeyecek genel boyutlarıdır. 
Sözkonusu olacak zaman ve mekanla alâkalı olarak mesele fetvâ 
boyutlarında düşünüldügünde, değerlendirmeye başka şeyler de alınır. 
Meselâ; cinsel fitnenin ötesinde başka bir fitne, mevcut şartlarda genel 
olarak ülke müslümanlarının maslahati, özel olarak, olay mahallindeki 
insanların idarecilerin maslahati, meselenin daha sonra aynı okullarda 
kapalı olarak okumak isteyen kızları ilgilendirme biçimi vb... Bütün bunlar 
hesaba katılırsa, bendeniz kanaat olarak şunları söyleyebilirim: Bu olayın, 
faraza, bir ilâhiyat fakültesinde olacağını düşündüğümüzde; meselâ kız 
konuşmacıyı dinleyen bir delikanlı, uzun süre göz göze gelmenin etkisiyle, 
konuşma sonrası bu seyrettiği kızcağızı gayr-i ihtiyarı takip edecek ve kendi 
sınıfını şaşırıp yanlışlıkla onun sınıfına girecek kadar psikolojik dengesini 
kaybediyorsa, böyle bir düzenleme, velevki fanatikler tarafından olsun, 
gürültü çıkarmaya vesile ediliyor, böylece idarenin başı derde sokuluyor, 
neticede de daha üst çevrelerin müdahalesi davet edilerek, bu okula ileride 
daha az kız talebenin alınma planlarına yardımcı olunuyorsa, bunlara 
benzer başka mahzurlar doğuyorsa, fetva için lokal bir olumsuzluk var ve 
bu iş, orada müslümanların maslâhâtıyla çatışıyor ve o noktada câiz değil 
demektir. Kızların da sosyal ilişkilerde gelişmesi, konuşma kabiliyeti 
kazanması maslahatlarına ise, o takdirde bunu, kendi hemcinslerinden 
oluşan bir sınıfta yapmalıdırlar. 


KADININ ERKEK DOKTORA MUAYENE OLMASI 


Tedaviye, dolayısı ile sağlıga İslam'ın çok çok önem verdiği bilinen bir 
gerçektir. Çünkü insanın yaratılış gayesi "ibâdettir" ve ibâdet ancak sağlıkla 
yapılabilir. Meselâ fıkıh kitaplarının abdest ya da namaz bölümlerinde, 
"sargı üzerine mesh" diye bir başlık bulunur ve bu başlıkaltında abdest 
uzuvlarından birinde ya da bir kaçında yarası bulunup, üzerini sargı vs. ile 
bağlayan birisinin nasıl abdest alması gerektiği açıklanır. Bu açıklamalara 
bakan, bu konudaki bütün görüşlerin, yaranın tedavisinden ve sağlıktan 
yana olduğunu görür. Bunun, sanıyorum hiç bir istisnası yoktur. Hattâ üzeri 
sarılan bir yara, açılması ve su değmesi hâlinde zarar görecekse, yıllarca 
sarılı kalsa dahi açılıp o uzvun yıkanması istenmez ve sargının üzeri 
meshedilir. Burada iyileşmenin sadece gecikmesi dahi zarar sayılır. 

Bunu böylece belirledikten sonra; kadının erkek doktora, erkeğin de kadın 
doktora muayene olmasında da hemen hemen , aynı toleransı görürüz. 
Doğrusu ben şu ana kadar bunu yasaklayan bir nas görmedim. Hattâ 
Rasulüllah zamanında dahi kadınlar erkek gazileri, yaralandıklarında tedavi 
ediyorlardı. . Bununla ilgili olarak Rasulüllah Efendimizin (s.a.s.) 
mahremiyeti söz konusu ettiğini bilmiyoruz. ,Bunun için her iki cinse veya 
birine, bir yaş sınırı getirildiğini de bilmiyoruz. 

Ne var ki, bunun olağan dışı bir zaruretin gereği olarak bulunduğunu da 
bilmemiz gerekir: Çünkü yabancı erkek ve kadınların birbirlerini 
görebilecekleri mikdar hadislerle gösterilmiştir. Mahremlik konusunda 
"bakılması haram olan yerin tutulması ve ten teması da haramdır." diye bir 
kâide vardır. Bunâ göre, zaruret olmadıkça, bir doktor, karşı cinsten olan 
birisini, bakılması haram bölgelerini, yani avretini, görecek ve tutacak 
şekilde muayene edemez. Bu durumda ve eşit şartlar altında kadın kadın 
doktora, erkek de erkek doktora muayene olacaktır. Rastgele gidip karşı 
cinse muayene olması mahzürlu olur. Çünkü "Zarüretler mahzurlu olanı 
mübah kılar." diye bir fıkıh kaidesi bulunmakla beraber, bunun hemen 
yanıbaşında "zarüretler kendi miktarınca takdir olunur" diye ikinci bir kâide 
daha var dır. Bunun anlamı şudur: Hiç bir zaruret yokken bir hasta karşı 
cinse muayene olamaz.Karşı cinse muayene olmasını gerektiren bir zaruret 
varsa o da kendi miktarını aşamaz. Yani kendi cinsi ile halledemediği 
hastalığı ve uzvu ne kadarsa, karşı cinsten olan doktora onun ötesini 
açamaz; gidemez. 


Ama şunu da itiraf etmeliyiz ki, bütün bunların sınırları fıkıh kitaplarında 
net bir şekilde çizilmemiştir. Bu bakımdan aynı hastalığın hem kadın hem 
de erkek doktoru bulunmakla beraber, erkek daha mahâretli ve daha uzman 
ise, kadının ona muayene olabilmesi için bir sebep var demekdir ve bu 
durumda kadının erkek doktora gitmesine mâni bir görüş bilmiyoruz. Hattâ 
parasız muayene eden klinik ya da hastanede erkek doktor varken kadın 
doktora özel muayene olacak imkânı olmayan bir bayanın o erkek doktora 
ya da aynı durumdaki erkeğin, kadın doktora muayene olmasını yasaklayan 
bir ibâre de bilmiyoruz. Güzellik (estetik) operasyonları dışında, yine tedavi 
ile ilgili, diş sağlığı,, röntgen ve film, ultrason, tahlil test vs. gibi her türlü 
ameliye de muâyene ve tedavi hükmündedir. Bunlar için de aynı şeyler 
söylenir. Hattâ doktor müslüman dâhi olmayabilir.Bütün bu konular şâri 
(şeriat koyucu) tarafından sanki biraz da insanların anlayışına ve takvâsına 
bırakılmış gibidir. Bunu biraz daha açarsak şöyle diyebiliriz: Mesele tedâvi 
meselesidir deyip en ufak bir sebeple karşı cinse muayene olan belki haram 
bir iş işlemiş olmaz, günah almaz ama, bu konuda özel bir gayret gösterip 
kendi cinsini ve daha ihtiyatlı yöntemi aramayışı onu bir gün bir mahzura 
düşürebilir. Diğer yönden bu konuda titiz davranıp sağlığına zarar 
vermeyecek şekilde kendi cinsine muayene olmaya ve şüpheden kaçınmaya 
çaba gösteren birisi, bu çabası ile ibâdet sevâbını alır. Ayrıca bu çabalar 
sonunda bir düşüncenin sistemleşmesine ve müesseseleşmesine doğru gidişi 
kolaylaştıracağından, bu açıdan da bir ibadet sevâbı kazandırır. (Allahu 
a'lem X bk. Muhammed el-Hatib es-Sirb"'ini, Mugni'1-Muhtâc 1/35) 


KADININ ERKEKTEN AYRILDIĞI NOKTALAR 


Yıkanmada 
Yıkanmayı (guslü) gerektiren durumlarda kadının erkekten ayrıldıgi 
noktalar vardır. Âdetin ve lohusalığın sona ermesi bunlardandır. Ihtilam 
(rüyada şehvetle boşalma)'dan dolayı kadına da erkeğe de yıkanma gerekir. 
Çünkü Allah Resülü (s.a.s.): "Kim rüyada cinsel ilişkide bulunduğunu görür 
de uyandığında yaşlık bulmazsa yıkanması gerekmez; ama kim uyandığında 
yaşlık bulursa, rüya görmemiş olsa bile yıkanması gerekir" (Ibn Kutluboga, 
Tahricu ehadisi-| Ihtiyâr 14.) buyurur. Ancak bu noktada kadın erkekten 
biraz farklıdır, şöyle ki; kadın rüyada cima ettiğini görür de uyandığında 
yaşlık bulamazsa; uyandığı andaki durumuna bakar uyandığında sırtüstü 
yatıyor idiyse yıkanması gerekir. Çünkü kadından gelen akıntı bu tür 
yatışlarda geri kaçabilir ve rüyadaki cimalarda genellikle akma olayı olur. 
Kadın uyandığında eğer sırtüstü yatmiyor idiyse yıkanması gerekmez. 
Çünkü akma olayı olmamıştır. Bu sebeple yıkanmanın kadına farz olması 
için menisinin fercinin dışına çıkması şarttır, çıkmazsa yıkanması 
gerekmez, diyenler de vardır. 
Ister elle, isterse herhangi bir aletle olsun, uyanıkken şehvetle boşalma, 
erkeğin kamışının sünnet yerine kadar olan kısmının, kadının fercine ya da 
dübürüne girmesi, ölüm ve kâfirin müslüman olması gibi durumlarda 
yıkanmanın gerekmesinde ise kadın ve erkek eşittir. 
Kadının fercine, erkeğin kamışından başka bir şey sokulması halinde, 
seçkin görüşe göre kadın şehvet duymuş, ya da bundan şehveti kastetmiş ise 
yıkanması gerekir. 
Kadının menisi sarı ve berraktır, erkeğin menisi ise beyaz ve koyudur. Buna 
göre kadın cima edip yıkandıktan sonra fercinden meni gelirse, kesinlikle 
kendi menisi olduğu takdirde tekrar yıkanır, ama kıldığı namazı iade etmez, 
şüpheli olduğu, ya da erkeğin menisi geldiği takdirde ise bir şey gerekmez, 
sadece abdest alır. 
Erkek, kamışına bir bez sararak organlar birbirinin sıcaklığını duymayacak 
şekilde kamışın ferce sokulması halinde yıkanmak, şehvet duymalarına 
bağlıdır. Duyuyorlarsa yıkanmaları gerekir, duymuyorlarsa gerekmez. Fakat 
ihtiyat olarak yıkanmalıdırlar. Ancak günümüzde korunma aracı olarak 
kullanılan kılıf ya da prezervatiflerle sokulması durumunda ise, şehvet 
duysun ya da duymasınlar, yıkanmaları gerekir. Çünkü o sıcaklığı olduğu 


gibi ileten ince ve hassas bir zardan ibarettir. 

Kadın yıkanmada iç fercini değil, dış fercini yıkamakla mükelleftir. Buna 
göre parmağını fercine sokmaz. 

Yıkanırken kadın, erkeğin zıddına, örük halinde saçını çözmek ve içine 
kadar suyu ulaştırmak zorunda değildir. Saçının dibini ıslatması yeterlidir. 
Ancak saçı dağınık olur, ya da tomar halde bağlı bulunursa tamamını 
ıslatmak zorundadır. Diplerini ıslattıktan sonra kadın sarkan saçlarını 
yıkamak zorunda değildir, diyenler de vardır. 

Kadın yıkanırken, kullanılmakta olan küpe deliğine ve küpe atılmışsa suyun 
kolaylıkla girecegi küpe deliğine suyu ulaştırmak zorundadır. Ulaşmada 
kalbin kanaatine itibar edilir. Ancak delik kapanmış ve suyun girmesi sivri 
birşey sokmadan mümkün olmaz hale gelmişse bunu yapmakla mükellef 
değildir. 

Kadının başını yıkaması kendisine zarar veriyorsa yıkanmada başını sadece 
meshetmekle yetinir. Yoksa bunu bahane ederek kocasının arzusunu geri 
çeviremez. 

Dimağında ya da dudağındaki oje, ruj v.s. boyalar, suyu altlarına 
geçirmeyen bir tabaka oluşturduklarından ötürü yıkanmaya engeldirler. 
Kına ve saç boyası ise böyle değildir. Ancak dudak boyası da altına su 
geçirmeyen bir tabaka oluşturmuyorsa o da yıkanmaya engel değildir. 
Zeytinyağı gibi yağlı olması zarar vermez. 

Bâkire olsun olmasın, bir kadına fercinin üzerinden cima yapılsa ve fercin 
üzerine akan meni rahimine ulaşsa bu kadının yıkanması gerekmez. Çünkü 
fercine birşey girmiş değildir. (Ama bu durumda kadın da tahrik olur ve 
orgazma ulaşırsa yıkanması gerekir, çünkü bu durumda kadının menisi de 
akar. Menisi aktıktan sonra yıkanması kesindir.) 

Kadınların organlarının kendileri ya da bir başkası târafından tahrik 
edilmesiyle doyuma ulaşmaları hali de aynıdır. Onda da boşalma 
olacağından bu yolla boşalan kadının da yıkanması gerekir. 

Ancak iki önceki maddede anlatılan ilişki sonucunda kadın hamile kalırsa o 
ilişkiden dolayı yıkanması gerektiği anlaşılmış olur, yaptığı ibâdetleri iade 
eder. Çünkü hamile kalmakla kadında da boşalma olduğu anlaşılmış olur. 
Kadın on yaşlarındaki bir çocukla cima ederse kadının yıkanması gerekir. 
Çocuğun yıkanması da tavsiye edilir. 

Cin geliyor, cima ediyoruz ve kocamla cima ederken duyduğum tadı onunla 
cima ederken de duyuyorum, diyen kadının yıkanması gerekmez. Çünkü 
yıkanmayı gerektiren şey idhal (girdirme) ya da ihtilamdır. Bunlar onda 


yoktur. (cinin yaptığı olsa olsa beynin cinsel ilişkiler merkezini uyarmak 
suretiyle ona cima ediyor izlenimini vermektir). Ancak boşalma (orgazm) 
olur ve menisi akarsa yıkanması gerekir. 

Husyelerle (çekirdekler) cima yapılsa yapanın da yapılanın da yıkanması 
gerekir. 

Yıkanmayı gerektiren iki sebepten ötürü bir yıkanma yeterlidir. Meselâ 
âdeti sona erdikten sonra yıkanmadan kocasıyla cima eden kadının bir defa 
yıkanması yeterlidir. 

Ihtilam olma (rüyada boşalma) ya da eşiyle cima etme sebebiyle cünüb olan 
ve yıkanması gereken kadının, yıkanmadan âdet görmesi halinde 
yıkanmaması ve yıkanmayı âdetin sonuna bırakması câizdir. 

Yıkanma ile ilgili olarak burada söylediklerimiz çoğunlukla sadece kadını 
ilgilendiren konulardır. Yoksa, yıkanma için söylenecekler bunlardan ibaret 
değildir. Her iki tarafı da ilgilendiren genel hükümler için bundan önceki 
"Yıkanma" bölümüne bakılmalıdır. 

Abdestte 

Abdestin niteliği (keyfiyeti) aslında kadın için de erkek için de aynıdır, 
ancak abdest için gerekli olan şeyleri de abdestten sayarsak, bir noktada 
erkeklerin kadınlardan ayrıldığını söyleyebiliriz. Bu nokta Islâm Fıkhında 
"istibra" denen eylemdir. Kelime anlamı, berati, yani kurtulmuş olmayı 
istemektir. Bununla, idrarını yaptıktan sonra damlama ihtimalini ortadan 
kaldırmak için alınacak tedbirler kastolunur ve erkekler için kuvvetli bir 
vaciptir. Kadınların istibra yapmalarına gerek yoktur. Çünkü onlarda 
idrardan sonra damlama ihtimalı olmaz. 

Abdestte kadınla erkek arasında fark gibi görünen bir nokta da avreti örtme 
meselesidir. Kadının kolları, bacakları ve saçı da avret olduğu için o, 
abdestte avretini mahremi olmayanlara göstermeyeceği bir tarz ve bir yer 
seçmek zorundadır. 

Namazda . 

Kadınlar ezan okumazlar. Okurlarsa mekruh olur. Çünkü kadının sesi avret 
değilse de fitneye sebep olabilir. Yani aslında Allah için kıyama çağrı olan 
ezan, kadının okuması halinde bazıları için duyguların bozulmasına ve 
gıcıklamaya çağrı olabilir. Kadının okuduğu ezanı tekrarlamak bir görüşe 
göre güzel (müstehap), diğer bir görüşe göre ise vaciptir. 

Kadınlar âdetli ve lohusa iken okunan ezana icabet etmezler. Yani, ezan 
okunurken, söylenecek şeyleri söylemezler. Halbuki, cünüp, ezana icabet 
eder. 


Kâmet getirmek de kadınlar için ezan gibi mekruhtur. 

Kadının avreti erkeğinkinden değişik olduğu ve avreti örtmek namaz için 
gerekil (farz) olduğu için bu noktada da kadınlar erkeklerden ayrılırlar. 
Kadının ve erkeğin avretleri aynı başlıkaltında incelendiğinden oraya 
bakılmalıdır. 

Kadınlar âdetli ve lohusa oldukları zaman namaz kılmazlar ve bu sebeple 
kılmadıkları namazları sonradan kaza da etmezler. Halbuki erkekler için 
imkân bulunduğu sürece namaz kılmamak diye bir şey düşünülemez. 
Namaza başlarken alınan tekbirde elleri kaldırma sünnetini erkekler 
kulaklara kadar kaldırmakla yaparken kadınlar omuzlarına kadar 
kaldırmakla yaparlar. Çünkü kadınların kolları da avrettir, fazla kaldırmakla 
bu emir yerine getirilmemiş olabilir. Ayrıca kadınlar tekbirde ellerini 
yenlerinden de çıkarmazlar. 

Namazın kıyamında (ayakta) erkekler ellerini göbek altında birleştirip sağ 
elleriyle sol ellerini tutarlarken kadınların göğüsleri üzerinde el bağlamaları 
ve sağ ellerini sol ellerin üzerine, tutmaksızın koymaları sünnettir. Bunun 
sebebi de avretin böylece daha iyi bir tarzda kapatılmasıdır. 

Namazın rukü'unda, erkekler dizlerini gergin tutar ve parmakları açık 
şekilde elleriyle kavrarken kadınların, dizlerini bükük bulundurup, ellerini, 
parmaklar aralıksız şekilde sadece dizlerinin üzerine koymaları ve sırtlarını 
erkeklerin tersine meyilli bulundurmaları ve dirseklerini yanlarına 
yapıştırmaları da sünnettir. Bunlar da bunun örtünmeye daha elverişli 
olmasındandır. 

Secdede kadınlar karınlarını uyluklarına yapıştırırlar, erkekler ise ayrı 
tutarlar. 

Namazdaki oturuşta kadınlar erkeklerin tersine, "teverrük" tarzında; sol 
kalçası üzerine oturup, iki ayağını birden sağ tarafından çıkararak, uylukları 
biraz birbiri üzerine, sağ bacak da sol bacak üzerine gelecek şekilde 
otururlar. 

Kadın erkeğe imam olamaz. Kadının kadına imam olması da mekruh 
(nahoş)'tur. Buna rağmen kadın kadına imam olursa önde değil, orta yerde 
olmak üzere aynı safta bulunur. 

Namazların sesli okunması gereken ya da câiz olan yerlerinde kadınların 
sesli, yani, açıktan okumaları da caiz değildir. 

Sabah namazını ortalığın iyice seçileceği aydınlığa kadar geciktirme demek 
olan "isfâr", erkekler için müstehap (hoş) olmakla beraber, kadınlar için 
müstehap değildir. 


Kadınların namazı cemaatle kılmak için camilere gitmeleri de hoş bir 
davranış değildir. Halbuki bu, erkekler için kuvvetli bir sünnettir. 
Kadınların camiye gitmelerinde iki sakınca vardır: 

a) Fitneye sebep olmaları yani, kem göz ve kem düşüncelere konu olmaları, 
b) Allah'ın "evlerinizde oturun!" (Ahzâb (33) 33.) emrine ters düşmeleri. 
Allah Rasülü: "Kadının odasında kıldığı namazı, evinde kıldığı namazından 
daha iyidir. Odasının gizli bir köşesinde kıldığı namazı da odasında kıldığı 
namazından daha iyidir." (Beyhaki, oes-Sünenü'l-kübrâ NI/131.) 
buyurmuştur. Yani ne kadar çok sakınırsa o kadar iyi olur demektir. Bu 
konuda farzlarla nafileler arasında fark yoktur. Yani teravihe gitmeleri de 
hoş değildir. Yalnız bazı Islâm alimleri, giriş çıkış kapıları ayrı olduktan 
sonra özellikle yaşlı kadınların camiye gitmelerinde sakınca olmamalıdır, 
demişlerdir. Ancak gitmeleri halinde onların da edeplerine son derece 
dikkat etmeleri, "cilbab" denen koyu ve süssüz dış elbiselerini mutlaka 
üzerlerine almaları gerekir. Cenaze namazı için evlerinden çıkmaları ise 
mekruh değildir. Çünkü cemaatle kılınmayınca onun yerini alacak bir 
namaz yoktur. Kadınların camiye gitme meselesini ayrıca ele alacağız. 
Namaz kıldırmakta olan birisine, imamlığa niyet etmiş olsun ya da olmasın, 
bir erkeğin uyması ve namazı cemaatle kılmaları caizdir. Halbuki, kadına da 
kıldırmayı niyet etmemiş olması halinde kadın ona uyup namazı beraber 
kılamazlar. 

Kadınların cuma ve bayram namazlarını kılmaları farz değildir, ama 
kılarlarsa olur. 

Cemaatle namaz kılınması halinde kadınlar erkeklerin ve varsa çocukların 
arkasında saf tutarlar. Eğer aynı namazı beraberce kılmak şartıyla kadın 
erkeklerin bulunduğu safta namaza durursa, sağındaki solundaki ve 
arkasındaki erkeklerin namazı boşa gider (fâsit olur). 

Oruçta 

Oruç, sabahtan akşama kadar, yememek, içmemek ve cinsel ilişkide 
bulunmamak demek olduğundan, kadınla erkeğin oruçları arasında bir fark 
yoktur. Bu yüzden farkı sadece kadınların özel halleri ile ilgili konularda 
görebiliriz. Meselâ kadın, âdetli yada lohusa olduğu günlere rastlayan farz 
oruçlarını, sonradan kaza etmek üzere bırakır. 

Kadının tutacağı nafile oruç kocasının iznine bağlıdır. Çünkü o, kocasını 
haramdan koruyan bir kalkandır. Bazan kocasının istekleri gündüze 
rastlayabilir. Bu yüzden onun müsaadesi gerekir. (Aynı şey karşı taraf için 
de geçerli değil midir? Bu konuda bir açıklama görmedim. Bakara Süresi 


228. âyetinde: "Erkeklerin kadınlar üzerindeki hakları gibi kadınların da 
erkekler üzerinde hakları vardır." buyurulur. Bu âyetin ifadesine göre, 
kadınların da kocalarına nafile oruç için izin verme, ya da vermeme 
hakkıvardır, denilebilir. Fakat bu tür ani istekler ve böyle bir ihtiyaç 
konusunda kadınların erkekler gibi olmaması, onlara böyle bir hak 
verilmemesine sebep olmuş da olabilir. Mesele araştırmaya muhtaçtır. ) 
Ramazan,da kuvvetli ve kifâye bir sünnet olan "itikâf" konusunda da 
kadınlar erkeklerden ayrılır. Itikâf, Allah'ın rızasını kazanmak niyyetiyle 
cuma kılınan bir camide kalmak demektir. Kadınların evlerinde namaz 
kılmak için ayırdıkları bir yerleri varsa ancak orada itikafa girebilirler. 
Böyle bir yer ayırmış değillerse onların itikafları sahih olmaz. Evlerinde 
itikafa girmeleri halinde de zaruri ihtiyaçları dışında dışarı çıkamazlar. 
Hacda 

Hac için en az bir yolculuk (sefer) mesafesi kadar yol gitmek zorunda olan 
kadının yanında kocası, ya da, nikâhı kendisine ebediyyen haram olan bir 
mahremi bulunmalıdır. Mahreminin de güvenilir, ergin, akıllı olması, 
mecusi ve fâsık olmaması, kadın ihtiyar bile olsa mahreminin kadın 
düşkünü birisi olmaması gerekir. Kendisine hac farz olan ve böyle bir 
mahrem bulan kadını, kocası hacca gitmekten alıkoyamaz. Çünkü Allah'a 
itaat, kocasının hakkından önce gelir. 

Kocasından boşanmış ya da kocası ölmüş olan kadının hacca gidebilmesi 
için iddetinin bitmiş olması gerekir. (Iddet bahsine bak.) Bunun için kendi 
memleketinden hacca gidenlerin ayrılış tarihleri geçerlidir. O anda iddeti 
sona ermeyen kadın o sene hacca gidemez. 

Kadının, bir mahremiyle hacca gitmesi halinde mahreminin masraflarını da 
karşılamak da ona düşer. 

Kadınlar ihrama kendi elbiseleri içerisinde ve sadece niyyetle girerler, 
erkekler gibi iki parça bez kullanmaları ve dikissiz elbise giymeleri şart 
değildir. 

Ihrama girdikten sonra söylenecek "telbiye" cümlesini erkekler yüksek sesle 
söylerken kadınlar içlerinden okurlar. 

Hac eylemleri sırasında kadınlar, erkeklerin aksine başlarını örtmek 
zorundadırlar. 

Mina'dan Mekke-i Mükerreme'ye inildiginde yapılan ve "veda tavafı" da 
denen, taşralı için vacip tavafta, kadınlar âdetli bulunurlarsa bu tavaf 
onların üzerinden düşer. 

Haccın asıl unsurlarından (rükünlerinden) olan "ifâda tavafi" da denen 


Ziyaret tavafında kadınlar, erkekler gibi, "iztiba" denilen eylemi yapmazlar. 
"iztiba" erkeklerin tavafa başlamadan önce omuzlarına almış olduklan 
örtülerin birer ucunu sağ koltuklarının altından alarak sol omuzlarının 
üzerine atmalarıdır. 

Kadınlar yine ziyaret tavafının ilk üç dönüşünde (savt), erkekler gibi 
"remel" de yapmazlar. Remel; adımları kısaltıp, omuzlan silkerek çalımlı 
bir sürat gösterişi yapmaktır. 

Safâ ve Merve tepeleri arasında sa'y yaparken erkekler için gerekli olan iki 
yeşil direk arasında koşmak, kadınlar için gerekli değildir. 

Cihadda 

Cihad'ın kelime anlamı yorucu gayret ve çaba demektir. Bir yorum 
yapılmadan ve bir nitelik belirtilmeden tek başına cihad dendiğinde, 
Allah'ın dinini yüceltmek amacıyla dine karşı olanlarla yapılacak sıcak 
savaş anlaşılır. Fıkıh kitaplarımızın hepsi, bu anlamdaki cihadın, çok 
kuvvetli bir farz olduğunu söylerler. Farz oluşu en güçlü delillerle sabit 
olduğu için cihadı kabullenmeyenlerin kâfir olacaklarında söz birliği 
ederler. 

Yine Islâmi kaynakların ittifakına göre cihad toptan savaş emri verildiğinde 
herkese farz olur. Böyle bir seferberlik bulunmadığı zamanlarda ise sadece 
savunmaya yetecek kadar kişiye farz olur. 

Bu açıklamalarla cihadın bir güç ve kuvvet işi olduğu anlaşıldığına göre o 
öncelikle erkekler üzerine bir farz olmuş olur. Ancak sözü edilen seferberlik 
durumunda kadınlar da cihada çıkmakla yükümlüdürler. Bizim Istiklâl 
(kurtuluş) Harbimizde kadınların çok büyük rolü olmuştur. Bu savaşta 
tırpanıyla, baltasıyla savaşan, cephelere omuzunda mermi taşıyan Nene 
Hatun'lar, Kara Fatma'lar dünyaca meşhur olmuşlardır. Inançlarının ve 
namuslarının simgesi olan örtülerini Moskofa, Yunan'a çiğnetmemek için 
çoğu erkeklerden daha erkek olmuşlardır. Işte bu genel durumda, kadın da 
cihad'a çıkar ve bunun için kocasının iznine gerek duymaz. Ama böyle 
genel durumlar söz konusu olmadığında kadın evinin kraliçesi olarak kalır. 
Savaşa çıkmaz. 

Ancak her savaşta kadınların da bulunması ve özellikle geri hizmetlerinde, 
tedavi ve pansuman işlerinde görev almaları caizdir. Peygamber 
Efendimiz'in savaşlarında kadınlar da bulunmuştur. 

Düşman tarafta bulunan deli, çocuk, âma, kötürüm, kesik kollu ve ihtiyar 
öldüilülmediği gibi kadın da öldürülmez, hakaret edilmez. Ama bunlar da 
fiilen savaşa katılır veya komutan olarak bulunurlarsa müstesna. 


Kadınların cihad'a çıkmaları müslümanların kamu yararına zarar 
getirecekse çıkmalarına izin verilmez. 

Süngü harbi gibi yakın savaşta kadınların vurucu güç olarak çıkmaları 
uygun değildir. Düşman eline geçme ihtimalı olabilir, ya da 
mahremiyetlerine zarar gelebilir. Aynı sebeple genç kadınların ve kızların 
savaşa katılmaları da uygun görülmemiştir. 

Kadının bu konumundan ötürü, "Kadınlara da cihad var mıdır?" diye soran 
Aişe annemize, Peygamber Efendimiz, "Kadınların cihadı öyle bir cihaddır 
ki, onda vuruşma ve çâtışma yoktur. Evet kadınların cihadı, şartlarına uygun 
olarak yapılmış hacdır" buyurmuştur. (Buhari, cezâu's-sayd 28; Nesâi, 
menâsik 4.) 

Bir başka hadislerinde de Efendimiz: "Erkekler cihad yapıp fazla sevap 
alıyor, bize cihad yok mu?" diye soran bir kadına, "Kadınların cihadının, 
kocalarının hakkına riayet etmek, bu arada, bir zorunluluktan ötürü, birden 
fazla kadınla evlenirlerse buna tahammül etmek olduğunu bildirmiştir. 
(Suyüti, el-câmiu's-sağir (Feyzu'I-Kadir ile) 1/71 (Taberâni'den).) 

Gerçekten de erkeklere farz olan cihadla, kadınların üzerine evlenmek 
arasında büyük benzerlikler vardır. Öncelikle her ikisi de katlanılması çok 
zor olaylardır. Cihad'da erkek, canını pazara sürmüş durumdadır. Çok 
evlilikte de kadın buna yakın duygular yaşar. Cihad'la çok evlilik arasındaki 
bir yakınlık da, çok evliliğin genellikle erkeklerin şehit olduğu ve azaldığı 
cihad dönemlerinde gündeme gelmesidir. 


KADININ EV İÇİ KIYAFETİ 


Kadın, yabancı erkeklerin görecegi yerlerde; avret olan tüm bölgelerini 
örten, vücut hatlarını belli etmeyen, süslü, kokulu ve çekici olmayan elbise 
giymelidir. Yabancıların bulunmadığı evde kadının geniş ve her tarafını 
örten elbise giyme zorunluluğu yoktur. Başı, kolu, bacağı açık dolaşabilir. 
Hele kocası istiyorsa, çarşıda pazarda görülecek en etkileyici açıklık, 
makyaj ve elbise ile bulunabilir. Gözleri ve ilgiyi sokaktan evine çekmek ve 
böylece haramdan korunmak isteyen bazıları için bunun bir ibadet olduğu 
da söylenebilir. Rasülüllah Efendimizin:"Sizden birinize bir kadın câzip 
gelecek olursa derhal evine ve kendi hanımına gitsin; aynı şey onda da 
mevcuttur" buyurmalarında buna işaret vardır sanıyorum. Özellikle 
günümüzdeki Müslüman kadının, başka erkekler için süslenip, sokaklara 
çıkan, başkalarının kadınlarından daha çok süsü ve câzibeyi kendi kocası 
için becermesi gerekir. Bu elbette gözü harama takılıp kalma ve 
dışardakileri "elin tavuğu kaz..." fehvasınca ideal görme eksikliği ve 
problemi olan erkekler için böyledir. Yoksa kadının evinin içinde dahi, âni 
bir durum sözkonusu olması halinde utanmayacağı bir kıyafetle bulunması, 
çıplak denecek ölçülerle dolaşıp hem melekleri utandırmaması, hem de 
böylece "vuslat" ile sonuçlanacak cinsel ilgiyi köreltmemesi elbette daha 
iyidir. "Allah utanılmaya daha lâyıktır." 


KADININ HAKLARI 


"Birisine bir kız çocuğu müjdelenirse, üzüntüsünden yüzü simsiyah 
kesilir..." (Kur'ân-ı Kerim 16 (en-Nahl)/58 ) Bu âyette Allah (c.c.) 
cahiliyyet insanının kadına bakışını anlatır ve takbih eder. Halbuki, "Allah 
diledigine kız, dilediğine erkek, dilediğine ikisini birden verir, dilediğini de 
kısır yapar." (Kur'ân-ı Kerim 42 (es-Sürâ)/49) 

Kadın da tıpkı erkek gibi doğar, erkek gibi insan yavrusudur. Şefkatte ve 
hediyede aralarını ayırırlarsa, anne baba sorumlu olurlar. Peygamberimizin 
Vvasiyyetini gözetmemiş olarak şefaatten mahrumiyeti hak ederler. 
Cahiliyyet duygularının insanlarda zaman zaman depreşeceğini bildiği için, 
Efendimiz kız çocuklarının, eğitimini özellikle vurgular ve "üç, iki, hattâ bir 
kız çocuğunu, haklarını koruyarak yetiştiren babanın, Cennette kendisiyle 
beraber olacağını" (Ibn Mâce, edep3) duyurur. Çocuğun kız doğmasında da 
erkekte olduğu gibi, "Şükür" olarak "akika" kurbanı kesilir. Ismi güzel 
verilir, zorunlu eğitimi yaptırılır. Gerekli cinsel bilgileri anneden alır. 
Kur'ân'da ve Sünnette ilme teşvik eden hiç bir nas, kadınları bundan 
ayırmaz. Tersine, ihmale uğrayacaklarını bildiği için, Peygamberimiz 
özellikle kadın eğitimini tavsiye etmiş. haklarının korunmasını emretmiştir. 
Onun devrinde "müctehid" olan kadınlar yetişmiştir. (Meselâ Resülüllah'ın 
(s.a.) zevceleri Âişe validemiz bunlardan biridir.) 

Kadın hiçbir konuda erkekten ayrı tutulmadan büyütülmüş ve yetiştirilmiş, 
sıra evlenmesine gelmiştir. Damat adayını görmesi bir hakkı ve aynı 
zamanda bir sünnettir. Beğenmezse reddeder, velilerin ve damat adayının 
ısrarı hiçbir şeyi değiştirmez. 

Evlenirken ağırlığını koyar, damat adayından istediği kadar "mihir" alır. 
Mihir onun Allah'ça belirlenmiş en tabii hakkı ve hayat garantisidir. 
Harcama sahası, meşru çerçevede tamamen kendi iradesine bağlıdır. 
Mihrini, ya da varsa diğer mal varlığını, hayır yolunda harcayabileceği gibi 
ticari işletmelerde kullanabilir, şirketler kurar, şirketlere hisse senetleriyle 
ortak olur, kazanır ve kazandığını da istediği yerde harcar. Çünkü kendi 
sosyal güvenliği, kocaya varmakla garanti altına alınmıştır. Ev için ve 
kendisi için gerekli bütün zarüri harcamalar erkeğin sırtınadır. Erkek, 
elbiseni ya da süs malzemeni kendi kazancınla al, diyemez. Kendi varlığı 
ölçüsünde kadının nafakasını sağlamak zorundadır. Sağlayamayacaksa 
evlenemez. Evlendikten sonra sağlamazsa kadının boşanma talebi olumlu 


sonuçlanır. 

Kocası onu tahkir edemez, onun hayat arkadaşı olduğunu unutmamak 
zorundadır, darılıp evinde yalnız bırakamaz. Erkeğin en hayırlısı, kadına en 
iyi davranandır. (Bk. Buhâri, nikâh 43; Müslim, fedâil 68) 

Evde hanımıyla şakalaşmak, eğlenmek ve onu eğlendirmek kocanın 
görevlerindendir. 

Kadının hak-hukuk tanımayıp isyan etmesi dışında, sudan bahanelerle erkek 
karısını dövemez, (Karının dövülmesi konusunda Kur'ân-ı Kerim 4 (en- 
Nisâ)/34 âyeti ve tefsirlerine bakılabilir. Örnek olarak bk. Ibn Kesir N/257; 
Kurtubi NI/170,172,173; Elmalı N/1351; Ebü Dâvüd, menâsik 56; Ibn 
Mâce, menâsik 84; Müslim hac 147; Tirmizi, Rada'11; Ebü Dâvüd, menâsik 
56; Halebi Sağir s. 395; Halebi Kebirs. 621; Canan, Terbiyes. 391;) hastalık 
kıskançlığından kaynaklanan şüphesinden ötürü karısını ani baskınlarla 
rahatsız edemez. Peygamberimiz (s.a.s.) bir hadislerinde ailesinden uzun 
zaman ayrı kalan birisinin, haber vermeden gece ansızın eve gelmesini 
yasaklamıştır. Bunda ayrıca koltuk altı, etek tıraşı ve süslenip taranmayla 
kocasına hazırlık yapabilme imkânı bulması da, sebep olarak zikredilmiştir. 
(Bu konuda bir hadis-i şerifin meâli şöyledir: "(Uzaklardan) geceleyin 
geldiğinde hanımmn yanına girme ki, bıçak kullanıp tıraş olsun, dağınıksa 
tarasın. (gelişine hazırlansın)" Buhâri, nikâli 121,122; Müslim, radâ' 58, 
imâret 181,182; Dârimi, nikâh 32, cihâd 163; Müsned NI/298. Hadis 
şerhleri buna sebep olarak bir de, eve geceleyin aniden girmesinin, 
hanımının ihanetinden şüphelendiği anlamına gelebileceği ihtimalini 
gösterirler. ) 

Kocanın karısını cinsel yönden tatmin görevi de vardır. Peygamberimiz, 
karısını düşünmeden, işini bitirerek hemen inen insanları horoza, yani 
hayvana benzetmiş ve sevişip okşama olmadan cinsel ilişkiye 
geçilmemesini tavsiye etmiştir. (Deylemi'den, Gazâli, Ihyâ N/52 (Terc. 
N/129); Ayrıca bk. Suyut, el Camiu's-sağir (Fethu'I-Kadir ile) VI/323) 
Çünkü erkek bakmakla hemen tahrik olabilir, ama kadın cinsel ilişkiye 
ancak uzun bir okşama döneminden sonra hazır hale gelir. Iyi bir erkek, 
karısını bu işe hazırlamayı başarabilen ve kendi doyduğu gibi onu da 
doyurabilen erkektir. Cinsel ilişkide sadece kendisini düşünen erkekler, 
karşısındakine ozulmettiklerini ve işkence ederek zevk aldıklarını 
unutmamalıdırlar. 

Evlendikten sonra bir yıl içerisinde hiç cinsel ilişki yapamayan erkekten 
kadının ayrılma hakkı vardır. Kadın "peşin mihrini" almadan kendisini 


erkeğe teslim etmeyebilir. 

Kadının nafakası gibi, tedavisi ve ilâç harcamaları da kocaya aittir. Kadın 
ekmek yapamayan birisi ise, erkek hazır ekmek almak zorundadır. 
Süslenmesini istiyorsa, süs malzemeleri ve koku masrafi erkeğe aittir. Yılda 
yazlık ve kışlık olmak üzere iki takım elbise erkeğe aittir. Anlaşmazlik söz 
konusu olursa elbisenin nitelikleri mahalli idarelerce tesbit edilir. Kadın, 
kocası sefere çıkarken, gelmediği günler için nafakasına, ondan kefil 
alabilir. Âdetli günlerinde kocasından ayrı yatmak isterse, ayrı bir yatak 
istemek hakkıdır. 

Durumuna göre kadın kocasından hizmetçi isteyebilir. Hizmetçinin ücreti 
kocasına aittir. Örfe göre kadınların yapmaması ayıplanan ev işleri dışında 
kadın, hiçbir iş yapmak zorunda değildir. 

Ihtiyaç duyarsa kocasıyla aylık nafaka miktarında anlaşırlar. Yetmediğini 
anlarsa artırmasını ister, koca kabul etmezse mahkemeye başvurabilir. 
Kadın kocanın yakınlarını istemediği takdirde, kocası onu müstakil bir evde 
oturtmak zorundadır. Buna sebep olarak, kocasıyla oynaşmak ve 
yararlanmak arzusuna, onların bulunmasının engel olacağı gösterilmiştir. 
Hattâ cinsel ilişkiyi bilmeyecek kadar küçük olan çocuğu dışındakiler için 
de aynı sebeble ayrı odalar istemek, kadının hakkıdır. 

Kadının, haftada bir kez anne-babasını ziyaret hakkıvardır, erkek buna 
engel olamaz. 

Erkeğin haklarına bir zarar vemeyen meşru işlerde; kadının meşru 
çerçevede çalışmak hakkıdır. 

Âdet ve lohusalıktan ötürü hamama gitmek istediği takdirde, hamam 
parasını erkek verir, ancak hamamda avret yerlerinin açılmamasına riayet 
edilmediği biliniyorsa, kadın hamama gönderilmez. 

"Ric'i" (dönülebilir) ya da "bâin" talakla boşanan karısının her türlü 
nafakasını, iddeti içerisinde erkek verir. 

Bu söylediklerimiz bütün fıkıh kitaplannda kadının erkek üzerindeki hakları 
sayılırken açıklanan konulardan sadece birkaç örnektir. Sonra bunlar birer 
tavsiye niteliğinde değil, yaptırımı olan kanüni haklardır. Karadeniz'de, 
Anadolu'da. şurada-buradâ kadınlar çalıştırılıyor ve ancak erkeğin 
yapabileceği Zor işler altında eziliyorlarsa, bunun suçu İslam'ın değil, Islâmı 
onların hayatından uzaklaştıranların olsa gerektir., 

Bir seçim sözkonusu olduğunda kadının seçme hakkının bulunduğunu çoğu 
Islâm bilginleri söylemişlerdir. Çünkü onların böyle bir hakkının 
olmadığına dair hiçbir delil yoktur. Kaldı ki seçme, "bey"at"tan ibarettir. 


Halbuki, Peygamberimiz kadınlardan da bey'at almıştır. (bk. Kur'ân-ı Kerim 
60/12 âyeti ve tefsirleri.) Hz. Ömer'den sonra seçilecek halife için, 
evlenmemiş genç kızlar dahil, herkesten fikir alınmıştır.(bk. Muhammed 
Hamidullah, Islâm Müesseselerine Giriş 1st.1981, s. 112 (Ibn Kesir'den 
nakil)) 

Nihayet kadın öldüğünde kefeni de kocasına aittir. (Özet olarak 
sunduğumuz bu maddelerin daha geniş bir açıklaması için bk. Ibn Âbidin, 
Reddü'l-muhtâr, Mısır 1380 (1960) NI/571 vd. Ayrca bütün fıkıh 
kitaplarının nafaka bölümleri ve özellikle Serahsi, Mebsüt V/180 vd.) 
Görüldüğü gibi kadın geçim konusunda hiçbir derdi ve endişesi olmayan, 
yani alabildiğine sosyal güvenliği bulunan bir insandır. Ve bütün bunlar bir 
anlaşmazlık sözkonusu olduğunda mahkeme kararı ile belirlenecek olan 
kanuni haklardır. Yoksa Islâm'da karı-koca birbirinden devamlı hak 
koparmak için çekişip duran iki düşman kutup değildirler. Birbirlerini 
tamamlayan, birbirlerine yardım eden, destek olan, huzur ve moral kaynağı 
oluşturan, bir bütünün iki yarım parçasıdırlar. Tıpkı Peygamberimiz'in ev 
işlerine yardım etmesi, Hz. Ali ile eşi Fatıma arasında iş bölümü yapması 
gibi. 


KADININ HELÂL VE HARAM OLAN DİĞER DAVRANIŞLARI 


a) Bir Yatakta Yatma: 
Allah Resülü Efendimiz bir hadislerinde : "Çocuklarınıza yedi yaşında 
namazı emredin; on yaşında kılmazlarsa onları namaz için dövün ve 
yataklarını ayırın" buyurur. (Ebü Dâvud, salât 26; Müsned N/180,187) 
Yataklarının yedi yaşında ayrılmasını isteyen hadisler de vardır. Âlimler 
bunların hepsini bir arada değerlendirerek, çocukların yataklarını yedi 
yaşına geldiklerinde ayırmak güzel bir davranıştır, on yaşına geldiklerinde 
ayırmak ise vâciptir demişlerdir. Ayırma; hem kızları erkeklerden, hem 
erkekleri erkeklerden, hem de kızları kızlardan ayırma demektir. Buna göre, 
karı-koca olmadıktan sonra, daha yukarı yaşlardakilerin aynı yatakta 
yatmaları daha büyük haramdır. Hattâ yatak büyük olup birinin bir 
kenarında diğerinin öbür kenarında yatmasının da haram olduğunu 
söylemişlerdir. (Ibn Âbidin VI/382) On yaşını aşanlar, bir yatakta 
başkalarıyla yatamayacakları gibi, anne-baba ve kardeşleriyle de 
yatamazlar. 
Çocuğun yedi yaşından önce anne ve Babasıyla yatmasının bir sakıncası 
yoktur. (agk.) 
b) Âdetli'nin Kestiği ve Pişirdiği: 
Eti yenen hayvanların boğazlanmasında müslümanlardan istenen şey 
Allah'ın adıyla boğazlamalarıdır. Erkeğin boğazlama şartı diye birşey 
yoktur. Böyle bir tereddüt, kadınları genellikle hayvan boğazlamaktan 
ürperdikleri için çıkmış olsa gerektir. Kadının âdetli olması da durumu 
değiştirmez. Çünkü âdetli kadının diğerlerinden ayrı olarak pis olan yönü 
kanından ibarettir. Sair bedeni ise hakiki pislikle pis değildir. Pişirdiği 
yemek, elini soktugu su, tükrügünün değdiği kap, Yahudilerin inandıgi gibi 
pislenmez. Onunla yenilir, içilir, yatılır, öpülür, kucaklanır, pişirdiği yenir, 
kestiği helâldir. (bk. Müslim, hazy 3; Davudoğlu N/478 vd) Kısaca o, âdet 
ile insan olmaktan çıkmamıştır. Bu tür inanışlar, değindiğimiz gibi, 
Yahudilikte bulunan inanışlardır. Kaldı ki bize, Yahudi ve Hiristiyan 
olanların kestiği ve pişirdiği de helâldir. 


KADININ KABRİ ZİYARETİ CAİZ MİDİR? 


Peygamber (sav) İslam'ın ilk günlerinde hem erkek, hem kadın için 
kabir ziyaretini yasaklamıştı. Çünkü birçok putperest ölmüş ecdadlarının 
suretlerini tasvir edip onlara tapıyorlardı. İslamiyet kuvvetlenince 
Peygamber (sav) kabir ziyaretine müsaade edip şöyle buyurdu: "Sizi kabir 
ziyaretinden men etmiştim. Artık kabirleri ziyaret ediniz. Çünkü size ahireti 
hatırlatır.” Bu itibarla ibret almak ve ölülere dua etmek için kabir ziyareti 
erkekler için bilittifak caizdir. Fakat kadın için ihtilaflıdır. Bazı 'ulemaya 
göre caiz değildir. Çünkü Peygamber (sav) şöyle buyurmuştur. Allah kabir 
ziyaretine giden kadınları la'netlemiştir. Cumhür-u Ülemaya göre; kadın 
İslam'a göre ziyaretini eda ederse, yani erkeklere karışmaz, gürültü yapmaz 
ve tesettüre ri'ayet ederse onun da ziyareti sünnettir. Çünkü o da erkek gibi 
ibret almağa muhtaçtır. Kadınların ziyaretini men'eden hadisler İslam'ın ilk 
günlerinde varid olmuştur. Yani erkekler dahil herkes için yasak olduğu 
zamanlarda Peygamber bunları söylemişti. 

Abdullah bin Ebi Melike diyor ki: Birgün Hazreti Aişe kabristan 
ziyaretinden döndü. Bunun üzerine kendisine "Ey mü'minlerin annesi 
nereden geliyorsun?” dedi. Aişe: 

Kardeşim Abdurrahman'ın kabrini ziyaret etmekten geliyorum. 

Peygamber (sav) kabirleri ziyaret etmekten men etmemiş miydi? 

Evet men etmişti. Sonra onu serbest bıraktı. Yine Peygamber (sav) oğlunun 
kabri üzerine ağlayan bir kadının yanından geçti ve: 

"Allah'tan kork ve sabret", dedi. Fakat onu men etmedi. Buna benzer çok 
hadis vardır. 


KADININ KAHVEDE NAMAZ KILMASI 


Bir kadının kocası ile birlikte yolculuk yaparken araba bir kahvehanenin 

önünde molâ veriyor. Tesettüre tam riayet eden ve yanında kocası gibi bir 
arkadaşı da bulunan bu kadın kahvehanenin bir köşesinde namaz kılabilir 
mi? 
Kılabilir. Ancak erkeklerin görmeyeceği tenha ve temiz bir yer araması, 
bulamazsa kahvenin bir kenarında kılması gerekir. Mekân sahibine, güzel 
ve tatlı bir dille, yolcular için namaza özel bir yer ayırmasını rica etmesi de 
ayrıca güzel olur ve bir tebliğ sayılır. Farz namazlar için böyledir. Nâfileyi 
ise böyle bir yerde kılmaması daha evlâ olur. 


KADININ KOCANIN SOYADINI ALMASI 


Resmi evlenmelerde kadın kocanın soyadını alıyor. Bu mesele Islam'da 
da böyle midir? 
Soyadı meselesinin tarihi henüz yenidir ve Islâm tarihi boyunca 
uygulânmamıştır. "Soyadı" kişinin hangi soya ait olduğunu, kimlerden 
geldiğini ve bir anlamda kimin çocuğu olduğunu gösteren bir işarettir. 
Soyadı sayesinde insanın nesepli ya da nesepsiz olduğu anlaşılmış olur. Bu 
açıdan, bakıldığında, eğer bugün millet içinde ya da milletlerarası bir 
kolaylık sağlıyorsa ve de bu kolaylığı bizim tarihimizde kullanılan "künye" 
ve "lakap" gibi uygulamalar bugün artık temin edemiyorsa. soyadı 
uygulamasında bir mahzur olmaz denebilir. Çünkü Islâmda da önemli olan, 
kişinin nesebinin belli olması,(bk. Kâsimi, Serafu'1-esbhat 5) ve kimlerden 
doğmuşsa onlara nisbet edilmesidir. Soyadı uygulamasının câiz olmadığı 
konusunda da bir nas yoktur: Ancak kadının kocanın soyadını alması bize 
en az iki yönden mahzurlu ve gayr-i Islâmi geliyor: 
a- Kişinin kendi Babasına nisbet edilmesi esastır.(bk. K. Bakara (2) 233; 
Ahzâb (33) 5) Soyadı demek, bir bakıma falancalanın soyundan ve 
filancaların çocuğu demek olur. Başkasının soyadını alan kadın, kendi 
soyundan koparılmış,ve sanki soysuzlastırılmış olacaktır. Meselâ Ali Gül ile 
Fatma Sümbül evlenir ve Fatma Sümbül, Fatma Gül adını alırsa Fatma nın 
artık soyu belli değildir. Sırf bu adıyla onun artık soylu bir âileden olup 
olmadığını anlamamız mümkün olmayacaktır. 
b- Bu uygulamada kadının değersiz ve ikinci sınıf insan olduğu manası 
vardır. Halbuki; kadın ile erkek, misyon ve fonksiyon olarak farklı olmakla 
birlikte insan olarak eşit varlıklardır. Buna göre niçin kadın erkeğin 
soyadını alıyor da erkek kadının soyadını almıyor, sorusuna kadının 
insanlıkta ikinci sınıf kabul edilmesinden başka bir cevap bulunamaz. Oysa 
Rasulüllah Efendimiz (s.a.s) "Muhammed b. Abdullah" ise, mesela Âişe 
validemiz de "Âişe bt. Ebübekı" dir ve öyle kalmıştır. Hattâ Efendimizin 
"Ebu'1-Kâsım" künyesine karşılık o da "Ümmü Abdillah" künyesini 
almıştır. 
Bu konuda ki fikrimiz nas değildir ve tartışmaya açıktır. 


KADININ KOCANIN KOLUNA GİRMESİ 


Bu konuda naslarda ve fıkıhta bir şeyin söylendiğini bilmiyoruz. 
Anlaşılan bu bir âdet gelenek ve örf meselesidir.Buna göre batı kökenli olan 
bu adeti, sırf bizde olmadığı, büyüklerimiz yapmadığı için uygulamayanlar 
bir şey kaybetmiş olmazlar, aksine "gayret-i diniyye"lerini başkalarına karşı 
böyle küçük konularda bile canlı tuttukları için takdir görürler. 
Uygulayanlar da dinen mahzurlu bir iş yapmış sayılamazlar. Çünkü bunu 
yasaklayan hiçbir dini ibâre yoktur. Kaldı ki, âdet olarak çarşıda pazarda 
kol-kola volta atmakla, yolun kaygan olması, vücutta bir rahatsızlığın 
bulunması, kalabalık vb. ihtiyaçlardan ötürü koluna girmesi birbirinden 
farklı şeylerdir. Âdet olarak uygulandığı yerlerde bu müslümanların örfünce 
hoş karşılanmıyorsa terketmek evlâdır. Ama söylediğimiz ihtiyaçlardan 
ötürü her yerde uygulanabilir. Hattâ kadın gözetmek erkeğin bir görevi 
olduğuna göre, gerek duyulduğunda ona destek olması, el tutması bir 
zorunluluktur.Konumuzla direkt alâkası olmamakla beraber, bu vesile ile şu 
hadis-i şerifi de hatırlamakta yarar olur: "Günün birinde sizler de 
öncekilerin yoluna santim santim , karış karış gireceksiniz. Hattâ onlardan 
biri gidip bir keler deliğine girse, siz de oraya gireceksiniz; onlardan biri 
hanımıyla yolda cima etse o yaptı diye siz de öyle yapacaksmz." (Hâkim 
IV/455 (Hâkim sahih'tir demiş, Zehebi de onu desteklemiştir. )) 


KADININ KOCASIYLA OYNAŞMASI 


Kadının beyine şarkı türkü söylemesi ve oynamasının hükmü nedir? 
Rasülullah Efendimiz (s.a.s.) "Müslüman adamın her türlü eglencesi, oyunu 
bâtıldır. Yayı ile atış yapması, atını eğitmesi, hanımıyla oynaşması 
müstesna. Bunlar haktırlar buyurmuşlardır. (Tirmizi, fedâilü'I-cihâd 11; Ibn 
Mâce, cihâd 19; Dârimi cihâd 14; Müsned IV/144,148) Kendileri de 
hanımlarıyla şakalaşmış ve koşu yarışı bile yapmıştır. Meselâ Aişe 
validemizle yarışmasında bir keresinde Aişe validemiz onu geçmiş, bir süre 
sonra tekrar yarışmalarında ise Aişe validemizin biraz şişmanlaması 
sebebiyle Rasülullah Efendimiz ona geçmiş ve "eh, bir sen, bir ben" diye 
lâtife yapmışlardır. (294 Ebü Dâvüd, cihâd 68; ibn Mâce, nikâh 50; Müsned 
V1U39,129,182, 261, 280) Yukarıya aldığımız hadis-i şerifin daha değişik 
rivayetleri de vardır. (Bk. el-Hindi, Kenz XV/211-215) Hepsinde ortak olan 
nokta, karı-kocanın arasındaki oynaşmanın helâl olduğu konusudur. Hattâ 
Sevkâni oyunun teşvik edildiği bu üç yerde oynamanın Allah'a itaat ve 
yaklaşma olduğunu söyler. (Sevkân3i, Neylü'l-evtâr VNI/97) Bunlara 
bakarsak, tek başlarına bulundukları bir yerde, karı ile kocanın arasındaki 
oynaşma, ya da birinin diğeri için oynaması mutlak olarak (yani her 
çesidiyle) helâl olması gerekir. Demek istediğiniz oryantal ve raks ise, bu 
şartlarda onun haram olacağına dair de bir şey yoktur. Ancak bunun müzik 
eşliğinde olması tartışma götürür. Çünkü müzik âletlerinden def ve davul 
dışındakiler, genellikle haram görülmüşlerdir. Ama kadının evinde 
(kocanınyanında) def gibi bir çalgı eşliğinde oynamasının mekruh 
olmayacağını Ebü Yusuf söylemiştir. (Bk. Ayni (Mısır) V/369) Özetlersek: 
Başbaşa olduklârında, karı-kocanın haram unsur ihtiva etmeyen her türlü 
oynaşmaları, birinin diğerine müziksiz olarak söyleyip oynaması, def gibi 
bir müzik eşliğinde çalıp söyleyip oynaması câizdir. (Allah'u a'lem) ve buna 
eşler ihtiyaç duyuyorlarsa bu itaat anlamı da taşır. Diğer çalgılar eşliğinde 
(başbaşa iken) oynamaları tereddüt ve şüpheyle karşılanır. Oyunun hiç bir 
türünün nikâhla alâkası yoktur. 


KADININ MİRASI 


Islâm'da miras taksimi nasıldır? Kadınlar terikenin ne kadarını alırlar? 
Erkeklerle eşit almazlarsa sebebi nedir? Memede iken, ya da daha sonra 
evlatlığa verilen kız ya da erkek çocuk, evlât edinenin malını alması 
halinde, kardeşleriyle beraber öz anne ve Babasından da miras alır mı? 
Islâm hukuku, miras konusunda, modern hukuktan farklıdır. Buna göre, 
bazı müstesna meseleler hariç, kadına bir, erkeğe iki esası geçerlidir. 
Sebebi, Allah'ın öyle buyurmasıdır. "Allah'ın, evlatlarınız konusundaki 
hükmü; erkeğe iki kadın payı olmasıdır" (Nisâ: 4/11) Önce müslümanım 
diyen herkes bunu böyle kabul eder. Ancak bunun hikmetlerinden söz 
edilebilir. Meselâ: 1. Islâm evlenmeyi teşvik etmiş, kadınla erkeği bir 
bütünün iki yarım parçası olarak vasıflandırmıştır. Evlenen çiftler, 
herşeyleriyle bir bütün oluştururlar. Dolayısıyla birinin az, diğerinin çok 
miras alması, sonucu hiç etkilemez. Meselâ: Babaları kendilerine üç milyon 
lira bırakan bir kız ve bir erkek kardeş bunu ikili birli taksim ederlerse, 
kızın bir erkeğin iki milyonu olur. Bir başka babanın da aynı şartlarda 
dünyadan ayrıldığını ve onun kızıyla berikinin oğlunun, oğlu ile de kızının 
evlendiğini düşünürsek, her iki çiftin de üçer milyonu olacaktır. Bu 
mirasları ikili birli değil de yarı yarıya bölüşmüş olsalardı, kızlar da 
erkekler de birer buçuk milyon alacaklar ve evlenince çiftlerin yine üçer 
milyonları olacaktı. Işte Islâm pratikte bir şey değiştirmeyen bir yöntemle 
başka şeyleri de gerçekleştirmiş oluyor. 2. Islâmda devamlı kazanan 
durumunda olan erkek çocuk, ağır işlerde kendisine arka çıkmayan kız 
kardeşinin de mirastan kendisi kadar pay almasını hazmedemeyecek ve ona 
karşı gizli bir kin ve nefret duygusu taşıyacak ve aralarına soğukluk 
girecek, akrabalık ilişkileri zayıflayacaktı. 3. Yine Islâm'da diyet gibi mâli 
cezalar, karının ve çocukların nafakası erkeğe yüklenmişken, mirastan eşit 
pay alması erkeğe haksızlık olacaktı. 4. Çiftlerin kurdukları yuvaya teorik 
olarak eşit mal getirmeleri halinde "kefâet"in dengesi bozulacak, kadın evin 
reisi olan kocasına karşı daha minnetsiz ve pervasız olacak, aile yuvası daha 
kolay dağılmaya maruz kalabilecekti. 

Islâmda evlatlık müessesesi bulunmadığı için, evlât edinilen çocuk, 
edinenlerin malını alsa dahi, kendi ana-babasının bıraktığı maldan da diğer 
kardeşleri gibi pay alır. 


KADININ NAMAZDAKI FARKLI DURUMU 


Aslında ibadetlerde mükellef olma bakımından kadınla erkek arasında 
fark yoktur. Her ikisi de bulüğa erdikten ölünceye dek aynı ibadetleri 
yapmaktan sorumludurlar. Mabud'un aynı oluşu, ibadetlerin de aynı 
olmasını gerektirir. Zaten ibadet, ibadet edenle (abid), ibadet edilen 
(ma'bud) arasında ve daha çok öbür âleme bakan bir ilişki olunca; onun 
yerini, zamanını, şartlarını, rükünlarını ve sebeplerini belirlemek de sadece 
Ma'bud'un hakkı olmuş olur. Diğer bir ifade ile, yaratılanların, ibadetlerin 
bu yönlerin müdahale hakları yoktur. Yani; bu noktalarda içtihat yapılamaz. 
Çünkü içtihad, akıl yürütme (nazar) yoluyla sebepler ve sonuçlar bulma 
ameliyesidir. Oysa ibadetlerin keyfiyet ve kemiyetleri akılla kavranamaz. 
Ancak şartlar ve sebepler dışındaki konularda, yani bizzat ibadetin değil de 
onu en mükemmel şekilde gerçekleştirilen dış teferruatında daha doğrusu 
Şar'i tarafından belirlenen sebep, şart ve rükünların uygulama biçiminde 
yani, Şar'iin bu konudaki naslarını anlamada içtihat yapılabilir, 
yapılmalıdır. Fıkıhçıların, "Kıyasla taabbüd (ibadeti kıyasla belirleme) 
caizdir" (Ebul-Vefa Ali b. Akil, Kitabul-cedel,13.) sözlerinin manası da bu 
olsa gerektir. Bu teferruatta Resululah Efendimizin (s.a) zaman zaman farklı 
davrandığı da hesaba katılırsa bir uygulama farkı da bu farklı sünnetin 
müctehitlere ulaşmasından kaynaklanmış olacağı anlaşılacaktır. 

Ayrıca cinsiyet farklılığının yükledigi rol oranında değişikliklerin olması da 
tabiidir. Mesela kadın adetli iken namaz kılmayacak ve oruç tutmayacaktır. 
Işte biz bu cinsiyet rollerinden kaynaklanan durumların sadece namaza ait 
olanlarını tekrar yazmayı deneyeceğiz. 

Tarih sırasına göre alacak olursak, Hanefi kaynaklarından "Tebyin" de, 
kadının, namaz konusunda erkekten on yerde farklı davrandığı söylenir ve 
şunlar zikredilir: "Tekbirde ellerini omuz hizasına kadar kaldırır, sağ elini 
memelerinin altında (doğrusu üstünde olacak) solunun üzerine koyar 
(kavrayıp tutmaz), secdede karnını uyluklarına değdirir, ayırmaz. Rüküda 
ellerini, parmak uçları dizine ulaşacak şekilde uylugu üzerine koyar (dizini 
tutmaz) el parmaklarının arasını açmaz, secdede dirseklerini kaldırmaz, 
tahiyyatta teverrük yaparak oturur (sol kalçası üzerine oturarak ayaklarını 
sağına doğru yan yatırır), erkeklere imam olamaz, kendi aralarında cemaat 
yapmaları da mekruhtur, yaparlarsa imamları önde değil ortada bulunur." 
(Zeyla'i, Tebyin 1/118. ) 


Ibn Nüceym (970/1562), kadının erkekten farklı olduğu hususları genel 
olarak sayarken namaz konusuna da değinir ve bunlara ilave olarak beş tane 
daha fark zikreder ki, şunlardır: "... Ezanı ve kameti mekruhtur, cebri 
namazlarda sesli okumaz, rükuda ve secdede kendini toplu tutan, imamı 
uyarması gerekirse tesbihle değil, el çırpma ile ikaz eder, evde namaz 
kılması daha iyidir." (Ibn Nüceym, el-Esbah, 384.) 

Haskafi'nin onbeş fark zikrettiğini söylerken Ibn Abidin (1252/1836) onun 
şerhine yaptığı hasiyede bunları yirmi beşe çıkarır ama bunların bir kısmını 
namazdan saymamız zordur. Dolayısıyla oradaki farklı maddeler sadece 
şunlardır: "...ellerini yenlerinden çıkarmaz, rüküda az eğilir, dizlerini 
(rüküda) kırar..." (Ibn Abidin, 1/504. ) "el-Bahr"dan yaptığı bir nakille de 
kadının secdede ayak parmaklarını dikmeyeceğini söyler. (agk. ) Buna göre 
kadın secdede ya ayaklarını parmakları üzerine dikmeyip, ayaklarının 
üstleri yere gelecek şekilde yatırır ya da "teverrük"e hazırlık olmak üzere 
ayaklarını parmak uçlarını sağa çevirerek yakalarını yana yatırır. Bu konuda 
bir açıklık göremedik. Ancak alışıla gelen birinci uygulamadır. Keza 
kadının ruküda ayaklarını dört parmak açmayıp bitiştireceğine dair de bir 
ifadeye rastlamadık. Ancak Ibn Nüceym'in "ruküda ve secdede kendini 
toplu tutar "büzülür" ve Ibn Abidin'in de buna yakın ifadesi bir toplama ve 
büzülmenin ayakları da bir araya getirmeyi gerektirecegi şeklinde 
anlaşılmış olabilir. Bu durumda kadın ayaklarını rükü'da bir arada tutar, 
secdede dikmeyip üstleri üzerine ya da sağa doğru yan yatirir. 

Bütün bu farklılıkların dayanığına gelince: Doğrusu bunun, Kur'an-ı 
Kerim'de zikredilmediği gibi, sahih hadis kitablarında rastlanılması da 
zordur. Buna Hindiyye'de açıkça temas edilir: "Namazın ne farzları ne 
vacipleri ne sünnetleri ne de edepleri konularında kadınla erkek arasında bir 
fark yoktur. Dolayısı ile bu zikredilen farklar kadını daha tesettürlü kılar 
gerekçesi ile fıkıhçıların güzel bulduğu farklardır." (Hindiyye, 1/73 ) 

Şimdi bütün bu yazılarlardan şunları çıkarabiliriz: 

1. Namaz, diğer ibadetler gibi kadına da erkeğe de aynı şekilde farzdır. 
Namazın şartlarında, rükünlerinde, farzlarında, vaciplerinde, sünnetlerinde, 
hatta edeplerinde kadınla erkek aynıdır. 

2. Cinsiyet farklılığından doğan bazı ayrılıklar ise vardır. Mesela kadın, adet 
günlerinde namaz kılmaz, namazda sesli okumaz, erkeklerin arkasında saf 
tutar, sesli namazlarda da içinden okur. Namazda kapatacağı yerleri 
farklıdır.. Ancak bu farklar bizzat namaz ölçü alındığında fark olmaktan 
çıkar. Şöyle ki; Cünüpken erkek de namaz kılamaz kadın da. Ne var ki, 


kadının hayız hali de cünüp hükmünde olduğu için, onun bu sebeple namaz 
kılamadığı zamanlar daha çok olur. Namazda erkek de avretini örter kadın 
da. Ne var ki, avret yerleri farklı olduğundan, örtecekleri yerler de farklı 
olacaktır. 

Görüldüğü üzere, meseleye bu açıdan bakarsak, bu konuda da aralarında 
fark olmadığını söyleyebiliriz. 

3. Sünnet, hatta edep derecesinde bile olmayan ve fıkıhçıların güzel bulması 
anlamında "müstehap" görülen bazı teferruatta kadınlar erkeklerden biraz 
farklı davranırlar ki, bu detay farklılıklarını üzerinde, sağ solun üzerine 
konacak şekilde bağlarlar, tutmazlar, Rükü'da dümdüz olacak kadar 
eğilmezler ve elleriyle dizlerini kavramayıp, parmak uçları diz kapaklarına 
varacak biçimde uylukları üzerine koyarlar. Rükü'da ayaklarını birarada 
tutarlar. Hem rükü'da hem secdede vücutlarını olabildiğince toplu ve 
birarada tuturlar. Secdede karınlarını uyluklarına yaklaştırirlar ve kollarını 
yere koyarak taplu vazıyetlerini muhafaza ederler. Yine secdede ayaklarını 
parmakları üzerine dikmeyip üstleri üzere, ya da uçları sağa gelecek şekilde 
yanları üzere yatirirlar. Oturuşta "teverrük" yaparlar, yani sol kalçaları 
üzerine oturarak ayak uçlarını sağdan dışarı çıkarırlar. 

4. Bu farklılıkların esas sebebi (illeti) kadınların tesettür şartını tam olarak 
yerine getirmeleridir. Çünkü namazda tesettür farzdır. Ve sözü edilen 
farklılıkların yapılmaması durumlarında bu farzın zedelendiğine şahid 
olunmuştur. Ancak bu, kadın elbise biçimiyle de çok alakalıdır. Özellikle de 
bu farklılıkları söz konusu eden fukaha zamanlarında bu dunim daha 
belirgin idi. Meselâ: Kadın ellerini fazla kaldırırsa cilbabindan kolları 
açılabiliyordu. Rüküda fazla egilirse bacakları açılabiliyordu, secdede 
ayaklarını dikerse yine bacakları görülebiliyordu vb.. Onun için fukaha 
sünnetlerle farzlar arasındaki çatısmalarda farzların ikmâlinden yana tavır 
almışlar gibi gözüküyor. Yani elleri kulak hizasina kadar kaldırmak 
(Hanefilere göre) sünnet, ama avret bölgelerinin kapanması farzdır. Eğer bir 
sünnet islenirken farza bir halel geliyorsa sanki onun icabina bakmak için 
sünnetten tamamen vazgeçmeyip ama onu biraz farklı uygulamışlardır. 

5. Bu izahlardan şöyle bir mana da çıkar: Madem ki, bu farklar sünnet, hatta 
müstehap derecesinde değildirler ve oluşmalarının illeti (sebebi) tesettürü 
daha iyi sağlamalarıdır, öyleyse bunun, meselâ elbise biçimini 
değiştirmekle sağlanması ve bu farklar olmadan dahi tam olarak 
uygulanabilmesi halinde bu farkların da olmaması gerekir. Çünkü 
hükümlerin illetleri bulunmadığında hükümler de bulunmazlar. Böyle 


söylemekte bir mahzur olmasa gerektir. Zaten Imam Ebu Hanife'den bir 
nakle göre "Kadın da tekbirde ellerini kulak hizasına kadar kaldırır, çünkü 
elleri avret değildir." (Kaşani, Bedayı' 1/199; Merginanı, Hidaye (Fethu'I- 
Kadir) 1/283. ) Hatta bu rivayet kadının namazda mutlak olarak erkek gibi 
olduğu şeklinde de nakledilmiştir. (Hamevi, Serhu'l-Esbah, N/171.) 
Görüldüğü gibi mesele, sadece tesettüre bina edilmiştir. 

6. Ancak bu farkların bir kısmının en azından "mevkuf hadis"lere 
dayandırıldığı düşünülürse adı geçen farklara kadınların her zaman riayet 
etmeleri yine de fukahanın müstehsen görmesi anlamında müstehaptır 
demek daha uygun olur. (Vallahü a'lem) 


KADININ ÖĞRETMENLİK YAPMASI 


Islâm ilme, ayırım yapmadan önem verdiği için kadın öğretmenin 
öğretecegi dersin mesela fizik olması ile, din kültürü olması arasında pek 
fark olmaz. Diğer yönden erkek öğretmenlerle bir arada bulunması; yetişkin 
erkek öğrencilerle bir arada bulunmasından farklı değildir. Hattâ böyle 
öğrencilerle bir arada bulunması daha da mahzurludur. Çünkü onlarla 
sürekli yüz-yüze konuşmak ve şakalaşmak zorundadır. Bu da haramlara 
daha çabuk yol açar. Halbuki öğretmenler odasında erkek öğretmenlerle 
konuşmayabilir, idarecilerle zorunlu olandan fazla laflamayabilir. Ama 
öğrenciler öyle değildir. Buna göre siz bu soruyu İslamın hakim olduğu bir 
ülkede sormuş olsaydınız "asla câiz olmaz." cevabını alırdınız. Ama böyle 
bir orta dönemde, okuldaki hal ve davranışınız da hesaba katılmadan Hanefi 
mezhebinden zoraki bir fetva çıkarılabilir. Fakat öyle de olsa biz şu anda 
bile en iyinin bu olacağı kanaatinde değiliz. Geçinmek için bir başka yolu 
yoksa o zoraki fetvadan yararlanılabilir, ama gaye hizmet ise daha meşru 
zeminler aramak gerekir. Insanlardan fıtratlarına rağmen iyi niyet 
beklememek lâzımdır. Kanarya hep kanarya, kedi de hep kedidir. 


KADININ ÖRTÜNMESİNİ EMİR EDEN AYET-İ KERİMEDE ZİKR 
EDİLEN CİLHAB NE DEMEKTİR, MANTO GİYMEK HARAM 
MIDIR? 


Cahiliyyette insanların birçokları terbiye ve edebden yoksundu. Ahlak, 
iffet ve namus meselesi lafta idi. Bugün olduğu gibi kadın açılıp 
saçılıyordu, vücudunu, na mahrem yerlerini göstermekle böbürleniyordu. 
İlahi rahmet olarak gelen İslam dini, tefessüh etmiş bu insanlığı ıslah etmek 
için birtakım emir ve prensipler getirdi. Bunlardan birisi de kadının cilbab 
ile örtünmesini emreder. 

"Ey Peygamber, hanımlarına, kızlarına ve mü'minlerin hanımlarına söyle! 
Baş ve boyunlarını örtmek için cilbablarını üzerlerine alsınlar”. 

Gilbab'ın mahiyeti hakkında birkaç görüş vardır: 

1- Gilbab, bütün vücudu örten uzun gömlek veya entaridir. 

2- Entari üzerine giyilen geniş elbisedir. 

3- Başı, boynu ve çevresini örten atkıdır. 

4- Üst tarafı göbeğe kadar örten ve rida'ı denilen örtüdür. 

Sibeveyhi'nin üstadı olan Halili "Bu manalardan hangisi kasdedilirse 
caizdir” diyor. Müslüman kadın, el ve yüzü müstesna bütün vücudunu 
örtmek mecburiyetindedir. Bir kimse buna inanır fakat uygulamazsa 
günahkar olur. Amma inkar ederse dinden çıkar, mürted olur. İslam"n kabul 
etmediği te"illere baş vurup halkın inancını bozmak sapıklıktır. Tesettürün 
dinen makbul olabilmesi için birkaç şartı vardır, onlara ri"yet etmek gerekir: 
1- Elbisenin vücudu gösterecek tarzda ince, 

2- Nazar-ı dikkati çekecek kadar süslü ve renkli, 

3- Vücudun hatlarını gösterecek şekilde dar olmayacaktır. 

Bir memlekette manto giymek adet ise, dar olmamak şartıyla onu giymekte 
beis yoktur. Çünkü İslam dini, ne erkek ne kadın için belli ve mu'ayyen bir 
kıyafet getirmemiştir. Her memleketin kendisine has bir giyişi vardır. Hatta 
buranın çarşafı. Suriye, Irak ve Hicaz'da giyilen çarşafa benzemiyor. İlla şu 
veya bu kıyafet lazımdır demek doğru değildir. 


KADININ PANTOLON GİYMESİ 


Önemli olan avretini örtmek olduğuna göre, kadının bunu pantolon 
giyerek sağlaması yeterli olmaz mı? 
Başka bir münasebetle de anlatmaya çalıştığımız gibi kadının giyiminde 
aranan Şartlardan biri de erkek elbisesine benzememesidir. Rasulüllah 
Efendimiz'in (s.a.s) "Allah kadına benzeyen (kadınlaşan) erkeğe ve erkeğe 
benzeyen (erkekleşen) kadına lânet etmiştir" hadis-i şerifleri, öncelikle 
giyim-kuşamdaki benzeyişi anlatır. Buna göre erkek gibi pantolon giyinen 
bir kadın, avretini örtme emrini yerine getirmiş olsa dahi, erkeğe 
benzememe emrini yerine getirmediğinden günahtan kurtulamaz. Giydiği 
pantolon dar olur da vücut hatlarını ortaya koyarsa, fitneye (helâl olmayan 
cinsel duygulara) sebep olacağı için ayrıca günah işlemiş olur.Ancak 
kadınların "cilbâb"larının (dışlık örtülerinin) altından pantolon giymeleri 
mahzurlu olmadığı gibi övülen bir uygulamadır. Hz. Ali Efendimizin 
aktardığına göre: "Bulutlu ve yağmurlu bir günde Baki'de Rasülüllah'la 
beraberdik. Merkebe binmiş bir kadın geçiyordu. Merkepten düşecek oldu 
da Rasülüllah (bir ,yeri açılır endişesiyle) ondan yüzünü döndü. Orada 
bulunanlar: Kadının pantolonu (sirvalı) var (üzeri açılmaz) dediler de 
Rasülüllah: "Pantolonlar (sirvaller) edinin. Çünkü onlar en iyi örten 
elbiselerinizdendir. Kadınlarınızı (avretini) da dışarı çıktıklarında onlarla 
koruyun." buyurdular." (Hadisi; Ukayli, Ibn Adiy (Kâmil'de) ve Beyhaki 
(el-Edep'te) rivâyet etmişlerdir. Suyüti "zayıf" işaretini koymustur. bk. 
Münâvi, Feyzu'1-Kadir 109-110) Bir başka rivâyette ise, kadının o hâli 
hoşuna gittiğinden ötürü: 
"Allah sirval giyen kadınlara merhamet eylesin." buyurdular.(Hadisi; 
Dârakutni (el-Efrâd'da), Hâkim (Tarihinde), Beyhaki (Su'abul-imânda), 
Hatip (el-Müttefek'te) rivâyet etmişlerdir. Münâvi zayıf oluşunu anlatır. bk. 
IW/22-23) Hattâ bizzat Rasülüllah Efendimizin de "sirval" satın aldığı 
rivâyet edilmiş ve kendisinin giydiği bilinmediğine göre, hanımları için 
satın almış olabilir, denmiştir.(Münâvi, age 1/110) Ne var ki, bu her iki hadis 
de zayıftır ama, aksi de söylenmediğine göre, bunlarla amel edilmesinde bir 
sakınca yoktur. Yani kadın dışlığının altından pântolon (sirval) giyebilir. 
Bunu daha iyi örtünmek için yapmışsa güzel bir iş yapmış olur.Ancak 
hadislerde geçen "sirval"ı tamı tamına bugünkü pantolonlar gibi anlamak da 
yanlış olur. Eğer paçaları görülecekse onları erkek pantolonu paçalarından 


farklı yapmalıdır. Aslında Anadolu kadınlarının giydiği ve "dizlik" tabir 
edilen uzun içdonu "sirval" tarifine daha yakındır. (Allah'u a'lem) 


KADININ SAÇ KESTİRMESİ: 


Kadının saçını kısaltması câiz, traş etmesi ise mazeret yoksa haram 
görülmüştür. Peygamberimiz kadının saçlarını traş etmesini yasaklamıştır. 
Hacda ihramdan çıkılırken erkeklerin saçlarını traş etmeleri istenirken, 
kadınların saçlarını, dörtte birini keserek kısaltlamaları istenmiş, Peygamber 
Efendimiz; erkeklere traş, kadınlara kısaltma vardır, buyurmuştur. (Ebü 
Dâvüd, menâsik 7 8; Nesâi, zinet 4; Tirmizi, hac 75) Ancak erkeklerin 
kadınlara benzemesi yasaklandığı gibi, kadınların da erkeklere benzemesi 
yasaklandığından, kadın saçlarını, erkek saçına benzeyecek ölçüde kısaltırsa 
bu da haram olur. Kadın ile erkeğin, saç modelleriyle de birbirinden 
ayrılmaları gerekir. 

Kadın saçlarını. kocasının emriyle de kesse günahkâr olur. Çünkü; Hak'ka 
isyanda mahlüka itaat yoktur. (Bu konuda yazılı geniş bilgi için bk. el- 
Fetâva'l-Bezzâziyye Vİ/379;Hindiyye V/358) 

Kadının saçlarını kuaföre kısalttırmasına gelince, bunu erkeklere görünmek 
için yapıyorsa, kime kısalttırınaa kısalttırsın haramdır. Erkeklere 
göstermemek üzere, meselâ kocasının arzusuna uyarak yapıyorsa, bir 
erkeğe kısalttırması yine haramdır. Kuaför kadın olursa, gördüğü kadınları 
kocasına, ya da başkasına anlatmayan, dürüst ahlâklı ve müslüman bir 
kadın ise, yukarıda söylediğimiz gibi, erkek saçına benzetmemek üzere. 
onun kısaltması câizdir. Çünkü kadın avretini "kendi kadınları" dışındaki 
kadınlara da gösteremez. 


KADININ SESİ: 


Kadının sesinin avretliği konusunda, ne Kur'ân-ı Kerim'de, ne de 
Efendimizin hadislerinde bir açıklık vardır. Bazı Hanefi bilginler bu konuyu 
şöyle açıklamışlardır: 

Allah Kur'ân-ı Kerim'inde, kadınlar, başkalarına duyurmak için ayaklarını 
yere vurup ses çıkarmasınlar buyuruyor. Ayaklarının sesini duyurmaları 
haram olursa, kendi sesleri öncelikle haram olur. Ayrıca Peygamberimiz 
(s.a.5.); Imam namazda yanılırsa onu, erkekler "subhanellâh" diyerek, 
kadınlar da el çırparak uyarır, buyurur. (Örnek olarak bk. Buhârf, sehv9; 
Nesâi, Imamet7) Hac sırasında okunan "telbiye" duâsını erkeklerin yüksek 
sesle okuması sünnetken, kadınların seslerini yükseltmeleri yasaklanmıştır. 
Bunlar da kadının sesinin avret olduğunu gösterir. (bk. Ibn Âbidin 1/406) 
Ancak Hanefilerin diğer bölümü ile geriye kalan mezheplerin bilginleri 
kadının sesinin avret olmadığını söylemişler ve bunların görüşleri daha çok 
kimse tarafından benimsenmiştir. Bunlar da konuyu şöyle açıklarlar: 
Kadının ayağını yere vururken çıkardığı ses değil, bu davranışıyla dikkatleri 
üzerine çekmesi ve fitneye sebep olması haramdır. Namazda ve hacda sesini 
,yükseltmesinin haram olması da aynı şekilde izah edilir. Kaldı ki, 
ihtiyaçları için kadınların evden çıkmalarına Hz. Peygamber izin vermiştir. 
Dışarıya çıkan, ihtiyacını ancak konuşarak giderebilecektir. Sonra ashab, 
Peygamberimizin hanımlarına sık sık fetvâ sorarlardı. Kur'ân-ı Kerim bunu 
yasaklamamış, bir şey istedikleri zaman perde arkasından istemeleri 
hükmünü getirmiştir. (Ahzâb (33) 53) Demek ki kadının sesi avret. yani 
haram değildir. Sahabe döneminde kadınların sık sık mescide geldikleri ve 
erkeklere soru sordukları çok rastlanan bir olaydır. 

Ne var ki, böyle diyen bilginlerin bazıları da, kadının sesi nameli, yani 
güfteli olursa, ya da fitneye sebep olacağından korkulursa haram olur. 
Çünkü Allah kadınların seslerini kadınsi biçimde  inceltmelerini 
yasaklamıştır. (bk. Âhzâb (33) 32; Ibn Âbidin agk., Mahlüf, el-Fetâvâ's- 
şer'iyye 1/342) demektedirler. 

Bu anlatılanlardan şu ortak sonuca varılabilir: Kadın her şeyiyle olduğu gibi 
sesiyle de çekici: büyüleyici ve tahrik edicidir ve aslında bu onun çirkin 
olduğunu değil, güzel olduğunu gösterir. Birer nimet demek olan çekici 
yönlerini, bu arada sesini, fitneye sebep olmak ve tahrik etmek için 
kullanırsa, yani konuşmasını kırıla döküle ve kadınsı biçimde yaparsa, ya 


da nameli sözlerle, normal konuşurken zaten tahrik edici olan sesini daha da 
etkileyici hale getirirse, sesi avret olduğundan değil de, fitneye sebep 
olacağından haram olur. Vakarlı ve karşısındakine ümit kestirici edâyla 
konuşursa haram olmaz. (Allah'u a'lem). 


KADININ SESİ AVRETTİR, ONU DİNLEMEK HARAMDIR DİYEN 
OLDUĞU GİBİ MÜBAHTIR DİYEN DE VARDIR. BU HUSUSTA NE 
DİYORSUNUZ. BİZ NASIL DAVRANALIM? 


Soruda belirtiği gibi kadının sesi hakkında çeşitli mütalaalar 
serdedilmiştir. Şafi'i ulemasının kaydettiklerine göre kadının sesi avret 
değildir. Yabancı erkeklere işittirecek kadar bir kadın sesini yükseltirse 
günahkar olmaz. Hanefi mezhebinde ihtilaflıdır. Ed-Durru'l-Muhtar ile İbn 
Abidin'e göre en kuvvetli görüş kadının sesi avret değildir. Nevazıl ve el- 
Kafi ismindeki kitaplara göre avrettir. Bazı ulemaya göre namazda avrettir, 
onun dışında avret değildir. 

Alusi, kanaatıma göre kadının sesi avret değildir, ancak sesi şehveti tahrik 
edip fitneye vesile olursa o zaman haram olur, demektedir. 

Muhammed ali es-Sabuni de şöyle diyor: Kadının sesi fitneye vesile 
olmazsa avret değildir. Zira Peygamber (sav)'in zevceleri Peygamber 
(sav)'in hadislerini nakledip rivayet ederler ve içinde yabancı erkek bulunan 
cemaatle konuşurlardı. 


KADININ SORUMLULUKLARI 


Hayatı bu kadar garantili olan bir insanın elbette bir takım görevleri de 
olacaktır. 
Kadının, Peygamberimizin belirlemesiyle ilk akla gelen görevi, "yatağı 
başkasına çiğnetmemek, yani ırzını korumak ve eve, kocanın istemediği 
kimseleri almamaktır." (Ebü Dâvüd, menâsik 56; Tirmizi, radâ' 11; Ibn 
Mâce, nikâh 3, menâsik 84; Dârimi, meriâsik 34; Müsned V/73.) Evin reisi 
kocadır. Karı-koca arasındaki iş bölümünde bu hak ona Allah (c.c.) 
tarafından verilmiştir. Sebep; "Allah'ın sizi birbirlerinize üstün tutması" 
(Kur'ân-ı Kerim Nisâ (4Y34.) olarak gösterilir. Yani bu âyetten, erkeğin 
kadına mutlak bir üstünlüğü anlaşılmaz: Bazı konularda da öbürü üstündür. 
Idare konusunda erkek üstün olduğu için reis odur.Kadın, kendi hakları 
çiğnenmemek üzere kocasına itaatla emredilmiştir-. Öyle ki, Efendimiz, 
"bir insan Allah'tan başkasına secde edebilseydi, kadının kocasına secde 
etmesini emrederdim." (Ibn Mâce, nikâli 4; Müsned IV/381, V1/76, V/228 ) 
buyurur. Bu hadis kadının kocasına itaat etmesi gereğini anlattığı gibi, 
kocanın da karısına karşı ilâhlaşamayacağını, zorbalaşamayacağını 
anlatır. Kadının, Peygamber Efendimiz'in, yukarıya aldığımız hadislerinde 
bildirilen görevlerine, başka bir hadis bir tanesini daha ekler: Kocası onu 
ihtiyacı için çağırdığında, tandır başında ise de ona gelmesi. (Tirmizi, radâ' 
10; Müsned IV/23.) Aynı sebeple kocası evde olduğu günler onun iznini 
almadan nafile oruç tutmaması. (Buhâri, nikâh 84; Tirmizi, savm 65; 
Müsned N/245, 464, 500.) Bundan kadının, kocanın haklarına engel olacak 
diğer nafile ibadetleri de onun rızası olmadan yapamayacağı anlaşılır. 
Çünkü onun asıl görevi odur. Öyle bir görevdir ki, aynı zamanda hak ve 
kendisinin kocasından daha çok yararlanacağı, daha çok zevk alacağı ve 
daha az yorulacağı bir ilişki. Öyleyse onu hakkıyla yapmalı ve deyim 
yerinde ise, bu konunun uzmanı olmalıdır. Çünkü onun bu işte, beraber 
zevkte erkekten daha büyük pay alması yanında, fazlalık olarak bu 
davranışı ile, sevabın da büyüğünü alacaktır. Efendimiz bu konuda: "Kadın 
beş vakit namazını kılar, farz orucunu tutar, namusunu korur ve kocasına 
itaat ederse, Cennetin diledigi kapısından girsin" (Müsned 1/191 ) buyurur. 
Diğer yönüyle de: "Kocası kendisini yatağa çağırdığı halde gelmeyen 
kadına, dönünceye kadar melekler lânet ederler" (Buhâri, nikâh 85; Müslim, 
nikâh 121; Ebü Dâvüd, nikâh 40;Müsned N/439, 480) uyarısı vardır.Allah 


Rasülü Efendimiz'in öğretileri arasında ve İslam'ın sade olarak uygulandığı 
dönemlerde kadının, kocanın ihtiyacını giderme (aynı anda kendisinin de) 
ve ev işlerinde ona yardımcı olma dışında birşeyle sorumlu olduğu 
görülmemiştir. Ama bu, elbette onun yiyen, içen, yatağa girip çıkan bir 
robot olduğu anlamına gelmez. O çocuğunun şefkat, kocanın huzur kaynağı 
olmasını da başarmalıdır. 


KADININ SÜNNET OLMASI 


Kızların sünnet edilme durumları nasıl olur? Bazı kadın doktorlar bunun 
tbben imkansız olduğunu söylüyorlar. Bu doğru mu? Günümüzde kadın 
sünneti yapan ehil kimseler var mı? Varsa, adresini gönderirseniz bizi 
sevindirirsiniz? 

Kadının sünneti meselesi, bizim örfümüzde bulunmadığı, öncelikli 
meselelerimizden olmadığı, herkes tarafından aynı derecede gerekli 
görülmediği, sözünün edilmesi nezaket ve edep sınırlarm zorlayabileceği 
için, aslında yazılmasa daha iyi olur. Ama Rasülüllah'ın inci-mercan 
ifadeleri arasında yer bulduğu ve soru, sorana karşı da saygılı olmamız 
gerektiği için, bilgilenme maksatıyla bilinenleri kaydediyoruz: 

Rasülullah Efendimiz: "Sünnet olmak (hitan), erkekler için bir sünnet (Şiar) 
kadınlar için ise bir değer ve iyilik (mekrume)dir" buyurmuşlardır. (298 
Ebü Dâvüd, edep 167; Müsned V/75) Medine'de kadın sünnetçisi olarak 
bilinen Ümmü Atiyye isimli kadına da: "Fazla kesme ki, kadınlar daha cok 
lezzet alsınlar " kocaların da daha çok hoşuna gitsin" (Beyhaki, es- 
Sünenü'!-Kübr?2 VN/324; Ayrıca bk. Siddik Hasan Han, Hüsnü'I-üsve 337) 
demişlerdir Bu rivayet bir çok değişik kanaldan bize ulaşmaktadır. (el- 
Hindi, Kenz XV1/435 vd) Ebü Davüd'u şerheden Halil Ahmed'in bununla 
ilgili ilginç bir açıklaması vardır: Sünnetsiz erkek cinsel birleşmeden 
aslında daha çabuk tahrik olur. Ama bu, erkek için arzulanan bir şey 
değildir. Kadının tatmin olmasını zorlaştırır. Kadının sünnet olması ise, 
erkekteki oluşumun aksine, onun daha fazla zevk almasını; dolayısıyla daha 
çabuk orgazma ulaşmasını sağlar. Rasülullah Efendimiz de bu bilinç 
düzeyini özellikle tavsiye etmişlerdir. Bu noktalardan bakıldığında 
Rasülullah Efendimiz tarafından kadın için bir "değer ölçüsü" (mekrume) 
olarak vasıf lanan "sünnet", belki de aslında ağırlıklı olarak gündemimizde 
bulunmalı idi. Ama diğer mezheplerde kadın için dahi önemli bir sünnet 
olarak görülmesine karşılık, Hanefilerde müstehap ve fazilet sayılması ve 
daha çok Hicaz ve Mısır enlemindeki sıcak ülkelerin meselesi olarak kabul 
edilmesi, meseleyi bizim meselemiz olmaktan çıkarmış gibi görülüyor. 
Tibbi yönü ise ayrı bir konu. 

Diğer yönden meşhur Hanefi fetvâ kitaplarından olan Bezzâziye'de Hanefi 
mezhebinin genel kanaatine zıt olarak: "Kadınların sünnet edilmesi (hitâni) 
sünnettir. Çünkü nas, hünsanın (erdisi) da sünnet edileceğini söyler. Eğer 


kadının sünneti sünnet değil de sadece fazilet (mekrume) olmuş olsaydı, 
hünsanın kadın olabileceği ihtimalinden ötürü sünnet edilmemesi gerekirdi" 
(Bezzazıye V1/372) denmekte, daha sonra gelen diğer meşhur fetva kitabı 
Hindiyye'de ise, kadınlar için sünnetin bir fazilet olduğu tercihi verilmekte, 
ancak önceki fıkıhçıların sünnet olduğunu söyledikleri aktarılmaktadır. 
(Hindiyye V/357; Ayrıca bk. Mahlüf, Fetâvâ şer'iyye 1/45) Buna göre 
kadınların sünneti (hitâni), Hanefi mezhebinde sünnetle (şiar anlamında) 
fazilet arasında bir derecede, diğer mezheplerde ise sünnet düzeyinde 
olduğu anlaşılır. Ülkemizde yapıla gelmekte olan bir uygulama olmadığı 
için yapanları bilmemiz mümkün değildir. Yapılış şeklini vermenin ise 
merak gidermekten öte bir faydası yoktur. 


KADININ SÜNNETİNİN ZAMANI 


Kadının sünneti için bir zaman var mıdır? Büluğa erdikten sonra da 

sünnet edilebilir mi? Avretini başkasına açma buna engel midir? Engelse 
kadın hastalığından dolayı zorunlu olarak muayene olduğu doktoruna, 
nasılsa avretini açmışken sünnet olsa olmaz mı? 
Önce Hanefilere göre, kadının sünnetinin, erkeğin sünneti kadar önemli 
"şiar" anlamında bir sünnet görülmediğini bilmemiz gerekir. Çünkü 
Rasülüllah Efendimiz (s.a.s.) "Hitân (Sünnet olmak), erkekler için bir 
sünnet, kadınlar için ise bir fazilettir" buyurmuş ve aralarında fark olduğuna 
işaret etmiştir. Mâlikiler de Hanefiler gibi düşünürler. Şâfiilere göre ise 
erkek için de kadın için de vâciptir. Çünkü hadislerde "fıtrattan" sayılmıştır. 
Ve "Sünnet yerinin sünnet yerine değmesiyle guslün vâcip olacağı" 
söylenmiştir. Bu da iki tarafın da sünnetli olmasını gerektirir. Hanbelilere 
göre de erkeğin sünneti vâcip olmakla beraber kadının sünneti vacip 
değildir, fazilettir. Bunlardan ötürü, kadının da sünnet olmasını vacip 
görenler, onun sünnet edilmeden bulüğa ermiş olanının dahi sünnet edilmesi 
gerektiğini söylerler. Çünkü bu şiar anlamında bir sünnettir. Onu sadece bir 
fazilet görenlere göre ise, bulüga eren bir kadın, kendisi ya da eşi tarafından 
sünnet edilebilirse edilir. Bunu, beceremezlerse, bir fazilet için, açıkça 
haram olan bir şey yapılmaz. Çünkü kadının avretini, mazeret yokken 
kadına dahi göstermesi haramdır.Ama herhangi bir mazeretten dolayı bir 
doktora avretini açmak zorunda kalmışsa, Allah'u a'lem, sünnet olmasında 
bir mahzur olmaz.Ancak kadının sünnetinin iklimle de alâkalı olduğunu da 
bilmek gerekir. Uzmanlar bunun özellikle sıcak ülkelerde daha gerekli 
olduğunu söylüyorlar. 


KADININ TEK BAŞINA HACCA GİTMESİ 


Hanefiler, Hanbeliler ve diğer mezheplerden bazı imamlar, kadına 
haccın farz olabilmesi için kendisiyle hacca gitmeyi kabul eden kocanın ya 
da başka bir mahreminin bulunmasını şart görürler. Delilleri de bir çok 
sahâbiden rivayet edilen su hadis-i şeriftir: "Allah'a ve Ahiret gününe 
inanan hiçbir kadının, yanında mahremi yokken sefer müddeti yola çıkması 
helâl değildir" ( Buhâri, savm 67; Müslim, hac 413-414; Ebü Dâvüd, 
menâsik 2; Tirmizi, radâ 15) Imâm-i Şâfi ve Mâlik ise mahremin 
bulunmasını şart olarak görmezler. Onlar da delil olârak şu âyet-i kerime'yi 
gösterirler: "Beytullah'ı haccetmek, ona yol bulabilenler için, insanlar 
üzerinde Allah'ın bir hakkıdır." (3/97) Bu âyet; mahremi olan ya da 
olmayan diye ayrılmıştır (umumidir). Binaenaleyh, maddi imkânı ve en az 
iki güvenilir kadın arkadaşı bulunan kadın da farz olan haccına gitmelidir 
derler. Umre de onlara göre vâcip olduğundan, bir defaya mahsus olmak 
üzere kadın, aynı şekilde umreye de gidebilir. ( Ibn Rüsd, Bidâye 1/322) 
Ama bir defa hac ve umre yapan bir kadın, hiçbir mezhebe göre, mahremi 
olmaksızın ne hacca ne de umreye gidebilir. Böyle bir kadının gayesi sevap 
kazanmak ise, önünde iki yol vardır : 1. Hacca sarfedeceği parayı, Islâm 
için yapılmakta olan akıllıca çalışmalara, okuyan talebeye vermek. 2. 
Kendisiyle evlenebilecek birisi ile ciddi ve kalıcı bir şekilde nikâhlanmak. 
Hanefi ve Hanbelilere göre ise, beraberinde mahremi olmayan kadın hiçbir 
surette hacca gidemez. Çünkü, âyette geçtiği üzere, kadının oraya yol 
bulabilmesi, mahreminin bulunmasına bağlıdır Söz konusu hadis bu âyetin 
umumundan, mahremi bulunmayan kadınlar istisna etmiştir. Ümre ise, 
Hanefilere göre zaten vâcip değildir. ( Bk. Ibn Rüsd, agk. el-Ceziri, el-Fikh, 
ale'I-mezâbhii'l-erba'a 1/636; Şâfii, el-Um N/117 Hatip Sirbini, Mugni'l- 
muhtâc 1/467) 


KADININ TENASÜL UZVUNDA DEVAMLI KALMAK SURETİYLE 
TIBBI BİR PARÇA YERLEŞTİRİLEREK HAMİLE KALMASININ 
ÖNLENMESİ CAİZ MİDİR? BU TAKDİRDE KADININ GUSLÜ 
SAHİH MİDİR, ORUCU SAHİH OLUR MU? 


İslam dini evliliğe iki yönden büyük ehemmiyet vermektedir. 
1- İnsan neslinin çoğalması. Peygamber (sav) şöyle buyurmuştur: 
"Evleniniz ki çoğalasınız. Ben kıyamette sizinle iftihar edeceğim." (İmam 
Şafii rivayet etmiştir) (Muğnil Muhtaç). 
2- İffet ve namusu korumak. Peygamber (sav) buyuruyor: "Ey gençler 
topluluğu evlenme gücüne sahip olan kimse evlensin. Çünkü o (evlenme) 
göz namusu korur. Gücü yetmeyen kimse oruç tutmağa gayret etsin. Çünkü 
oruç onu frenler" (Buhari, Müslim). 
Bir gün Ukkaf bin Vedda'e Peygamber (sav)'e vardı. Peygamber (sav): 
Ey Ukkaf eşin var mıdır? 
Hayır. 
Cariyen de yok mudur? 
Hayır. 
Sıhhat ile maddi durumun iyi midir? 
Evet, Allah'a şükür. 
Öyle ise şeytanların arkadaşlarındansın. Hıristiyanların rahiblerinden isen 
git onlara yetiş, Bizden isen yaptığımızı yap. Evlenmek bizim 
sünnetimizdendir. En şerirleriniz (kötüleriniz) bekarlarınızdır. Ölülerinizin 
en alçakları bekar olarak ölenlerdir. (Ahmed bin Hanbel rivayet etmiştir. 
Evlenmenin en büyük gayelerinden biri neslin çoğalması olduğuna göre 
hastalık, çevrenin dinsizliği ve şiddetli fakru zaruret gibi mani olmazsa 
kadının hamile olmasına engel olmak doğru değildir. Ama meşru bir 
mazeret varsa gebeliğin önlenmesi için ilaç kullanmak veya tenasül uzvuna 
spiral takılmasında beis olmadığı gibi dusül ile oruca da mani değildir. 
Çünkü bu parça tkanması gerekmeyen uzvun iç tarafına yerleştirilir. Ancak 
oruçlu iken bu parçanın tenasül uzvuna yerleştirilmesi caiz değildir. Orucun 
bozulmasına sebeb olur. 


KADININ YAKINLARINI ZİYARET HAKKI 


Kocanın izni olmasa dahi kadının kendi anne ve babasını ziyaret için 
evden çıkma hakkı var mıdır? 
Bu konuyu açıklamadan önce şu noktaya işaret et etmemiz gerekir: 
Müslümanın evi Kur'an ifadesi ile bir "sükün" ve  sekinet 
yuvasıdır. Müslüman erkek dünya yorgunlukları ve stresinden kurtulmak 
için huzuru evinde arar. Gerçekten de erkek için en büyük ferahlama ve 
huzur yeri evidir, âilesidir. O hanımından emindir, hanımı da ondan 
emindir: Ilişkileri güven esası üzerine kuruludur. Bu, ideal ve ütopik bir 
roman değil, pek çok müslümanın fiilen yaşadığı bir hayattır. Yaşamayanlar 
buna ne inanabilir, ne de anlayabilirler. Bir iki sene kadar önce meşhur bir 
aktristimizle bir dergide yapılan bir röportajı okumuştum. "Kocanızın sizi 
aldatıp başka bir kadınla beraber olduğunu duyarsanız ne yaparsınız?" 
tarzındaki bir soruyâ şu cevabı veriyordu: "Karısını aldatmayan erkek 
olmaz. O kadarına elbette göz yumulur. Ama bunu alenen yapar ve 
onurumla oynarsa, ben de onu cezalandırırım." Gerçekten de Islam'la 
şereflenmeyenlerin eşini aldatmaması normal dışı bir olaydır. Onlar 
kendilerini buna tahammüle alıştırmak zorundadırlar. Oysa "taaddüt"e karşı 
olanlar da onlardır.Allah kadınlarla maruf vechile (akl-ı selim ve şeriat 
ölçülerine göre güzel bilinen ölçülerde) geçinilmesini emreder.(K. Nisâ (4) 
19) Insanın yakınlarını görmesi, gözetmesi, ziyaret etmesi hem şeriatın, 
hemde fıtratın istediği bir şeydir. Binaenaleyh, müslüman ve anlayışlı bir 
aile reisinin herhangi bir ciddi sebep yokken buna mani olması, az önce 
işaret ettiğimiz "Onlarla maruf vech ile geçinin" ilâhi emrine uymaması 
demektir. Keza Rashülullah Efendimiz: "Birinin hanımı mescide gitmek 
isterse ona mani olmasın" (Buhari, ezan 166, nikah 116; Müslim, salât 
134) Kadınlara hitaben: "Allah ihtiyaçlarından dolayı çıkmanız için size izin 
vermiştir" o buyurmuşlardır.(Buhari, nikah 115) Allah (c.c.) Kur'an-ı 
Kerim'de "anne-babâya iyiliği" kendisine şirk koşulmamasıyla beraber 
istemiş,(K. Isrâ (17) 23) Onlarla iyiliği emrederken de, sadece çocuklarını 
şirke zorlama halini istisna etmiştir.(K. Lokmân (31) 15) Yani bu halin 
dışında herkes annesiyle Babasıyla "Dünyada maruf vechile beraberlik 
kurmak zorundadır." (aga) Durum bu olunca, azıcık Islâmi bilgisi ve bir 
nebze anlayışı olan koca için mesele, hukuki müeyyidelere bâşvurmadan, 
ahlâki ölçülerle kolaylıkla halledilir. E&er mesele mahkemelik olmuşsa, 


ipler zaten iyice gerilmiş demektir. Ama ahlâki ölçülerle bağımlı olmayan 
koca, hukuki zorlamalardan etkilenebilir. Işte bu noktada Hanefi fıkhına 
göre mahkemenin vereceği karar şudur: Kocanın karısını her cuma (haftada 
bir) ziyârete gitmekten alıkoyma hakkı yoktur. Karısının annesi Babası kâfir 
de olsa durum böyledir. Bazılarına göre bu, annesinin babasının kendi 
yanına gelmemeleriyle kayıtlıdır. Yani kadının anne-Babası kendisini 
ziyarete gelebiliyorlarsa, koca karısını onlara göndermeyebilir, ancak 
onların gelip kendi evinde kızlarını haftada bir ziyaret etmelerine mâni 
olamaz. Anne-baba dışındaki mahremlerde bu süre bir yıl olarâk 
belirlenmiştir.(Ibn Âbidin NW/602-603; Mavsili, ihtiyâr 534; Vehbe, el- 
Fıkhu'1- Islâmi VN/336) Ancak bu süreler nasla değil, zamanın örfü (maruf 
olan ölçüsü) ile sabit olduğundan, her yerin örfüne göre değişebilir. Şâfi ve 
Hanbelilere göre ise durum biraz farklıdır: Koca karısını, onun için önemli 
olan konularda dahi evinden çıkmaktan alıkoyabilir. Bu önemli konular 
ebeveynini ziyaret, onları hastalıklarında bakma, cenazelerinde bulunma 
olsa da farketmez. Ahmed b. Hanbel; annesi hasta olan bir kadının, eğer 
kocası müsâade etmiyorsa, kocasına itaat etmesi, annesine hasta ziyareti 
yapmasından daha kuvvetli vâciptir, der. Ama izin verirse ne âlâ.(Ibn 
Kudame, el-Mugni VN/20; Vehbe, agk.) Böylece onlar da, ahlâki davranış 
gereği(bunu diyaneten de diyebiliriz) kocanın karısına anne-babasını ve 
yakınlarını ziyaret konusunda izin vermek zorunda.olduğunu kabul 
ediyorlar demektir. Bunu da şu şekilde ifade ediyorlar: Kocanın karısını, 
valideynini ziyaretten ve hastalıklarında uğramaktan alıkoyması (ahlâken) 
uygun olmaz. Çünkü bu, sıla-i rahimi kesme ve "maruf vech ile muâmele" 
etmeme anlamı taşır:(Ibn Kudâme, agk. Müellif burada Hanbeli ve Şafi 
görüşlerine delil olmak üzere bir hadis nakleder, doğrusu sıhhati 
araştırılmaya değer: "Ibn Batta'nin Ahkâmü'n-nisâ da Enes'ten naklettiğine 
göre: Bir adam yolculuğa çıktı ve karısınında evden çıkmasını yasakladı. 
Arkadan karısının Babası hastalandı, o da onu ziyaret için Rasülüllah'tan 
izin istedi "Allah'tan kork, kocana muhalefet etme" buyuruldu. Derken 
Babası öldü, kadın babasının cenazesinde bulunmak için Rasulüllah'tan izin 
istedi. "Allah'tan kork, kocana muhalefet etme" cevabını aldı. Bunun 
üzerine Allah onu kocasına itaatından ötürü affettiğini Rasulüne vahyetti." 
Bu iki mezhebin konu hakkındaki görüşlerinin dayanaklarından biri bu 
hadistir,ama, bunun sihhati konusunda kulağı tırmalayan yönleride erbabı 
için açıktır. Araştırıla. ) 


KADININ YALNIZ BAŞINA TAKSİYE BİNMESİ CAİZ MİDİR? 


Sefer mesafesi olmayan bir yola gitmek için kadının tek başına taksiye 

binmesi fıkıh açısından câizdir ama, emniyetin, ahlâkın, adâletin ve 
faziletin hakim olduğu bir ortamda câizdir. Bugün için bunların hangisinin 
var olduğunu söyleyebiliriz? Hattâ bu tür ulaşımlarda öyle ya da böyle kötü 
muamele, hesaba katılacak ve hükmü değiştirecek kadar çok vuku 
bulmaktadır. Bu yüzden kadınlar ahlâkını ve diyanetini çok iyi tanıyıp emin 
olmadıkları rastgele taksi şöförleri ile, zorda kalmadıkça yolculuk 
yapmamalıdırlar. 
Tanıyıp emin oldukları sürücülerle şehir içinde tekbaşlarına bir yerden bir 
yere gidebilirler, bu câizdir. Çünkü takside halvet olmaz. Ancak müttaki 
kadınlar bundan bile sakınmalıdırlar. En azından yanlarına mümeyyiz bir 
çocuk almalıdırlar. Bebeğin bu konuda hiç bir fonksiyonu yoktur. Olsa olsa 
kötü düşünmeleri azaltır, ama onlara mani olmaz. 


KADININ YARATILIŞI : 


Kur'an-ı Kerim'de birden çok âyet-i kerime'de en büyük dedemiz olan 
Hz. Âdem Peygamber'in topraktan yaratıldığı haber verilmektedir. (Örnek 
olarak bk. Al-i Imrân (3) 59; Rüm (30) 20. ) Bir âyette de Allah (c.c.) "Sizi 
bir tek nefisten yaratan, eşini de ondan yaratan Rabbinizden sakının" (55. 
Nisâ (4) 1.) buyurur. Bu âyet Havvâ annemizin, Âdem Babamızdan 
yaratıldığını gösterir. Peygamberimiz de (s.a.s.) bunu biraz daha açar ve : 
"Şüphesiz ki, kadın kaburga kemiğinden yaratılmıştır. Istediğin gibi 
doğrultamazsın. Ondan yararlanmak istersen eğri olarak yararlanacaksın. 
Doğrultmaya kalkarsan kırarsın. Onun kırılması, boşanmasıdır" (Müslim, 
rada 61; 62; Buhari, enbiyâ 1; Darimi, nikâh 35. ) buyurur. Bu sözleriyle 
Efendimizin kadını kaburga kemiğine benzetmesi, Havvâ Annemizin Hz. 
Âdem'in kaburga kemiğinden yaratıldığı içindir. Ibn Abbas (ra.) Hz. 
Havvâ'nin Âdem uyurken onun sağ kaburgalarının en kısasından 
yaratıldığını rivayet etmiştir. (bk. Davudoğlu VN/418) Hz. Âdem uyanınca 
Hz. Havvâ'yı yanında uyurken görmüş ve kucaklamıştır. Bu hadis aynı 
zamanda kadınların çok hassas olduklarını, oların her hatâsını 
cezalandırmaya kalkışmanın onları kıracağını ve bu yüzden boşanmaya 
kadar gidebileceğini, dolayısıyla onlara güzel davranılmasının gereğini 
anlatır. 

Aynı zamanda ikisinin de aynı kökten olduğunu, birbirlerini 
suçlayamayacaklarını, görevlerinin birbirlerini eksiklikleriyle kabullenmek 
ve kucaklamak olduğunu gösterir. Çünkü kadın eğri olmakla eksikse, erkek 
de kendisinden birşey kopmuş olmakla eksiktir. Sözün kısası; birbirlerinden 
kopmuş bu iki eksik parça, ancak birbirlerine sarılmakla tamam olur. Şair 
ne güzel söylemiş: 

Masal değil, onu benden yarattığın,mevlâ 

Içimde, koptuğu yer sızlamaktadır hâlâ. 


KADININ YÜZÜ VEYA VÜCUDUNUN BAŞKA BİR TARAFI 
AYNADAN GÖRÜNSE ONA BAKMAK CAİZ MİDİR? 


Aynaya akseden kadının yüzü veya vücudunun başka bir tarafına 
bakmak dinen caizdir. Çünkü o hakiki değil hayalidir. Ancak fitneye vesile 
olduğu taktirde hayali de olsa haram olur. Kadın fotoğrafı ile televizyonda 
görünen kadın da böyledir. Yani hayal olduğu için fitneye vesile olmadıkca 
ona bakmak. İslam dininde söz konusu olan haram nazar sayılmaz. Ama 
fitneye ve ahlakın bozulmasına vesile olursa haram olur. 


KADINLA İSTİŞÂRE 


Erkeğin hanımına danışmadan, ev, arazi vb. satın alması ya da satması 

uygun mudur? "Bir iş yapacağınızda hanımlarınıza danışmayın" mealinde 
bir hadis var mıdır? 
Kadına danışılmayacağı, danışıldığında da söylediklerinin aksinin yapılması 
gerektiği şeklindeki kanaat, hadis diye bilinen "asılsız ve bâtıl" bir sözden 
kaynaklanmaktadır. "Kadınlara danışın ve söylediklerinin aksini yapın" 
anlamındaki bu sözün asılsız olduğunu kaynaklar bildirmektedir. (Ali el- 
Kâri, el-Meviü'âtü's-sugra 113; Suyüti, ed-Dürrütü'l müntesira (Fetâva'I- 
hadisiyye kenarında Aclüni N/4 ) Kınanan danışmak değil, kadınların 
emrine girip onlara itaat etmektir. (Acıüni, age.ll/4; Suyüti, age.170) 
Kur'ân-ı Kerim'de ki danışma emri, kadın erkek diye ayırmamıştır. Ancak 
danışma, elbette konunun bilir kişileriyle yapılır. Erkeklerin bileceği işlerde 
erkeklere, kadınların bileceği işlerde de kadınlara danışılır. Rasülullah 
Efendimizin (s.a.v.) Hudeybiye anlaşmasında Ümmü Seleme'ye danışması, 
kadınlara da danışılacağının delili sayılmıştır. (Acüni, age N/5) Ömer 
Efendimizden sonraki halifeyi seçmek üzere belirlenen hakem de, herkese, 
bu arada kadınlara, hattâ kocaya gitmemiş kızlara bile danışmıştır. 
(Hamidullah, Islâm müesseselerine giriş ) Bu, aynı zamanda kadınların 
seçme hakkını da gösterir. 


KADINLA MUSAFAHA 


Islâm fıkhında (hukukunda) genel kaide olarak: "Bakılması helâl olan 
yere dokunulması da helâldir." Bundan sadece erkeğe göre yabancı kadınlar 
istisna edilir. Meselâ erkek, Hanefi mezhebine göre, yabancı bir kadının 
eline ve yüzüne belli şartlarla bakabıldiği halde, dokunması câiz değildir. 
Buna göre, kadınla musafaha (tokalaşma), kadın genç ve şehvet 
duyabilecek yaşta ise ittifakla haramdır. Bu konudaki rivayetlerin hemen 
hemen hepsi ve sahih olanları Rasüllüllah Efendimizin kadınlarla 
tokalaşmadığını söyler. Ümeyme bint Rakika kadınların biatını anlatır ve: 
"Allah Rasüllü bizim hiç birimizle musafaha yapmadı, gidin artık, sizinle 
biatlaşmış olduk, yüz kadına diyecegim de, bir kadına dediğimden ibarettir, 
buyurdu" ( Taberi XXVNW/80). Aişe validemiz: "Vallahi Allah Rasüllünün 
eli aslâ bir kadının eline değmedi. O kadınlarla sözle biatlaştı" demiştir. ( 
Kurtbi XVNI(71)) Hz. Aişe validemiz bunu çok sonraları söylemiş 
olacâğına göre, Akabelerde vuku bulan "Bey'atü'n-nisâ" hakkında 
Rasülüllah'tan bilgi almış olması gerekir. Aksi halde böyle te'kidli bir yemin 
etmesine anlam verilemez. Bunun anında Rasülüllah'ın kadınlarla elinde 
elbise varken, bir kâb içindeki suya, ellerini birbirine değdirmeden sokarak 
biatlaştığı haberleri de vardır. Bunlar da onun kadınlarla tokalaşmadığını 
gösterir. Suyüti, Taberâni'den alarak, Allah Rasülü'nün kadınlarla "elbise 
altından" (tahtes'sevbi) tokalaştığı rivayetini, zayıf olduğunu belirterek 
verir. ( el-Câmi'u's sağir (fethu'I-Kadir) V/221 ) Gümüşhanevi aynı hadisi 
şerhederken "bez altından-tahtes'sevbi" ibaresini "yani arada bir engel 
olmaksızın (bilâ hâilin) diye açıklar ki, ( Levami'u'I-,ukül V/605) doğrusu 
garip karşılanmalıdır. Ama hadis her hâlükârda zayıftır. Safâ tepesinde 
Allah Rasulü kadınlarla biatlaşırken Hz. Ömer'in de onlarla musafahalaştığı 
rivayeti de vardır. (Kurtubi agk.) Ancak sahih kaynaklarda buna da 
rastlayamadık. Aksine onunla ilgili olarak meşhur olan rivayet şudur: 
Ümmi Atiyye anlatıyor: "Rasülüllah Medine'ye gelince Ensar kadınlarını 
bir evde topladı. Sonra Ömeri bize gönderdi. Ömer gelip selâm verdi. O 
evin dışından elini uzattı, biz de içinden uzattık. O da, Allah'ım şahid ol!, 
dedi" ( Taberi .; Kurtubi agk.) Görüleceği gibi burada musafaha değil, el 
uzatma vardır. Şehvet duyulmayacak derecede yaşlı kadınlara gelince: 
Hanefi o fıkhının omeşhur kitaplarından olan el-Hidâye, onlarla 
musafahalaşmakta mahzur olmadığını söyler ve delil olarak Hz. Ebübekir'in 


süt annesinin bulunduğu kabilelere gittiğinde kocakarılarla musafahalaştığı 
ve Abdullah b. Zübeyr'in hasta bakıcı olarak bir kocakarı tuttuğu, ona 
ayağını ovdurup başını kaşıttığı haberlerini zikreder. ( Merginâni, el-Hidâye 
IV/84) Kâdizâde Efendi Hidâye'nin bu kısmını serhederken "el-Muhit" ve 
başkalarından diye bir de Rasülüllah Efendimizin bey'atta, "genç kadınlarla 
değil ama yaşlılarla musafahalaşırdı" rivayetini verir. (Fethu'I-Kadir 
(Tekmile) VNI/98 NNI/461 eski)) Fakat Hidâye'nin hadislerini tahriç eden 
Zeyla'iye başvurduğumuzda: Hem bu rivayetin hem de Hz. Ebübekir ve 
Abdullah b Zübeyr'le ilgili rivayetlerini "garib" olduğunu söyler. ( Nasbu'r- 
râye IV/240) Aynı konuda çalışması olan Ibn Hacer ise, bu üç rivayeti de 
hiç bir yerde bulamadığını söyler. (ed-Dirâye N/225; Konu hakkında ayrıca 
bk. Merdavi, el-insaf 8/32) 

Taberi, Ebü Süfyân'in karısı Hind'in müslüman olduğunda, biat için gelip 
Rasülüllah'ın elini tuttuğunu kaydeder ki, (Taberi XX V111/78) bunun için de 
biz aynı şeyi söylüyoruz. 

Netice olarak, Merginân-i gibi .müdekkik bir fıkıhçının, nereden aldığı 
bulunamamış olsa bile, verdiği bir rivayeti hiç hesaba katmamak da uygun 
olmayabilir. Buna göre, fitneden emin olunan ihtiyar kadınlarla musafaha 
yapılabilirse de, sahih rivayetlerle anlatılan Rasülüllah'ın fiiline uymak ve 
namahrem olmaları halinde onlarla da musafahalaşmamak en emin yoldur. 
(Allah'u a'lem) 


KADINLA TOKALAŞMAK CAİZ MİDİR? 


Mahrem olmayan kadına bakmak haram olduğuna göre, onlara 
dokunmak veya tokalaşmak mutlaka haramdır. Peygamber'e (sav) bi'at eden 
kadınlar dediler ki: Ey Allah'ın Resulü biat ederken elimizi tutmadınız. 
Peygamber (sav) kadınların elini tutup tokalaşmam buyurdu (Ahmed bin 
hanbel, Nesai, İbn Mace). Hazret, Aişe (ra) biat ile ilgili şöyle buyuruyor: 
Allah'a yemin ederim ki Resulüllah'ın eli bir kadının eline dokunmadı. 
Sadece sözle onlardan biat aldı" (Müslim). Peygamber (sav) bir hadis-i 
şerifinde şöyle buyuruyor: "Sizden biriniz başına iğne ile dürtülmesi kendisi 
için helal olmayan bir kadına dokunmaktan daha hayırlıdır."İslam dini 
kadınla tokalaşmayı yasaklamakla kadını tezyif etmiyor. Bilakis şerefini 
kurtarıyor. Kötü niyetli kimselerin şehvetle el uzatmasına engel oluyor. 


KADINLA TOKALAŞMANIN CAİZ OLDUĞUNU VE HARAM 
OLDUĞUNA DAİR BİR ŞEY VARİD OLMADIĞINI SÖYLÜYOR. 
BU HUSUSU AÇIKLAR MISINIZ? 


Yabancı kadınla tokalaşmak caiz değildir. Bu hususta ihtilaf da yoktur. 
Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Kendisi için yol olmadığı halde bir 
kadının elini elleyen (tokalaşan) kimsenin eline kıyamet günü bir kor 
konulacaktır. Bu durum mahlukat arasındaki hüküm bitinceye kadar devam 
edecek." 

Ancak Hanefi mezhebinde arzu edilmeyecek kadar yaşlı olan kadınla 
tokalaşmakta beis yoktur. Zira hz. Ebu bekir (ra) halife olduğu sırada 
sütannesinin mensub olduğu kabilelere gider ve yaşlı kadınlarla tokalaşırdı. 
Hz. Zübeyr (ra) de mekke'de hastalanınca kendisine yardım edip işini 
görmek için yaşlı bir kadın hizmetçi tutmuştu. O yaşlı kadın ayaklarını 
ovalar, saçı bitlenmesin diye onu kontrol edip ayıklıyordu (Serahsi). 

Kadın yaşlı olmadığı takdirde onu hizmetçi veya sekreter olarak çalıştırıp 
onunla yalnız kalmak caiz değildir, haramdır. Peygamber (sav) şöyle 
buyuruyor: "Bir erkek kendisiyle mahremiyeti olmayan bir kadınla beraber 
kalmasın. Onların üçüncüsü mutlaka şeytandır" (Serahsi). 


KADINLAR DA MİSVAK KULLANABİLİR Mİ? 


Kadının diş etleri zayıf olacağı ve misvaktan zarar göreceği 
gerekçesiyle misvağın kadın için sünnet olmadığı,(11 Hattâb es-Sübki el- 
Menhel 1/189) bunun yerine onun sakız çiğnemesinin uygun olacağı(12 
Surunbilâli, Merâki'-felâh (Tahtavı ile beraber) 54; Aynı yerde Tahtavı, 
kadınların sakızla emredilmediklerine dikkat çeker.) vs. söylenmişse de, 
misvağı emreden ve öven hadisler mutlaktır (kadın-erkek ayrımı yapmaz). 
Misvaktan hasıl olan. faydalar, kadın için de, hattâ fazlasıyla matluptur. 
Dişlerin zayıf olması, misvak kullanmamalarını gerektirmez. Olsa olsa itina 
ile ve yumuşak misvak kullanmalarını gerektirir.(13 es-Sübki, a.g.k. ) Aişe 
validemiz: "Efendimiz misvaklanır ve yıkamam için misvağını bana verirdi. 
Ben de, kendim misvaklanır, sonra da yıkar ona verirdim" (14 Ebü Davüd, 
Taharet, 28.) diye nakletmiştir ki, bu, hem kadınların misvak 
kullanabileceğine, hem de karı-kocanın birbirinin misvaklarını 
kullanabileceklerine bir delildir. (15 es-Sübki, a.g.e., 1/182) Misvağın bugün 
tibben de sabit o kadar çok faydası vardır ki, kadın bunlardan mahrum 
etmenin sağlam hiçbir gerekçesi yoktur. 


KADINLARIN KABİR ZİYARETİ KONUSU 


Öncelikle Kur'an-ı Kerim'de kabirleri ziyaret etmenin ya da etmemenin 
gerektiğine dair bir ayet yoktur. Rasülullah (s.a.s.) Efendimiz de Islamın 
bidayetinde kabirleri ziyaret etmeyi yasaklamışlardı. Çünkü insanlar henüz 
"tevhid" ve "şirk" sınırını net olarak ayırd edemiyorlardı. Kabri ziyaret 
eden, onun için Allah'tan bağışlanma dileyeceğine (istiğfar edeceğine) onu 
ilahi bir güç gibi düşünüp ondan birşey isteyebilirdi. Sıkıntısını giderebilip, 
isteklerini yerine getirebileceğini zannedebilirdi. Bilahere mü'minler imanı 
ve şirki iyi kavrayınca Rasülullah (s.a.s.) Efendimiz şöyle buyurdu:" Size 
kabir ziyaretini yasaklamıştım. Artık şimdi ziyaret edin. Çünkü bu size 
ahireti hatırlatır."( Burhânuddin el-Câberi, Rusühu'T-ahbâr 142 (Müsnedü'1- 
Imâm Şâfii, Müslim ve Tirmizi den. Tirmizi, hasen-sahih olduğunu söyler) ) 
Bununla aynı zamanda şunlar denmek isteniyor gibiydi: a) Kabir, ahireti 
hatırlamak için ziyaret edilir. 

Inananlar kabir ziyaretiyle ahireti düşünme.noktasına gelince kabirleri 
ziyaret etmelerinin yasaklanmasına gerek yoktur. Ya da; kabir ziyareti size 
önceleri başka şeyler hatırlatırdı ve yasaklandınız. Artık ahireti hatırlatıyor, 
öyleyse ziyaret edebilirsiniz. 

Rasülullah Efendimiz (s.a.s.) bizzat kendileri annesinin kabrini ziyaret 
ettiler, ağladılar ve,yanında bulunanları da ağlattılar ve buyurdularki, 
"Rabbim'den ona mağfiret dileme konusunda izin istedim, alamadım, 
kabrini ziyaret etme konusunda izin istedim, izin edildi. Siz de kabirleri 
ziyaret edin. Çünkü bu,, ölümü hatırlatır."(Ca'beri, agk. (Müslim, Ebü 
Dâvüd, Nesâi, Ibn Mâce, Ibn Hibbân,Beyhaki K. den)) 

"Allah habire kabirleri ziyaret eden kadınlara lanet etsin."( Câberi, age.143 
(Tirmizi'den Hasen-sahih)) Ibn Abbas rivayetinde "habire" kaydı yoktur. 
(Câ'beri, age 144 (Ebü Dâvüd, Ibn. Hibbân Ahmed ve Müstedrek'ten)) 

4-" Tbn Ebi Müleyke diyor ki, bir gün Aişe (vâlidemiz) kabristandan 
geliyordu."Ey mü'minlerin annesi nereden geliyorsunuz?" diye sordum 
"Kardeşim Abdurrahmanın kabrini ziyaretten" dedi. "Rasülullah kabir 
ziyaretini yasaklamamış mıydı?" dedim. "Evet yasaklamıştı ama sonra 
ziyaret edilmesini emretti," diye cevap verdi". (Ca'beri age 145 (Müstedrek 
-sahih- ve Ibn Mâce'den)) 

Konu hakkında malum ve meşhur olan hadisler bunlardır. Görüldüğü gibi 
bu hadislerin hepsini birarada değerlendirip, tereddütsüz tek bir mâna 


çıkarmak müşkildir. 

Islam âlimlerinin çoğu; kabır ziyareti önce herkese yasaktı, sonra buna 
müsaade edildi, ama (üç numaralı hadisle) yasak kadınlar için devam etti. 
"Lanet" haramlığı ifade eder. Binaenaleyh, kabir ziyareti herhalükarda 
kadınlar için haramdır, görüşündedirler.( bk. Hâfiz Ebübekr el-Hâzimi, el- 
I'tibâr 100; Câ'beri, age 144; Ahmed el-Bennâ el- Fethurrahmani VNI/162- 
163) Niçin kadınlara haramdır sorusuna da, çünkü onlar ağlar ve bağırır, 
çağırırlar, sabırsızlık gösterirler, diye cevap vermişlerdir. (Adı.geçen yerler) 
Buna kadınların batıl inançlara kanmaya daha meyyal olmalarını, iman-şirk 
çizgisine pek dikkat edememelerini, kabir ziyareti sırasında çokça tehlikeli 
bid'atlara düşmelerini de ekleyebiliriz. Bu âlimler ayrıca derler ki, (birinci 
hadis) kabir ziyaretini kadın-erkek herkese serbest bırakmakta, (üçüncü 
hadis) ise kadınlara yasaklamaktadır. Bu hadislerin hangisinin önce varid 
olduğu bilinmemektedir. Meselâ, kadınlara yasaklayan (üçüncü hadis) önce; 
diğeri sonra olduğunu bilmiş olsak, sonraki izinin önceki yasağı 
kaldırdığına (onu neshettiğine) hükmeder ve kadınların da ziyarette serbest 
olduğunu söyleyebilirdik. Ama bunu bilemiyoruz. Öyleyse ihtiyatli olanla 
amel etmeliyiz. Bu ise ziyaretin kadınlara yasak olmasıdır.Bazı âlimlere 
göre ise; önceden kabir ziyareti yasaktı. Sonra (birinci hadisle) kadın erkek 
ayırımı yapılmadan (umumen) buna izin verildi. Dolayısıyla kabir ziyareti 
kadınlar için de serbest (mübah) olmuş olur. (Dördüncü) Hz. Âişe hadisi de 
bunu gösterir. Bu takdirde, kabirleri ziyaret eden kadınlara lânet eden 
(üçüncü) hadis de izin veren (birinci) hadisten önce varid olmuş olur. 
Hanefi âlimlerin çoğunun görüşü budur,(bk. Ahined el-Bennâ agk.) 

Buna -âcizâne- biz de şunu eklemek istiyoruz: Önceden kabir ziyareti 
yasaktı sonra (birinci hadisle) buna izin verildi. Yasak da, izin de kadın 
erkek ayırımı yapmamaktadır, yani umum ifade etmektedir. Bu durumda 
yasak hadisi izin hadisiyle neshedilmiş olur. Kabirleri ziyaret eden 
kadınlara lânet eden hadisi daha sonra vârid olmuş kabul edersek, nesih 
tekrarlanmış ve yasağı nesheden izin hadisi de neshedilmiş olur ki, bu pek 
güzel değildir. Bunu, izin hadisinden kadınları istisna ya da tahsis 
saymamız da mümkün değildir. Çünkü birbirinin devamı olarak varid 
olmamışlardır. Öyleyse izin kadınlar için de geçerli olmalıdır.Zâten Kurtubi 
gibi bazıları da "lânet hadisi"ndeki mubâlağa kalıbına (zevvârât) bakarak 
lânetin sadece çokça ziyâret eden kadınlara has olduğunu, çünkü böylece 
onların kocalarının hukuklarını çiğnediklerini vb. söylemişler(Ahmed el- 
Bennâ age. VNWU/160-161) ama işaret ettiğimiz Ibn Abbâs rivâyeti 


mübalağasız olduğundan bu izah çok ikna edici görülmemektedir. 

Ancak şirk ve bid'at davranışların, bağırılıp çağırmaların olduğu yerde 
ziyaret haram olmuş olur. Ama bu erkekler için de böyledir. Bu takdirde iki 
görüşü birleştirerek şöyle demek mümkün olabilir: 

Izin, kadın erkek, herkes için geçerlidir. Ancak kadınların kabir 
ziyaretlerinden doğacak faydalar; doğacak zararlardan genellikle çok fazla 
olmaktadır. Öyleyse ihtiyatlı olan davranış kadınların kabir ziyaretine 
çıkmamalarıdır. Ama bilgili ve tevhid-şirk sınırını ayırdedebilecek şuura 
sahip, kabir ziyaretiyle fânilerden meded uman değil, ibret ve öğüt 
alabilecek akıllı kadınların bu şartlarla kabir ziyaretinde bulunmaları, onlar 
için faydalı olabilir. Aslında bu şartlar -daha önce değindiğimiz gibi- erkek 
için de geçerlidir. Öyleyse ziyareti yasak ve mahzurlu kılan şey, kadın 
olmak değil, bu şartlara riayet edememektir. Ne var ki, bu riayetsizlik 
genellikle kadınlarda daha çok görüldüğünden onlar özellikle sözkonusu 
edilmiş olmalıdırlar.(Bu konu için ayrıca bk. Davudoğlu, Müslim şerhi 
V/258 vd; Elmalılı 1X/6046 vd.) 


KADINLARLA İLGİLİ BAZI GENEL BİLGİLER 


Birden fazla koca ile evlenmiş olan kadın, birisinin nikâhında değilken 
ölmüşse, Cennette onların ahlâkı, en güzel olanı ile beraber olacaktır. 
Birisinin nikâhında iken ölmüşse onunla beraber olacaktır. (Heysemi, el- 
Fetava'l-hadisiyye 354) 

Kadınların hasta olan yabancı bir erkeği, yada erkeğin hasta olan bir kadını, 
tesettür şartlarına uyarak, meşru ölçüler içerisinde ziyaret etmesi câizdir. 
Allah Resülü Efendimizin hasta kadınları ziyaret etmesi ile ilgili hadisler 
vardır. Çünkü hasta ziyareti, Islâm'da önemli bir hak ve terbiye kuralıdır. 
Allah Resülü Efendimiz bir hadislerinde, müslümanın müslüman üzerindeki 
altı hakkından birinin, hasta iken ziyaret etmesi olduğunu bildirmişve bunda 
kadın-erkek ayırmamıştır.( Buhari, el-Edebü'l-Müfred 1/539; Hattâb es- 
Subki, el-menhel VN1/220) 

Kadının kocasını ismiyle, "Ahmet!, Hasan!" diye çağırması, Islâmi edebe 
uygun görülmemiş ve fıkıh kitaplarında bunun "mekruh" olduğu 
belirtilmiştir. (Ibn Abidin V1/47 8; Hediyyetül-alâiyye 265-66) 

Kocanın, hanımının Babası ve diğer yakınları yanında, cinsel davranışları 
konusunda sözetmemesi, ile de onlara sorması gereken bir şey varsa, onu 
bir başkası aracılığı ile öğrenmesi güzel (müstehap) bir davranıştır ve Islâmi 
bir edep biçimidir. (Hattab es-Subki N/261) 

Kadının, kocasının gıyabında onun malından, onun izni olması halinde 
sadaka verebilir ve ikisine de tam sevap verilir. Kocasının malından, onun 
kızmayacağını bildiği ölçüde, ya da kendisine ayrılan eşya veya 
yiyeceklerden, kocasına sormadan da sadaka verebilir. Sormadan verdiği 
sadakanın sevabı ikiye bölünür, yarısı birinin, yarısı birinin olur.(age. 
1X/3.39-40; X/6-7) 

Bazı fıkıh kitaplarında, kocanın karısını şu sebeplerden ötürü, incitmeden 
dövebileceği söylenir: Namaz kılmazsa, cünüplükten yıkanmazsa, kocası 
istediği halde süslenmezse, yatağına çağırdığı halde gelmezse; kocası izin 
vermediği halde evden çıkarsa... Kocası dövdügü halde kadın bunlarda israr 
ederse, artık erkek onu boşar diyenler de vardır. Hattâ boşadığı halde 
mihrini veremeyeceğinden korkarsa, üzerinde mihir borcu varken Allah'a 
kavuşması, namaz kılmayan bir kadınla cima etmesinden daha iyidir 
demişlerdir. (Halebi, Münyetü'l-musalli 385; es-Serhu'l-kebir 621; Halil 
Ahmed, Bezlü'l-mechüd X/188 vd). Ancak bunlar ilahi nas değil, 


görüşlerdir. 

Kadınların sünnet olması; erkeklerin sünnet olması kadar kuvvetli bir 
sünnet değilse de, müstehap ve hoş bir davranıştır. Diğer mezheplerde, 
kadının sünnet olması da, erkeğin sünnet olması gibi gereklidir diyenler 
vardır. Ancak bir hadis-i şerifte : "Kadınların sünnet edilmesi bir 
değerlendirme ve şeref, erkeklerin sünnet edilmesi ise bir sünnettir" 
buyurulmuştur. (Ebü Dâvüd, edep 167) 

Erkeklerin sünnet edilmesinin faydalarından biri, kabuk içinde biriken 
mikropların sebep olacağı, özellikle tehlikeli kadın hastalıklarından 
kurtulmaktır. Bunun cinselliğin fıtratıyla ilgili ilginç bir faydası daha vardır: 
Sünnetsiz erkek, cinsel ilişkilerden aslında daha çok zevk alır. (Değişik 
görüş için bk. Dihlevi, Huccetullali 1/182) Ama erkeğin çabuk tahrik olup, 
çabuk boşalması istenen bir şey değildir. Bu, kadının tatmin olmasını 
zorlaştırır. (Halil Ahmed, a.g.e., XX/212) Halbuki, cinsel ilişkide tatmine 
ulaşmak (orgazm olmak) kadının da hakkıdır. Bunu Resülullah Efendimiz 
özellikle belirtmiştir. Diğer yönden, kadının sünnet olması ise, erkekteki 
durumun tersine, onun daha fazla zevk almasını, dolayısı ile daha çabuk 
tatmin olmasını sağlar. Böylece kadının da, erkeğin de sünnet olmasının 
diğer yararları yanında, fıtratı destekleyen ve cinselliği ayarlayan çok 
önemli bir yararı daha ortaya çıkmış oluyor. Allah Resülünün su hadisleri 
de bunu gösteriyor olmalıdır: 

"Medine'de kadınları sünnet eden bir kadın vardı. Allah Resülü ona: Fazla 
derin kesme ki, kadınlar daha çok lezzet alsınlar. Kocaların da daha çok 
hoşuna gitsin, buyurdu"(Ebü Dâvüd, edep 167; ayrıca bkz. Fetâvâ-yi 
Bezzâziye VW/372) Erkeklerin hoşuna gidecek olan yön, kolları arasında 
kadının doyuma ulaşmasıdır. Dolayısı ile bu hadis-i şerif, yukarıda söylemiş 
olduğumuz gerçege olduğu gibi işaret eder. 

Erkeğin sünneti, hasefeyi (başcığı) örten derinin kesilmesiyle, kadının 
sünneti ise ferç girişinin üstündeki hurma çekirdegi, ya da horoz ibiği gibi 
olan çıkıntı derinin kesilmesiyle olur. Erkeğinkinin çoğunu, kadınınkinin ise 
azını kesmek daha makbuldür. 

Her ne kadar bazı fetvalârın uygulanması için Islâm devletinin varlığına 
ihtüyaç varsa da İslamın bu noktaya kadar kadın için konu ettiği hukuku 
biraz dahi olsa yansıtmak gayesiyle bu türlü fetvâları almak da bir sakınca 
görmedik. Yeter ki çalışmalarımız nefsi olmasın... 

Bu fetvaları kadınlar ve hatta kocaları için bilinmesine son derece ihtiyaç 
hissettiğimiz nâdir fetvalar arasından seçtik. Hazırlanmasında asırlarca 


elden düşmeyen Behçetü'l-Fetâva, Fetevây-i Fevziyye, Fetevây-i 
Abdurrahim, Fetevây-i Ibn-i Nüceym, Netice, Fetevây-i Ali Efendi, 
bunların özeti gibi olan Hülâsatü'1-Ecvibe, Fetevây-i Hindiyye ve diğer 
bazı güvenilir kaynaklardan istifade ettik. Şüphe duyulan konularda bu 
kitapların ilgili konularına müracaat yeterlidir. 

KADINLAR EZAN OKUMALARI GEREKİR Mİ ? 
Kadınların namaz için ezan ve kamet getirmeleri gerekmez. 

KADINLARA İMAMLIK YAPMAK 
Erkek bir imam, içlerinde hiç erkek bulanmayan kadınlar topluluğuna 
imamlık yapabilirler mi? 
Erkeğin, içlerinde karısı, annesi ve kızkardeşi gibi bir mahremi ya da başka 
bir erkek bulunmayan kadınlar topluluğuna imamlık yapması, evde olursa 
mekruhtur. Camide olursa ya da mahremi veya bir başka erkek bulunursa 
mekruh değildir. (47 Serahsi, 1/166) Erkeğin kadınlara imam olması 
halinde, saf düzeninde kadınların erkeğin arkasında olmaları yeterlidir. 


KADİR GECESİ 


Kur'ân-ı Kerim'in inmeye başladığı Ramazan ayı'nın yirmi yedinci 
gecesi. İslâm'da en kutsal ve faziletli gece Kadir gecesidir. Kadir gecesi, 
içerisinde Kadir gecesi bulunmayan bin aydan daha hayırlıdır. Kur'ân-ı 
Kerim de bu gecenin faziletini belirten müstakil bir süre vardır. Bu sürede 
yüce Rabbimiz şöyle buyuruyor: 

"Doğrusu biz Kur'ân'ı Kadir gecesinde indirmişizdir. Kadir geceşinin ne 
olduğunu sen bilir misin? Kadir gecesi bin aydan hayırlıdır. Melekler ve 
Cebrail o gecede Rablerinin izniyle her türlü iş için inerler. O gece, 
tanyerinin ağarmasına kadar bir esenliktir. " (Kadir süresi, 97/ 1-5) 

Bu sürenin inişi hakkında değişik rivâyetler vardır. Bunlardan biri şöyledir: 
Bir kere Rasülüllah (s.a.s) Ashab-ı Kirâma İsrailoğullarından birinin, 
silahını kuşanarak Allah yolunda bin sene cihad ettiğini bildirmişti. Ashabın 
buna hayret etmeleri üzerine Cenabı Hak bu Kadir süresini indirmiştir 
(Tecrid-Sarih Tercemesi, VI, 313). 

Bu geceye Kadir gecesi denilmesi şeref ve kıymetinden dolayıdır. Çünkü: 

a) Kur'ân-ı Kerim bu gecede inmeye başlamıştır. 

b) Bu gecedeki ibadet, içerisinde Kadir gecesi bulunmayan bin ayda yapılan 
ibadetten daha faziletlidir. 

c) Gelecek bir seneye kadar cereyan edecek olan her türlü hadiseler Allah 
Teâlâ'nın ezeli kaza ve takdiri ile ilgili meleklere bu gece bildirilir (Tecridi 
Sarih Tercemesi, VI, 312). 

d) Bu gecede yeryüzüne Cebrail ve çok sayıda melek iner. 

e) Bu gece tanyerinin ağarmasına kadar esenliktir, her türlü kötülükten 
uzaktır. Yeryüzüne inen melekler uğradıkları her mü'mine selam verirler. 
Kadir geceşinin hangi gece olduğu kesin olarak bilinmemekle beraber 
genellikle Ramazan'ın yirmi yedinci gecesinde olduğu tercih edilmiştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s) bunun kesinlikle hangi gece olduğunu belirtmemiş, 
ancak; "Siz Kadir gecesini Ramazan'ın son on günü içerisindeki tek rakamlı 
gecelerde arayınız" (Buhâri, Leyletü'l-Kadir, 3; Müslim, Sıyam, 216) 
buyurmuştur. 

Zir b. Hubeyş diyor ki, Übey b. Ka'b'a sordum: Kardeşin Abdullah b. 
Mes'ud: "Yıl boyunca ibadet eden Kadir gecesine isabet eder" diyor, dedim. 
Übey b. Ka'b dedi ki: "Allah İbn Mes'ud'a rahmet eylesin. O, insanların 
Kadir gecesine güvenmemelerini istemiştir. Yoksa Kadir geceşinin, 


Ramazanda, Ramazanın da son on günü içerisinde yirmi yedinci gecesinde 
olduğunu biliyordu" dedi. 

"- Bunu neye dayanarak söylüyorsun, Ey Ebü'l-Münzir (Übey b. Ka'b'ın 
lakabı)" dedim. Übey; 

"- Ben bunu Rasülüllah (s.a.s)'in bize haber vermiş olduğu alametle 
söylüyorum ki, o da, "o gün güneş şuasız olarak doğar" dedi (Müslim, 
Sıyam, 220). 

İslâm kaynaklarında belirtildiğine göre Allah Teâlâ bir takım hikmetlere 
dayanarak Kadir gecesini ve onun dışında daha bazı şeyleri de gizli 
tutmuştur. Bunlar: 

Cuma günü içerisinde duanın kabul olacağı saat; beş vakit içerisinde Salât-ı 
vusta; ilâhi isimler içerisinde İsm-i Azam; bütün taatlar ve ibadetler 
içerisinde rızay-ı ilâhi; zaman içerisinde kıyamet ve hayat içerisinde 
ölümdür. Bunların gizli tutulmasından maksat mü'minlerin uyanık, dikkatli 
ve devamlı Allah'a ibadet ve taat içerisinde olmalar|). sağlamaktır. 
Mü'minler bu geceyi gaflet içerisinde geçirmemeli, ibadet ve taatle 
değerlendirmelidir. Ebü Hüreyre (r.a)'ın rivâyet etmiş olduğu hadis-i şerifte 
Peygamber Efendimiz (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 

"Kim Kadir gecesini, faziletine inanarak ve alacağı sevabı Allah'tan 
bekleyerek ibadet ve taatla geçirirse geçmiş günahları bağışlanır" (Buhâri, 
Kadir, 1). 

Kadir gecesinde neler yapılabilir: 

Kadir gecesini, namaz kılarak, Kur'ân-ı Kerim okuyarak, tevbe, istiğfâr 
ederek ve dua yaparak değerlendirmeli. 

Üzerinde namaz borcu olanların nafile namazı kılmadan önce hiç değilse 
beş vakit kaza namazı kılmaları daha faziletlidir. Kazası yoksa nafile kılar. 
Süfyan-ı Sevri: "Kadir gecesi dua ve istiğfar etmek namazdan sevimlidir. 
Kur'ân okuyup sonra dua etmek daha güzeldir." (Tecrid-i Sarih Tercemesi, 
V1, 313) demiştir. 

Hz. Aişe validemiz demiştir ki; Rasülüllah (s.a.s)'e: 

"- Ey Allah'ın Rasülü! Kadir gecesine rastlarsam nasıl dua edeyim?" diye 
sordum. Rasülüllah (s.a.s): 

"- Allahümme inneke afüvvün tühıbbü'l-afve fa'fu anni: Allah'ım sen çok 
affedicisin, affi seversin, beni affet." diye dua et, buyurdu (Tecrid-i Sarih 
Tercemesi, VI, 314). 

Bu gecenin öyle bir anı vardır ki o anda yapılan ibadet ve dualar mutlaka 
makbul olur. Bu önemli anı yakalamak için gecenin bütününü tevbe ve 


istiğfar ile geçirmek gerekir. Bu da kişinin imanını tazeler. Gecenin 
bütününü ibadetle geçiremeyenler en azından teravihten sonra bir miktar 
oturup dua etmelidirler. 


KADİR GECESİ VE DEĞERLENDİRİLMESİ 


Kadir Gecesinin değeri ve değerlendirilmesi konusunda sahih bilgiler 
var mıdır? 
Sorunun cevabı için su açıklamalara girmek zorundayız: 
1. Anlamı: 
Birtakım zamanlarda mesai yapanlara, normal zamanların birkaç katı fazla 
ücret verilir. Bazı olayların yıldönümleri ikramiye günleridir. Bazı krallar 
tahta çıkışları ya da işbaşına gelince cülus bahşişi dağıtırlar. Bazan genel af 
ilân edilir ve çok büyük cezalar dahi bağışlanır. Bazı pazar, panayır ve 
yerlerde yüzdeyüzleri çok âşan kârlar sağlanır... Bütün bunlar bizim Kadir 
Gecesi gibi zamanları anlamamızda sadece bir fikir verebilirler. Çünkü o 
gecenin sahibi Sani'dir, Cevvâd'dır, Kerim'dir, Gaffâr'dır... O'nun hazinesi, 
cömertligi, keremi, bağışlaması başkalarınınkine benzemez. O, insanlara 
göre ne kadar büyükse, O'nun bahşişi ve affı da onlanrinkine göre o kadar 
büyüktür. Hazineler O'nun olduğuna göre, kime ne kadar vereceğini de O 
bilir. Işte Kadir Gecesi, O'nun Muhammed Ümmetine bir bahşişi, bir genel 
af ilanı ve bir ikramiyesidir. Bu, ayrıca Allah (cc)'in kullarına ne kadar 
acıdığını ve kurtuluşlarını nasıl istediğini de gösterir. 
2. Mahiyeti ya da "Kadr" ne demektir? 
Arapça bir kelime olan "Kadr"; aslında güç yetirme demek olmakla beraber, 
hüküm, takdir, şeref, ululuk ve tazyik anlamlarına da gelir. 
Hüküm anlamını düşünmekle Kadir Gecesine, hüküm ve takdir gecesi denir 
ki, Duhân süresinde geçen, "Kur'ân'ı Kerim'in indirildiği, büyük işlerin 
belirlenip hükme bağlandığı..." söylenen gece buna işaret eder. Ancak 
Kur'ân'ı Kerim olaylara göre yirmi üç küsür senede indiğine göre, Kadir 
Gecesinde indirilmesi, topluca dünya semasına indirilmesi demektir. 
Şeref ve ululuk anlamını taşıması, bu gecenin bin aydan daha şerefli ve 
daha büyük olduğu veya kadri kıymeti ve şerefi olmayan birisinin dahi o 
geceyi ihya etmekle şeref ve değere kavuşacağı içindir (Kurtubi, XX/131). 
Tazyik anlamına gelmesi ise, o gece meleklerin inmesi ile yeryüzünde 
büyük bir izdiham ve daralmanın olmasındandır. Bu ayrıca, sonu kurtulus 
olan büyük ve şerefli olayların, büyük şiddet ve baskılar sonucu 
olabileceğini de gösterir. Kadir Gecesi'nde bu üç anlam da vardır ve "Kadir 
Gecesi" tabirinin sürede üç yerde tekrarlanması buna işaret ediyor olabilir. 
3. Zamanı: 


Cuma gününde "Icabet Saati", ameller içerisinde Allah'ın rızası, günahlar 
içerisinde gazabı, Kıyametin kopma zamanı, insanın nerede ve ne zaman 
öleceği, beş vakit namaz içerisinde "Vüstâ" namazı, Allah'ın isimleri 
içerisinde "Ismi Azâm"ı, kulları içerisinde salih ve veli kulu gizlendiği gibi 
Kadir Gecesi'nin hangi gece olduğu da gizlenmiştir.(bk. Kurtubi XX/137) 
Bunun hikmetlerinden birisi, insanların ona güvenip diğer zamanlarda 
isyana dalmamaları, bir diğeri de yine buna bağlı olarak, Kadir Gecesine 
tesadüf etme ümidiyle bütün bir Ramazanı ihya etmelerini istemek olabilir. 
Ama yine de en sağlam rivayetler onun Ramazan'da ve Ramazan'ın da 
yirmiyedinci gecesinde olduğuna işaret eder. Çünkü "Kadir" suresinde 
Kur'ân-ı Kerim'in Kadir Gecesinde indirildigi, Bakara suresinde de 
Ramazanda indirildigi bildirilir. Demek ki, Kadir Gecesi Ramazan 
içerisinde bir gecedir. Gerçi birçok sahabi ve büyük imam Kadir Gecesinin 
Bedir Savaşı günü olan Ramazan'ın onyedinci gecesi, ayrıca yirmi, yirmibir, 
yirmiiki... yirmidokuzuncu gecesi olduğunu rivayet etmişlerdir, ama 
yirmiyedinci gecedir diye rivayet edenler daha açık ve daha çoktur. 
Diğerlerinin rivayetlerini, o seneki Kadir Gecesi'nin o güne rastladığı 
şeklinde anlamalıdır. Kadir süresinde üç defa tekrarlanan "Leyletü'1-Kadr - 
Kadir Gecesi" ifadesinin harflerinin toplamının yirmiyedi etmesi, kezâ aynı 
surede Kadir Gecesini gösteren "Hiye - 0" zâmirının surenin yirmiyedinci 
kelimesi olması da buna işaret ediyor olabilir. Allah Rasülü'nün Ramazanın 
son on gününü itikafa girip cehd ve gayretle geçirmesi, Kadir Gecesinin 
hem o günlerde olduğuna, hem de kesinlikle bir geceye tahsis 
edilemeyeceğine işaret eder. Zaten Allah Rasülü "Kadir gecesi bana 
gösterildi de sonra unutturuldu" buyurur. 

Kadir Gecesi Kur'ân-ı Kerim'in indirildigi gece olduğuna göre o bir kez 
olmuş geçmiştir diye akla gelebilir. Ancak Kadr süresinde, "o gece melekler 
iner de iner..." denmesi, "inmiştir" denmemesi onun tekerrür ettiğini 
gösterir. Öyleyse bunu; Kur'ân'ı Kerim indigi için o gece Kadir Gecesi oldu, 
şeklinde değil de, Kur'ân'i Kerim'in inmesi Kadir Gecesine rastladı şeklinde 
anlamalıdır. 

Şah Veliyyullah'a göre ise Kadir Gecesi ikidir; biri bütün sene içerisinde, 
diğeri ise Ramazanın son on günü içerisinde saklıdır (Sah Veliyullah 
Dehlevi, Hüccetüllah'i1-Baliğa, N/55). 

Kadir Gecesinin bir takım işaretlerinin olduğu da söylenmiştir. Gece, saf, 
sakin ve ay varmış gibi aydınlıktır. Çok soğuk ve çok sıcak olmayıp 
mutedildir. Sabahında güneş göz kamaştırmayıp, şekli belli olarak ay gibi 


ve soluk doğar, kızarık doğar (bk. Ibn Kesir, VN1/466). 

4. Niçin Bin Ay? 

Kadir Gecesi bin aydan hayırlıdır denilmesi, bin ayın onun hayrının 
ölçüsünü vermesi için değil, hayrının çok fazla olduğunu göstermek içindir. 
Çünkü "daha hayırlı" olunca, onun hayrının bin ayla beraber dahasının, yani 
fazlalığının da olduğu anlaşılır. Işte bu fazlalığın miktarını ancak Allah (cc) 
bilir. Bununla beraber "bin ay" denmesi konusunda bazı rivayetler de vardır. 
Müslümanların eski Israil Ogullarından bir erin bin ay cihad etmesine, ya 
da dört kişinin seksen yıl (yaklaşık bin ay durmadan ibadet etmelerine gıpta 
etmeleri, veya Allah Rasülü'nün kendi ümmetinin ömürlerini kısa görüp bu 
kısa ömürde yeterli ahiret azığı hazırlayamayacaklarından endişe etmesi, 
"Bin Ay" denmesinin sebebidir. Böylece Allah (cc), Elçisi Muhammed 
(sav)'i ve onun ümmetini mükafatlandırmıştır denir.(Bu rivayetler için bk. 
Elmalılı, VNI/5972) 

5. Nasıl Değerlendirilir? 

Kadir Geceşinin Muhammed (sav) ümmeti için , Arafe ve cuma da dahil, 
bütün gün ve gecelerden üstün olduğunu hemen herkes kabul etmiştir. 
Ancak Allah Rasulü'nün kendisi için Miraç Gecesi daha üstündür (Elmalılı, 
VN1W5983). Öyle ise böyle bir geceyi değerlendirmenin kazancı da elbette 
çok büyük olacaktır. Allah Rasülü: "Kim inanarak ve sırf Allah rızası için 
Kadir Gecesinde kalkarsa geçmiş günahları bağışlanır" (Buhari, iman, 1/15, 
Savn NIW/23; Müslim, salat, N/175) buyurur. Demek ki, bu geceyi 
değerlendirmenin birinci şartı kalkmak, yani uyumamaktır. Kalkılıp ne 
yapılacağı konusunda bir tahsis yapılmamıştır. Namaz kılmak, Kur'ân 
okumak, dua etmek ve tefekkürde bulunmak sünnetle sabit olan şeylerdir. 
Allah Rasulü bunların hepsini yapmıştır (bk. Elmalıli, VNI/5982). 
Ramazanın son on günü gelince o geceyi ihya eder, çoluk-çocuğunu kaldırır 
ve ibadet konusunda çok gayret gösterirdi (Ibn Kesir, VNI/471). Keza, 
Ramazanın son on gününde itikafa girmesi de Kadir Gecesi'ni bulmaya ve 
ihya etmeye yönelik bir sünnettir. Bu yüzden hepsinden bir parça yapmak 
belki en güzelidir. Aişe (ra) validemiz Allah Rasulüne (sav) Kadir Gecesi'ne 
rastlanıldığında ne söylenmesi gerektiğini sormuş ve: "Allahümme inneke 
afüvvun tuhibbül-afve fa'fü-anni: Allah'ım, Sen çok bağışlayıcisin, afvi 
seversin, berii bağışla" (Müsned, V1/182) de, cevabını almıştır. Demek ki o 
gecede yapılacak duaların en güzeli bağışlanma isteğidir. Yatsı ve sabah 
namazlarını cemaatle kılmak, o geceyi ihya etmek anlamına geleceğinden 
asgari olarak bunu yapmalıdır. Allah Rasulü belki de buna işaret etmek için, 


"Kadir Gecesi yatsı namazında cemaatte hazır bulunan ondan nasibini 
almıştır" buyurur (Kurtubi, XX/138). Bununla beraber Ramazanın her 
gecesinde yapılacak bu duanın çok büyük bir ihtimalle Kadir Gecesine 
rastlayacağından, kabul olması kuvvetle umulur. Bu yüzden, "ondan 
mahrum olan, çok büyük bir şeyden mahrum olmuştur." buyurulur 
(Müsned, N/230, N/385, 425; Ibn Kesir, VN/464). Ayrıca insanın bu 
müstesna gün ve gecelere saygısınin ifadesi olarak Ramazan'da diğer bütün 
günlerden daha gayretli, Kadir Gecesinde ise Ramazandakinden de daha 
gayretli olması gerekir. Hatta Kadir Gecesinin gündüzünü dahi diğer 
günlerden daha çok dua ve ibadetle geçirmek sünnet, bütün müslümanların 
sorunları için çare duasında bulunmak müstehaptır.(Nevevi, E1-Ezkar,163) 


KAFİR OLAN KİMSELERİN BALİĞ OLMADAN ÖLMÜŞ 
ÇOCUKLARI CENNETLİK Mİ OLACAKTIR, CEHENNEMLİK Mİ 
OLACAKLAR? 


Müslüman olan kimselerin baliğ ölmüş çocukları icma ile cennetlikler. 
Fakat kafirlerin çocukları hakkında dört görüş vardır. 
1- Birinci görüş, cennetlikler. Muhakkık ve araştırmacı alimler de bu görüşü 
te'yid etmektedirler. Kur'an-ı kerim şöyle buyurur "peygamber 
göndermedikçe azab verici değiliz" (İsra 15). Ma'lum olduğu gibi, çocuk ve 
deli olan kimseler mükellef olmadıkları için Peygamberlere muhatap da 
olmazlar. Başka bir ayette de şöyle buyurulur: 
"Hiçbir kimse bir başkasının günahını yüklenemez" (Kur'an-ı kerim, En'am 
suresi). 
Bir kimse bir cinayet işlerse oğlu cinayetinden sorumlu olmadığı gibi kafir 
olan kimsenin oğlu da, küfründen sorumlu değildir. En kuvvetli görüş 
budur. 
2- İkinci görüş, babalarıyla birlikte cehennemliktirler. 
3- Üçüncü görüş, çekimserdir, hiç bir görüş beyan etmiyor ve işi Allah'a 
bırakıyor. 
4- Dördüncü görüş, Allah'ın şaki olarak bildiği kimseler cehenneme said 
olarak bildiği kimseler de cennette göreceklerdir. 

KAFİR VE DİN DÜŞMANLARININ KABRİNİN ZİYARETİNE 
GİTMEK CAİZ MİDİR? 
Kafir ve din düşmanlarının kabrine saygı göstermek için gitmek caiz 
değildir. Fakat sırf seyredip bakmak için gidilse beis yoktur. 


KAFİRE DUA VE İSTİĞFAR 


Özellikle cenaze gibi merasimlerde imamların kafir olduğu bilinen 
mevtaya dua ve istiğfar ediyorlar. Cemaat da "âmin"diyor. Bu mahzurlu 
değil midir? 

Rasulüllah Efendimiz küfür üzere ölen bir yakını için "Eğer Allah 
yasaklamazsa ona mağfiret dileyecegim"(bk. Kurtubi, VNI/272) deyince şu 
âyet-i kerime nazil oldu: "Cehennemlik oldukları anlaşıldıktan sonra akraba 
dahi olsalar, müşrikler için mağfiret dilemek Peygambere ve mü'minlere 
yaraşmaz" (Tevbe (9) 113). Münafıklardan Abdullah b. Ubey b. Selül'ün 
cenaze namazını Rasulüllah Efendimiz kıldırmıştı.(Kurtubi, VNI/218) (O 
münafıkları tanıdığı halde, siyaseten davranışta onları mü'minlerden 
ayırmıyordu). Bu konuda da şu âyeti kerime geldi: "Onlardan ölen kimsenin 
namazını sakın kılma! Mezarı başında da durma. Çünkü onlar Allah'ı ve 
Rasulünü inkâr ettiler, fasık olarak öldüler" (Tevbe (9) 84). Şu ayetin de 
aynı konu ile alâkalı olarak geldiği söylenir: 

"Onlara ister bağışlanma dile, ister dileme, farketmez. Onlara yetmiş defa 
bağışlanma dilesen de Allah onları asla bağışlamayacaktır. Bu, onların 
Allah'ı ve Rasulünü inkâr etmesinden ötürüdür. Allah fasıklar güruhuna 
hidayet vermez" (Tevbe (9) 80) 

Bu naslar karşısında, özellikle Maliki Imam Karafi meseleyi bütün detayı 
ile ele almış ve özet olarak: "Kafirin bağışlanması için dua etmek küfürdür 
(dua eden kâfir olur). Çünkü, Kur'ân'ı Kerim birçok âyetle müşrikleri 
Allah'ın bağışlamayacağını, kâfirlerin Cehennem'de ebedi kalacağını 
kesinkes haber verdikten sonra böyle bir şey istemek, Allah'ı yalanlamak ve 
sanki'(Ya Rab! Sen öyle diyorsun ama bağışlaşan daha iyi edersin) demek 
olur. Bu da küfürdür. Tüm mü'minlerin bağışlanmasını istemek de haramdır. 
Çünkü günahkâr mü'minlerin Cehennem'de, bir süre için de olsa, 
kalacakları sahih hadislerle bildirilmektedir.(Bu konuda geniş bilgi için bk. 
Karafi, el-Furük, IV/259 vd.) 

Bu görüş Hanefilerce biraz ağır bulunur ve "kâfirin bağışlanması için dua 
etmek küfürdür, tüm mü'minlerin bütün günahlarının bağışlanması için dua 
etmek ise haram değildir" denir. Ibn Âbidin buna açıklık getirirken der ki: 
"Mesele şuradan kaynaklanıyor: Allah'ın va'dinden dönmeyeceğini kendi 
kelâmıyla biliyoruz. Ama acaba vâdinden (azab edeceği sözünden ve 
tehdidinden) de dönmez mi? Işte Karafi ve onu izleyenler, Allah'ın va'di 


gibi vâdinden de dönmeyeceğini düşünerek, eğer Allah kâfirleri 
Cehennem'e koyacağını ve onların orada ebedi kalacağını bildiriyorsa 
bunun aksini istemek Allah'ı isabetsizlikle suçlamak ve onu tekzib olur, bu 
ise küfürdür diye düşünmüşlerdir. Hanefi Ibn Emir el Hâcda (Vefatı 879 
(1474) bk. Mu'cemu'1-müellifin, X1/274) kâfire dua konusunda onlar gibi 
düşünmüş tüm mü'minlere dua konusunda biraz daha müsamahalı 
davranmıştır. Doğrusu da budur.(bk. Ibn Abidin (Âmira), 1/351, (Mısın), 
V523) Buna göre kâfir olarak ölen birisi için dua etmek küfürdür. Ancak 
küfrü açık (bevâh) olmayanlara günahlarıyla küfür damgası vurup onları 
mü'min saymamak da bizim hakkımız değildir. Meselâ Allah'ın birliğine, 
Hz. Muhammed (sav)'in peygamberligine, Kur'ân'ın bütününe inanan birisi 
Haccâc gibi zalim de olsa onu kâfir saymak bizim elimizde değildir. Ama 
bunlara olduğu gibi inanmamış, ya da bunları tahkir etmişse, onu da mü'min 
saymak bizim elimizde değildir. 

Mesele ölmüş gitmiş kâfirler için böyledir. Hayatta olan kâfirlerin doğru 
yolu bulmaları için dua etmenin ise caiz olduğu görüşü hâkimdir. Çünkü 
Rasulüllah Efendimiz Uhud Günü mübarek dişleri kırılıp, yüzü 
yaralandığında, müşrikler için: "Allah'ım kavmimi bağışla, çünkü onlar 
bilmiyorlar" diye dua etmişlerdi. Ibn Abbas da: "Mü'minler kâfir olarak 
ölmüş yakınlarına dua ediyorlardı. Bunu yasaklayan âyet (Tevbe 113) geldi, 
onlardan duayı kestiler. Ama bu âyet onların, hayatta olan kâfirlere dua 
etmelerini yasaklamıyordu" demiştir (Kurtubi, VN1/274). Ama bununla 
beraber; Buhari'nin nakline göre, Rasulüllah Efendimiz (sav)'in Uhud'daki 
bu sözü, kendi duası değildir. O bunu: "Daha önce de bir peygamber 
yaralanmış ve böyle demişti" tarzında söylemiştir (bk. Buhari, magazi; 
Müslim, cihad 103) şeklinde söyleyip kâfirin hayatta olanına dahi dua 
edilemeyeceği görüşünde olanlar da vardır (Kurtubi, VN1/278). Fakat böyle 
dahi olsa, önceki bir peygamberin sözü bizim şeriatimizde neshedilmedikçe 
bizim için geçerli olacağından (Allah'u alem) hayattaki bir kâfirin hidayete 
ermesi için dua etmekte bir mahzur olmamalıdır. Çünkü onun hidayeti 
bulması muhal değildir ve Allah kâfir olanların dünyada iken mü'min 
olamayacaklarını söylememiştir ki, bizim bunu istememiz, Allah (cc)'in 
olmaz, dediğinde israr etmemiz anlamına gelmiş olsun. Bir sonraki âyette 
bildirildigi üzere; Hz. Ibrahim'in Babası için mağfiret dilemesini de böyle 
anlamak gerekir (Ibn Abbas ayete değişik izah getirir bk. Kurtubi, VNI/274; 
Ayrıca bk. Celal Yıldırım, Kur ân Ahkâm, N/309 vd.). 


KAFİRLERİ KENDİ İŞİNDE ÇALIŞTIRMAK 


"Allah kâfirlere mü'minler üzerinde asla bir salahiyet vermeyeceği " (K. 

Nisâ (4) 141) için kâfir, müslümana amir olabilecek işlerde ve gizlilik 
özelliği bulunan görevlerde istihdam edilemez. En başta meâlini verdiğimiz 
Al-i Imrân 118. ayetine binaen de kâfir, ehli kitap ve hevaperestin 
danışmanlık o ve Oo müslümanların (Ooumurunu yönetme mevkide 
çalıştırılamayacağı, özel işlerde ve yazışmalarda onlardan yardım 
alınamayacağı anlaşılır (Cessâs, Ahkâm, N/324; Kurtubi, IV/178-179). Hz. 
Ömer bir zimmiyi katip olarak çalıştıran Valisi Ebu Musa el-Eş'ari'ye sert 
bir mektup yazarak şu ikazda bulunmuştur: "Allah'ın zelil kıldıklarını siz 
tekrar aziz etmeyin, Allah'ın uzaklaştırdıklarını siz yaklaştırmayın, Allah'ın 
horladıklarına siz değer vermeyin, Allah'ın hain ilân ettiklerini siz emin 
görmeyin" (agk.; ayrıca bk. lIbnü 1-Kayyim, Zâdü'l-me'âd, 1/447). 
"Müşriklerin ateşiyle aydınlanmayın" hadis-i şerifini Hasen b. Ebi'1-Hasen: 
"Kendi işleriniz için onlara danışmayın" şeklinde anlamıştır (Kurtubi, 
IV/180). Bu bağlamda yapacağı önemli işler için Istanbul'daki Rus elçisine 
danışıp, hep onun dediğinin aksini yapan ve isabet eden Yedi-sekiz Hasan 
Paşa'yi hatırlatmak güzel bir espri olur. 
Peki müslüman gayri müslime danışman olabilir mi? Doğrusu bu konuda 
fıkıh ve tefsir kitaplarımızda açık bir ifadeye rastlayabilmiş değiliz. En 
muteber fetva kitaplarımızdan Bezzâziye'de: "Bir zimmi müslümandan 
havranın nerede olduğunu sorsa, müslüman ona havranın yerini 
gösteremez" denir (Bezzâziye. V1/359). Buna -göre; hayır olmayan ve 
müslümanların manen ve madden zelil ve zayıf olmasını sonuç veren 
konularda müslüman gayrı müslimlere akıl ve fikir veremez, danışmanlık 
yapamaz olmalıdır (Allah'u a'lem). Gayrı müslimin madden güçlü olması 
müslümanların aleyhine bir durumdur.(Bu konuda bir eser esas adına 
rastladık: "Risâle fist'i'mâlil-Yahüdi (o ven'Neshara". Muhammed b. 
Abdülkerim. bk. Keşfu'z-zunün N/745) 


KAHİN 


Falcılara, bakıcılara, gaibten haber veren kimselere verilen isim Falcılık, 
bakıcılık sanatına da "kehânet" denilir. Kâhin kelimesi arapça bir kelime 
olup çoğulu "kehene" veya "kühhân" dır. 

İslam'ın tebliğinden önce kâhinler geleceğe yönelik bazı bilgileri haber 
verirler, kâinattaki gizli sırları bildiklerini iddia ederlerdi. 

Kâhinlerin cahiliyye toplumu içinde önemli yerleri vardı. Onlara bazı 
hususlar sorulur, düşünceleri alınırdı. Her kabilenin bir şâiri bir hatibi 
olduğu gibi, bir kâhini de olurdu. Kâhinler, insanlar arasından 
anlaşmazlıkları çözümler, rüyaların yorumunu yapar, işlenen suçların 
faillerini belirlerler, hırsızlık olaylarını açığa çıkarırlardı. 

Kâhinler, genellikle kabilenin ileri gelenleri arasından olurdu. Kâhinllik 
babadan oğula da geçebilirdi. Kabilenin efendisi aynı zamanda kâhini de 
olabiliyordu. 

Gâibi yalnız Allah bilir. Yaratıkların gâibi bilme iddiası kehânetten başka 
bir şey değildir. Sihir yapmak, yıldızlardan hüküm çıkarmak, fal oklarına 
inanmak (el-Mâide. 3/90) Islâm tarafından yasaklanmıştır. 

Kâhinlerin yardımcıları şeytanlardır. Şeytanlar, gökyüzündeki meleklerin 
konuşmalarına kulak misafiri olur, aldıkları bilgileri kahinlere ulaştırırlardı. 
Kâhinler de bu bilgileri değişik kılık ve kalıplara sokarak insanlara 
aktarırlardı. 

Gökyüzü meleklerin koruması altına alınmış; şeytanların meleklere 
yaklaşması (o engellenmiştir. - Kur'an-ı Kerim'de bu durum şöyle 
açıklanmaktadır: "Biz yakın göğü bir ziynetle, yıldızlarla süsledik. Ve 
(göğü), itaat dışına çıkan her türlü şeytandan korumak için (yıldızlarla 
donattık). Onlar, (şeytanlar), Mele-i A'lâyı (melekler topluluğunu) 
dinleyemezler; her taraftan atılırlar, kovulurlar. Onlar için sürekli bir azab 
vardır. Yalnız (meleklerin konuşmalarından) bir söz kapan olursa, onu da 
delici bir alev takib eder" (es-Sâffat, 37/6-10) 

Bu konuyla ilgili olarak ibn Abbas (r.a) şöyle buyurmaktadır: "Melekler 
buluttan inerler, işlerini kendi aralarında görüşürler. Bu arada şeytanlar 
kulak hırsızlığı yaparlar. Işittiklerini kâhinlere gizlice ulaştırırlar. Bu 
haberlerle beraber kendileri de yüzlerce yalan uydururlar" (Ahmed b. 
Hanbel, I, 274). 

Kur'ân-ı Kerim'de zikredilen ayetler, hadisi şeriflerle daha bir açıklık 


kazanıyor. Olay daha iyi bir biçimde aydınlanıyor. 

Kâhinler, anlatımlarında genellikle şairâneliği, kısa ve özlü konuşmaları, 
secili kelimeleri tercih ederler. Peygamberimizin bir hadisinde bu konuya 
işaret edilmiş ve şöyle bir olay anlatılmıştır. Hüzeyl kabilesinden iki kadın 
birbirleriyle kavga ederler. Birisi diğerine taş atar. Kendisine taş atılan 
kadın hâmile olup, karındaki çocuğunu kaybeder Olay peygamberimize 
anlatılır. Peygamberimiz de kadının ölen çocuğunun diyetinin ödenmesine 
karar verir. Suçlu kadının velisi duruma itiraz eder: "Ya Rasülallah! Henüz 
yemeyen, içmeyen, söz söylemeyen, sayha etmeyen çocuğun diyetiyle nasıl 
mahkum olurum. Bunun benzeri hüküm batıl olur" der. Peygamberimiz, 
adamın seçili konuşmasına dikkat çekerek onun hakkında "bu adam 
kâhinler zümresindendir" buyurur (Buhâri, Tıbb, 46; Müslim, Kasâme, 36; 
Ebü Dâvud, Diyât, 19). 

Sihirbazlık, remilcilik, müneccimlik, kahinliği birbirine karıştırmamak 
gerekmektedir. Bunlar, her ne kadar birbirlerine yakın şeylerse de aralarında 
farklılıklar vardır. Islâm dini bunların hepsini reddetmiş ve yasaklamıştır. 
Kâhin bir meseleye hükmederken, vereceği karara razı olmaları için her iki 
taraftan teminat (ücret) alırdı. Kâhinin kararı kesin olmasına rağmen, yerine 
getirilmesi zorunlu değildi. Haliyle bu karar örfi hukukun (töre hukukunun) 
belirlediği bir karardır. Örfi hukukun belirlemesinde mal ve oğulların 
etkisini düşünürsek, kâhinin vereceği hükümlerin kimin yararına olduğu 
ortaya çıkar. Çünkü, Kâhin yaptığına karşılık ücret alırdı. Mal ve oğulları 
daha çok olanın vereceği ücretin fazla olacağı bellidir. Böylece ezilen 
insanlar yine malum, yine mahkumdur. Zâlimler zulümlerini meşrulaştıran 
kurumları çağlar boyu sistemli bir şekilde gelıştırmişlerdir. Bu kurumlar 
asırlar önce nasıl bir işlev görüyorsa, şimdi de aynı işlevi görmektedirler. 


KALU BELÂ 


"Evet, dediler" anlamında bir akaid ve Kur'ani terim. Bu terkiple Yüce 
Allah'ın insanları rubübiyet ve ulühiyetini tanık kılarak onlardan buna dair 
söz almasıyla ilgili olay kastedilir. 

Bu olayla ilgili olarak Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: "Rabbin, 
Âdemoğullarından, onların bellerinden zürriyetlerini almış ve onları 
kendilerine şahit tutarak; ,Ben sizin Rabbiniz değil miyim?" (demişti). , Evet 
(buna) şahidiz, dediler. Kıyamet günü: ,Biz bundan habersizdik' 
demeyesiniz." (el-A'râf, 7/172). 

Allah'ın insanlardan bu şekilde söz alması, Arapça telaffuzuyla "Kalu belâ" 
şeklinde halk arasında yaygınlaşmıştır. 

Kur'ân-ı Kerim'de olay, Yahudilerden "Allah'a karşı sadece gerçeği 
söyleyeceklerine dair Tevrat üzerine söz alındığı" ifadesinden sonra 
sözkonusu edilmektedir. Böylece Allah'ın ulühiyyet ve rubübiyetine dair 
bütün insanlardan söz alınmış olduğu da hatırlatılmış olmaktadır. 

Allah Teâlâ'nın insanlardan söz almış olması ne anlama gelir? Başka bir 
ifadeyle olay temsili midir, yoksa vakit midir? Gerçekten Allah insanları 
toplayıp onlarla âyette zikredildiği gibi karşılıklı konuşmuş mudur? 
Müfessirler bu konuda iki görüş ileri sürmüşlerdir. Halef dediğimiz hicri 
üçüncü asırdan sonra gelen âlimler genelde olayın temsili olduğunu 
söylemişlerdir. Şöyle ki: 

Bu anlatılanlar temsilidir. Yoksa, Allah ile ruhlar arasında böyle bir soru ve 
cevap olayı cereyan etmiş değildir. Ancak noksanlıklardan münezzeh yüce 
Allah, insanoğluna verdiği akıl ve idrak vasıtasıyla bütün kâinatın rabbı 
olduğunu, ayrıca birliğine delâlet eden tabii deliller aracılığıyla 
yaratıklarına sanki: ,Benim sizin rabbiniz olduğuma ve benden başka ilah 
bulunmadığına şehadet edin' demiş, onlar da hal lisanıyla: "Evet sen bizim 
rabbimizsin ve senden başka ilah yoktur, " demişlerdir. Insanların Allah 
tarafndan mükemmel bir şekilde donatılarak bilgi ve marifet sahibi 
kılınmaları ve böylece Allah'ı rab olarak bilmeleri, şehâdet ve itiraf 
anlamındadır. Kur'ân ve Sünnette, Arapların dil üslübunda bu şekilde 
sembolik anlatımlar çoktur. Meselâ Allah'ın yere hitabı, bir de onların cevap 
vermelerini anlatan şu âyet de böyledir: "Isteyerek veya istemeyerek 
(varlığa) gelin, dedi. ,Isteyerek geldik' dediler"(Fussilet, 41/11). 

Bu görüşte olanlar, "Her doğan çocuk fıtrat üzere doğar, sonra ebeveyni onu 


yahudileştirir veya hristiyanlaştırır veya mecüsileştirir" (Buhâri, Cenâiz, 92; 
Ebü Dâvud, Sünnet, 17) hadisinin de görüşlerini destekledığını söylerler 
(Kurtubi, el-Cami'li Ahkâmi'l-Kur'ân, Beyrut 1965, VII, 314; Mahmut 
Hicâzi, Furkan Tefsiri, çev. M. Keskin, Istanbul 1988, TI, 365). 

Selefin görüşü ise, olayın sembolik değil, hakikat üzere olduğu şeklindedir. 
Allah, insanların hepsini babalarının sulhlerinden çıkarıp onları amellerine 
göre kümelere ayırdı. Onlara insan suretini, konuşma ve düşünme 
kabıliyetini verdi. Sonra onlardan söz aldı ve kendilerini buna şahit tutarak 
bazı görüşlere göre şahit tutulanlar meleklerdir: "Ben sizin rabbiniz değil 
miyim?" diye sordu. Onlar da: "Evet (sen bizim rabbimizsin)" dediler. 
Sonra Allah; "Hesap gününde bizim bilgimiz yoktu" diyerek mazeret ileri 
sürmeyesiniz diye yerleri, gökleri ve babanız Adem'i bu konuda şahitlik 
etmeğe çağırıyorum. Benden başka ibadete layık birinin bulunmadığını 
iyice belleyin. Bana herhangi bir şeyi ortak koşmayın. Verdiğiz bu sözü size 
hatırlatacak peygamber ve kitap göndereceğim dedi. Buna bütün insanlar: 
"Şehadet ederiz ki, rabbimiz ve ilâhımız sadece sensin, senden başka rab ve 
ilah yoktur" diye cevap verdiler. 

Allah, insanlardan bu ahdi aldıktan sonra onları yok etti. 

Bazıları, -ki halk arasında da yaygın olan budur- insanların Allah'a bu 
şekilde söz vermelerinin ruhlar âleminde gerçekleştiğini söylerler. Bu 
görüşün hiç bir mesnedi yoktur. 

Konuşmanın nasıl meydana geldiği ve meselenin incelikleri bizim için 
gaybtır. Gaybın nasıllığı üzerinde durulmaz. Nassların bildirdiği kadarıyla 
yetinmek gerekir. Aslında bu gibi meseleler üzerinde akli değerlendirmeler 
yapsak bile kesin bir sonuca varmamız mümkün değildir. Ayrıca belli bir 
karıne bulunmadıkça nassları te'vil etmemiz, ya da temsili olduklarını 
söylememiz de tutarlı bir tavır değildir. 

Ilimler, olayın ne zaman meydana geldiği konusunda da ihtilaf etmişlerdir. 
Ancak temsili olduğunu söylemeyenlerin tamamı, bu olayın Hz. Âdem 
hayattayken meydana geldiği konusunda ittifak etmişlerdir. 

Müşriklerin çocuklarının, büluğ çağına ulaşmadan ölmeleri durumunda 
Cennete gireceklerini söyleyenler, "Kalu belâ" âyetini delil göstermişlerdir. 
Çünkü çocuklar, büluğ çağına erinceye kadar, geçmişte Allah'a verdikleri 
ahid üzerinedirler Ancak büluğ çağından sonra, bu ahdin artık bir etkisi 
kalmamaktadır (Kurtubi, a.g.e., VII, 317). 


KAMET 


Namaz için seslenmek, kamet getirmek, ifa ve eda etmek. Aslı "ikâmet" 
olup, türkçede "i" siz kullanılır. Bir terim olarak, farz namazlardan önce, tek 
başına namaz kılacak olan kimsenin cemaatle kılınacak farz namazdan önce 
ise müezzinin okuduğu ezan benzeri sözlerdir. Sünnete uygun olarak kâmet 
şu kelimelerden ibarettir. Allahü ekber, Allahü ekber. Eşhüde en la ilâhe 
illallah. Eşhüde en la ilâhe illallah. Eşhedü enne muhammeden abdühü ve 
rasululullah. Eşhedü enne muhammeden abdühü ve rasulullah. Hayye 
alessalat, hayye alessalat. Hayye alel-felâh. Hayye alel-felah. Kad kâmeti's- 
sâlatu. Kad kameti's-sala. Allahü ekber, Allahü ekber, La ilâhe illallah" 
Hanefi hukukçularına göre kamet ezanın benzeridir. Sözler yukarıdaki gibi 
ikişer kere tekrarlanır. Yalnız sonuna "kadkami's-salah" (namaz başladı) 
cümlesi eklenir. Ömrün sonuna kadar Bilâl Habeşi ile İbrahim en-Nehai'nin 
kameti çift sözlerle okudukları, Emeviler devrinden itibaren, kamet'te 
ezandaki gibi iki kere tekrarlanan sözlerin hızlı okumayı sağlamak için bir'e 
indirildiği nakledilir (İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Mısır 1389/1970, 1, 
242-244). Hz. Peygamber, Bilâl (r.a)'e hitaben şöyle buyurmuştur: "Ezan 
okuduğun zaman ağır ağır oku. Kamet getirdiğin zaman ise hızlı oku " 
(Tirmizi, Salât, 29). 

Aynı zamanda sahih rivayetlerle Hz. Peygamber'in, kâmet'te, ezandan farklı 
olarak çift okunan sözlerin tek yapılmasını emrettiği de nakletmiştir (bk. 
Buhâri, Ezân, 3; İbn Mâce, Ezân, 6). Bu da Hanefiler dışında kalan diğer 
mezhep imamlarının tercih ettiği rivayetlerdir. 

Sabah ezanında tekrarlanan "es-Salatu hayrun mine'n-nevm (namaz 
uykudan daha hayırlıdır)" cümlesini, ilk olarak Bilâl (r.a) Rasülüllah (s.a.s)'i 
uykudan uyandırmak için söylemiş, bu sözler hoşuna giden Allah Rasülü 
şöyle buyurmuştur: Ey Bilâl, bu sözler güzel oldu. Bu cümleni sabah 
ezanında da tekrarla" (İbnul Humam, a.g.e, I, 242, 243). 

Kâmetin Türkçe anlamı şöyledir: "Allah en büyüktür, Allah en büyüktür, 
Allah en büyüktür, Allah en büyüktür, Allah'tan başka ilah olmadığına 
şehadet ederim, Allah'tan başka ilah olmadığına şehâdet ederim, 
Muhammed'in Allah'ın rasülü olduğuna şehadet edelim. Muhammed'in 
Allah'ın Rasülü olduğuna şehadet ederim. Haydın namaza, Haydın namaza, 
Haydın kurtuluşa, Haydın kurtuluşa, Namaz başladı. Namaz başladı, Allah 
en büyüktür, Allah en büyüktür Allah'tan başka ilah yoktur". 


Beş vaktin farz namazlarında ve Cuma namazının farzında kamet getirilir. 
Kaza namazında da bu böyledir. Ancak Vitir, Teravih, Bayram, Cenâze ve 
Nâfile namazlarda kamet getirilmez. Kamet erkeklere has bir sünnettir. 
Kadınlar oOkamet getirmezler. Kamet cemaatın müstehab olan 
sünnetlerindendir. Kadınlar ve çocuklar bir arana gelerek namaz kılsalar 
bile kamet gerekmez. Namazlarından bazısı kazaya kalan namazlarını 
peşipeşine kılabilir. Bulunduğu yerden ayrılmadığı sürece tek kamet yeterli 
olur. 

Yolcu erkekler de yolculukları sırasında ezan okur, kamet getirirler. Yolcu, 
ezan okumayabilir. Ancak kamet getirmesi sünnettir. 

Mahalle camiinde yapılan kamet evler için geçerlidir. Evde namaz kılan kişi 
kamet getirmese de olur. Kamet getirirse daha iyidir. 

Kadınların, bunakların, cünüplerin kamet getirmeleri mekruhtur. Abdestsiz 
kimselerin de ikamette bulunması mekruhtur. Fakat bu gibi kimseler 
tarafından yapılan kametler iade edilmez. 

Ezan ağır okunur. Fakat kamet hızlı yapılır. Kamet ayakta yapılır. Kamet 
getiren kişi kıbleye döner. 

Cemaatın kamet getiren müezzine uyması ve beraberce içinden kamet 
yetirmesi, "Hayye Alessalah, Hayye Alelfelah" denilirken de" La havle ve 
la kuvvete illa billah" diye icâbette bulunması müstehabdır. 

Kamet, vaktin değil namazın sünnetidir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanayi', 
Beyrut 1402/1982, I, 148 vd.; İbnu'l Humam a.g.e, I, 243 vd.; el feteva'l 
Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 55 57; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtar İstanbul 
1984, 1, 388, 389 vd). 


KAN ALDIRMA 


Günümüz tıp ilminde insanlardan başlıca üç maksatla kan alınır. 
Muayene ve tahlil için, tedavi için ve başkasına nakletmek için. 
1. Muayene için: Duruma göre az veya çok miktarda kan alınabilir. Az 
miktardaki kan parmak uçlarından veya kulak memesinden, bebeklerde ise 
topuklardan alınır. Laboratuarda alyuvarları ve akyuvarları saymak, 
bunların biçimlerini, özelliklerini incelemek için parmağın ucunu delerek 
bir kaç damla kan almak yeterli olur. Bazı hastalıklarda kanda şeker, üre, 
kolesterin gibi bir takım maddeler bulunup bulunmadığını araştırmak 
amacıyla biraz fazlaca kan almak gerekir. Bu çokça kan kolun dirsek 
boşluğundaki toplardamarlardan alınır. 
2.Tedavi için: Kan basıncı (tansiyon) yükselmesi, kanda birtakım zehirli 
maddelerin toplanması gibi durumlarda, hastanın iyileştirilmesi için, yine 
kolun dirsek boşluğundaki toplardamarlardan iğne ile veya bunlardan biri 
kesilerek istenildiği kadar kan alınır. 
3. Kan naklı için: Sağlam bir kimseden, hastaya veya yaralıya verilmek 
üzere, toplardamarlardan kalın bir iğneyle istenildiği kadar kan çekilir (bk. 
"Kan naklı" maddesi). 
Kan aldırma daha önceki yüzyıllarda ve bazen günümüzde hacamat 
yöntemiyle de yapılmaktadır. Bazı hastalıkların tedavisi için, kanı deri 
üstünde bir yere çekip toplamak veya deriyi çizip biraz kan çıkarmak 
gerekir. Bu işleme "hacamat" denir. Hacamat için; şişe, çömlek, boynuz gibi 
aletler kullanılmıştır. Diğer yandan sülük yapıştırmak yoluyla da kan 
emdirilir. 
Akciğerlere kan hücumu, bronşit, böbreğin, kalbin dış zarının 
iltihaplanması gibi hastalıklarda, bu yerlerdeki deri üstüne "kuru hacamat" 
yöntemi uygulanır. Hacamat, şişe veya çömleğinin içindeki hava ateşle 
boşaltıldığı için, bu boşluğa rastlayan deri parçasına kan hücum ederek 
orasıönce kızarır, sonra morarır. Bu işlem iki üç dakika kadar sürdürülür. Bu 
usulle hacamat yapılan yerlerdeki kan, derinlerdeki organlardan deri üstüne 
çekilerek, iv organları kan hücumundan, az çok kurtarmak mümkün olur. 
Hacamatta ikinci yöntem "kanlı hacamat"tır. Kuru hacamat sonunda kızaran 
moraran yerler, hacamat zembereği veya mikroptan arındırılmış tıraş bıçağı 
ile ezilir Buralardan kan akmaya başlar. Bunlar pamukla silinerek, yeniden 
vantuz şişeleri kapatılır şişelerin vurulan yeri emmesi sonucunda kan, yavaş 


yavaş bunların içine dolar. 

Kanlı hacamat yöntemi, akciğerlere kan hücumu, zatürre, solunum 
yolundaki ağır iltihaplanmaları, ağrılar, kalbin dış zarının iltihaplanması, 
böbrek iltihabı... gibi hastalıklarda başvuruları bir yöntemdir. Diğer yandan 
görünürde hiçbir hastalığı olmadığı halde şişman ve kanlı insanlarda kan 
aldırmanın büyük faydası bulunduğu bilinmektedir. 

Günümüzün gelişen hekimliğinde çok etkili yeni ilaçlar ve kan alma 
yöntemleri uygulanmaktadır. 

Kan aldırma (hacamat) Hz. Peygamberin üzerinde durduğu ve ümmetini 
teşvik ettiği bir konudur (bk. ,Hacamat" maddesi). Rasülüllah (s.a.s) bizzat 
kendisi de bir çok defalar kan aldırmıştır. O'nun, kameri ayın onyedisinde, 
ondokuzunda ve yirmibirinde kan aldırdığı rivayet edilir (bk. Tirmizi, Tıbb, 
12; Ebü Dâvud, Tıbb, 5). Enes b. Malık (r.a)'ın naklettiğine göre, Hz. 
Peygamber'in vücudunun kan aldırdığı yerler, boynun arka yanlarındaki iki 
damarla, iki omuz arasında kalan kısımdır (Ibn Mâce, Tıbb, 21). Ibn Abbas 
(r.a), Rasülüllah (s.a.)'den şöyle dediğini rivayet etmiştir: "Mirac gecesi, 
hangi melek topluluğuna rastladıysam onlar bana; "Ey Muhammed kan 
aldırmaya devam et ve ümmetine de bunu emret" diyorlardı" (Tirmizi, Tıbb, 
12; Ibn Mâce, Tıbb, 20; Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 354). 

Kan aldırmanın şekli ve tıbbi yararları konusunda Allah'ın elçisi şöyle 
buyurmuştur: "Aç karınla kan aldırmak daha uygundur. Bunda şifâ ve 
bereket vardır. Diğer yandan kan aldırmak aklı ve hafızayı güçlendirir" (Ibn 
Mace, Tıbb, 22). 

Ramazanda oruçlu iken ihtiyaç olduğundan kan aldırmak mümkün ve 
caizdir. Ancak oruçludan kan alınması, vücudu zayıf düşürecek ve oruç 
tutmayı zorlaştıracaksa mekruh olur. Hz. Peygamber'in, oruçlu iken kan 
aldırdığı nakledildiği gibi, başkalarını oruçlu iken aldırmaktan nehyettiği de 
rivâyet edilmiştir (bk. Buhâri, Tıbb, Il, Savm, 32; Ebü Dâvud, Savm, 28, 
29, 30; Tirmizi, Savm, 59, 61; Ibn Mâce, Sıyâm, 18; Ahmed b. Hanbel, V, 
363, 364, I, 248). Bu duruma göre zaruret olmadıkça Ramazan da, gece kan 
aldırmayı tercih etmek daha uygundur. 


KAN DAVASI 


Akrabalık ilişkilerinin sıkı olduğu toplumlarda öç alma duygusundan 
kaynaklanan, misilleme biçimindeki karşılıklı cinayetlerle süren aile ve 
kabileler arası çatışma. Hak arama sürecinin bulunmadığı, anlaşmazlıkların 
tarafları hoşnut edecek biçimde çözümlenmediği, hak ve adalet 
duygularının tatmin edilmediği hukuk sistemlerinde, bireyin hak ve adaleti 
kendi başına gerçekleştirme girişiminin bir sonucu olarak ortaya çıkar. 

Kan davası genellikle haksızlığa uğrayan taraftan bir kişinin, suçlunun 
işlediği suça uygun biçimde cezalandırılmaması durumunda, intikamını 
alma, onurunu kurtarma, hak ve adaleti gerçekleştirme girişimiyle başlar, 
karşı tarafın aynı gerekçelerle işlediği cinayetle sürer. Kan davasının 
başlamasından sonra davaya taraf aile üyeleri güçlü bir dayanışma içine 
girerler. işlenilen cinayetten aile üyelerinin her biri teker teker sorumlu 
tutulur. Bu davalarda genellikle ailelerin erkek üyeleri hedef alınır, kadın ve 
çocuklara yönelik cinayetlere az rastlanır. Fakat kan davasının aile 
sınırlarını aşarak aşiretler arası bir düşmanlığa dönüştüğü çevrelerde kadın 
ve çocukları da içine alan toplu cinayetler de görülebilir. 

Kan davası, Islam öncesi Arap toplumunda en yaygın adetlerden birisiydi. 
Hak ve adaleti gerçekleştirecek bir hukuk ve toplum düzeninden yoksun 
olan cahiliye toplumunda kan davaları kabileler arası düşmanlık ve 
savaşların başlıca nedenleri arasında yer alıyordu. Islâm câhiliye dönemine 
ait bir çok adetle birlikte kan davasını ortadan kaldırdı; getirdiği insan ve 
toplum anlayışı ile adalet düzeni ile toplumsal bir afet olan kan davasını 
ortaya çıkaran nedenleri yok etti. 

Islâm'a göre insan canı, malı, namusu, haysiyeti, tüm hak ve özgürlükleri ile 
dokunulmaz bir varlıktır. Hiç kimse hukuk dışı bir gerekçe ile insanın 
maddi ve manevi varlığına tecavüz edemez, hak ve özgürlüklerini 
kısıtlayamaz. Kaldı ki mü'minler bu tür davranışlar içine giremezler. Çünkü 
mü'minler, inançları gereği kardeştirler, birbirlerine karşı Islâm'ın 
öngördüğü kurallar dışında davranamazlar. Mü'minler bireysel ve toplumsal 
hayatlarında tam bir dayanışma ve yardımlaşma içinde bulunmak; Islâm'ın 
egemenliğini sağlamak yolunda ortaklaşa çaba harcamakla yükümlüdürler. 
Islâm, getirdiği emir ve yasaklar, ahlaki ve toplumsal kurallar, hukuk ve 
adalet sistemi ile toplum hayatını inanç ve adalet temeli üzerine oturtu. Bu 
temeli zedeleyici davranışları yalnız bir hukuk ve ceza sorunu olarak değil, 


aynı zamanda bir inanç sorunu biçiminde tanımlayarak önlemler aldı, 
müeyyideler koydu. Sözgelimi mü'minlerin temel niteliklerden birisi haksız 
yere bir insanı öldürmektir (el-isra, 17/33). Çünkü böyle bir davranış tüm 
insanları öldürmek gibi ağır bir suçtur (el-Maide, 5/32). Buna rağmen böyle 
bir suça yönelen kişi karşısında çeşitli müeyyideler bulur. Bunların en 
önemlisi Ahiret hayatına ilişkin olandır. Kim bir mü'mini haksız yere ve 
kasıtlı olarak öldürürse, sürekli olarak kalmak kalmak üzere Cehenneme 
atılacaktır. Bu davranış Allah'ın gazabını, lanetini ve büyük bir azabı 
gerektirmektedir (en-Nisa, 4/92-93). Cinayetin dünyadaki karşılığı da, 
suçun misliyle cezalandırılması (kısas), eş deyişle öldürülmesidir. (el- 
bakara, 2/178) 

Suç ve ceza arasındaki bu denklik, adaletin tam ifadesidir. Bu nedenle 
taraflardan birisine haksızlığa uğradığını düşünme imkanı vermez. Bu 
yüzden de intikam alma, onur kurtarma, adaleti yerine getirme gibi 
herhangi bir dürtü devreye girerek insanları etkileyemez. Burada taraflardan 
birisine, öldürülenin ailesine tanınan ikinci bir seçenek toplumsal barışın 
güçlendirilmesine yöneliktir. Bu da katılın bağışlanmasıdır. Ikinci seçeneğin 
devreye girmesi durumunda katılın ailesi, öldürülenin ailesine belli bir kan 
bedeli vermekle yükümlüdür. Bu yükümlülük yerine getirildikten sonra 
aileler arasındaki düşmanlık başlamadan bitmiş, kardeşlik ve dostluk 
ilişkileri başlamış demektir. Islâm'ın kısas hükmü, adaleti yerine getirerek 
kan davasının ortaya çıkmasına, dolayısıyla daha birçok insanın haksız yere 
öldürülmesine engel olduğu için "Ey akıl sahipleri, kısasta sizin için hayat 
vardır; böylece korunursunuz" (el-Bakara, 2/179) buyurulmuştur. Ikinci 
seçeneğin seçilerek suçlunun bağışlanması ise adaletten daha üstün bir 
erdemin ifadesidir ve düşmanlık duygularını sevgi ve dostluğa dönüştürür. 
Kan davası, Türkiye gibi Islam'ın adalet ve hukuk düzeninden ayrılan 
toplumlarda yeniden ortaya çıkmış ve büyük toplumsal zararlara yol açacak 
boyutlara ulaşmıştır. Bunun başlıca nedeni suç ile ceza arasındaki niteliksel 
eşitsızlık ve cezanın adalet duygusunu tatmin etmekten uzak oluşudur. Bir 
insanı haksız yere ve kasıtla öldüren bir kişinin bir-kaç yıl sonra ortalıkla 
dolaşması, ister istemez intikam duygularını harekete geçirmekte, insanları 
adaleti bireysel olarak gerçekleştirmeye itmektedir. Katılın öldürülmesi ile 
başlayan kan davası, bütün önlemlere rağmen sona erdirilememektedir. 
Sözgelimi Türk Ceza Kanunu'nun 450. maddeşinin 10. bendi kan gütme 
yoluyla cinayeti adam öldürme suçunun ağırlaştırıcı nedeni saymakta ve 
ölüm cezası getirmektedir. Kan gütme âdetinin önlenmesi amacıyla 


çıkarılan 3236 sayılı kanunda kan davasına taraf olan ailelerin Bakanlar 
Kurulunca belirlenen yerlere zorunlu naklını öngören hükümler 
içermektedir. Ne nar ki, olaya sonradan müdahale anlamı taşıyan bu 
önlemler kan davasının sürdürülmesine engel olamamaktadır. Çünkü bütün 
bu önlemler adaletin yerine getirilmesini sağlamaya değil, adaletsiz bir 
uygulamanın sürdürülmesi amacına yönelik müeyyideler niteliği 
taşımaktadır. 


KAN NAKLİ 


İslâm dini normal şartlar altında bazı yiyecek ve içecekleri haram 
kılmıştır. Murdar ölmüş hayvan, domuz eti, kan, şarap gibi... Zarüret hâli 
bulunmadıkça müslümanların bunları yemesi, içmesi veya damara zerk 
etmesi caiz olmaz. Ancak açlık, susuzluk veya şiddetli hastalık gibi zarüret 
halleri bu gibi haramları mübah kılar. Âyetlerde şöyle buyurulur: 

"Şüphesiz Allah, size leşi, kanı, domuz elini, bir de Allah'tan başkası adına 
kesilenleri haram kıldı. Bir kimse mecbur kalır, zaruret sınırını asmadan ve 
başkalarının hakkına tecavüz ermeden bunlardan yer ise, ona günah yoktur. 
Şüphesiz ki, Allah çok bağışlayan ve çok merhamet edendi/ " (el-Bakara, 
2/173). 

"(Ey Nebi) de ki; "Bana vahyolunanlar arasında, yiyen bir kişinin yediği 
herhangi bir şeyin haram olduğuna dair bir hüküm bulamıyorum. Ancak leş 
veya akıtılmış kan yahut domuz eti-ki bunlar pistir- yahut doğru yoldan 
çıkarak, üzerine Allah'tan başkasının adı zikredilmek suretiyle kesilen 
hayvanların yenmesi haramdır". Kim zaruret içinde kalırsa, sınırı aşmamak 
ve başkasının hakkına tecavüz etmemek suretiyle bunlardan yiyebilir" (el- 
En'âm, 6/145; bk. el-Mâide, 5/3; en-Nahl, 16/115; Kurtübi, el-Câmi'li 
Ahkâmi"i-Kur'an, 1, 232, 275). 

Câhiliye Arapları acıktıkları zaman ellerine bir bıçak veya keskin kemik 
gibi bir şey alıp hayvanı yaralar ve ondan akan kanı toplayıp içerlerdi. İslâm 
kan içmeyi yasaklamıştır. Çünkü kan hem pis hem de onun bir takım 
zararları vardır. Mikropların taşınması, çoğalması ve gelişmesi için uygun 
bir ortam teşkil eden kan, diğer yandan dışarı atılması gereken birçok 
zehirli maddeleri ve idrar karışımını da taşır. Hele bu, hastalıklı bir insan 
veya hayvan kanı olursa tehlike daha da büyür. 

Ancak kan, kanamalı bir hastaya, onu ölümden kurtarmak amacıyla 
verilirse bu caizdir. Çünkü âyette, zaruret halinde yasağın kalkacağı açıkça 
ilade edilmiştir. Hanefilere göre şifa vereceği kesin olarak bilinen haram 
yiyecek ve içeceklerle tedavi mümkün ve caizdir (el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanâyi, 1, 61). Şâfiiler bu konuda şarabı istisna ederek bunun tedavide 
kullanılamayacağı esasını benimsemişlerdir. Dayandıkları delil Tarık b. 
Süveyd'in Rasülüllah (s.a.s)'a; "Ben şarabı yalnız tedavi için üretiyorum" 
demesi üzerine, Allah Rasulünün ona: "O ilaç değildir derttir" 
buyurmasıdır (Müslim, Sahih, XII, 152). 


Son devrin fıkıh bilginleri, hastanın hayatının kurtulması buna bağlı ise, 
hasta veya yaralıya kan naklını câiz görmüşlerdir. Hatta kanın, gayri 
müslimden bile alınabileceğini söylemişlerdir (Ahmed  eş-Şirbâsi, 
Yes'elüneke fi'd-Dinni ve'l-Hayat, I, 606, 608). 

İbn Âbidin, Nihâye isimli eserden naklen şöyle der: "Tehzib isimli eserde 
hastanın idrar veya kan içmesi, murdar ölmüş hayvan eti yemesi, başka çare 
yoksa câizdir. Bu da dindar ve mütehassıs bir doktorun; "ancak onu 
kullandığın zaman şifa bulursun" demesiyle olur (İbn Âbidin, 
Reddü'lMuhtar, trc. A. Davudoğlu, İstanbul 1984, XI, 290, XV, 450). 
İslâm'daki bu kolaylık "Zarüretler haram olan şeyleri mübah kılar" 
prensibine dayanır. 


KAN SATIŞI 


İslâm hukukuna göre, yenilmesi, içilmesi ve kullanılması caiz olmayan 
şeylerin alım-satımı da câiz görülmemiştir. Şarap, domuz eti ve murdar 
ölmüş hayvanın eti gibi. Ancak bazı hayvan ve maddeler yeme-içme 
dışında, başka amaçlar için yararlanmaya elverişli ise, bu takdirde satış 
geçerli sayılmıştır. Meselâ; köpek, pars ve yırtıcı hayvanların eti yenmediği 
halde, bunlardan bekçilik veya avcılık amacıyla yararlanmak mümkündür. 
Bu yüzden satışları da caizdir. 

Diğer yandan sülüğün kan emdirmek için insanların ihtiyacının bulunması, 
yılanın ise ilâç yapımında kullanılması gibi amaçlarla satılması caiz 
görülmüştür. Burada prensip, "meşru amaç için yararlanılabilir olma"dır. 
İnsan kanının durumuna gelince: savaş zamanlarında kan kaybeden 
yaralılara, normal zamanlarda ise, hastalık yüzünden kan verilmesi zaruri 
olan hastalara nakledilmek üzere kan vermek mümkün ve câizdir. Çünkü 
zaman zaman vücutta biriken fazla kanıvermek, verenin sağlığına da 
yararlıdır. Hz. Peygamber ve Sahabiler kan aldırmışlardır (Sahih-i Buhâri, 
Muhtasarı Tecrid-i Sarih Tercemesi, Ankara 1984, VI, 216, 381, 412, XII, 
75, 76, 81). Kan vermek, verenin sağlığına da yardımcı olduğu için, bunun 
"kan bağışı" şeklinde olması en güzeldir. Ancak burada kan tedavi amacıyla 
kullanılacağı için ilaç veya gıda hükmündedir. Durum böyle olunca belirli 
hasta veya hastalara kan veren kimse bunun rayiç bedelini alabilir. 

Çünkü artık burada kan, ilâç yapımı için satılabilen yararlanılır (müntefun 
bih) bir mal hükmüne girer (bk. İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtar, Trc. A 
Davudoğlu, X, 305, 345, 346, XV, 450, 451; el-Mevsili, el-İhtiyâr, TI, 10). 


KAPARO 


Alım ve satımdan vazgeçmeyi önlemek için verilen pay akçesi. 
Arapçaya başka dilden geçen arabün veya urbân kelimesi kaparo anlamında 
kullanılır. Ödünç vermek, öne geçmek, hediye vermek demektir. Urbün 
satışı bir terim olarak; bir malı satın alan kimsenin, satıcıya bedelden bir 
bölümünü, akit gerçekleşirse, bu verilen meblağın satış bedeline mahsup 
edilmek, gerçekleşmezse hibe (bağış) sayılmak üzere vermesidir. Bu, 
kendisinde alıcı için seçimlik hak bulunan bir satım akdidir. Akit 
gerçekleşirse kaparo, satış bedelinden bir cüz olur. Eğer alıcı, akdi 
yapmaktan vazgeçerse, kaparoyu kaybedecektir. Burada muhayyerlik süresi 
belirlenmemişse, bir zamanla sınırlı değildir. Akit, satıcı bakımından ise 
bağlayıcıdır. Hanbelilere göre, alıcının muhayyerlik hakkıiçin belli bir süre 
tesbit edilmesi gereklidir. 

Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre verilen kaparo yanmak üzere 
yapılacak satım akdi sahih değildir. Hanefilere göre bu akit fasit, diğerlerine 
göre ise batıldır. Zira Hz. Peygamber kaparolu satışı yasaklamıştır. Ancak 
bu konudaki hadislerin zayıf olduğu belirlenmiştir (eş-şevkâni, Neylü'l 
Ivtâr, V, 153; Mâlik, el-Muvatta', II, 151). Yasağın sebebi; garar, risk, 
başkasının malınıivazsız olarak yeme, yani sebepsiz zenginleşme ve akitte 
iki fasit şartın bulunmasıdır. Bu şartlar dan birisi hibe şartı, ikincisi alıcı 
akde razı olmazsa, satıştan vazgeçme şartıdır. (eş-şevkâni, a.g.e, Bidâyetü'l- 
Müctehid, II, 161). 

Ahmed b. Hanbel kaparolu satışı câiz görür. Delil hadistir. Zeyd b. 
Eslem'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Rasülüllah (s.a.s)'a kaparolu satışın 
hükmü sorulmuş, o, bunu helâl kılmıştır" Bu hadiste senedi bakımından 
tenkit edilmiştir (es-Şevkâni, a.g.e, V, 153). Nâfi' b. Abdilhâsis, Halife 
Ömer için Safvân'dan dörtbin dirheme cezaevi olarak kullanılmak üzere 
Mekke'de bir bina satın alacaktı. Ancak Hz. Ömer'le görüşecek; o razı 
olursa, akit kesinleşecek, Ömer razı olmazsa, Safvân'a dörtyüz dirhem 
tazminat verilecekti, Hz. Ömer'e danışılınca o, bu şartı kabul etti. (Ibnü'l- 
Kayyim, I'lâmü'l-Muvâkkiin, III, 401) 

Günümüz ticaret işlemlerinde, zaman kazanmak, düşünmek, araştırmak, 
malın başkasına satılmasına engel olmak gibi amaçlarla, bir miktar kaparo 
verilerek satıcı ile ön bağlantı yapılmaktadır. Akit gerçekleşirse kaparonun 
satış bedeline mahsup edilmesi gerekir. Alıcı, sözleşmeden vazgeçerse 


kaparonun geri iade edilmesi en güzelidir. Eğer sözleşmede, satış 
gerçekleşmezse kaparonun geri verilmeyeceği belirlenmişse; bu cezâi şart 
niteliğindedir. Satıcı, bekleme ve malınıbaşkasına satmama karşılığında 
böyle bir tazminatı istemektedir. Kâdi Şurayh, şu sözüyle kaparolu satışı 
câiz gördüğünü belirtmiştir: "Bir kimse, zorlama olmaksızın kendi isteğiyle 
kendi aleyhine bir şart koysa, bu onun aleyhine sâbit olur." (Ibnü'l-Kayyim, 
a.g.e., III, 400; ez-zühâyli, el-Fıkhü'l-Islâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1985, IV, 
211) 

Kaparolu satışın lehinde ve aleyhinde hadisler zayıf olduğuna göre, örf 
deliline dayanarak, bu çeşit satışları geçerli kılmak mümkündür. Çünkü 
satım akdi gerçekleştiği taktirde alıcının bunda yararı vardır. Sözleşme ifa 
edilmezse, bekleme ve malı başkasına satmama yüzünden de satıcının 
zararı Söz konusudur. Bunu, kaparolu satışı fasit akit saydığı düşünülürse, 
taraflar akit gerçekleşmeyince verdiklerini geri alabileceklerdir. Ancak 
kaparo karşılıklı rıza ile geri alınmamış bulunursa, fasit akit hükümleri 
uygulanır (bk. Fasit akit) 


KAPARO ALMAK DİNİMİZCE CAİZ MİDİR? 


Türkçede pey ya da pey akçesi; Arapçada; arabön, urbon, urbân, arbön, 
arbon olarak bilinir. Asıl Arapça'da "teslif' ya da "takdim" olmalıdır. 
Müşterinin satın alma konusunda anlaştıkları bir şey karşılığında satıcıya 
önceden bir şey vermesi demektir. Öyle ki, eğer aralannda bu satış 
gerçekleşirse verdiği şey fiyata hesab edilir, gerçekleşmezse müşteri bunu 
satıcıya hibe etmiş olur, geri alamaz. Yani kaparo, ,satıcının değil, 
müşterinin muhayyer olduğu bir satıştır ve muhayyerliğin süresi belli 
değildir: (krs. Vehbe ez-Zuhayli, el-Fıkhu'1-Islâmi, 1V/448; Dr. Fethi 
LASIN, Bey'ul-Arbon, El-Iktisadü'1-Islâini d. (81) 44. Fethi LASIN arbonu 
ayrıca; Satış gerçekleştigi takdirde fiyata mahsub edilmek, gerçekleşmediği 
takdirde iade edilmek üzere alıcının satıcıya önceden verdiği meblağ, diye 
tarif eder ki, bunu kaparo olarak değerlendirmenin anlamı yoktur. Çünkü bu 
ittifakla caiz olan bir şeydir. agk. 44.) 

Bu tür bir satış fukaha çoğunluğu (Cumhur)'na göre batıl, Hanefilere göre 
de fasittir. Çünkü çok sahih olmayan bir hadisde Râsulüllah Efendimiz 
(sav)'in arbon satışını yasakladığı nakledilir.(Ebu Davud, Buyü' 67; Ibn 
Mâce, ticarât 22; Muvattâ, Buyü' 1) Çünkü bu satış meçhüliyetten 
kaynaklanan aldanma (garar, muhatara) ihtiva etmekte ve başkasının malını 
ivazsız yeme anlamı taşımaktadır. Ayrıca bunda iki fasit şart vardır: Biri 
hibe şartı, diğeri, bunu kabul etmemesi halinde geri verme şartı. Bu ise 
satana bir şeyi ivazsız olarak şart koşmak demek olur ki, sahih değildir.(Ez- 
Zuhayli, age. IV/449) Sahabe ve tabii'nin cumhuru da aynı şeyi 
söylemişlerdir.(Lâsin, agm. s. 44) 

Ahmed b. Hanbel'e göre ise kaparolu satışta bir beis yoktur. Çünkü (zayıf) 
bir hadiste Rasulüllah (sav)'a satışta urban sorulmuş ve o da helâl olduğunu 
söylemiştir.(Hadis'i Abdurrezâk, Musannefinde rivayet etmişti. bk. Sevkâni, 
Neylü'1-Evtâr, V/173) Ayrıca Nâfi' b. Abdi'1-Haris, Ömer efendimiz için, 
halifeligi döneminde, Safvân b. Ümeyye'den dörtbin dirheme bir hapishane 
satın almış ve Ömer'in kabul etmemesi halinde Safvân'a dörtyüz dirhem 
verilmesinde anlaşmışlardır.(Ez-Zuhayli, age. IV/449-50; Lâsin, agm. s. 44) 
Ama bunun Nâfi'in Ömer'e sormadan yaptığı bir uygulama olduğu 
gerekçesiyle delil olamayacağı söylenmiştir.(agk.) Hadis ise zayıftır. 

Kaparo ile yapılan satış gerçekleşip kesinlestikten sonra her ne kadar 
başlangıçta fasit olsa dahi-fesat ortadan kalktığı ve kaparo fiyata mahsup 


edildiği için akit sahih hale gelmiştir, denilmektedir.(Lâsin, agm. s. 46) 
Çünkü artık başkasının malını ivazsız yeme gibi bir durum ortada 
kalmamıştır. Hanbelilerin caiz gördüklerinin de bu olduğu söylenmektedir. 
Yoksa Senhüif'nin Mesadıru'1-Hak'da sandığı gibi, onlar bidayetteki şartı 
kabul etmiş değillerdir. 

Düşünülen satış akdi gerçekleşmezse kaparo alanın onu geri vermesi 
gerekir, yemesi haramdır.(Bu konuda ayrıca bk. Ibn Rüşd, Bidayetü'1- 
Müctehid, N/161. Sevkâni, Neylü'1-Evtar V/173; Ibn Kudâme, el-Mugni, 
IV/256) 


KAPARO VERMEK VE ALMAK CAİZ MİDİR? 


Kaparo yani adamın biri bir şey satın alıp bedelin bir kısmını peşin 
olarak verir. Şayet akd tamam olursa verilen miktar bedelden mahsup 
edilecektir (hesaplanacaktır). Akd tamam olmaz müşteri geri dönerse 
satıcıya hibe olarak kalacaktır. İslam hukukçularının çoğuna göre böyle bir 
alış veriş caiz değildir. Peygamber (sav) bunu yasaklamamıştır (İbn Mace). 
Ahmed bin Hanbel'e göre ise böyle bir alış-veriş caizdir. Çünkü Nafi bin 
Abdulharis (ra) cezaevi olmak üzere Sefvan bin Ümeyye'den dörtbin 
dirhem mukabilinde bir ev aldı. Hazret-i Ömer (ra) onu beğenirse akd 
tamamdır. Yoksa Sefvan için dörtyüz dirhem olacaktır, diye şart koşmuştur 
(Fıkhu'l-Sünne). 


KÂR 


Bir malı satarken, alış fiyatına veya mâliyeti üzerine eklenen fazlalık. 
Arapça karşılığı ribâ olup, sözlükte, mastar anlamı; kazanmak, kâr etmek 
demektir. Kur'ân-ı Kerim'de şu şekilde kullanılmıştır: "Onlar, doğruluğa 
karşılık sapıklığı satın aldılar. Fakat bu ticaretleri onlara kâr getirmedi" (el- 
Bakara, 2/16). 

Alış-Veriş genellikle kâr sağlamak veya ihtiyacı karşılamak amacıyla 
yapılır. Ticaret meşrü olunca, kâr elde etmenin de meşrü olması tabiidir. 
Çünkü kâr, mal mübadeleşinin semeresi olup, onsuz ekonomik bir hayat 
düşünülemez. Bu yüzden İslâm hukuku kârı yasaklamamıştır. Âyet ve 
Hadislerde ticaret ve kazançtan genel olarak söz edilmiş ve ekonomik 
hayatın belirli ölçülere uyularak, kendi tabii kuralları içinde yürümesi 
amaçlanmıştır. Kârın tabii ve ahlâkı ölçüler içinde oluşması esas alınmıştır. 
Bu prensibin bir gereği olarak alış-verişlerde çeşitli mallara yüzde hesabıyla 
bir kâr haddi belirlenmemiştir. Genel olarak, arz ve talep kanunlarına bağlı 
serbest rekabet esasları içinde kendiliğinden oluşacak fiyatlar ölçü alınır. 
Ancak bu prensibi korumak ve insanların temel ihtiyaçlarının istismarını 
önlemek için, bir takım tedbirler öngörülmüştür. Ribanın yasaklanması, 
karşılıksız oOkazanç yollarının kapatılması ve gerektiğinde narha 
başvurulması bunlar arasında sayılabilir. 

Alış-verişlerde yalan, hile, aldatma, satılan şeyin ayıbını gizleme veya onu 
mevcut olmayan vasıflarla övme yasaklanmış, açık, gerçekçi ve ma'kul 
ölçüler geliştirilmiştir. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Ey iman 
edenler, birbirinizin mallarını haram yollarla yemeyiniz. Ancak karşılıklı 
rızaya dayanan, meşrü bir ticaret yoluyla olması durumu müstesnadır" (en- 
Nisâ, 4/29); "Allah alış-verişi helâl, ribayı ise haram kılmıştır" (el-Bakara, 
2/275). 

Kâr durumuna göre satım akdi şu kısımlara ayrılır: 

a) Pazarlıkla (müsavemeli) satış: 

Tarafların üzerinde anlaştıkları bir satış bedeli ile, malı mübâdele etmeleri. 
Burada alış fiyatı veya mâliyet açıklanmadan satış bedeli belirlenir. Pazarlık 
bu fiyat üzerinden yapılır. İslâm hukukunda satış (bey') denilince daha çok 
bu çeşit alış-verişler akla gelir. İslâm bilginlerince, yanılma ve yalan 
karışma ihtimali az olduğu için müsâvemeli satış şekli tavsiye edilir. Alıcıya 
net kâr miktarı açıklanmaz. Fakat satış bedelinin içinde kâr da dahildir. 


Akde yalan, hile ve aldatma karışır, fiyat da fâhiş gabin ölçüsünde yüksek 
olursa, akdi aşırı yararlanma sebebiyle feshetmek mümkündür. Böyle bir 
durum yoksa, tarafların karşılıklı rıza sonucu anlaştıkları bedelin miktarına 
müdahale edilmez (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sânâyi V, 134; İbn Âbidin, 
Reddü'i-Muhtâr, IV, 159; Hamdi Döndüren, Çağdaş Ekonomik Problemlere 
İslâmi Yaklaşımlar, İstanbul 1988, s. 88, 89). 

b) Murâbahalı satış: Alış fiyatı veya mâliyet üzerine belirli bir kâr ekleyerek 
yapılan satış. "Bu malın alış fiyatı veya mâliyeti yüzbin liradır. Yirmibin 
veya yüzde yirmi kârla satıyorum" demek gibi. Murâbahalı satışta, alış 
fiyatının veya mâliyetin ve kâr miktar veya yüzdeşinin müşteriye 
açıklanması gerekir. Bu, ana paranın misli yanı ölçü, tartı veya standart olup 
sayıyla alınıp satılan şeylerden olmasını gerektirir. Ribâ (faiz) cereyan eden 
misli mallar kendi cinsleriyle murâbahalı olarak mübâdele edilemez. Yüz 
gram altını, yüz yirmi gram altınla veya yüz kg. buğdayı yüz yirmi kg. 
buğdayla mübâdele etmek gibi. Aksi halde fazlalıklar ribâ (faiz) olur. 
Ancak cinsler değişik olursa kârlı satılabilir. İki ton arpa karşılığında 
aldığımız bir ton buğday, iki buçuk ton arpayla mübâdele edilirse, yarım ton 
arpa, kâr olur (es-Serâhsi, el-Mebsüt, XIII, 82, 89; el-Kâsâni, a.g.e, V, 221). 
c) Tevliye: Alış fiyatı üzerinden, hiç kâr eklemeksizin satış yapmak 
demektir. Buna, başa baş satış yapmak da denir. Ancak, mâliyeti 
etkileyecek bir takım masraflar yapılmışsa ticaret örfüne göre bunlar 
eklenir. Bu takdirde satış yine kârsız ve mâliyet üzerinden yapılmış olur. 
Tevliyede, murâbahalı ve zararına (Vvazia) satışlar gibi güvene dayanan bir 
satış şeklidir. Alıcı verilen bilgilere güvenerek akit yapar. Bu yüzden verilen 
bu bilgilerin doğru olması gerekir. Aksi halde alıcı için daha sonra akdi 
bozma veya aldanma miktarını satış bedelinden düşürme gibi haklar doğar. 
Hz. Peygamber Medine'ye hicret etmek isteyince, Ebü Bekir (r.a) iki tane 
deve satın aldı. Rasülüllah (s.a.s) O'na şöyle dedi: "Bu iki deveden birisini 
bana aldığın fiyatla devret " Hz. Ebü Bekir bedelsiz vermek isteyince, Hz. 
Peygamber bunu kabul etmedi. Kârsız satış çeşitli amaçlarla yapılabilir. 
Malı elinden çıkarma isteği, nakit para sıkıntısı, malın moda veya 
mevsiminin geçmek üzere olması, alıcıya yardım etmek, müşteri tutmak ve 
benzeri düşünceler bunlar arasında sayılabilir. 

d) Vazia (zararına satış): Alış fiyatının veya mâliyetin altında bir fiyatla 
satış yapmak. Bir kimse, malını belirli bir kârla satabileceği gibi, hiç kârsız 
hatta zararına da satabilir. Zararına satış da çeşitli amaçlarla yapılır. Alıcıya 
yardımda bulunma, malı bir an önce paraya çevirme ve müşteriyi işyerine 


alıştırma bunlar arasında zikredilebilir. Ancak satıcının sıkışık durumundan, 
samimiyetinden veya malın gerçek değerini bilmeyişinden yararlanarak 
iman değerinin çok altında bir fiyatla satın almaktan sakınmak gerekir. 
Sahabe devrinde, alışverişlerde dürüst hareket edildiği, hile ve hud'a yoluna 
sapılmadığı, o devre ait çeşitli uygulamalardan anlaşılmaktadır. Ashab-ı 
kirâmdan Cerir b. Abdillah el-Beceli (6. 51/671) birisinden bir at satın 
almak ister. Satıcı atı 500 dirheme verebileceğini söyler. Cerir: "Bu at daha 
fazla eder, şu anda 600 dirhem veririm, fiyatı 800 dirheme kadar da 
arttırabilirim" dedi. Satıcı: "Atım cidden bu kadar değerli midir?" diye 
sorunca da; "At, belki 800 dirhemden de fazla edebilir, fakat ben daha fazla 
veremem" diye cevap verir. Bu sırada çevrede bulunanlar Cerir'e şöyle 
derler: "Atı 500 dirheme satın alman mümkün iken fiyatı niçin bu kadar 
yükselttin?" Cerir şu cevabı verir; "Biz, alış-verişlerimizde hile 
yapmayacağımız hususunda Allah'ın Rasülüne söz verdik" (İbn Hazm, el- 
Mühallâ, Mısır 1389, IX, s. 454 vd). 

Bir satım akdinde kâr miktarını belirleyebilmek için her şeyden önce malın 
ilk alış fiyatı veya kiymet arttırıcı harcamalar gerektirmeyen mallarda kâr, 
doğrudan doğruya alış fiyatının üzerine eklenir. Alış fiyatına anapara 
(re'sü'l-mâl) denir. Bu, ilk alıcının akitle ödemeyi üstlendiği bedeldir. Başka 
bir deyimle, mala kendisiyle mâlik olunan ve akitle gerekli olan bedeldir. 
Akitten sonra, satış bedeli yerine başka bir bedel üzerinde sözleşme yapılsa, 
bu yeni bedel anapara sayılmaz. Kârlı (murâbahalı) başa baş (Tevliye) ve 
zararına (vazia) satışlarda anapara veya mâliyet asıldır. Klâsik İslâm 
hukuku kaynaklarında bir malın üretim ve dolaşım safhası, mâliyet 
bakımından bir tutulmuş ve ayrı olarak ele alınmamıştır. Hanefilerde, 
maliyete eklenip eklenmeyecek harcamaların belirlenmesinde örfe ağırlık 
verilmiştir. Bu konuda temel prensip, malın kendisinde veya kıymetinde 
artış meydana getirme niteliğinde olan harcamaların alış fiyatına eklenmesi, 
bu niteliği taşımayanların ise eklenmemesidir. Meselâ, nakliye, dikiş, 
cilâlama, boyama gibi, malda artış sağlayan masraflar eklenebilecek, mal 
sahibinin (ilk alıcı) malın alımı, nakli ve pazarlaması sırasında kendi şahsı 
veya aile fertleri için yaptığı yeme, içme, yatıp kalkma masraflarıyla, 
çoban, bekçi, doktor veya veteriner masrafları eklenerek masraflar 
arasındadır (es-Serahsi, el-Mebsüt, XIII, 80, 91; el-Kâsâni, a.g.e, V, 223; el- 
Fetâva'l-Hindiyye, II, 162; ibn Âbidin, Reddu'l-Muhtâr, IV, 155; Ali 
Haydar, Düraru'l-Hukkâm, I, 598; Hamdi Döndüren, İslâm Hukukuna göre 
Alım-Satımda Kâr Hadleri, Balıkesir 1984, s. 103, 113). 


İslâm hukukunda net maliyet hesabı, güvene dayanan bir satış niteliğindeki 
murdbaha, tevliye ve vazla satışlarında gereklidir. Satıcı kendi alış fiyatım 
müşteriye açıklamaksızın, belirleyeceği bir satış bedeliyle malını satabilir. 
Hatta mala, piyasadaki rayiç fiyatlarını ölçü alarak, yeni bir kıymet koyup, 
bu yeni değer üzerinde bir kâr ilavesiyle satış yapmak da mümkündür. Yeter 
ki, alıcıyı yanıltacak ve onu etki altında bırakacak yanlış bilgiler verilmesin. 
Kârın meşrü olması için, satıcının iyi niyet kurallarından ayrılmaması ve 
alıcıya doğru bilgiler vermesi gerekir. Aksi halde gabin hali söz konusu 
olabilir ve alıcı lehine bazı haklar doğar (bk. Gabin mad.). 

İslâm'da, çeşitli mallara yüzde üzerinden belirli kâr haddi uygulaması 
getirilseydi ekonomik hayat zorluklarla karşılaşırdı. Çünkü kâr miktarını 
dondurmak, o malın alış fiyatını veya mâliyetini tam olarak bilmeyi 
gerektirir. Bu ise her zaman net olarak hesaplanamaz ve akde hile 
karışabilir. Diğer yandan aynı cins ve kalitedeki malın mâliyeti tüccardan 
tüccara değişir. Sermayesi geniş olan kimse, peşin para ile çok mal satın 
alır, kendi araçları ile nakleder; dükkânı kendi yeridir, kira ödemez. Bütün 
bu nedenlerle malı ucuza mâl eder. Diğer bir tüccarda bu imkânlar olmadığı 
için, mâliyeti yüksek olabilir. Üretimdeki mâliyetler çok daha değişik 
etkenler yüzünden farklı olur. Aynı cins ve miktarda bir çok malın 
maliyetleri farklı olunca, yüzde kâr ilâvesiyle oluşacak satış bedelleri de 
farklı olacaktır. Böyle bir piyasada ucuz fiyata satanlar alıcı bulur. Mâliyeti 
yüksek olduğu için pahalı satmak zorunda kalanlara, diğerlerinin elinde mal 
biterse, satış sırası gelecektir. İşte bu ve benzeri sakıncalar yüzünden, Allah 
Rasulü piyasa fiyatlarına müdahale etmesi için kendisine başvuran 
Sahâbilere şöyle buyurdu: "Şüphe yok ki, fiyat tayin eden, darlık ve bolluk 
veren, rızıklandıran ancak Allah'tır. Ben sizden hiç kimsenin mal ve canına 
yapmış olduğum bir haksızlık sebebiyle hakkını benden ister olduğu halde, 
Rabbine kavuşmak istemem" (Ebü Dâvud, Büyü, 49; Tirmizi, Büyü', 73; 
ibn Mâce, Ticârât, 27; Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 327, III, 85, 106, 
286). 

Sonuç olarak İslâm'da sağlam bir ticaret ahlâkının oluşması amaçlanmıştır. 
Alış-verişe hile, hud'a, yalanın karıştırılması yasaklanmış, temel ihtiyaç 
maddelerini günün rayiç bedeli ile satanların sadaka sevabı kazanacakları 
belirtilmiş ve tüccarların bununla bir toplum hizmeti yaptıklarına işaret 
edilmiştir. Ancak iyi niyetin yeterli olmadığı devirlerde esnaf ve tüccarı 
serbest ve kontrolsüz bırakmak temel ihtiyaçların sömürülmesine yol açar. 
Üretim, dağıtım ve para gücünün kötüye kullanılmaması için devletin 


gerekli tedbirleri alarak üretici ve tüketiciyi koruması arz ve talep dengesini 
sağlama gerekir. Bunun sonucunda üretici ve dağıtıcıya az gelmeyecek, 
alıcıda çok görünmeyecek bir piyasa fiyatı oluşur. İşte bu fiyatın içinde yer 
alan, İslâm'da miktar ve oranı belirlenmemiş bulunan kâr meşrü sayılır. 


KÂR AÇISININ ALIŞ-VERİŞ ŞEKİLLERİ 


1-Müsaveme: Satıcının, malı alış fiyatını ve kârın miktarını söylemeden 
satmasıdır. Serbest pazarlık suretiyle yapılan bir satıştır. Ekseriya satışlar 
böyledir. Daha önce de belirttiğimiz gibi bunda kârın fâhiş miktarda 
olmaması gerekir. 
2-Murabaha: Satıcının, maliyet fiyatını, kâr miktarını belirterek satmasıdır. 
Meselâ: satıcının "bu malı, 1000 liraya aldım, 100 lira kâr ederek 1100 
liraya sana sattım." demesi gibi. Bunda satıcının yalan söylememesi gerekir. 
Bu tür bir alış-verişte satıcının yalanı anlaşıldığında, yalan söylenilen 
miktar müşteri tarafından geri istenebilir. 
3-Tevliye: Maliyet fiyatına kârsız satıştır, belirli bir kârla veya kârsız 
satışlarda müşteri, satıcının yalan söylediğini anlarsa-yukarıda kısmen 
değindiğimiz gibi- alış-verişi bozabilir. 
4-Vâzia: Maliyetten aşağısına, zararına satıştır. Günümüzde bilhassa 
mevsim sonlarında ve dükkân tasfiyelerinde başvurulan bir satış şeklidir. 
Satıcının beyan ettiği fiyatlarda yalancı olmaması gerekir. Eğer yalan 
meydana çıkarsa alıcı fazla miktarı satıcıdan talep edebilir. 
Muhayyer alış-verişler: Alıcı veya satıcı, satışın gerçekleşmesini bazı 
şartlara obağlayabilirler. Böyle alışverişlere muhayyer satış denir. 
Muhayyerliği şart koşan, şartlar gerçekleşmeyince alış-verişi bozabilir. 
Peygamberimiz böyle alış-verişler hakkında şöyle buyurur: "Alıcı ve satıcı 
alış-veriş yaptıklarında, birbirlerinden ayrılıncaya kadar pazarlıktan 
dönmekte muhayyerdir, veya alış-verişleri muhayyerdir. Eğer alış- 
verişlerinde muhayyerlik varsa alış-veriş (muhayyerlik şartları ile) 
gerçekleşmiş olur." 
(Müslim, Büyü, 10). Alıcı ve satıcı için üç gün muhayyerlik müddeti 
tanınmıştır. İmam-ı A'zama göre alışverişte muhayyerliği şart koşanlar üç 
gün içinde bu alış-verişten cayma hakkına sahiptirler. Bu müddetin sona 
ermesinden sonra alış-verişten cayma hakkı kalmaz. 
Satıcı muhayyerliği şart koşmuşsa satılan mal onun mülkiyetinde kalır. Üç 
gün içinde bu mal alıcının elinde helâk olursa onu tazmin eder; yani 
bedelini satıcıya vermek zorundadır. Ancak alıcı muhayyerlik şartı ileri 
sürerse söz konusu mal satıcının mülkiyetinden çıkmıştır. Üç gün içinde 
alıcı vazgeçerse malı iade eder. Fakat bu üç gün içinde alıcının elindeki mal 
yok olursa satış bedeli alıcı tarafından mal sahibine ödenir. Bu duruma göre 


muhayyerliği şart koşan taraf bu müddet içinde alış-verişi bozabilir veya 
geçerli kılabilir . 

Bir kimsenin, görmediği bir malı satın alması caizdir. Buna göre malı 
gördüğü zaman muhayyerlik hakkına sahip olur. Malı gördüğünde isterse 
kabullenir, isterse malı geri çevirir. Malın bedeli olarak önceden 
konuşulmuş olan fiyat geçerlidir. Alıcı bu fiyatı kabullenir. Malı görmeden 
aldığını ve razı olduğunu söylese bile, malı gördüğünde isterse geri 
verebilir. 

Satıcı ise, kendisine ait olup da görmediği bir malı sattığında muhayyerlik 
hakkına sahip değildir. Yani sattıktan sonra malını görüp de pişman olursa 
bu satıştan dönemez. 

Satılan malların tümünün görülmesi şart değildir. Numünesinin görülmesi 
yeterlidir. Ancak malın geri kalan kısmı numünenin aynı olmalıdır. Buna 
göre malı görmeden satın alan kimsenin bu malı kabullenmesi veya geri 
vermesi (ohususunda muhayyerdir. Zira aldanması söz konusu 
olabileceğinden dolayı bu muhayyerlik hakkı müşteriye verilmiştir. 

Bir müşteri satın aldığı malı bir kusurunu görse satın alıp almama 
konusunda muhayyerdir. Isterse bedeli karşılığında alır, isterse malı geri 
verir. Malın belirli bir özellikte olduğu söylenirse, o özellik bulunmayınca 
satış bozulabilir. Meselâ onbeş kilo süt vermesi şartıyla satın alınan bir inek 
daha az süt verirse alıcı bu satışı bozabilir. 

Birkaç mala ayrı ayrı fiyat biçilip müşterinin bunlardan birini tercih etmekte 
muhayyer olması. 

Malın değerini düşüren bir ayıp veya kusur olursa alıcı muhayyer olur. 
Alınan bir kumaşın defolu olması gibi. Ama müşteri bir maldaki kusuru 
görerek ve bilerek alırsa bu durumda alıcının muhayyerliği olmaz. Ancak 
satın aldığı kumaşın değerini yükseltecek şekilde boyasa, dikse ve ondan 
sonra kusurunu görse bundan dolayı ortaya çıkan değer eksikliğini satıcıdan 
alma hakkına sahiptir. Satıcı böyle bir işlemden geçen malı satış bedeli ile 
geriye almak isterse bu hakka sahip değildir; malı artık geri alamaz. 


KÂR ORANI ŞARTLARA GÖRE DEĞİŞİR. 


Fakat bu, her şeyden önce vicdan işidir. Çünkü müslüman, kardeşini 
aldatmaz, ona ihanet etmez, onu kendisi gibi düşünür. Yani satacağı malı 
almak istediğinde, ona ihtiyacı olduğunda, kendisine kaça veya hangi 
şartlarda satılmasını istiyorsa başkasına da öyle satar. Islâmiyet belirli bir 
kâr haddi koymamıştır derken, bundan, hiç müdâhale edilemez manası 
çıkarılamaz. Devlet lüzum gördüğünde malların cinsine göre belirli kâr 
hadleri (narh) koyar; buna uymayanları da cezalandırır . 


KARDEŞ KARISI VE MAHREMLİK 


Kişinin ağabeyisinin hanımı mahremlik konusunda kızkardeşi gibi 
midir? 
Ağabeyin hanımı hiçbir bakımdan kızkardeşe benzemez; namahremdir. 
Kaynı onun elini öpemez, seferi olacak kadar yola, yanlarında başkası 
yokken beraberinde çıkamaz, kapalı bir yerde başbaşa (halvet) kalamaz. 
Yenge kaynmn yanında, ancak başkaları varken ve tesettüre tam riayet 
ederek, yani en azından göğüsleriyle beraber omuzlarını örten bir 
başörtüsüyle oturabilir. Kadının erkekten sakınması gerektiren sebepler 
kayında fazlasıyla vardır. Bu yüzden Allah Rasülü : "Kadın, kaynı gibilerle 
de mi başbaşa kalamaz?" diye soran bir sahâbiye "Bu ise ölüm demektir" ( 
Buhâri, nikâh 111; Müslim, selâm 20; Tirmizi, radâ' 16; Dârimi, isti'zân;14 
Müsned IV/149, 153) diye buyurmuştur. 


KARDEŞE FİTRE VE ZEKÂT 


Henüz kendisinden ayrılmamış kardeşine kişi zekât ve fitre verebilir 
mi? Babalarından kalan mirasin henüz taksim edilmemiş olması ,bir şey 
değiştirir mi? Keza bir baba evli kızına zekât verebilir mi? 

Verebilir. Hattâ kardeşi zekât alabilecek durumda ise, herkesten önce ona 
vermesi gerekir. Çünkü zekât vermeye en yakından başlamalıdır. Zekât 
veremeyeceği yakınları, üstü ve altıdır. Yani anası-Babası ve onlardan 
yukarısı ile çocukları ve onların devamıdır. Ayrıca koca karısına zekât 
veremeyeceği gibi, sâhih görüşe göre, karı da kocasına zekât veremez. (72 
Bk. Mavsili 1/157; Nemenküni 1/272) Sadaka-i fitir da zekatın verildiği 
yerlere verilir. Baba mirasi henüz taksim edilmemişse, kime ne düşeceği 
hesaplanır. Sonuç olarak zekât alabilme durumundan kurtulamayanlara yine 
zekât olarak verilebilir. Baba evli olan kızına zekât veremez; ancak 
damadına verebilir. (73 Bu konuda daha geniş bilgi için bk. ibn Hümam 
N/270) 

Bilezige Zekât 

Yedi bileziği bulunan, ama evleri eşyaları olmayan ve bir maaşla kıt-kanaat 
geçinen bir kadının zekât vermesi gerekir mi? 

Altınların toplam ağırlığı yaklasik 85 gr. kadar ya da daha fazla ise, borcu 
yoksa, kıt kanaat yaşamalarına rağmen, altınları bozdurmayıp, tam bir yıl 
(365 gün) altınları elinde bulundurmuşlarsa, başka bir şeyi olmasa dahi 
zekatlarını vermesi gerekir. 


KARI-KOCA BİRBİRLERİNE İSİMLERİYLE HİTAP 
EDEBİLİRLER Mİ? 


Kocanın karısına ismiyle hitap edemeyeceğine dair bir nas yoktur. Fıkıh 
kitaplarımız, karının kocasına ismi ile hitap etmesinin "mekruh" (nahoş) 
olduğunu söyler. (Tenviru'l-ebsâr (Ibn Âbidin ile) VI/418) Ama bunu bir 
âyete ya da hadise dayandırmazlar. Yani bu, zamanın örfüne göre verilmiş 
bir hükümse, örfün (Yani bu alışkanlığın) değişmesiyle bunun da değişmesi 
gerekir. Diğer bir ifade ile, anormal karşılanan beldelerde mekruh olması, 
normal karşılanan beldelerde ise olmaması gerekir. 

KARISI GAYRİ MEŞRU BİR HAYAT SÜREN BİR İMAMIN 

DURUMU NEDİR? 
Müftü, vaiz,imam, hacı gibi herhangi bir ünvana sahip kimse insan 
olduğuna göre günah işleyebilir. Yalnız hoca, hacı hakkında daha fazla 
dedikodu yapılıyor. Başkası her haltı işlediği halde hiç dikkat çekmiyor ve 
hoca, hacı bir günah işlediğine yerin dibine geçiriliyor. Oysa onların da 
hocaya ve hacıya nisbetle çok daha fazla sıkça işledikleri günahları vardır. 
Durum böyle olmakla beraber katil, zani, kumarbaz ve karısı gayrı meşru 
hayat yaşayan herhangi bir kimsenin arkasında namaz kılmak —eğer bir 
başkası yoksa- caizdir. Şu kadar var ki tenzihen mekruhtur. Fakat namazı 
kıldıracak bir başka kimse olmazsa arkasında namaz kılmakta bir sakınca 
yoktur. Cuma gibi cemaatla kılınması mecburi olan bir namazı bunlar imam 
da olsa arkasında namaz kılmak lazımdır. Peygamberimiz (sav) şöyle 
buyurmaktadır: "Salih olsun fasık olsun hrkesin arkasında namaz kılınız.” 
Diyanetin üst kademelerindeki bazı kimselerin karısının açık saçık gezmesi 
ve şurada burada çalışmaları meselesine gelince, Diyanette çalışanların 
İslam'a hizmet etmelerini bekliyoruz ve o nedenle dindar kimselerin bu 
kademeleri işgal etmelerini temenni ederiz. Ancak tarihte çok zaman bu 
işlerin başına zalım ve fasık kimseler gelmiş olduğu gibi Diyanetin şu veya 
bu kademesine fasık kimseler gelmiştir ve gelebilir. İslam'a göre bir amirin 
hükmü Allah'ın emrine ters düşüyorsa itaat edilmemelidir. Verilen hüküm 
İslam nazarında uygun olduktan sonra mesele yoktur. Hak söz —kim 
söylerse söylesin- tutulur. 

KARISI VE ÇOCUĞUYLA CEMAAT 
Önde bey, ortada 8 yaşlarında erkek çocuğu, arkada hanımı olacak, şekilde 
cemaat olup namaz kılabilir mi? 


Kılabilirler. Daha doğru bir deyişle öyle kılmaları gerekir. Çünkü içlerinde 
imam olması câiz birisi varken, namaz kılanların aynı farz namazı bir yerde 
ayrı ayrı kılmaları mekruh, yani çirkindir. Birisinin mutlaka imam olması, 
diğerlerinin de ona uyması gerekir. Çünkü cemaat imamdan başka, 
mümeyyiz bir çocuğun bulunmasıyla da oluşur. Saf sırası ise; soruda geçtiği 
gibi, önce erkekler, arkasından çocuklar, onların arkasından da kadınlar 
şeklinde olur. Ancak erkek bu şekilde kılmakla cemaat sevabını almış olsa 
bile, camiye gitme sevabını alamaz. 


KARI - KOCA ARASINDA HUKUK 


Başka kadınların çekiciliginden bahsedip, gözü dışarda olan biraz 

çapkın kocasının kadının uyarması; ona Islâmi nasihatte bulunması uygun 
olur mu? 
Uyarabilir; çünkü uyarmakla erkekler değil, bütün müslümanlar görevlidir. 
Bu durumda olan bir kadın da, kocasının en güzel ve en etkileyici yollarla 
uyarmalı. Bunun en hoşa giden yöntemini bulmalı. Onun erkeklik onurunu 
kırmadan, bunu cilvelerle, sürprizlerle yapmaya çalışmalıdır. Çoğu 
Müslüman,ama cahil kadın, kocasına cazip görünmek için, evinin içinde 
dahi süslenmeyi, boyanmayı ve kokulanmayı Islâma aykırı sanır. Oysa 
kocanın karısına ta'zir cezası verebileceği konulardan biri de, süslenmesini 
istediği halde onun süslenmemesidir: Halbuki, Rasülulah Efendimiz buna 
çok önem verir. Israil kadınları süslenmedikleri için, onların erkeklerinin 
zinaya düştüğünü söyler: (el-Hindi, V1/640 (Ibn Asâkir'den)) Uzakta olan 
bir erkeğin evine gece ansızın dönmemesini, karısının üstünü başını 
düzenlemesi için ona önceden haber ulaştırılmasını emreder.( Buhâri, nikâh 
121,122; Müslim, radâ 56 imâret 181,182; Ebü Dâvüd, cihad 163; Dârimi, 
nikâh 32; Müsned 111/303, 355 ) Günümüzde olduğu gibi sokaklarda 
kadınların cicili bicili pazarlandığı bir ortamda müslüman kadınlar da, 
elbette daha becerikli ve uyanık olmalı, namahremine göstermemek 
şartıyla, süslenmeli, boyanmalı ve kocanın gözünü sokaktan evine çekmeyi 
başarabilmelidirler. Bu, günâh değil, sevaptır ve erkeklerin bu çapkın 
nahoşluklarında, karılarının da hatâsı vardır. 


KARISINI DÖVME HAKKI 


Aile huzursuzluklarında kocanın karısını dövme hakkı var mıdır? Varsa 
derecesi nedir? 
Sıradan âile huzursuzluklarında, kocanın karısını dövme hakkı yoktur. 
Çünkü huzursuzluğun sebebi erkekte de olabilir. Hiç birisinin elinde de 
olmayabilir. Kadında olmakla birlikte, basit bir sebep ya da bir yanılma ve 
bir hatâ da olabilir. Eğer erkeğin karısını kayıtsız şartsız dövme hakkı 
olsaydı, erkeğin güçlü olması, zalimleşmesine sebep olurdu. Allah Rasülü 
Efendimiz (s.a.v.) hanımlarına hiç vurmuş değildir. Halbuki, hanımlarının 
onu üzdüğü, kırdığı, hattâ ona karşı birlik olup söz ettikleri vardır. O, 
hanımlarına hiç vurmadığı gibi, onlara sözlede hakaret etmemiş ve 
ümmetine de hanımlarına iyi davranmalarını emretmiş, onların erkeklere 
Allah'ın birer emaneti olduklarını hatırlatmıştır. Ancak değil dövmeye, 
âileleri yıkıp parçalamaya kadar giden huzursuzluklar da vardır. Böyle 
durumlarda bazen bir iki tokat işe yarar, evdeki otorite boşluğunu giderir, 
kadına evin bir hakimi olduğunu hatırlatır ve bir ilâç olarak başvurulan bu 
çâre, çok büyük felâketlere ve kötülüklere engel olabilir. Ancak bu bir 
ilâçtır. Hastalık kangren olmaya yüz tutmadan kullanılmaz ve dozu da fazla 
kaçırılmaz. Aksi halde kötü olan yan etkileri olur. Kur'ân-ı Kerimin bu 
konudaki âyeti ilginçtir: "Allah'ın bazılarını bazılarına üstün yaratması 
sebebiyle erkekler kadınlar üzerine hakimdirler. Bir de erkekler mallarından 
harcamaktadırlar. Iyi kadınlar itaatli olanlardır. Allah'ın (onları) koruması 
sebebiyle ogörünmeyeni koruyanlardır. e Başkaldırmalarından (nüsüz) 
korktuğunuz kadınlara öğüt verin. (Vazgeçmezlerse) onları yataklarında 
yalnız bırakın. (Yine kâr etmezse) döğün. Size itaat ederlerse aleyhlerine bir 
yol aramayın. Doğrusu Allah yücedir, büyüktür" (Nisâ (4) 34) Tefsirciler, 
başkaldırma diye terceme edilen"nüsüz"ü: Eşinden tiksinme, ona isyan 
etme, yüz çevirme, bugzetme, eşi için kokulanıp süslenmeme, eşinin 
arzusunu menetme, eşinin evinde oturmayıp başka evde ve başkalarıyla 
oturma... (147 ibn Kesir N/257; Kurtubi NI/170; Elmalı N/1351; Lisânü'I- 
Arap "ne-seze" md.) diye açıklamışlardır. Anlaşılacağı üzere kadının bu 
duruma gelinceye kadar dövülmesi yasaktır. Yüzde bir de olsa, işi bu 
duruma kadar götüren kadın için aslında başka çâre de yoktur. Ya verilen 
öğütleri tutar, iş biter. Ya kocası yatağına girdiği halde ona sırtını döner. 
Ilgilenmez ve bu yolla uslanmasına çalışır. Çünkü bu, kadınlar için çok 


etkili bir çâredir. Bu da olmazsa iş boşanmaya kadar gelmiş ve yuva 
cehenneme dönmüş demektir. Ama boşanma daha büyük felâketlere ve 
yıkımlara sebep olabilir: Onun için dağlama kabilinden, son çare olarak 
incitmeyecek ve iz bırakmayacak kadar dövmeye başvurulur. Çünkü bu 
duruma düşenlerin bir çoğunu bu hafif dayak yola getirir ve çoğu 
boşânmaları önler, Önlemezse Islâm, yine erkeğin boşamasına izin vermez 
ve iki tarafın akrabasından seçilecek hakemlerin arabuluculuk yapmasını 
önerir. ( Nisâ (4) 35) 

1- Kadının dövülmesini gerektirecek davranışlar çok az görülecek 
davranışlar olduğu için, kadın dövme Islâm'da hoş karşılanmamış, hele bu 
sebepler yokken dövmeye cevazı verilmemiştir. Allah Resülü Efendimiz: 
"Allah'ın kızcağızlarını dövmeyin" (Ibn Kesir N/258) "Kadınlar hakkında 
Allah'tan korkun." (Ebü Dâvüd, menâsik 56; Ibn Mâce, menâsik 84; 
Kurtubi NI/172) "Kadınlar hakkında birbirinize hayır öğütlerde bulunun" 
(Kurtubi NW/173) "... Irzınızı başkalarına çiğnetirlerse onları incitmeden 
dövün (Müslim, hac 147; Tirmizi, radâ' 11; Ebü Dâvüd, menâsik 56 -Ibn 
Kesir N/258) "Dövdüğünüzde yüzlerine vurmayın" (153) buyurmuştur. 

2- Sebepleri bulduktan sonra başka çâresi de bulunamayan dövme, kangren 
olup kesilmeye yüz tutmuş uzvu kesilmekten kurtarmak için bir son çâre ve 
bir acı ilâçtir. Zaruret görülmeden kullanılmamalıdır. 

3- Kafa kaldıran kadınların bir kısmı mazohisttir; kocasının bir yigit 
rolünde ve otoriter görmek ister; hattâ dövülmekten hoşlanır ve rahatlar. 

4- Aslında Islâma bu noktada karşı çıkanların pek çoğu, daha durum, 
İslamın dövmeye izin verdiği aşamaya gelmeden karılarını döverler, pek 
çoğu da onlardan boşanırlar. Hattâ karılarının kolunu başını kıranlar da olur. 
Islâm bunların hiçbirisine izin vermez. Ne sebeple olursa olsun, karısının 
bir uzvunu kıran, ona diyet ödemek zorunda bırakılır. (Konu için ayrıca bk. 
Halebi, Sağir 395 Kebir, 621 (Aynı müellife ait bu iki kaynakta kadının 
namaz kılmaması ve yıkanmayı (guslü) terk etmesi dövülmesini meşru 
kılan sebeplerden gösterilir); Canan, Terbiye 391) 

5- Dövmeye izin verilme noktasına geldikten sonra da; kadının yüzüne 
vurulmaz; incitici ve iz bırakıci şekilde dövülmez. Dövmekten gaye onun 
çaydırılıcığıdır. 


KARISININ GAYR-I MEŞRU OLARAK YAŞADIĞINI BİLEN 
KİMSE NE YAPMALIDIR, ONU BOŞAMAK MI YOKSA ONU 
ÖLDÜRMEK Mİ İCAB EDER? 


Kesin olarak karısının gayr-i meşru olarak yaşadığını bilen kimsenin 
onu öldürmek veya öldürtmek için teşebbüse geçmesi caiz değildir. Çünkü 
evli olan kadının zina ile hiyanet ettiği zaman bunu tatbik etmek mümkün 
değildir. 

1- Her şeyden evvel dört müslümanın, göz ile, zanilerin tenasül organlarının 
birbirine girift olduklarını görmeleri şarttır. Bu da mümkün değildir. 

2- Cezayı tatbik eden fert veya fertler değil, hükümettir. Herkes uygun 
gördüğü cezayı infaza kalkışacak olursa düzen bozullur, anarşi doğar. 

3- Günümüzde, bir kimse zina eden karısını öldürmek için teşebbüse 
geçecek olursa davasını isbat etmek mümkün olmadığı için Allah'ın indinde 
mes'ul olacağı gibi, kanunen de mesul olup yıllarca haps sefaletini 
çekecektir. Böyle bir olay karşısında boşamadan başka çare yoktur. 


KARMA OTURMA 


Evimizin küçük olması sebebiyle kadın erkek birarada oturuyoruz; bu 
doğru mudur? 
Evde kadınların mahremi olmayan erkekler yoksa, bunun herhangi bir 
sakıncası yoktur. Kocanın erkek kardeşi (kayın); dayısı, amcası dayı ve 
amca çocukları, ya da daha uzak akrabalar gibi namahremler varsa, kadın 
tam tesettürüne, oturuşuna kalkışına, gülüşüne,konuşmasına, onların 
yanında kokulanmamaya ve süslenmemeye, onlarla tek tekine bir odada 
kalmamaya dikkat etmek şartıyla bir arada bulunabilirler, beraber yemek 
yiyebilirler. Ancak bu durumda kadının ayrıca başını omuzlarıyla beraber 
örten bir üstlüğü, ya da büyük bir başörtüsü bulunmalı ve elbisesinin süsünü 
de onunla örtmeli ve ayrıca göğüs ve kalça gibi vücut hatlarını belirten dar 
elbiseler giymemelidir. 


KARZ 


Borç, kredi, ödünç, altın, gümüş, nakit para ve misli olan şeyleri 
başkasına ödünç vermek anlamında bir Islâm hukuku terimi. Çoğulu 
kurüzdur. Hanefiler dışında diğer mezhepler selem akdi yapılan tüm 
malların karz olarak verilebileceğini söylerler. Onlar böylece, bazı kıyemi 
malları da tarife alarak kapsamı genişletmişlerdir (el-Kasâni, Bedâyiu's- 
Sanayı", VII, 394; Ibn Kudâme, el-Muğni, IV, 313; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, V, 
366). 

Kur'ân-ı Kerim'de "Allah'a ödünç vermek" şeklinde ifadesini bulan, fâizsiz 
ve karşılıksız verilen ödünç para anlamına gelen "karz-ı hasen"i de 
kapsamına alan altı kadar âyet vardır. Bunlardan birisi şöyledir: "Allah'a 
karz-ı hasen olarak ödünç verecek olan kimdir? Işte o, bunun karşılığını kat 
kat arttıracaktır. Ona, bundan başka çok değerli bir mükâfat da vardır " (el- 
Hadid, 57/ 11, konu ile ilgili âyetler; el-Mâide, 5/12; el-Bakara, 2/245; el- 
Hadid, 57/18; et-Teğabun, 64/17; el-Müzemmil, 73/20). 

Bu konuda Hz. Peygamber'in çeşitli hadisleri vardır. "Bir müslüman diğer 
müslümana iki defa ödünç (para) verirse, bir defa tasaddukta bulunmuş gibi 
olur" (eş-Şevkâni, Neylü'l-Ivtâr, V, 229). Enes b. Mâlik'ten şöyle dediği 
rivâyet edilmiştir: "Allah'ın elçisi şöyle buyurdu: Mirac gecesi bana, cennet 
kapısında şöyle bir yazı gösterildi. Sadaka için on katı, karz-ı hasen için ise 
onsekizkatlecir vardır. Cebrâil'e, karzın niçin sadakadan daha üstün 
olduğunu sorduğumda, su cevabı verdi: Şüphesiz, dilenci (çoğu zaman) 
yanında varken ister. Ödünç isteyen ise, ancak ihtiyaç sebebiyle ister" (Ibn 
Mâce, Sadakât, 19; el-Heysemi, Mecmau'z-Zevâid, IV, 126). 

Karzın rüknü icap ve kabuldür. Ödünç verenin teberrua ehil olması gerekir. 
Baba, vasi ve mümeyyiz küçükler, temsil ettikleri kimsenin malınıteberru 
edemedikleri gibi, ödünç vermeye de ehil değildirler. Ödünç vermede, 
başlangıçta bir ıvaz (karşılık) bulunmadığı için, bir bakıma teberru niteliği 
vardır. Akdin tamamlanması için, ödünç verilecek şeyin karşı tarafa teslim 
edilmiş olması gerekir. Hanefilere göre, yalnız misli olan yani ölçü, tartı 
veya standart olup sayı ile alınıp satılan şeyler karz olarak verilebilir. 
Hayvan veya gayrı menkul gibi kıyemi malları karz akdine elverişli 
değildir. Bunlar ihtiyacı olana kira veya âriyet yoluyla verilebilir. Çünkü 
kıyemi malların misli bulunmadığı için benzerini geri vermek mümkün 
olmaz. Meselâ; iki yaşlarında 700 bin liraya da, 1 milyon liraya da sığır 


cinsi hayvan bulunabilir. Ödünç veren daha iyisini almak isterken, ödünç 
alan daha ucuz olanını geri vermek isteyebilir. Bu durum menfaat 
çekişmesine yol açar (el-Kâsâni, a.g.e, VII, 394; Ibn Kudâme, el-Muğni, IV, 
314; Ibn Abidin, Reddu'I-Muhtâr, IV, 179, 195). 

Şafii, Malıki ve Hanbelilere göre, kendisinde selem akdi yapılabilen her 
şeyin karz olarak verilmesi de mümkündür. Bu misli olabileceği gibi kıyemi 
mallardan da olabilir. Hayvan da bunlar arasındadır. Ebü Râfi'den şöyle 
dediği rivâyet edilmiştir: "Allah Rasülü, bir adamdan iki yaşlarındaki bir 
deveyi ödünç almıştı. Sonra ona bir takım zekât develeri geldi. Bana, ödünç 
aldığı kimseye iki yaşlarında bir deveyi vermemi emretti." Ben de dedim ki: 
"Develer arasında altı yaşınıbitirmiş daha güzel olanından başkasını 
bulamıyorum." Bunun üzerine şöyle buyurdu: "Onu ona ver, şüphesiz sizin 
en hayırlınız, ödeme bakımından en güzel olanınızdır" (Müslim, Müsâkât, 
118; Ebu Dâvud, Büyü, 110; Tirmizi, Büyu', 73). Hanefiler Ebü Râfi' 
hadisini mensuh kabul ederler (Sahih-i Müslim Tercemesi, Terc. A. 
Davudoğlu, VTLI, 96, 101). 

Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre, karz akdinde va'de şartı geçerli 
değildir. Aksi halde nesie ribâsı söz konusu olur. Karz başlangıçta teberru 
niteliğindedir. Ödünç veren için bedelini derhal isteme hakkıdoğar. Ancak 
sure belirlenmiş olur ve ödünç veren buna riayet etmiş bulunursa, ödünç 
alana kolaylık göstermiş ve iyi bir iş yapmış olur. Satım ve kira akdi 
akitlerde ise tarafların tesbit edecekleri va'deler bağlayıcı olur. 

Imam Mâlik'e göre, karz akdi, va'de belirlenmekle va'deli olur. Delil şu 
hadistir: "Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar" 
(Buhâri, Icâre, 14, 50). Çünkü taraflar karz akdi ile, bunu devam ettirme 
veya ikâle yapma bakımından tasarrufa mâlik olurlar. Bu arada va'deyi 
uzatma yetkisine sahiptirler (eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 1, 303; Ibn Kudâme, 
a.g.e, IV, 315) 

Hanefilerin meşhur görüşüne göre, ödünç vermenin menfaat celbeden bir 
tarzda olmaması gerekir. Ancak ödünç verenin yararlanması, akit sırasında 
şart koşmaksızın ve bu konuda örf de bulunmaksızın olmuşsa bunda bir 
sakınca yoktur. Meselâ, ödünç alan kimse, parayı geri verirken ilâve yapsa 
veya teşekkür olarak evini tercihen ödünç para verene satsa, bunda bir 
sakınca bulunmaz. Câbir b. Abdillâh'tan şöyle dediği nakledilmiştir: 
"Benim Rasülüllah (s.a.s) da bir hakkım (alacağım) vardı. Bana bunu 
ziyade ederek ödedi" (Müslim, Müsâkât, 120; ea-şevkâni, a.g.e, V, 231). 
Aslında, menfaat celbeden karz yasağı ez-Zeylai'nin Nasbu'r-Râye'de tesbit 


ettiği gibi, herhangi bir hadise dayanmaz. Bunu şart koşulan veya örf hâlini 
alan menfaatlarla ilgili olarak düşünmek mümkündür (Zühaylı, el-Fıkhu'I- 
Islâmi fi Uslübihi'l Cedid, 1, 504). 

Ödünç verene hediye vermek şart koşulmuşsa bu mekruh olur. Aksi halde 
bir sakıncası bulunmaz. Ancak dostlar arasındaki mutat hediye ve ikramlar 
bundan müstesnadır. Rehinden yararlanma da, rehin verenin izniyle 
mümkün ve caizdir (Ibn Âbidin, Reddu'I-Muhtar, IV, 182; Hamdi 
Döndüren, Çağdaş Ekonomik Problemlere Islâmi Yaklaşımlar, Istanbul 
1988, 5.87, 94). 

Islâm'da karz yoluyla kısa va'deli ve küçük kredileri temin etmek mümkün 
olabilir. Bu, akrabalık, dostluk, karşılıklı yardımlaşma, karşılığını âhirette 
alma, ileride kendisi de benzer ekonomik sıkıntıya düşerse destek hazırlama 
gibi düşüncelerle yapılabilir. Kısa vadeli ihtiyaçların esnaf, tüccar ve 
komşularla hısım akraba arasında çözümlenmesi ve bundan bir yarar 
beklenmemesi en güzel ve kalıcı bir çözümdür. Bu yolla fertler birbirine 
yaklaşır, iyilik duyguları güçlenir, ayrıca taraflar sürekli olarak karz-ı hasen 
sevabına nâil olurlar. Islâm'da uzun va'deli ve büyük krediler için kâr 
ortaklığı esası getirilmiştir. Çünkü bir yarar olmaksızın insanların 
birbirlerine yardımcı olmaları süreklilik arzetmez. Özellikle kredinin 
miktarı büyüdükçe, bunu karz-ı hasen ölçüleri içinde çözmek mümkün 
olmaz. Krediye ihtiyacı olan iş adamı dürüst çalışır, ortaklarını gerçek mal 
varlığına hissedar yapar ve gerçek kârı paylaşmaya, ya da ortakların 
anaparalarına eklemeye razı olursa, kredi problemine çözüm yolu bulmak 
kolaylaşabilir. 


KAŞ VE TÜY YOLMA 


Kaşlarının arası bitişik olan bir kadın, sadece bitişen yerlerdeki tüyleri 

çekebilir mi? Yüzdeki ve özellikle de bıyıklardaki tüyleri, ayrıca 
bacaklardaki kılları yolabilir mi? 
Allah Rasüllü Efendimiz (s.a.s.) kaşını incelttiren kadına ve bu işi yapana 
lânet etmiştir. Fakat bazı Islâm alimleri, kadının yüzünde anormal olarak 
(çeşitli hormon bozukluklarından ötürü) biten kılları, kadının kocanın 
izniyle koparabilir, çünkü bu Allah'ın normal olarak yarattığı ve görmek 
istediği oyaratılış biçimini; yani fıtratı değiştirmek değil, çeşitli 
hastalıklardan ötürü bozulan kadınlık fıtratını düzeltmek anlamını taşır, 
demişlerdir. Kadın böylece, eğer istiyorsa, kocanın süslenme arzusunada 
uymuş olur. Ibn Âbidin, bu tür anormal kılları yolmâk, bu maksatla 
yapılırsa müstehaptır, der. Ayaklardaki anormal kılları yolmak için de aynı 
şey söylenir. Yalnız bunları başkalarına güzel görünmek için yapmak, 
doğuştan bitişik yaratılan kaşları almak ve her kadında normal olarak, biraz 
farklı ölçülerde de olsa, bulunan bıyık tüycüklerini yolmak haramdır. 


KASÂME 


Kâtili meçhul cinâyetlerde maktülün bulunduğu köy veya mahalle 
halkından elli kişinin Allah'a yemin ederek "Öldürmedik ve öldüreni de 
görmedik" diye yemin etmeleri anlamında bir İslam ceza hukuku terimi. 
Bunu talep etmek ve yemin edecek elli erkeği sevmek maktülün velisinin 
hakkıdır. Hanefiler dışında çoğunluk İslâm hukukçularına göre, öldürülenin 
velileri cinayeti başka bir delille ispat edemezlerse, suçlunun aleyhine 
yemin ederler. Onlardan herbiri Allah'a yeminle "ona filanca vurdu ve öldü 
veya onu falanca öldürdü" diye yemin eder. 

Kasâmenin delili sünnettir. Ensârdan bir erkek şöyle rivayet etmiştir: 

"Hz. Peygamber kasâmeyi câhiliyye devrinde olduğu üzere bıraktı" (Buhâri, 
Diyât, 22, Menâkibu'l-Ensâr, 27; Ebü Dâvud, Diyât, 8,9; eş-Şevkâni, 
Neyhi'l-Evtâr, VII, 34). Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Delil getirmek 
iddia edene, yemin ise inkâr edene âittir. Ancak kasâme bundan 
müstesnâdır" (€ş-Şevkâni, Neylü'l Evtar, VT, 39). 

Kasâmenin amacı, müslümanın canını korumak, kanın yere dökülmesini 
önlemek ve suçlunun cezasız kalmasını engellemektir. Hz. Ali, Ömer (r.a)'a 
cuma namazı veya Kâbe'yi tavaf sırasında izdihamdan ölen kimseler 
hakkında şöyle demiştir: "Ey mü'minlerin emiri, eğer öldüreni bilirsen 
hiçbir müslümanın kanı boşa gitmez. Aksi halde onun diyetini 
beytülmâl'den ver" (el-Kâsâni, Bedâyiu's Sanâyi', VII, 290; Meydâni, el- 
Lübâb, II, 172; ez-Zühayli, el-Fıkhu'-İslâmi ve Edilletuh, VI, 395). 

Yemin sırasında cinayeti üstlenen çıkmazsa, o mahalle veya köy halkının 
mükellef erkeklerine diyetle hükmolunur. İnsanların oturduğu yerden, ses 
işitilmeyecek kadar uzakta, kırlarda bulunan ölünün, cinayet sonucu 
öldürüldüğü belli ise, diyeti devlete âittir. İslâm, suç işlemeleri önlemek için 
kollektif sorumluluk esasını getirmiştir. Yine kâtilin asabe veya âkileşinin 
kasâme ve diyetle yükümlü tutulmasının sebebi, maktülün bulunduğu 
yerde, öldürülmezden önce, hayatını korumadaki eksiklikleri ve câninin 
saldırısına karşı ona yardım ve himaye etmemeleridir. Nitekim, yanlışlıkla 
(hataen) öldürmede âkilenin diyetle yükümlü tutulmasının sebebi de budur. 
1) Öldürenin meçhul olması, Eğer kâtil biliniyorsa kasâme usulü 
uygulanamaz. Şartları varsa, kasten öldürmede kısâs, şibhü'l-amd ve hataen 
öldürmede ise diyet gerekir. 

2) Öldürülende yara, vurma vb. öldürme eserinin bulunması gerekir. Bunlar 


olmazsa kasâme ve diyet gerekmez. Kendi kendine ölmüş sayılır. Ağız, 
burun, dübür ve cinsiyet uzvundan kan gelmiş olsa yine bir şey, gerekmez. 
Çünkü bu yerlerden kan, bir harbe olmaksızın normal olarak gelir. Bununla 
onun öldürüldüğü anlaşılmaz. Ancak kan, göz veya kulaktan gelmiş olursa 
kasâme ve diyet söz konusu olur. 

3) Öldürülenin insan olması. Hayvan için kasâme yoluna gidilmez. 

4) Öldürülenin velileri tarafından mahkemeye dava açması. Çünkü kasâme 
bir yemindir. Yemin ise davasız hukuki bir anlam taşımaz. 

5) İthaf edilenin suçu inkâr etmesi. Çünkü yemin inkâr edenin görevidir. 
Sanık suçu itiraf ederse, kasâme söz konusu olmaz. 

6) Dâvâcının kasâme talebinde bulunması, Çünkü yemin teklif etmek 
davacının hakkıdır. 

7) Maktülün bulunduğu yerin bir kimsenin mülkü veya yararlandığı bir yer 
olması. Çünkü insanlar mülk edindiği veya kira akdi gibi bir yolla 
yararlandığı yerin güvenliğinden sorumlu tutulabilir. 

Büyük câmilerde, umüma ait cadde, köprü ve çarşılarda veya ceza evinde 
bulunan mektül için kasâme yapılmaz. Çünkü bu yerler, bir kimsenin mülkü 
veya tasarrufunda olan yerler değildir. Burada diyet beytülmâl tarafından 
ödenir. Mahalle mescidinde bulunursa, o mahalle halkı kasameye davet 
edilebilir. Gemi, uçak, otobüs ve tren gibi araçlarda katili bilinmeyen bir 
ceset bulunsa, kasâme bu araçlarda bulunan kimselere yöneltilir. Çünkü bu 
araçlar onların elinde sayılır. 

Sonuç olarak, tasarrufu bir kimseye veya cemaate değil de, müslüman 
toplumuna ait olan her yerde kasâme ve diyet fertlere gerekmez. Diyeti 
Devlet öder (el-Kâsâni, a.g.e, VII, 286 vd; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, 
VT, 392, 396; Meydani, a.g.e, IT, 174, 176; İbn Kudâme, el-Muğni, VII, 
71 vd.; İbn.-Abidin, Reddü'l Muhtar, V, 445 vd. ez-Zühayli, a.g.e, VI. 400.) 


KASAPLARDAN TAVUK, KOYUN, İNEK VB. ETİ ALABİLİR 
MİYİZ? 


Kasaplardaki tavuk eti dışında eti yenen hayvanların etlerini satın 
almak, besmelesiz kesilmiş olma şüphesi taşımakla beraber câizdir. Bu 
konuda çoğunluğu Müslüman olduğuna ve şüpheli şeylerden tamamıyla 
kaçınmanın hayatı zorlaştıracağına itibar edilir. (Kâdihân NI/415-416) 
Tavuk için ikinci bir şüphe, (içindeki pisliğiyle beraber kaynar suya atılmış 
olma şüphesi) daha vardır. Bu yüzden Islâmi usullerle kestiği ve yolduğu 
kesin bilinmeyenlerden tavuk almamak gerekir. Ayrıca hem tavuk için hem 
de et için, Müslümanların şartları zorlamalarının ve Islâmi olanı satan kasap 
bulmaları, ya da oluşturmalarının, bilinçli Müslümanlar için şart olduğu da 
bilinmelidir. E&er ortada gayr-i Islâmi bir durum varsa, herkes gücü yettiği 
oranda sorumludur. 


KASETTEN KUR'AN-I KERİM DİNLEMEK 


Kur'an-ı Kerim dolu kasetlere abdestsiz el sürülmez deniliyor, doğru 
mudur? Yine vaaz da, Kur'an dan, başka Şeyler de ,dinlenilmez, çünkü onun 
feyzi olmaz, hiçbir yarari dokunmaz deniliyor. Bu yüzden de teyp ve kasete 
adeta düşmanlık açılıyor, ne dersiniz? 

Kur'an-ı, usul kitaplarımız şöyle tarif ederler: 

"Rasülüllah'a indirilip, mushaflarda yazılı olan ve hiç bir şüphe 
bulunmayâcak tarzda bize kadar tevatürle gelen kitaptır."( Molla Ciyün, 
Nüru'1-envâr /11,12) Abdestsiz dokunulamayacak olan, Kur'an'ın yazılı 
olduğu mushaflardır. Bantlara mushaf denmeyeceğine göre -Allahu a'lem- 
onlara abdestsiz dokunmakta beis olmamalıdır. Ancak herhalde ihtiyata 
uygun olan, Kuran dolu olduğu bilinen bantları da abdestsiz 
tutmamaktır.Kur'an-ı Kerim, vaaz ya da dinlemesi haram olmayan diğer 
şeyleri teypten, radyodan ya da videodan dinlemenin ne mahzuru olabilir? 
Mahzurlu olan, Kur'an-ı münâsebetsiz yerlerde okumak, okutmak, ya da 
Kur'an okunurken saygısız davranmak, dinlememek, meselâ konuşup 
eğlenmek, gülüp lâubâli hareketlerde bulunmaktır. Kur'an teyp v.b. 
âletlerden, şartlarına uygun olarak okunuyorsa, dinleme âdâbına uyularak 
da dinleniyorsa okunur ve dinlenir, okunmalı ve dinlenmelidir. Meselâ 
kadın, tek başına el işini yaparken, mutfağını temizlerken, boş duran kulağı, 
güzel okunmuş bir Kur'an tilâvetinde olsa, ruhu sürekli Kur'ân'la haşır-neşir 
bulunsa dahâ iyi olmaz mı? Bize göre daha iyi olur. Hattâ öyle yapmalıdır; 
Kur'an tilâveti ile, çok güzel konuşmalarla, hem rühunu, hem kültür ve 
irfanını beslemelidir. Tâ ki, ruhun gıdasi diye zehirleyici tangırtılar 
dinlemesinler, en büyük nimet olan zamanlarını öldürmesinler. 

Teyp vb. aletlerden dinlenen Kur'an da Kur'andır, aynı şartlarla dinlenilmesi 
ve secde âyeti okunursa secde yapılması gerekir. Bunu sesin daglardan 
yankılanmasına benzetemeyiz. Bu tıpkı Hz. Musa (a.s.)'ın Allah'ı (c.c.) 
vasıtasız olarak, ya da ağaç vasıtası ile dinlemesine benzer. Nasıl o şekilde 
duydukları Allah'ın kelâmı ise, bu âletlerden dinlenen Kur'an da Allah'ın 
kelamıdır. Çünkü Kur'an'a Allah'ın kelâmı denmesi, o lafızlarla anlatılan 
mananın, Allah'ın ezeli "Kelâm" sıfatına nisbet edilmesi itibari iledir. Canlı 
bir şahıs okurken de Kur'an olan, onun çıkardığı sesler değil, onların manası 
ve manaların kalıbı olan nazımdır.( Mustafa M. Ammâra, et-Tergib 
Hâsiyesi)Bizce el-A'râf suresindeki bir âyet-i kerimede bu söylediklerimizi 


doğrular anlamdadır: "Kur'an okunduğunda onu hemen dinleyin ki, 
esirgenmiş olasınız" (7/204). Dikkat edilirse burada "birisi Kur'an 
okuduğunda" denmemiş de "okunduğunda" denmiştir ki bu, her nasıl olursa 
olsun (okunduğunda, anlamını verir.Bu tür âletlerden Kur'an 
dinlenmeyeceğini söyleyenler, elbette dinlerken gösterilecek ciddiyetin, 
şahıstan dinlerken gösterilecek olan gibi olamıyacağı endişesiyle böyle 
söylüyorlar. Bu endişe bütün bütün yersiz değildir. Ama Kur'an okunurken 
saygının okuyana değil, Allah'a olması gerektiğini bilenler, âletten 
dinlerken de saygılı olurlar. 


KAŞLARI ALDIRMA: 


Peygamberimiz (s.a.s.) kaşını incelttiren kadına ve bu işi yapana da 
lânet etmiştir (Örnek olarak bk. Buhâri, teFsir süre 59/4; Müslim, libas 
120.). Fakat bazı Islâm âlimleri kadının yüzünde anormal olarak (çeşitli 
hormon bozukluklarından ötürü) biten kılları kadın koparabilir. Çünkü bu 
fıtratı değiştirmek değil, çeşitli hastalıklardan ötürü bozulan kadınlık 
fıtratını düzeltmek anlamını taşır. Kadın böylece kocasını süslenme 
arzusunu da karşılamış olur. Ibn Âbidin, bu maksatla yapılırsa müstehaptır 
der. Ayaklardaki, anormal kılları yolmak için de aynı şey söylenir(Ibn 
Âbidin VI/373.). Fakat Imam Taberi yüz kıllarını yolmanın da, yasaklanan 
ve lânet edilen kaş yolma çeşidine girdiğini söylemiştir. (bk. Nevevi, Serhu 
Müslim XIV/354; Ibn Hacer, Fethu'l-BâriX/378.) Ama doğru olan önceki 
görüştür. 


KATL KEFFÂRETİ 


İslâm'da keffâret, bazı günahlara karşı konan ve ibadetlerle yerine 
getirilen bir ceza türüdür Keffâret dört çeşittir: Hatalı öldürme, zıhâr, 
ramazan orucunu kasten bozma ve yemin keffâreti Zıhâr ve oruç bozmanın 
keffâreti köle azadı, buna gücü yetmezse iki ay arka arkaya oruç tutmak, 
buna da güç yetmezse altmış yoksulu doyurmaktır. Yemin keffâreti ise, on 
yoksulu doyurmak veya giydirmek yahut mü'min bir köle azat etmek. 
Bunlara güç yetmezse ara vermeden üç gün oruç tutmaktır. 

Hatalı öldürmede kısas gerekmediği konusunda, İslâm hukukçularının 
görüş birliği vardır. Bunun cezası; âkile üzerine diyet, keffâret ve hatalı 
öldürdüğü miras bırakandan miras ve vasiyet edileni alamamadır. Kur'ân-ı 
Kerim'de şöyle buyurulur: "Hata dışında bir mü'min diğer mü'mini 
öldürmez. Kim bir mü'mini hata ile öldürürse, bir mü'min köle azat etmesi, 
bir de ölünün ailesine diyet teslim etmesi gerekir. Ancak, ölünün aileşinin 
bağışlaması müstesnadır. Bunu bulamayan kimsenin arka arkaya iki ay oruç 
tutması gerekir" (en-Nisâ, 4/92). 

Bu uygulamada toplum yararı ve nefis terbiyesi vardır. Kur'ân, diyetle; 
ölenin aileşinin bir köle azadı ile de toplumun yararını gözetmiştir. Çünkü 
bir insanı öldürmek toplumun bir ferdini eksiltmektir. Bu eksiklik köle 
azadı ile giderilmiş olur, Çünkü köle, bir bakıma ölü mesabesinde olup 
hürriyete kavuşunca sanki dirilmektedir. Bu duruma göre esirlik ve kölelik 
sanki bir ölüm, hürriyet ise hayattır. Günümüzde köle statüsü kalmadığı için 
keffâret, sadece iki ay aralıksız oruçla yerine getirilebilir. Bu da kişinin 
mânevi eğitim ve terbiyesinde etkili olan bir ibadettir. 

İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre zimmi'nin hatalı öldürülmesinde de 
keffâret gerekir. İmam Mâlik aksi görüştedir. Hanefiler kasta benzer 
öldürmede keffâreti gerekli görürken, Şafiiler bu hükmü kıyas yoluyla 
kasten adam öldüreni de bu kapsam da kabul ederler (es-Serahsi, el Mebsüt, 
VT, 147 vd.; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', V, 97, VII, 252; İbnü'l-Hümâm, 
Fethu'l-Kadir, IV, 18, 20 vd.; İbn Kudâme, el-Muğni, VII, 771, VI, 92; ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, II, 488, VI, 328, 330; İbn Âbidin, 
Reddü'lMuhtâr, V, 277; Ebü Zehrâ, Usülü'l-Fıkh, Trc. Abdülkâdir Şener, 
Ankara 1973, s. 102, 144; Süleyman Akdemir, Ceza Hukukunda Mağdurun 
Korunması, İzmir 1988, s. 63, 64). 


KAVLİ SÜNNET 


Peygamber (s.a.s)'in sözlü sünneti. Peygamber (s.a.s)'in günlük yaşayışı 
sünnetin tümünü kapsamaktadır. Zira sünnet kelimesi "övülmüş veya 
kınanmış yol" anlamındadır. Nitekim Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
buyurulmuştur: "Kendilerine hidayet geldiğinde insanları inanmaktan ve 
Rablerinden mağfiret dilemekten alıkoyan, sadece öncekilerin sünnetinin 
(gidişatının) kendilerine gelmesini beklemelidir" (el-Kehf, 18/55). Hz. 
Peygamber sünnet kelimesini lugat anlamı olan, yol manasında 
kullanmıştır: "Kim iyi bir sünnet (yon edinirse, onun ve onunla amel 
edeceklerin sevabı o kimseye aittir..."(Müslim, İlim, 15; Zekât, 69). 
Hadisçiler sünneti; Hz. Peygamber'in söz, fiil ve takrirleri şeklinde tarif 
etmişlerdir. Keza onun ahlâk sıfatları, sireti ve yaşayışı sünnettir. 
Rasülüllah'ın yaşayışı, fiili sünnet olarak müteala edilirse, sünneti üç kısıma 
ayırmak mümkün olur. 

Birinci kısım; Kavli sünnet yani Hz. Peygamber'in sözleri. İkinci kısım: 
Fiili sünnet; Hz. Peygamber'in davranışları ve tavırları. Üçüncü kısım: 
Takriri sünnet; Hz. Peygamber'in haberdar olduğu söz ve hadiseler 
karşısında susması veya ikrarı. Buna göre kavli sünnet. Hz. Peygamber'in 
çeşitli vesilelerle söylemiş olduğu mübarek sözlerdir. Bu anlamıyla hadis ve 
sünnet eşanlamlıdır. Fıkıh usülü âlimlerinin ıstılahında kavli sünnet; Hz. 
Peygamber'in sadece hüküm bildiren sözleridir. Şer'i bir hüküm kaynağı 
olmayan ve muhtelif konularda malumat veren diğer sözleri ise yalnızca 
hadis olarak mütalaa edilmektedir (bk. Muhammed Accâc el-Hatib, es- 
Sünne, Kahire 1383, s. 16). 

Hadislerin bütünü içerisinde büyük bir yekün tutan kavli sünnet, özel 
çalışmalara da konu olmuştur. Celâleddin es-Suyüti (6. 911/1505), el- 
Câmiu's-Sağü min Ehadisi'l-Beşir Ve'n-Nezü isimli eserinde kavli sünnetleri 
toplamıştır. Fiili sünnetleri eserin son kısmında "kâne" ile almıştır. Bunlar 
Hz. Peygamber'in şemâiline, siretine ve ahlâkına dair olan hadislerdir. 
Hukuki açıdan da kavli sünnetin önemi büyüktür. Çünkü fiili sünnetin Hz. 
Peygamber'e ait özel bir hal olma ihtimali vardır. Takriri sünnette de bir 
şahsa ve olaya ait özel bir hüküm veya izin olma ihtimali mevcuttur. 
Halbuki kavli sünnetin delâleti lafziyesi daha net daha belirgindir. Bu 
açıdan şer'i hükümlerin istinbatında kavli sünnet, daha kuvvetlidir (bk. 
Tehânevi, Keşşaf, I, 706). 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in kavli sünnetlerine bir örnek: Peygamber (s.a.s) 
şöyle buyurmuştur: "Köleleriniz ve hizmetçileriniz sizin kardeşlerinizdir. 
Allah Teâlâ onları sizin idarenize ve emrinize vermiştir. Kimin idaresi 
altında kardeşi olursa ona yediğinden yedirsin, giydiğinden giydirsin..." 
(Buhâri, İmân, 22; Edeb, 44; Müslim, İmân, 38, 40). 


KAYIN PEDERE HİTAP TARZI 


Kişinin kayınpederine "baba"; kayınvalidisine "anne" demesinin 
mahzuru var mıdır? 
Bu durum ya çok önemli olmadığı ya da Türklerin örfüne has bir keyfiyet 
olduğu için fıkıh kitaplarımızda yer almaz. Biz bu konudaki Islâmi edebi, 
bilinenlerden hareketle öğrenebiliriz. Önce Kur'ân-ı Kerim'de kişinin 
kayınpederine "baba", kayınvalidesine "anne" demesini isteyen bir âyet-i 
kerime yoktur. Hadislerde de böyle bir şey bilmiyoruz. Rasülüllah 
Efendimizin (s.a.v.) kendisinin Ebübekir ve Ömer Efendilerimize (ki, onun 
kâyinpederi idiler) "baba" diye hitap ettiği vaki olmadığı gibi, kendi damadı 
olan Osman ve Ali Ffendilerimizin de ona "baba" dedikleri 
bilinmemektedir. Onlarla alâkalı Hadislerde hep "Ey Allah'ın Rasülü" 
dediklerine şahit oluyoruz Rasülullah'ın hanımları, "mü'minlerin anneleri" 
(Ahzâb (33) 6) olduğu gibi, kendisi de mü'minlerin manen Babası 
olduğundan onun, kendi eşlerinin babalarına "baba" demesi uygun olmazdı, 
diye düşünülebilir ama, kendi damatlarının ona "baba" demelerinin bir değil 
iki sebebi bulunmâsına rağmen, dememiş olmaları bize, kayınpedere "baba" 
denmeyeceğine dair ışık tutar. Ayrıca Ahzâb süresindeki iki âyet-i kerime 
ile Müslim'deki iki hadis-i şerif de ibareleriyle olmasa dahi işaretleriyle bize 
bunu anlatırlar 
"Allah evlâtlıklarınızı sizin çocuğunuz yapmamıştır","Onları kendi 
babalarına nispet ederek çağırın. Bu, Allah katında daha âdildir". (Ahzâb 
33/4,5). "Kim Müslümanken Babası olmadığını bildiği halde birisini baba 
iddia ederse, Cennet ona haramdır," "Babalarınızdan vâzgeçmeyin, kim 
Babasından vazgeçerse (onu kabullenmezse) bu küfürdür". (Müslim, Imam 
113,114,115; Ayrıca bk. Cessâs, Ahkâm V/222; Ibn Kesir VU/377, 78) Işte 
bu naslar bize işaretleriyle kişinin, kendi ana Babasından başkasına ana 
baba demesinin uygun olmayacağını da anlatıyor olmalıdır. Ancak karı- 
kocanın birbirlerine karşı yumuşak ve nezaketli olmalarının ve birbiri 
yakınlarına, diğerinin hoşlanacağı ünvanlarla ve saygıyla davranmalarının 
birbiri üzerindeki haklarından olduğu da edep kitaplarımızda mevcuttur. 
Öyleyse herkesin, muhatabının statüsüne uygun bir hitapla ona hitap etmesi, 
en uygun olanıdır. Evlenen çocuklarının başkası tarafından ellerinden 
alındığı duygusunu yaşayan anne-babayı; çocuklarının başkalarına anne, 
baba diye hitap etmesi, ayrıca rencide edecektir. Kayınpeder ve 


kayınvalidenin kendilerine "anne" ve "baba" denmediğinden ötürü rencide 
olabilecekleri de düşünülebilir. Ama bu, örften ve günümüzde öyle 
alışıldığından dolayıdır. 


KAYIP MAL 


Sahibi tarafından yitirilip kaybedilmiş olan canlı veya cansız mala İslâm 
Hukukunda "lukata" (kayıp mal) adı verilir. Başka bir deyişle "bulunan ve 
sahibi belli olmayan mal" demektir. Ebeveyni belirsiz bulunan çocuğa ise 
"lakit" denir. 

Kayıp malların ne gibi bir muameleye tabi tutulacağı hususu hadislere 
dayanılarak bir takım esaslara bağlanmıştır. Ubeyy b. Ka'b (r.a.)'dan şöyle 
dediği rivâyet edilmiştir: 

"(Bir kere) ben bir kese buldum; içinde yüz dinar vardı. (Onu) Hz. 
Peygamber'e (s.a.s) arzettim. 

Rasülüllah; "bunu bir yıl (insanların toplu bulunduğu yerlerde) bildir, ilân 
et" buyurdu. Ben de bir yıl süreyle onu ilan ettim. Fakat sahibi çıkmadı. 
Sonra Rasülüllah'a geldim. Rasülüllah "bu yıl (daha) bildir", buyurdu. Onu 
bir yıl daha ilân ettim. Fakat yine sahibi çıkmadı. Sonra üçüncü defa Hz. 
Peygamber'e durumu arzettim. 

Bu defa Rasülüllah; "bu paranın, sayısını, ağız bağını muhafaza et. Sahibi 
gelir (de paranın sayısını, çıkını, ağız bağını haber verir)se keseyi ona ver, 
gelmezse onu harcayabilirsin" buyurdu" (Buhâri, Lukata, 1). 

Kayıp mallar, tavuk, kuş, keçi, koyun, sığır ve deve gibi canlı mallar 
olabileceği gibi, para, altın, gümüş, ev eşyası, el aletleri, giyim eşyası veya 
gıda maddeleri gibi cansız şeyler de olabilir. Kayıp malları başka bir 
yönden, önemli ve önemsiz diye ikiye ayırmakta mümkündür. 

Sahipleri tarafından aranılması adet olmayan tarlada kalan başaklar, 
meyveler, kabuklar ve çekirdekler gibi şeyler önemsiz olan kayıp mallardır. 
Çalındığı zaman hırsızlık cezasını gerektiren miktar kadar ve ondan daha 
kıymetli olan mallar da kayıp mallardır (Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuk-ı 
İslâmiyye Kamusu, VII, 242). 

Kayıp malları görüldüğü yerde alıp saklamak, bazen meşru, bazen de gayri 
meşru kabul edilmiştir. 

Bu yüzden kayıp malları almak, mübah, mendüb, vacip ve haram gibi 
hükümlere tabi tutulmuştur. 

Eğer rastlanılan mal, alınmadığı takdirde zayi olmasından endişe edilmiyor 
ve daha güvenilir kimseler tarafından alınıp korunacağı biliniyorsa, onu alıp 
korumak mübahtır. Terkinde günah yoktur. Eğer zayi olmasından endişe 
edilirse, malı alıp sahibi için korumak mendubtur. Böylece bu kayıp malın, 


haram-helâl bilmez birinin eline geçmesi önlenmiş olur. Alınmadığı 
takdirde zayi olacağında kesinlik olan kayıp malı, sahibini buluncaya kadar 
saklamak vacibtir. Kıymetli bir malı bulunduğu zaman onu sahibine vermek 
niyeti ile değil de sahiplenmek ve ondan faydalanmak gayesi ile alırsa bu da 
haramdır. Çünkü bu kayıp malı bulmaktan öte gasba dönüşmüş bir durum 
arzeder (el-Kasam, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1982, VI, 200, Ayrıca bk. 
"lukata" maddesi). 


KAZA-KADER 


"Kaza ve Kader" şeklinde geçer. Bu iki kelime birbirinin gereği ve 
tamamlayıcısı gibidir. Bazı Hadislerde, "Kadere Iman", Hayrı ile Şerri ile 
kadere iman" diye geçmekte ise de çok de fa bir arada kullanılmaktadır. 
Ancak genellikle Eş'ariler "Kaza ve Kader", Mâturidiler ise "Kader ve 
Kaza" diye zikrederler. Bu kullanış, Kur'ân-ı Kerimde bir çok âyetlerde, 
ayrı yerlerde ve farklı anlamlarda geçen "kaza" ve "kader" kelimelerine 
verilen değişik anlamlardan ileri gelmektedir. Önemli olan; bu manaları iyi 
anlamak ve herşeyin Allahu Teâlâ'nın ezelde takdir ve tayin ettiği kaderine, 
yani ilahi ölçüye uygun olarak kaza şeklinde meydana geldiğine kesinlikle 
iman etmektir. Çünkü Islâm inançlarına göre her şeyin "takdir'i ilahi" ile 
yani "ilâhi kadere" uygun olarak yeri ve zamanı geldiğine, yani 
yaratıldığına inanmak şarttır. Ancak kader konusu kelâm âlimleri ve Islâm 
düşünürleri arasında derin görüş ayrılıklarına ve çetin tartışmalara sebeb 
olan, anlaşılması ve çözümü çok zor bir mesele, hatta bazılarınca "Ilâhi bir 
sır" olarak kabul edilmektedir. Gerçek şudur ki; Selefiyye, Muhaddisler ve 
Ehl-i Sünnet Kelamcılarının ortak görüşüne göre, Allahu Teâlâ'ya ve onun, 
ilim, irade, kudret ve tekvin sıfatlarına iman, "kaza ve kadere iman" etmeyi 
de gerektirir. Çünkü lugat ve ıstılah manalarını açıklayınca anlaşılacağı gibi, 
"kader" Hak Teâlâ'nın "Ilim" ve "Irade" sıfatlarına, "kaza" da "Kudret" ve 
"Tekvin" sıfatına dayanır. Yani bu sıfatlara inanmanın kesin sonucu ve 
gereğidir. Bu esasa dayanılarak ve Islâm inançları arasındaki önemli yeri 
dikkate alınarak, bir de, peygamberimiz (s.a.s)'in meşhur "Cibril Hadisi" de, 
naklı delil sayılarak "Kaza ve Kadere Iman" ayrıca belirtilmiş ve "Iman 
Esasları" arasında altıncı esas kabul edilmiştir. Nitekim bazı sahih ve 
meşhur hadislerle beraber (Buhari, el-kader; Müslim, el-iman) bir çok âyet-i 
kerimede her şeyi ilâhi takdire, tabi olduğu ve Allah'u Teâlâ'nın Kudretinin 
ve hükmünün (kazasının) bir gereği olarak yaratıldığına işaret olunmuştur. 
Kaza ve kader kelimelerinin lugat ve Kur'an âyetlerinde geçen değişik 
anlamları ile, Mâturidilere ve Eş'arilere göre terim manaları şöyle 
açıklanabilir: 

"Ka-de-re" kökünden gelen kader; lugatta; "ölçü, ölçme, miktar, bir şeyi 
ölçerek belirli bir ölçüye göre yapmak, onu takdir ederek tayin ve tahsis 
etmek", anlamlarına gelir. Rağıb el-Isfehani'ye göre "kader ve takdir" bir 
şeyin miktarını ve sınırını bildirir (el-Müfredad, 5.403). Yani Kader; her 


hangi bir şeyin mahiyetini gösteren ve sınırlayan bir ölçüdür. Nitekim her 
şey "ilâhi bir ölçü"ye bağlı olarak ezelde takdir ve tayin edilmiştir. Mesela: 
buğday tohumu veya hurma çekirdeği kendilerine özgü öyle bir ölçü ve 
belirli özelliklerle takdir ve tayin edilmiştir ki birincisinden yalnız buğday, 
diğerinden yalnız hurma ağacı yetişir, başka bir şey yetişmez. Her nebatın 
her ağacın veya hayvanın tohumu da öyledir. O halde kader; bu âlemin ve 
ondaki bütün varlıkların ilâhi hikmete göre yaratılmasında ve varlığının 
devamında esas olan "Ilâhi bir ölçü, Ilâhi bir kanun" dur. 

Kader kelimesi Kur'an-ı Kerim'de "masdar" ve "fiil" olarak geçmektedir. 
"Şüphesiz biz, her şeyi(n mahiyetini) belirli bir ölçüye (kadere, ilâhi 
takdire) göre yarattık" (el-Kamer, 54/49) âyetinde mastar; "...(Allah) 
herşeyi yaratmış ve her birisine belirli bir nizam vererek onun kaderini 
takdir ve tayın etmiştir" (el-Furkan, 25/2). Yani, yaratılacak şeylerin bütün 
özelliklerini, yerini ve zamanını Hak veya batıl, hayır veya şer, sevap veya 
ikab olacağını ezelde tayin ve tespit etmiştir anlamını ihtiva eden âyette de 
fil olarak kullanılmıştır. 

"Kaza" kelimesine gelince: lugatta; "bir şeyi sonuna getirerek hükme 
bağlamak", yani onun sözle veya hareketle tamamlanması, "fiillerin 
zamanında yaratılması"dır. 

Bu kelime Kur'an'ı Kerim'de "mastar" olarak değil, "fiil", "fâil" ve "Mef'ul" 
olarak kullanılmıştır (Fussilet 41/2, Taha, 20/72 Meryem, 19/21). Yerine ve 
manaya göre; "emir, hüküm, ilan, beyan" ve özellikle "yaratma" manalarına 
gelir. "Rabb'in, yalnız kendisine ibadet etmenizi "kaza etti"emretti (öyle 
hükmetti)"(el-Isra, 17/23). Kaza kelimesi "emir ve hüküm" manasınadır. 
Emir ve hüküm ise, bir şeyi "sözle tamamlamak" tır. "Bunun üzerine onları 
(Allah c.c) yedi gök olmak üzere iki günde yaratır (kaza ett) " 
(Fussilet,41/12) âyetinde de kaza, yaratmak (halk etmek) anlamına 
kullanılmıştır. Bu âyette geçen "Kadâhunne" kelimesi, Allahu Teâlâ'nın 
onları ezeli olan ilmi ve sonsuz hikmeti ile yaratmış olduğunu ifade 
etmektedir. Kaza kelimesi özet olarak; "herhangi bir şeyi sona erdirip 
varlığını tamamlamak" anlamına ise de, bu mana, yerine göre bazen 
değişebilmektedir (fazla bilgi için bk. Abdul Kerim el-Hatip, el-Kadâ ve'!- 
Kader, s.147-151). 

Kaza ve Kader'in ıstılah manaları itikatta "Ehl-i Sünnet" mezhepleri olarak 
tanınan Eş'ari ve Mâturidi âlimlerine göre birbirinden farklı ve değişiktir. 
Maturidilere göre kader; "Allah Teâlâ'nın, ezelden ebede (sonsuzluğa) kadar 
olmuş ve olacak şeylerin zamanını, mekânını, sıfatlarını ve her türlü 


özelliklerini bilmesi, ezelde o mahiyyet ve şekilde takdir ve tahdid 
etmesidir. "Bu tarife göre kader, Hak Teâlâ'nın "Ilim" ve "Irade" sıfatlarına 
bağlı olup, bu ilahi sıfatlara ve taalluklarına iman, kadere imanı da 
gerektirmektedir. 

Maturidilere göre kaza ise; "Allahu Teâlâ'nın ezelde irade ve takdir etmiş 
olduğu şeyleri, zamanı gelince, ilim, irade ve ezeldeki takdirlerine uygun 
olarak yaratması" demektir. Bu bakımdan kaza, maturidilere göre ayrı bir 
kemal sıfatı olan "Tekvin" sıfatına tabi olup onun ilgi alanına girer. 

Bu tariflere göre kader, kazadan daha genel olup, taalluk ettiği alan daha 
geniştir. Çünkü kader, bu kâinatı idare eden ilâhi kanun ve ilâhi ölçü, kaza 
ise, bu kanuna uygun olarak tenfizdir, aynen uygulamaktır. Allah (c.c) her 
şeyi bir sebep ve hikmete dayanarak yapar. Kadere böyle inanılması gerekir. 
Eş'arilere göre kaza, hüküm manasına olup, "Allahu Teâlâ'nın bu kâinatta 
meydana gelecek şeylerin hepsini nasıl, ne zaman, hangi şekil ve 
özelliklerde olacaklarsa, ezelde öylece bilmiş ve ezeli ilmine uygun olarak 
dilemiş olmasıdır." 

Kader ise; "Hak Teâlâ'nın her şeyi vakti gelince ezeli ilmine uygun olarak 
irade ettiği (dilediği) şekil ve vasıf ta yaratmasıdır." 

Eş'arilerin bu tariflerine göre kaza, kaderden daha genel ve şumüllü olup, 
Allah (c.c)'ın ilim ve irade sıfatlarına; kader ise, kudret sıfatına tabi olup, bu 
sıfatın hadis olan ikinci taallıkunun eseridir. Çünkü Eş'arilere göre Hak 
Teâlâ'nın "Tekvin" diye ayrı bir sıfatı bulunmamaktadır. Maduridilere göre 
durum aksine olup, kader, kazadan daha şumüllü ve geneldir. Ayrıca, 
Maturidilerce yapılan tarifler "Kaza ve Kader" kelimelerinin lugat 
manalarına daha uygundur. Özel olarak bilinmesi ve inanılması gereken 
husus; bu âlemde var veya yok olan her şey, Allah Teâlâ'nın kaza ve kaderi 
iledir. Her şey bu ilâhi irade, ezeli ilim ve mutlak kudrete uygun olarak var 
veya yok olur. Yani kâinattaki her şey bu ilahi kanuna tabidir. Her şeyde ve 
her yerde kader, yani onu vücuda getiren vasıf ve ölçüler ile belirli sebepler 
mevcuttur. Bunlar ezeli olan Allah'ın ilmine ve iradesine bağlıdır. Bu 
sebeplerin birleşme veya ayrılmasından ortaya çıkan olay ve eşya ise, 
kazadır, kaza-i ilahi'nin tecellileridir. Hak Teâlâ'nın kader ve kazasında ilahi 
hikmetler vardır. Çünkü Allah (c.c) her şeyi bir sebep ve hikmete göre 
yaratır. Bu esasa göre Hak Teâlâ kâinattaki her şeyi tespit ettiği ilahi plana 
ve yüce nizama göre yönetmektedir. O halde kainatta meydana gelen 
maddi-manevi her çeşit varlıklar ve olaylar, gayesiz olarak rastgele ortaya 
çıkmamaktadır. Belki her şey, Allahu Teâlâ'nın ezeli ilmi, mutlak iradesi ve 


sonsuz kudreti ile ilâhi ölçüye plan ve nizama uygun olarak yaratılmaktadır. 
"Fâil-i Muhtar" olan Allah (c.c) her şeyi meydana gelmeden önce ezeli ilmi 
ile bilip, onların vasıf ve özelliklerini, yerini ve zamanını takdir ve tespit 
ederek "Levh-i Mahfuz"a yazmıştır. Bu gerçeklere şu âyetler delâlet 
etmektedir. "(Gerek) yeryüzünde ve (gerek) kendi nefislerinizde herhangi 
bir musibet gelmemiştir ki, bu Bizim onu yaratmamızdan önce kitapta 
(yazılmış) olmasın. Şüphesiz ki bu Allah'a göre kolaydır" (el-Hadıd, 57/22). 
"De ki; Allah'ın bizim için yazdığından başka bir şey bize isabet etmez" (et- 
Tevbe 9/51). Allah'ın kazası "Levh-i Mahfuz" da yazılı olan kaderine daima 
uygun olarak tecelli eder. Kadere halk arasında "alın yazısı" da 
denmektedir. Bilinmeyen alın yazısı bilerek veya kayıtsız olarak veya 
unutarak yapılan günahları mazur göstermez, insanın iradesini etkisiz hale 
getirmez ve onu sorumluluktan kurtarmaz. Kaza ve kaderin birbirine aykırı 
düşmesi imkansızdır. Aksi halde kâinatın mizan ve düzeni bozulur, varlıklar 
âlemi devam edemezdi. Çünkü bu muazzam kâinat yer ve göklerdeki canlı 
cansız varlıklar, ilahi bir plan ve kanun olmadan varlığını koruyamaz. 


KAZÂ 


Emir, hüküm, ilan, yaratma, yerine getirme, tamamlama. Dil 
bilginlerine göre biri ilahi, diğeri beşeri olmak üzere iki tür kullanımı vardır. 
Kelime Allah için kullanıldığında, "Rabbin ancak kendisine ibadet etmenize 
hükmetti (kaza)" (el-İsra, 17/23), "Allah hakla hükmeder (kaza), Ondan 
başka çağırdıkları ise hiçbir şeyle hükmedemezler" (Mü'min, 40/20), 
âyetlerinde olduğu gibi emiri ve hüküm anlamlarını; "Onları iki günde yedi 
gök yaptı (kazahünne)"(Fussilet, 41/2) gibi âyetlerde de Allah'ın fiilini ve 
yaratmasını ifade eder. İnsan için kullanıldığında da "Musa süreyi 
doldurduğu (kaza ecelen) zaman..." (el-Kasas, 28/29), "Onlardan kimi 
adağını yerine getirdi (kaza nahbehu)" (el-Ahzab, 33/23) ve "Senin verdiğin 
hüküm hakkında (mimma kazayte) içlerinde bir sıkıntı duymadan ve tam 
olarak teslimiyet göstermeden iman etmiş olmazlar" (en-Nisa, 4/65) gibi 
âyetlerde olduğu gibi yerine getirme, ikmal etme, hüküm verme, davayı 
karara bağlama gibi anlamları verir. 

Kelâm ilminde kaza, kader konusuyla birlikte ele alınır. Kelamcılara göre 
kaza ve kader aynı olayın başlangıç ve sonunu belirtir. Bu konuda sözbirliği 
içinde bulunmakla birlikte hangisinin başlangıç, hangisinin sonuç olduğu 
konusunda farklı görüşler öne sürmüşlerdir. 

Maturidi kelamcılara göre kaza, Allah'ın ezelde takdir ve irade ettiği (kader) 
olayın ortaya çıkması, yine Allah tarafından yaratılmasıdır. Bu nedenle 
takdirden, eş deyişle kaderden sonra gelir ve Allah'ın Tekvin (yaratma) 
sıfatıyla ilgilidir. Eş'ari kelâmcılar ise bunun tersini düşünürler. Bunlara 
göre kaza, Allah'ın eşyayı ezelde nasıl olacaksa öylece irade etmesidir ve 
irade sıfatıyla ilgilidir. Ezelde irade edilen (kaza) şeyin yaratılması ise 
kaderi oluşturur. Tanımlarına uygun olarak Maturidiler "kader ve kaza" 
derken Eş'ariler "kaza ve kader" demeyi tercih ederler. 

Bağımsız bazı kelâmcılar kaza konusuna kelimenin ihtiva ettiği hüküm 
anlamı açısından yaklaşırlar. Bunlara göre kader ve kaza ilahi hükmün iki 
yönünü temsil eder. Kader, hükmün toplu biçimini, kaza ise ayrıntılı 
biçimini belirtir. Kader, olayları hükmüne uygun olarak takdir etmek, ölçü 
ve sınırlarını belirlemektir. Kaza ise olayı hükme uygun biçimde 
yaratılmasıdır. İslâm filozofları ile mutasavvıflar da kaza konusunda görüş 
belirtmişler, kazayı kendilerine özgü terimlerle tanımlamışlardır. Ne var ki 
terim farklarına karşın hem filozoflar, hem de mutasavvıflar kaza 


konusunda Eş'arilerle aynı görüşü paylaşırlar. Filozoflara göre kaza ezeli 
inayetle aynı anlama gelir, Allah'ın ilim sıfatıyla ilgilidir. Kader ise tüm 
varlıkların dış dünyada ortaya çıkışı demektir. Mutasavvıflara göre kaza, 
Feyz-i Akdes; kader Feyz-i Mukaddes'tir. Varlıkların gerçeklikleri ezelde 
Feyz-i Akdesle sabit hakikatler (ayan-ı sabitler) olarak ortaya çıkar; bu sabit 
hakikatler Feyz-i Mukades ile dış dünyada varlık kazanırlar. 

Kur'ân'da belirtilen iman esasları arasında geçmese de kazaya iman 
Maturidi ve Eş'ari kelamcılarca, kaderle birlikte iman esaslarının altıncısı 
olarak kabul edilmiştir. Allah'ın ilim, irade, kudret ve tekvin sıfatlarına 
inanmanın bir gereği sayılan kaza ve kader inancı konusunda temel 
dayanaklar hadiste bulunmaktadır. (Bu konudaki ayrıntılar için irade, irade-i 
cüz'iye, kader ve kesb maddelerine bakınız.) 


KAZA NAMAZI 


Vaktinin dışında kılınan namaz. 
Kaza; hüküm ve karar verme, yerine getirme demektir. Bir görevin vakti 
geçtikten sonra yapılması, Cenab-ı Hakk'ın ezeli ilminde belirlenmiş 
bulunan kader yazısının, uygulama zamanı geldikçe gerçekleşmesi. Bu 
sonuncu anlamda "kaza" bir kelâm terimidir. Namazın şer'an belirlenen 
vakti dışında kılınması anlamındaki 'kaza" ise bir fıkıh terimidir. Namazın 
vakti içinde kılınmasına "edâ" bir eksiklik yüzünden yeniden kılınmasına 
"iâde" denir. 
İslâm'da namaz, oruç ve hac gibi ibadetler için belirli ifa vakitleri 
konulmuştur. Bu vakitlerin kaçırılması hâlinde artık edâ değil, kaza söz 
konusu olur. Farz namazların kendi vakitleri içinde kılınması farzdır. 
Özürsüz olarak bir namazın vaktini geçirmek büyük günahlardan 
sayılmıştır. Mücerred olarak namazın kazası ile, bu kimsenin üzerinden 
namaz borcu düşerse de, geciktirmekten dolay meydana gelen günah devam 
eder. Bunun için, namazı kaza eden kimsenin, ayrıca Allâh'a tevbe etmesi 
gerekir. Bir de mebrür hac büyük günahlara keffâret olduğu için hac 
yapanların, daha önce namazı özürsüz olarak vaktinde kılamamaktan doğan 
günahlarının da affedileceği umulur. Düşman korkusu ve hamile kadının 
çocuğunun ölümünden korkması gibi ciddi özürlerle farz namaz kazaya 
bırakılabilir. Yolcunun, hırsız ve yol kesicilerden korkması da düşman 
korkusu kapsamına girer (İbnü'l Hümâm, Fethu'l-Kadir, Mısır 1389/1970, I, 
485 vd.; el-Fetâvâ'l Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 121 vd.; İbn Âbidin 
Reddu'1-Muhtâr ale'd-Dürri'l-Muhtâr, İstanbul 1984, TI, 62). 
Günlük işler, sanat ve meslekler, aile fertlerinin geçimini sağlamak için 
yapılan çalışma ve yolculuklar namazın geriye bırakılması için özür 
sayılmaz. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Öyle erkekler vardır ki, 
onları ne bir ticaret, ne bir alış-veriş, Allah'ı anmaktan, namazı dosdoğru 
kılmaktan ve zekât vermekten alıkoyamaz. Onlar, dehşetinden kalblerin ve 
gözlerin ters döneceği günden korkarlar" (en-Nür, 24/37). 
Hz. Peygamber'e hangi amelin daha faziletli olduğu sorulunca; "ilk vaktinde 
kılınan namazdır" cevabını vermiştir (bk. Ebü Dâvud, Salât, 9; Tirmizi, 
Mevârit, 13; Ahmed b. Hanbel, Müsned, VI, 374, 375, 440) 
Hendek Savaşı'nda Rasülüllah (s.a.s)'i, müşrikler dört vakit namazdan 
alıkoymuşlar, hatta gecenin de bir bölümü geçmişti. Sonunda Allah elçisi, 


Bilâl-i Habeşi'ye ezan okumasını emir buyurdu. Bilâl ezan okudu, sonra 
kâmet getirdi ve öğleyi kıldılar. Sonra kâmet getirerek ikindiyi, sonra yine 
kâmet getirerek akşam namazını, sonra tekrar kâmet getirerek yatsıyı 
kıldılar. Ebü Said el-Hudri (r.a) bu sırada Su âyetin indiğini nakleder: 
"Allah kâfirleri öfkeleriyle geri çevirdi. Hiç bir şey elde edemediler. İman 
edenlere savaşta Allah'ın yardımı yetti. Allah mutlak kudret sahihidir her 
şeye galiptir" (el-Ahzab, 33/25). Ancak Hendek Savaşı sırasında, henüz 
korku namazı ile ilgili âyet inmemişti. Yüce Allah bu âyette şöyle buyurur: 
"Eğer korku içinde bulunursanız, yaya olarak veya binekli iken namazını 
kılın. Güven içinde bulunduğunuzda da bilmediğiniz şeyleri size öğrettiği 
şekilde Allah'ı zikredin" (el-Bakara, 2/239; bk. en-Nisâ. 4/101-103). 

Hz. Peygamber bazı gazvelerinde, daha sonra ashab-ı kiram mecusilerle 
yaptıkları savaşlarda "korku namazı" kılmışlar. Düşman korkusu yüzünden 
namazı kazaya bırakma yolunu tercih etmemişlerdir. Bunun kılınış biçimi 
ile ilgili olarak (bk. Korku Namazı). 

Korku namazı Ebü Hanife ve imam Muhammed'e göre, düşman, sel 
baskını, yangın vb. korkulu zamanlarda başvurulacak olan ve kıyamete 
kadar yürürlükte bulunan bir namazdır. Bu durum İslâm'ın namaza ve onun 
cemaatle kılınışına verdiği önemi göstermektedir. Ölüm tehlikesi gibi ağır 
şartlar oluşmadıkça, güç yettiği ölçü ve şekilde, ayakta, oturarak, yatarak, 
gerektiğinde yalnız, başın iması ile namazın kılınmasının istenmesi, 
namazın belirlenmiş olan vakti içinde kılınmasını sağlamak amacına 
yöneliktir. 

Rasülüllah (s.a.s), namazın ancak iki durumda kazaya kalması halinde 
mü'minin özürlü sayılacağını ifade etmek üzere şöyle buyurmuştur: "Kim 
uyur kalır veya unutarak namazı vaktinde kılmamış bulunursa, onu 
hatırlayınca kılsın" (Tirmizi, Salât, 16, Mevâkit, 53; İbn Mâce, Salât, 10). 
Burada yalnız uyku ve unutma halinde vaktinde kılınamayan namazın 
kalasından söz edildiği için ibn Hazm gibi bazı bilginler bir mazeret 
olmaksızın namazını kasten kılmayanların, daha sonra bunu kaza 
edemeyeceklerini fakat bunun yerine Allah'a tevbe ve istiğfar etmenin daha 
uygun olacağını söylemişledir (İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Terc. 
Ahmed Meylâni, İstanbul 1973, I, 268). 

Ancak İslâm fakihlerinin büyük çoğunluğuna göre zamanında kılınamayan 
farz namazların kazası da farzdır. Çünkü uyku veya unutma gibi bir özür 
hâlinde bile kaza gerekince, bir özrü olmaksızın namazını vaktinde 
kılmayanlara da kaza etmeleri öncelikle gerekir. Ayrıca, namazı 


geciktirmekten dolayı Allah'a tevbe ve istiğfar edilir. Namazı kaza etmeden 
yapılacak tevbe geçerli olmaz. Çünkü tevbenin ön şartlarından birisi, önce 
ma'siyetten vazgeçmektir (İbnü'l-Hümâm, a.g.e., I, 485 vd.; İbn Âbidin, 
a.g.e., İl, 62-67). 

Ebü Bekir ibnü'l-Arabi'ye göre Rasülüllah (s.a.s) yolculuklarında, üç defa 
uyuyarak, sabah namazım ashab-ı kiramla kaza etmiştir. Bunlardan birisi 
Hayber Gazası dönüşüdür. Ebü Hüreyre'den nakledildiğine göre, Allah'ın 
Rasülü konaklama yerinde, uyku basınca istirahate çekilmiş ve Bilâl (r.a)'e 
kendilerini sabah namaz için uyandırmasını bildirmiştir. Bilâl, nâfile namaz 
kılmış, sabah yaklaşınca da, hayvanına dayalı olarak uyuya kalmış. Güneş 
yüzlerine vuruncaya kadar aşırı yorgunluktan ne Rasülüllah (s.a.s) ve ne de 
sahabeden hiçbiri uyanmamışlardı. İlk uyanan Rasülüllah olmuş ve Bilâl'ı 
uyarmıştır. Kafilenin ilerlemesinden bir müddet sonra Ashab'a abdest 
almaları emredilmiş, Hz. Peygamber iki rek'at namaz kılmış, sonra Bilâl 
kamet getirmiş ve sabah namazı cemaatle kaza edilmiştir. Sonra Allah elçisi 
şöyle buyurmuştur: "Her kim namazını unutursa, onu hatırladığı zaman 
hemen kılsın. Çünkü, Allah: "Beni anman için namaz kıl" (Tâhâ, 20/ 14) 
buyurdu" (Müslim, Mesâcid, 309; Ebu Dâvud, Salât, 11; Tirmizi, Tefsiru 
Süre, 20; İbn Mâce, Salât, 10; Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 47). 

Ebu Katâde ve İmran b. Hüsayn'ın ayrı ayrı naklettiği başka bir yolculukta 
da uyku sebebiyle sabah namazı Rasülüllah (s.a.s) tarafından güneş doğup 
beyazlaştıktan sonra kaza olarak kılınmıştır. Burada, olayı rivâyet edenler 
hangi yolculuk olduğunu belirtmedikleri için, hadisçiler, bunun Hayber, 
Tebük, Hudeybiye veya Ceyşü'l-Umerâ gazâsına ait olabileceğini ifade 
etmişlerdir (bk. Buhâri, Teyemmüm, 6; Menâkıb, 25; Müslim, Mesâcid, 
311, 312; Sahih-i Müslim Terceme ve Şerhi, IV, 1955-1963). 

Kaza namazlarının kılınışıyla ilgili fıkhi hükümleri şöylece özetlemek 
mümkündür: 

Vaktinde kılınmamış olan beş vakit farz namazların, kazası farz. Vitir 
namazı gibi vacip kazası da vaciptir. Namazların sünnetlerinin durumu ise 
şöyledir: Sabah namazının farzıyla birlikte sünneti vaktinde kılmamışsa, 
güneşin doğuşundan sonra istivâ (gündüzün ortası) vaktine kadar bu sünnet 
farzı ile birlikte kaza edilir. Güneşin doğuşundan önce veya istivadan sonra 
kaza edilmez. Öğle namazının ilk sünneti cemaatle farza yetişmek için 
terkedilirse farzdan sonra ve son iki rekat sünnetten önce kaza edilir. Son iki 
rekattan sonra da kaza edilebilir. Burada sünnet için kaza teriminin 
kullanılması mecaz yoluyladır (bk. İbn Abidin, a.g.e., Il, 65). Terk edilen 


sünnetlerin kazası gerekmez. Ancak başlanıldıktan sonra herhangi bir 
sebeple terk edilen sünnet veya nafile namazın kazası vacip olur. Kadınlar 
özel hallerinde kılamadıkları farz namazlarını kaza etmezler. Fakat 
tutamadıkları oruçları kaza ederler. 

Üzerinde kazaya kalmış namaz borcu bulunmayan veya kazaya kalmış 
namazlarının toplamı altı vakti geçmemiş bulunan kimseye "tertib sahibi" 
denir. Altı vakit namazı kazaya kaldığı takdirde tertip sahibi olmaktan çıkar, 
kaza namazları arasında veya kaza namazlârıyla vakit namazları arasında 
sıra gözetilmesi gerekmez. Tertip sahibinin kaza namazı ile vakit namazları 
arasında sırayı gözetmesi gerekir. Tertip sahibi olmayan kimse kazaya kalan 
namazını kılmadan diğer namazlarım kılabilir. 

Tertip sahibi olan bir kişi bir tarz namazını veya Ebu Hanife'ye göre vacip 
olan vitir namazını özürsüz olarak veya hayız ve nifas dışında bir özürle 
vaktinde kılmamış olsa bu namazı ilk vakit namazından önce kaza etmesi 
gerekir. Çünkü gerek kaza namazları arasında ve gerek bunlarla vakit 
namazları arasında sırayı gözetmek şarttır. 

Kazaya kalmış namazlar birden fazla olupta vakit bunlardan yalnız bir 
kısmı ile vakit namazları kılmaya elverişli olursa sıraya uymak gerekmez. 
Bir kimsenin vitir namazından başka altı vakitten fazla veya altı vakit 
namazı kazaya kalmış olsa bunları kaza etmeden vakit namazlarını kılabilir, 
çünkü kaza namazları vitirden başka altı vakit olunca çok, altı vakitten 
noksan olunca az sayılır. 

Kazaya kalan namazlarda niyet, aakit namazlarda olduğu gibi şarttır. Ancak 
kazaya kalan namazlar çok olursa ve tayini mümkün olmazsa niyetleri 
"kazaya kalmış ilk" veya "kazaya kalmış son" namaz olarak yapılır. 

Kazaya kalmış namazların vakitleri ve sayıları belli ise ona yöre niyet edilir. 
Dâru'l-harb'de müslüman olup da bilgisizliği yüzünden namazlarını 
kılmamış olan kimse, daha sonra dini görevlerini öğrense bu namazları kaza 
etmesi gerekmez. Yükümlü olabilmek için bilgi şarttır. Dâru'l-İslâm'da 
hidayete eren kimse bu konuda özürlü sayılmaz. İhtida etmeden önceki 
namazlarını kaza etmez, bunlar Allahu Teâla tarafından affedilmiştir, ancak 
ihtida ettikten sonra namazlarının kılmakla ve bilgisizliği veya ihmali 
yüzünden kılmadığı namazlarını da kaza etmekle yükümlüdür. 

Kaza namazları imam ve cemaatin aynı namazı kılmaları şartıyla cemaatle 
de kılınabilir. Kaza edilen namaz sabah, akşam ve yatsı namazı gibi sesli 
okunan namazlardan ise, imam sesli okur, değilse içinden okur. 

Kaza namazlarının evde kılınması daha iyidir. Çünkü kazaya namaz 


bırakmakla büyük bir günah işlenmiştir, bunun teşhir edilmemesi gerekir. 
Kaza namazlarının belirli vakitleri yoktur. Üç kerahet vakti dışında her 
vakitte kaza namazı kılınabilir. 

Kaza namazı kılmak nafile namaz kılmaktan daha iyidir. Fakat kaza namazı 
kılmak maksadıyla farz namazların müekked ve gayr-i müekked 
sünnetlerini terketmek doğru değildir. 

Mukim iken kazaya bırakılmış olan bir namaz yolculuk sırasında kılınmak 
istenirse kısaltılmadan kılınır. Yolculuk sırasında kazaya bırakılan bir 
namaz da beldesine döndükten sonra kaza edilmek istenirse kısaltılarak 
kılınır. 

Aşağıdaki üç vakitte ne kazaya kalmış farz namazlar, ne vitir gibi vacip 
namaz ve ne hazırlanmış durumdaki cenaze namazı kılınamaz. Daha önce 
okunmuş olan secde âyetinden dolayı "tilâvet secdesi" de yapılamaz. 

1. Güneşin doğmasından, kırk-elli dakika geçip, yükselmesine kadar. 

2. Güneşin tam başımızın üzerinde bulunduğu vakit. Buna zeval ânı denir. 
3. Güneşin sararmasından, yani gözleri kamaştırmaz bir hale geldiğinden 
itibaren, batıncaya kadar olan vakit. 

Bu üç vakitte kılınacak kaza namazının iadesi gerekir. Bunun dışındaki 
vakitlerde kaza namazı kılmak mümkün ve caizdir. İmam Şafii'ye göre ise 
kaza namazı her zaman kılınabilir. Söz konusu kerahet vakitlerinde de kaza 
namazı kılmak caizdir. 

Namazlarını özürsüz olarak kasten terkeden ve bunları kaza edemeden vefat 
eden kimse, büyük günah yükü ile âhirete geçmiş olur. Onun işi yüce 
Allah'la kendisi arasındadır. Bu namazların, tevbe, istiğfar veya keffâret 
yoluyla telâfi edileceğine dair açık bir âyet, hadis veya icmâ yoktur. Ancak 
yaşlılık veya sürekli hastalık nedeniyle orucunu tutamayanların, kaza 
edemeden ölümleri hâlinde, bunun "fidye" ile telâfisi hükmüne (bk. el- 
Bakara, 2/184) kıyas yapılarak veya "ihtiyat" prensibine dayanılarak, 
hanefilerde "namaz fidyesi" de müstahsen görülmüştür (bk. "İskat ve Devir" 
maddesi) Allah'la şehidler arasındaki hakların affedileceği nass'la (bk. el- 
Bakara, 2/154; Âlu İmrân, 3/169; en-Nisâ, 4/69; Müslim, İmâre, 152; Nesâi, 
Cihâd, 22; Ahmed b. Hanbel, II, 322, TI, 251, 289) belirtilmiştir. 

Şehidler, daha önce kılamadıkları namazların affı konusunda istisnâ 
olabilirler (Kaza namazı için bk. İbnü'l-Hümâm, a.g.e., I, 458 vd; el- 
Fetâvâ'l-Hindiyye, 1, 121 vd.; İbn Âbidin, a.g.e., II, 62 vd.). 


KAZA ORUCUNUN KAZASI 


Kaza oruç tutulmakta iken bozulursa, ona da keffaret ya da ayrıca kaza 
tutmak gerekir mi? 
Keffaret ya da kaza gerekmez. Ancak tutmakta olduğu kazayı 
tamamlamamış olduğundan, onu tekrar tutması gerekir. Ramazan orucunun 
(eda ederken) bozulmasından başka hiç bir orucun bozulmasıyla keffaret 
gerekmez. 


KAZA VE KADER, İMAN ESASLARINDAN MIDIR? 


Ehl-i Sünnet'e göre; "kaza ve kadere iman", iman esaslarındandır. 
Yukarıda kısaca işaret olunduğu üzere, Ehl-i Sünnet'e göre Allahu Teâlâ'ya 
ve O'nun mukaddes sıfatlarına iman etmek, "kaza ve kadere" imanı da 
gerektirir. Çünkü kader, Hak Teâlâ'nın "ilim" ve "irade" sıfatlarının, kaza da 
"kudret" veya "tekvin" sıfatının birer gereğidir. Yani, "kaza ve kader 
akidesi" Allah'a ve O'nun ilim, irade, kudret ve tekvin sıfatlarına iman 
etmenin zorunlu bir neticesidir. Kadere imanı inkâr etmek, zâtullaha sâbit 
olan zâti ve subüti sıfatları inkâr etmek demektir. Bu yüzden önemi dikkate 
alınarak, kaza ve kadere iman Islâm'da iman esaslarından sayılmış ve altıncı 
esas olarak 
"Müslüman'ın Âmentüsü"nde yer almıştır. Nitekim Buhâri ve Müslim'in 
Sahihler'inde zikredilen (bk. Kitâbu'l Iman, Kitâbu'l-Kader) Hz. Ömer 
(r.a)'in Rasülullah (s.a.s)'den naklettiği meşhur "Cibril Hadisi"nde, "Kadere 
iman" iman esasları arasında, aynen tasrih edilmiştir. Rivayete göre; bir gün 
Peygamber (s.a.s) ashabıyla mescidde otururken, insan suretinde gelen 
Cebrâil (a.s), "Iman, Islâm ve Ihsan"ın manasını Peygamber (s.a.s)'e sormuş 
ve her sualin sonunda, (Sadakte) diyerek doğruluğunu tasdik etmiştir. "Iman 
nedir?" sorusuna Rasulullah (s.a.s): "Iman; Allah'a, Meleklerine, 
Kitaplarına, Peygamberlerine ve Ahiret gününe inanmaktır (ayrıca) hayrı ve 
şerri ile kadere iman etmektir" buyurmuşlardır. 

"Bu konudaki hadisler ,ahad hadislerdir', sahih ve meşhur da olsa zannı 
ifade eder. Zanni deliller akaid ve iman konularında delil olarak 
kullanılamaz" denilemez. Çünkü bu hadislerin delâlet ettiği mana kesinlik 
ifade eden âyetlerle te'kid edilmiştir. Bu durumda zanni deliller de 
kesinleşir. Yukarıda bazıları zikredilen bir çok âyeti kerimelerde her şeyin 
ilâhi takdire tabi olduğu ve Allah'ın kazası (emir hüküm ve yaratma) ile 
meydana geldiğine işaret buyrulmuştur (Âlu Imran, 3/47, en-Nisâ, 4/78, 
143, el Mâide, 5/77, el-En'am, 6/86-88, et-Tevbe, 9/51, el-Hicr, 15/60, el- 
Isrâ, 17/29, Tâhâ, 20/72, Sebe, 34/18, Meryem, 19/21, Fussilet, 41/12, el- 
Kamer, 54/49, el-Hadıd, 57/22). Bu bakımdan, "kaza ve kadere iman", iman 
esaslarını birarada zikreden (el-Bakara, 2/177, 285, en-Nisâ 4/136) gibi 
âyetlerde ayrıca sayılmamıştır. Peygamberimiz (s.a.s)'in vefatından bir 
müddet önce "kader meselesi" ve "hayır ve şer" etrafında yapılan bazı 
tartışmalar üzerine; "Kadere, hayrın da, şerrin de Allahu Teâlâ'nın takdiri ve 


yaratması ile olduğuna" inanmanın "iman esaslarından olduğu, 
Peygamberimiz (s.a.s) tarafından beyan edilmiştir. Kendi aklı ve şahsi 
kanaati ile değil, daima ilâhi vahiyle dini hüküm ve esasları ümmetine 
aynen tebliğ eden Rasülullah (en-Necm, 53/3-4) Cibril hadisiyle bildirdiği 
iman esasları, zamanla tevatür derecesine ulaştığını ehl-i sünnet imamları 
bu gerçeği ittifakla kabul etmiş ve bu hususu eserlerinde zikretmişlerdir (Bu 
konuda geniş bilgi için bk. Faruk Ahmed ed-Derühi: El-Kada ve'i-Kader 
Fi'l-Islam, Beyrut 1986, TII, s. 5-6; Ali Arslan Aydın: Islam da Iman ve 
Esasları, Istanbul 1982, s.394-397; Abdülkerim el-Hatib-el-Kadâ ve'I- 
Kader, Kahire 1961, s.225-227). Kaza ve kaderin, kulun iradesi ve ihtiyari 
fiilleri ile ilgisine kaza ve kadere iman konusunun meşhur bir kelâm 
meselesi olan "halk'ı ef'âl-i ibâd", yani "insanların ihtiyâri fiillerinin 
yaratılması", ile ilgisi, kısacası; "Insanın irâdi fiilleri Kesb ve yaratma 
problemi- gibi hususlara gelince Ehl-i sünnet akaid imamları Eş'ari ve 
Maturidi bu konuları geniş bir şekilde açıklamışlardır: 


KAZASI OLAN KİMSE SÜNNET KILABİLİR Mİ? 


Namaz, kelime-i tevhidden sonra İslam'ın en mühim rüknüdür. Hiç bir 
surette terk edilmemesi gerekir. Cehalet ve gaflet sebebiyle terkedilirse 
fırsat bulunduğu anda kazası icab eder, geciktirilmez. Şafii mezhebine göre; 
Kazası olan kimsenin sünnet ve cenaze namazı gibi farz-ı kifaye olan 
namazları kılması haram olduğu gibi, farz olmayan Ka'be tavafını eda 
etmesi de haramdır. Çünkü yemek, uyku, ticaret ve iş zamanı müstesna 
bütün zamanını kaza kılmaya vermek mecburiyetindedir. Hanefi 
mezhebinde ise; beş vakit namazın sünneti, duha —kuşluk- tesbih ve teravih 
gibi, hakkında hadis varid olan sünnet, kaza olsa da kılınacaktır. Fakat diğer 
nafile namazı kılmaktansa kaza ile meşgul olmak daha efdaldır. Doğu ve 
Güneydoğu illerimizde Şafii mezhebinden olan kardeşlerimizin bir kısmı 
zimmetinde kaza bulunduğu gerekçesiyle haklı olarak sünnet kılmaz. 
Amma bunun yanında kazasını da eda etmez. Halbuki hazır olan namazı 
kazaya bırakmak haram olduğu gibi, kazaya kalmış namazı, fırsat 
bulunduğunda kazası için gayret gösterilmemesi de haramdır. 


KAZÂSI OLANIN NÂFİLESİ 

Kaza orucu ve kaza namazı olan kişi nafile oruç tutabilir mi ve nâfile namaz 
kılabilir mi? 

Tutabilir ve kılabilir;şancak bu görüş Hanefilere göredir. Ancak çok özel 
günler ve zamanlar dışında, öncelikle kazâlarını edâ etmelidir. Bu durum, 
tıpkı para borcu olan birisinin, sevabını düşünerek borç vermek için adam 
aramasına benziyor. Başkasına borç verdiğinden dolayı sevap alır, ancak 
kendi borcunu ödemesi daha güzeldir. 


AŞAĞIDAKİ ÜÇ VAKİTTE NE KAZAYA KALMIŞ FARZ 
NAMAZLAR, NE VİTİR GİBİ VACİP NAMAZLAR KILINABİLİR 


1. Güneşin doğmasından, kırk-elli dakika geçip, yükselmesine kadar. 
2. Güneşin tam başımızın üzerinde bulunduğu vakit. Buna zeval ânı denir. 
3. Güneşin sararmasından, yani gözleri kamaştırmaz bir hale geldiğinden 
itibaren, batıncaya kadar olan vakit. 
Bu üç vakitte kılınacak kaza namazının iadesi gerekir. Bunun dışındaki 
vakitlerde kaza namazı kılmak mümkün ve caizdir. Imam Şafii'ye göre ise 
kaza namazı her zaman kılınabilir. Söz konusu kerahet vakitlerinde de kaza 
namazı kılmak caizdir. 
Namazlarını özürsüz olarak kasten terkeden ve bunları kaza edemeden vefat 
eden kimse, büyük günah yükü ile âhirete geçmiş olur. Onun işi yüce 
Allah'la kendisi arasındadır. Bu namazların, tevbe, istiğfar veya keffâret 
yoluyla telâfi edileceğine dair açık bir âyet, hadis veya icmâ yoktur. Ancak 
yaşlılık veya sürekli hastalık nedeniyle orucunu tutamayanların, kaza 
edemeden ölümleri hâlinde, bunun "fidye" ile telâfisi hükmüne (bk. el- 
Bakara, 2/184) kıyas yapılarak veya "ihtiyat" prensibine dayanılarak, 
hanefilerde "namaz fidyesi" de müstahsen görülmüştür (bk. "Iskat ve Devir" 
maddesi) Allah'la şehidler arasındaki hakların affedileceği nass'la (bk. el- 
Bakara, 2/154; Âlu Imrân, 3/169; en-Nisâ, 4/69; Müslim, Imâre, 152; Nesâi, 
Cihâd, 22; Ahmed b. Hanbel, II, 322, TI, 251, 289) belirtilmiştir. 
Şehidler, daha önce kılamadıkları namazların affı konusunda istisnâ 
olabilirler (Kaza namazı için bk. Ibnü'l-Hümâm, a.g.e., I, 458 vd.; el- 
Fetâvâ'l-Hindiyye, 1, 121 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e., II, 62 vd.). 


KAZF 


Kuvvetle atmak, sözü ağzından atıvermek, dokundurmak, iffetine iftira 
etmek. Namuslu bir erkek veya kadına "sen zina ettin..." ey zaniye..." gibi 
sözlerle zina suçlaması yapmak anlamında bir Islâm hukuku terimi. Kazf 
büyük günahlardandır. Bu konuda Cenab-ı Hakk "Şüphesiz namuslu, kendi 
halinde olan mü'min kadınlara (zina iftirası) atanlar, dünyada ve âhirette 
lanet olunurlar. Onlar için büyük bir azap vardır" (en-Nur, 24/23) 
buyurmuştur. Hz. Peygamber (s.a.s) de bir hadis-i şeriflerinde, kazfi, insanı 
helâka götüren yedi unsurdan biri olarak zikretmiştir (Buhâri, Vesâyâ, 23). 
Kazf cezası, eğer iftirayı yapan kimse hür ise cezası seksen değnektir: 
"Namuslu kadınlara zina isnadında bulunup da, sonra dört şahit 
getiremeyenlere seksen değnek (hadd) vurur, onların şahitliklerini de 
ebediyyen kabul etmeyin" (en-Nur, 24/4). Değnekler vücudunun belirli bir 
yerine değil, çeşitli yerlerine vurulur. Yalnız manto, palto gibi dış elbiseleri 
çıkarılır. Eğer iftira eden köle ise cezası kırk değnektir: "Cariyelere hür 
kadınlara olan azabın yarısı vardır" (en-Nur, 24/4). 

Iftra edilen kimsenin muhsan olması; hür, akıllı, baliğ, müslüman ve 
namuslu olması demektir. 

Kişi iftira ettiğini söyleyip sonra bundan caymaya kalkarsa, bu kabul 
edilmez, yani kendisine ceza uygulanır. 

Bir kâfire zina isnad eden veya bir müslümana zinadan başka bir şey 
atfeden meselâ, ey fâsık, ey kâfir veya ey habis diyen kimse Islâm 
Devletinin koyduğu bir ceza (ta'zir) varsa onunla cezalandırılır. 

Ta'zirin en çoğu otuzdokuz en azı üç sopadır. Hakim birisine had uygulayıp 
veya ta'zir ettiğinden dolayı o kimse ölürse, hakim sorumlu değildir. 
Iftiradan dolayı had cezası uygulanan müslüman tevbe etse bile, şahitliği 
kabul olunmaz (bk. en-Nur, 24/4). Ancak tevbesi sebebiyle fâsıklıktan 
kurtulmuş olur. Şâfiilere göre ise tevbe edince, hem fâsıklıktan kurtulur, 
hem de bundan sonra şahitliği kabul edilir. 

Kâfir iken, iftiradan dolayı kendisine had cezası uygulanan müslüman 
olursa, şahitliği kabul olunur. Çünkü müslüman olmakla kendisine şahitlik 
hakkıyeniden doğar (el-Kurtubi, el-Cami' fi Ahkâmi'l-Kur'ân, Beyrut 1965- 
1966, XII, 190-195; Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, Istanbul 
1936, IV, 3478-3483; Mevdüdi, Tefhimul Kur'ân, Istanbul 1986, TII, 431 vd. 
Seyyid Kutup, Fi Zilâli'l Kur'ân, Istanbul t.y., X, 381 vd.). 


KDV (KATMA DEĞER VERGİSİ) 


KDV'ye bağlı olarak memurlara ödenen vergi iadesinin hükmü nedir? 
Eksik kalan faturaların başkalarından tamamlanması caiz midir? Bir 
satıcıdan bir mal almadan fatura alıp, vergi iadesinde kullanıbilir mi? 

Önce KDV denen olayı şu haliyle benimsemediğimizi ve de Islâmi 
olmadığını vurgulamak isterim. Çünkü KDV üreticiden değil, tüketiciden, 
bir başka ifade ile fabrikatörden değil, isçiden ve çiftçiden alınan matrahına 
zaruri harcamaların da dahil olduğu bir vergidir. Meselâ otuz tane fabrikasi 
bulunan falan ağa, ürettiği mallara istediği fiyatı koyarak satar ve ilk el 
olduğu için devlete böyle bir vergi de ödemez. Beş-on çocuğu bulunan, 
kirada oturan ve herhangi bir işe giremediği için sosyal güvenliği de 
olmayan, bu yüzden çoluk-çocuğunun tedavisi dahil her türlü ihtiyacını 
simit satarak karşılamaya çalışan Veli Efendi çocuğuna aldığı bir lastik 
ayakkabıyla, hanımına alacağı basma fistana ve ilaca KDV öder. Bu yolla 
devletin kasasında toplanan KDV (enflasyon hesaba katıldığında) yan 
fiyatından daha aşağıya yine o falan ağaya teşvik kredisi olarak verilir. 
Falan ağa da, gerçekte aldığı krediye faiz vermemekle beraber hatta bir de 
üste atmakla beraber, rakamsal faizi maliyetine yansıtır. Mesela 1000.- 
TL.ye satacağı malı söz konusu faizli 1400.-TL.ye satar. Beri taraftan 
tüketici Veli Efendi böylece KDV dışında o ağanın kredi borcunu (faiz 
demiyorum) da ödemeye ortak edilir. Halbuki fakirden dolaylı ya da 
dolaysız hiç bir vergi alınmamalı, malı transfer zenginden fakire doğru 
olmalıdır. Şu anda durum tam tersinedir. Herhalde bu kapitalizmin gereği 
olarak yapılmaktadır. Buna bağlı olarak tüketiciye ödenen vergi iadesinin en 
olumsuz yönü de sadece bir sosyal güvenlik müessesesine bağlı olup prim 
ödeyenlere verilmesidir. Böylece sanki devlet, "yüz verirsen on veririm" 
demiş olmakta ve temelde insana değil üretime değer verildiği 
gösterilmektedir. Bu da müslümanlar olarak bizim sosyal devlet 
anlayışımıza uymayan bir durumdur. Buna göre KDV'yi ödeyen bizim 
simitçi Veli Efendi vergi iadesi de alamayacaktır. Sebep: Iş bulup devlete 
prim ödememiştir. Işte bizim anladığımız sosyal devlet, sadece hakkı olan 
değil, görevleri de olan bir devlettir ve vatandaşına iş bulmak onun 
görevleri arasındadır. 

Sorunun diğer bölümlerine gelince: Vergi iadesi devletten çalınmamakta, 
devlet bunu bilerek vermektedir. Hatta aldığının belki, sadece yarısını iade 


etmektedir. Bu yüzden alınmasında bir mahzur yoktur. Eksik kalan 
faturaların başkasından tamamlanmasının da sakıncası yoktur. Çünkü bu 
iadeyi veren devlet bunu şart koşmamakta, sadece maaşından fazla olanı 
kabul etmeyeceğini söylemektedir. Onun için önemli olan, belli miktarda 
KDV'nin yatırıldığının faturalarla ibraz edilmesidir. Faturalar sahte 
olmadıktan ve KDV'ye tabi özel fatura olduktan sonra, şuradan ya da 
buradan olması önemli görülmemektedir. Herhangi bir mal almadan fatura 
almakta da durum aynıdır. Yani iadeyi veren taraf (meselâ devlet) bundan 
zarar değil kâr etmektedir ve eğer sorulsa kabul edeceği açıktır. Çünkü 
karşılıksız fatura verdiği sanılan esnaf aslında bunu karşılıksız veriyor 
değildir, bir başkasına vermesi gerekip de vermediği faturayı vermektedir 
ki, bu da devletin işine gelir ve karşılığında alınan vergi iadesi haksız yere 
alınmış olmaz, helâl olur (Allah'u a'lem). 


KEFÂLET 


Bir şeyi bir şeye katmak ve eklemek. Kefilin zimmetini, esas borçlu 
olan kişinin zimmetine mutlak bir şekilde eklemek demektir. Bu tarifteki 
mutlak ifadesiyle kefâlet; şahıs, borç veya belirli bir mal üzerindeki kefâleti 
kapsamaktadır. Kefâlet, borcu veya yüklendiği hususu kefilden isteme 
hakkı verir, yoksa borç, esas borçludan düşüp de kefil üzerinde sabit olmaz 
(el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1328/1910, VI, 2; İbnü'l Hümâm, 
Fethu'l-Kadir, Kahire, t.y., V, 389; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Mısır, LO, 
IV, 260). Hanefiler dışındaki üç mezhebe göre kefâlet; kefilin zimmetini, 
kefil olunanın zimmetine, onun borcunu kendi üzerine alarak eklemektir. 
Bu tarife göre, borç, hem esas borçlu, hem de kefil üzerinde sâbit 
olmaktadır (İbn Kudâme, el-Muğni, Kahire, t.y., IV, 534; eş-Şirbini, 
Muğni'l-Muhtâc Şerhu'l Minhâc, Mısır, t.y., 11, 198). Şahıs ve ya belirli mal 
üzerindeki kefâletin hak sahibine yalnız "yüklenilen şeyin ifasını isteme" 
hakkını verdiği konusun dâ iki tarif zorunlu olarak birleşmektedir. Borca 
kefâlette, borç (deyn) asılın üzerinde devam etmekle birlikte kefilin 
zimmetinde sâbit olmaktadır. Alacaklı bunlardan yalnız birisinden borcu 
alma hakkına sahip olduğu için, sonuç olarak borç zimmeti tek kişide 
toplanmaktadır. Eğer borca kefâlet, mücerred "isteme hakkı"ndan ibaret 
olsaydı, alacağın, kefil öldükten sonra onun terekesinden alınamaması 
gerekirdi. Çünkü şahsa kefâlette olduğu gibi, kefilin ölümü ile, ondan 
alacağı isteme hakkı düşer, fakat mirasından alınır (İbn Âbidin, a.g.e., IV, 
261). 

Kefâlet; Kitap, Sünnet ve İcmâ' delillerine dayanır. 

Kur ân-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Rabbi O'na (Meryem'e), Zekeriyya'yı 
kefil kıldı" (Alu İmrân, 3/37). Burada, Zekeriyya (a.s)'nın Hz. Meryem'in 
bakımını üstlendiği belirtilmektedir. "Bunun üzerine Hz. Yüsuf'un adamları: 
Biz hükümdarın su kabını kaybettik. Bulup getirene bir deve yükü mükâfat 
var, dediler. Başkanları da. Ben bu mükğfatın verileceğine kefilim, dedi" 
(Yüsuf, 12/72). 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Kefil, üzerine aldığı borcu bizzat 
yüklenendir" (Ebü Davud, BUYÜ, 88; Tirmizi, Büyü, 39; Vesâyâ, 5; İbn 
Mâce, Sadakât, 9; Ahmed b. Hanbel, Müsned, V, 267, 293). Hz. 
Peygamber'e namazı kıldırması için bir cenaze getirilmişti. Miras olarak bir 
şey bırakıp bırakmadığını sordu?. Bir malı olmadığını söylediler. Bir borcu 


var mıdır? diye sordu. "Evet iki dinar borcu var?" denilince; cenaze 
namazını kıldırmak istemedi ve "Arkadaşınızın namazını siz kıldınız" 
buyurdu. Ebü Katâde'nin; "Ey Allâh'ın elçisi, bu iki dirhemi ben üzerime 
alıyorum" demesi üzerine, Hz. Peygamber onun namazını kıldı (Buhâri, 
Havâlât, 3, 6; eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 237 vd.). 

Diğer yandan İslâm hukukçuları; insanların ihtiyacı ve borçlunun 
sıkıntısının giderilmesi için kefâletin caiz olduğu konusunda görüş birliği 
içindedir. Sadece bazı ayrıntılarda görüş ayrılığı vardır. 

İyi niyetle kefil olma, kefile sevap kazandıran taat kabılinden bir ameldir. 
Kefil olan kimse Allâhu Teâlâ'nın yardımını üzerine çeker. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: "Bir kimse mü'min kardeşinin yardımında bulunduğu 
sürece, Allahu Teâlâ da o kimsenin yardımındadır" (Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, II, 274). Diğer yandan, insanlar arasında iyilik iyiliği çeker. 
Karşılıklı yardımlaşmaya sebep olur. Kur'ân'da şöyle buyurulur: "iyiliğin 
karşılığı ancak iyilikten başka bir şey değildir" (er-Rahmân, 55/60). 

Ebü Hanife ve İmam Muhammed'e göre kefâletin rüknü, kefilin teklifi ve 
alacaklının kabulünden ibarettir. Çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, 
kefil olacak kimsenin "ben kefilim" demesi yeterlidir kabul bir rükün 
değildir. Çünkü Rasülüllah (s.a.s), Ebü Katâde'nin, ölen bir kimsenin 
borcunu üstlenmesine karşı çıkmamıştır (bk. Buhâri, Havâdlât, 3, 6). Ancak 
borçlunun rızasının gerekmediği konusunda İslâm hukukçuları arasında 
görüş birliği vardır. Çünkü başkasının borcunu izinsiz ödemek caiz olunca, 
bu borca kefil olmak öncelikle caiz olur. Diğer yandan iflas etmiş olarak 
ölen bir kimseye kefâletin geçerli olduğunu, Ebü Hanife dışındaki bütün 
fakihler kabul ederler (el-Kâsânı, a.g.e., VI, 2; İbnu'l-Hümâm, a.ge., V, 
390; İbn Âbidin, a.g.e., IV, 260; eş-Şirazi, el-Mühezzeb, I, 340; İbn 
Kudâme, el-Muğni, 3. baskı, Kahire, t.y., V, 535) 

Kefillik şahıs veya mal yahut nakit para borçları için söz konusu olur. Şahsa 
kefil olmak onu belirli bir tarihte, belirli bir yerde hazır bulundurmayı eder. 
Mal veya paraya kefillikte ise, asil borçlu mal ya da para horcunu vadesinde 
ödemezse, kefil bunları alacaklıya ödemeyi üstlenmiş olur. 

Kefillik mutlak ve mukayyed olmak üzere de ikiye ayrılır: 

1. Mutlak kefillik: Borcun ödenme şekil ve vadesinde söz etmeksizin 
yapılan kefillik sözleşmesidir. Burada borç peşin ödenecekse, kefillik de 
başlamış olur. Borç va'deli ise kefil bu vade sonuna kadar süreye sahip olur. 
2. Mukayyed kefillik: Kefillik için bir ay veya bir yıl gibi sure sınırlaması 
yoluna gidilebilir. Kefillik süresinin, asıl borç suresine denk, ondan az vefa 


süre olması mümkün ve câizdir. Çünkü borcu istemek alacaklının hakkı 
olup, o, kefil ve asil ile dilediği şekilde anlaşma yapabilir. 

Kefalet akdi, bir yıl gibi bir süreyle sınırlandırılmış ise, süre dolmadan 
borçlu ölse, onun malından ödenmesi gerekli olur. Kefil için süre devam 
eder. Bir yıldan önce kefil vefat ederse, borç, onun malından ödenir hale 
gelir. Süre, asıl, borçlu için devam eder. Bu görüş Hanefi, Şafii ve 
Mâlikilere aittir. Çünkü Hanefilere ölüm, zimmeti sona erdirir ve zaruri bazı 
durumlar dışında insanın ehliyetini ortadan kaldırır. Hanbelilerin ibn 
Kudâme tarafından tercih edilen bir görüşüne göre, borçlar, ölüm sebebiyle 
muacceliyet kazanmaz. Çünkü borç bir vadeye bağlanmışsa, vade tarihi 
gelmedikçe talep edilemez (es-Serahsi, el-Mebsüt, XX, 28; el-Kâsâni, 
a.g.e., Vİ, 3; İbn Kudâme, el-Muğni, V, 545). 

Bir kimse, bir şahsı belli bir yerde, meselâ mahkemede hazır bulundurmak 
üzere bir ay veya üç gün gibi bir süreyle kefil olsa, caizdir. Bu durumda 
kefilden kefâlet süresi geçmedikçe kefili olduğu kimseyi teslim etmesi 
istenemez. 

Şartlı kefâlette, şartın kefâlet akdinin niteliği ile bağdaşır nitelikte olması 
gerekir. "Ali geldiği zaman onun kefiliyim veya Ali bu beldeyi terkederse 
onun kefiliyim" demek gibi. Yağmurun yağması veya rüzgârın esmesi gibi 
bir şarta bağlı olan kefâlet, derhal meydana gelir, vade geçersiz olur. Çünkü 
bu süreler belirsizdir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 4; İbnü'-Hümâm, a.g.e., V, 414; 
İbn Abidin, Reddü'lMuhtâr, IV, 277). 

Kefâlet akdinin şartları 

Bu şartlar; kefil, borçlu veya alacaklı ile ilgili olmak üzere üç kısına 
ayrılabilir. 

1. Kefille ilgili şartlar: Kefilin akıllı olması ve büluğ çağına gelmiş 
bulunması gerekir. Akıl hastası ve küçük çocukların kefil olması geçerli 
değildir. Çünkü kefillik, başkasının borcunu yüklenme sebebiyle, bir teberru 
akdidir. Bu yüzden, teberru ehliyeti bulunmayan kimse kefâlet akdi de 
yapamaz. Bu konuda görüş birliği vardır. Sefahat sebebiyle kısıtlı 
bulunanlar da kefâlete ehil değildir. Kefâlet mali bir tasarruf olduğu için 
kefilin reşid olması gerekir (es-Serahsı, a.g.e., XX, 8; el-Kâsânı, a.g.e., VI, 
5; İbn Âbidin, a.g.e., IV, 262). 

2. Borçlu (asil) ile ilgili şartlar: 

a. Kefilin, kefâlet konusunu ifaya gücü yetmesi gerekir. Ebü Hanife'ye göre, 
borcunu ödemeye yetecek mal bırakmaksızın müflis olarak vefat eden 
kimsenin borcuna kefâlet geçerli değildir. Çünkü bu borç dünya hukuku 


bakımından düşmüştür. ibrâ ile düşen borçta olduğu gibi, buna da kefalet 
sahih olmaz. Ölünün zimmeti ölümle sona ermiştir. Onun zimmetinde borç 
devam etmez. Ebü Yüsuf, imam Muhammed ve çoğunluk İslâm 
hukukçularına göre, iflâs eden ölünün borcuna kefâlet geçerlidir. Delil, 
yukarıda verdiğimiz Ebü Katâde'den nakledilen hadistir. (bk. Buhâri, 
Havâlât, 3, 6). 

b. Kefilin, borçlunun kimliğini bilmesi gerekir. Kefil, "İnsanlardan herhangi 
birisine kefil oldum" gibi belirsiz tasarrufta bulunsa, kefâlet geçerli olmaz 
(el-Kâsâni, a.g.e., VI, 5 vd.; İbnü'-Hümâm, a.g.e., V, 419; İbn Âbidin, 
a.g.e., IV, 262, 278). 

3. Alacaklıda bulunması gereken şartlar: 

a. Alacaklının belirli olması gerekir. Aksi halde, kefâletten beklenen amaç 
gerçekleşmez. 

b. Alacaklının, akit meclisinde hazır bulunması gerekir. 

c. Alacaklının akıllı olması gerekir (es-Serahsi, a.g.e., XX, 9; el-Kâsâni 
a.g.e., VI, 6 vd.; İbnü'l Hümam, a.g.e., V, 417; İbnü'l-Arabi, Ahkâmi'i- 
Kur'ân, II, 1085; ibn Kudâme, a.g.e., V, 535 vd.). 

4. Kefâletin konusu ile ilgili şartlar: 

a. Kefâlet konusunun borçlu adına yüklenilmiş olması şarttır. Konunun 
borç, belirli bir mal, şahıs veya bir eylem olması mümkündür. 

b. Akdin konusunun, kefil tarafından if asına guç yetirilmesi gerekir. Bu 
yüzden had ve kısas cezalan için kefâlet geçerli değildir. 

c. Borcun, sahih ve lazım olması gerekir. Bu borç, ancak ibrâ veya edâ ile 
düşer. Bu şart, malla ilgili kefalete âittir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 9; İbnu'l- 
Hümâm, a.g.e., V, 402 vd.; ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, | 1. 294; ibn 
Kudâme, a.g.e, | V, 536 539, 557; es-Serahsi, a.g.e, XX, 50). 

Kefâletin hükümleri 

Kefilin, asile rucü etme hakkı vardır. Kefâlet, borç üzerinde ise, kefil, 
ödemek zorunda kaldığı borcu asıl borçludan talep eder. Kefil iki kişi 
olursa,-borç onlardan yarı yarıya tahsil edilir. Daha sonra bu kefiller, bunu 
asıl borçludan isterler. Alacaklı, alacağını asıl borçludan veya kefilden 
dilediğini tercih ederek isteme hakkına sahiptir. 

Kefil, borcu ödemeden önce, asıl borçludan isteyemez (es-Serahsi, a.g.e, 
XIX, 162; el-Kâsâni, a.g.e, VI, 10 vd.; İbnü'l-Hümâm, a.g.e, V, 391, 403; 
eş-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1404/1984, V, 148, vd.) 
Kefâletin sona ermesi 

Mal ile ilgili kefâlet iki durumda sona erer. 


1. Borcun alacaklıya ödenmesi. Bu ödeme ister asıl borçlu, isterse kefil 
tarafından yapılsın kefâlet akdini sona erdirir. Yine, alacaklı alacağını kefile 
veya asile hibe etse kefâlet ilişkisi sona erer. Çünkü hibe, edâ yerindedir. 
Kefile veya asile borcu tasadduk etmek hibenin benzeridir. Alacaklı vefat 
eder ve borçlu yahut kefil, ona mirasçı olursa yine kefâlet akdi sona erer. 
Çünkü mirasla onun zimmetinde bulunan şeylere de mâlik olunmuştur. 

2. İbrâ ve bu anlamda olan tasarruflar: 

Alacaklı, kefili veya asili borçtan ibrâ etse kefâlet sona erer. Ancak, yalnız 
kefili veya yalnız asili ibrâ etmesi, diğerini de ibrâ etmesi anlamına gelmez. 
Kefilin borçtan ibrâsı, yalnız borcun ondan istenmesi hakkını düşürür, fakat 
borcun aslını ortadan kaldırmaz. Ancak alacaklı borcun ödendiğini ikrar ve 
itiraf ederse, kefil de, asil de borçtan kurtulmuş olur. 

Kefâlet sulh yoluyla da sona erebilir. Kefil, alacaklı ile iddia konusu borcun 
bir bölümü üzerinde anlaşsalar, iki durumda kefil ve asil birlikte borçtan 
kurtulmuş olurlar. Kefil ya; "Ben ve borçlu, ikimiz de geri kalan borçtan 
beriyiz" der veya mutlak ibrâ anlamında, alacaklı ile belli bir rakam 
üzerinde anlaşma yapılmış olabilir (Es-Serahsi, a.g.e., XX, 58, 91; el- 
Kâsâni, a.g.e., VI, 11 vd; İbnü'-Hümam, a.g.e., V, 412) 

Şahıs üzerindeki kefâlet üç durumda sona erer; 

1. Kefil olunan şahsın teslim edilmesi: Bu, daha çok, bir tutukluyu veya 
tutuklanmayı gerektirecek bir suçla itham edilen kimseyi, duruşma için 
mahkemede hazır bulundurmak amacıyla yapılan bir kefâlet sözleşmesidir. 
Sanık, kefili tarafından belirtilen tarihte mahkemede hazır bulundurulunca 
akit sona erer. Mahkemenin bulunmadığı bir beldede, sanığı karakola teslim 
etmekle kefil görevini tamamlamış sayılmaz. Eğer, mahkeme bulunan 
şehirde, çarsı veya pazarda sanık teslim edilmiş olursa, kefâlet akdi sona 
erer. Çünkü, burada sanığı yargılama imkânı vardır. Kefil, sanığı 
kararlaştırılan şehirden başka bir şehirde teslim etse, Ebü Hanife'ye göre, 
yargılama imkânı doğduğu için kefâlet akdi sona erer. Ebü Yüsuf ve İmam 
Muhammed'e göre ise, belirlenen şehirde teslim etmedikçe, kefâlet sona 
ermez. Devlet başkanı yerine, hâkime teslim etmek kefâleti sona erdirir. 

2. İbra: Hak sahibi, kefili, şahsa kefâletten beri kılınca, kefâlet akdi sona 
erer. Bu durumda sanık (asil) yükümlülükten kurtulmuş olmaz. Ancak, hak 
sahibi asile karşı, hakkından vazgeçerse, kefil ve asil birlikte 
yükümlülükten kurtulmuş olurlar. 

3. Şahsa kefil olan kimsenin ölümü: Kefâlet konusu olan şahıs ölünce, kefil, 
kefâletten kurtulur. Çünkü artık onu belirlenen yerde bulundurmaya gücü 


yetmez. Kefil, öldüğü zaman da kefâlet akdi sona erer. Çünkü bu durumda 
da, onun kefil olduğu kimseyi hazır bulundurma imkânı yoktur. Onun 
mirası borca da kefâletin aksine bu görevi ifaya elverişli değildir. 

Lehine kefil olunan şahsın ölümüyle, sahsa kefâlet sona ermez. Nitekim 
mala kefâlette de, alacaklının ölümüyle kefâlet sona ermiş olmaz. Çünkü 
kefilin, görevini ifaya gücü yetmektedir Bu durumda vasi veya vârisler, 
alacağı istemede, vefat edenin yerine geçerler (es-Serahsi, a.g.e., XIX, 166, 
175; el-Kâsâni, a.g e., VI, 12 vd.; İbnü'-Hümam, a.g.e., V, 393 vd.; el- 
Meydâni, el-Lübâb fi Şerhi'l-Kitab, İstanbul t y, II, 153). 

Belirli bir malın tazminine yönelik olan kefâlet akdi iki durumda sona erer: 

Kefil olunan mal, mevcutsa bunun hak sahibine teslimi, malın helâk olması 
hâlinde ise mislini veya kıymetini verme durumunda kefâlet akdi sona erer. 
Hak sahibinin kefili kefâletten ibrâ etmesi hâlinde de akit sona erer. Çünkü 
kefil isteme, alacaklının hakkıdır Borçta olduğu gibi, onun düşürmesiyle 
kefillik de düşmüş olur (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 13). 

Kefilin ödediği borç için asile rucü etmesi için şu şartların bulunması 
gerekir: 

1. Kefâletin borçlunun izniyle olması. Borçlu olan bir kimse, borcu için 
birisine kefil olma izni vermemişse, başkasının onun adına yapacağı ödeme 
teberru niteliğinde olur. Eğer teberruda bulunan kefilin asıl borçluya rucü 
hakkı olsaydı, Hz. Peygamber'in, borçlu olarak ölen sahabenin namazını, 
Ebü Katade'nin tazmini sebebiyle kılmaması gerekirdi. Bu, Hanefi ve 
Şâafilerin görüşüdür. Mâlik ve bir rivâyette Ahmed b. Hanbel'e göre, 
ödemenin kendisi için ödeme yapılanın izniyle olması şart değildir. Çünkü 
bu, onun yükümlülükten kurtaran bir ödemedir. Bu, borçlunun ödemeden 
kaçınması hâlinde, hâkimin onun adına ödeme yapması gibidir 

2. Ödemenin asıl borçlu adına yapılması. Kefil, temelde borçlunun borcunu 
yüklenir. Eğer borçlu tazmini kendisine izafe etmezse, kefille kendi 
arasında kuruları "karz akdi" gerçekleşmez. Çünkü kefâlet, borçluya göre 
ödünç para istemekten (istikraz), kefile göre ise ödeme yaptığı takdirde, 
borçluya ödünç para vermekten (ikraz) ibarettir. Kefil ödeme konusunda 
borçlunun naibi (vekili) durumundadır (es-Serahsi, a.g.e., XIX, 178; el- 
Kâsâni, a.g.e., VI, 13 vd.; İbnü'l Hümâm, a.g.e., V, 408 vd.; es-Şirâzi, a.g.e, 
1.341; İbn Kudâme, a.g.e., IV, 449 vd.). 

Kefilin asile rucü etmesi: 

Hanefilere göre, kefil asile, onun adına ödediği meblağı ile değil, tazmin 
etmeyi üstlendiği miktar ile rucü eder. Çünkü o, borcu ödemekle asıl 


borçlunun zimmetindeki borca sahip olmuş bulunur. Kısaca, kefil, 
alacaklıya borcu başka cins paradan ödeyen kimseye borç yerine başka bir 
mal verse, asıl borçludan kefil olduğu miktarı taleb edebilir. Bir borcu vekil 
sıfatıyla ödeyen kimse ise, müvekkile ödediği şeyin cins ve miktarı ile rucü 
eder. Çünkü vekil, edâ ile borca mâlik olmuş sayılmaz. Belki, ödediği 
meblağı müvekkile ödünç (karz) olarak vermiş sayılır. Bu yüzden borçluya, 
ödünç verdiği şeyle rucü eder. 

Ancak kefil sulh yoluyla borcun bir bölümünü ödemiş olursa, artık 
borçludan borcun tümünü değil, ödediği kadarını isteyebilir. Çünkü o, bu 
durumda bir bölümünü ödemekle tüm borca mâlik olmuş sayılmaz. Kefili 
borcun bir bölümünü sulh yoluyla düşmesinin, temlik sayılması halinde, 
kefilin ödediği ile borcun tamamı arasındaki fark faiz işlemine girer. 

Şafii ve Malikilere göre, kefil borçluya fiilen ödemek zorunda kaldığı 
miktarla rucü eder. Borcun bir bölümü üzerinde sulh veya ibrâ halinde de, 
kefil ödediği kadarıyla rucü eder Hanbelilere göre ise kefil, asil borçla, 
fiilen ödediğinden hangisi azsa, onunla asile rucü eder. Çünkü, eğer borç, 
ödenenden azsa fazlalık teberru niteliğindedir. Ödenen azsa o, ödediği 
kadarıyla rucü edecektir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 14-15; el-Meydaâni, a.g.e,, Il, 
157; ibn Kudâme, a.g.e., IV, 551: ez-Zühayli, a.g.e., V, 159-160) 

Bir kimse, alıcı için satıcının sattığı mala, helâk olursa parasını yahut 
kıymetini vermek yahut rehin veren için, rehin alan kimseden dolayı rehin 
verilen mal helâk olursa, parasını yahut kıymetini vermek üzere kefil 
olursa, sahih olmaz. Çünkü satılan, satıcının elinde iken helâk olsa, alıcıdan 
bir şey alamaz. Rehin alanın yanındaki rehin helâk olsa, rehin alana bir şey 
lâzım gelmez. Buna göre, helâk olduğunda ödenmesi gerekmeyen mallara, 
kefil olmak geçerli değildir. 

Bunun gibi, emânetlere, âriyetlere, kiralanan şeylere ve ortak mallara kefil 
olmak caiz değildir. Çünkü bunlar helâk olduğu takdirde ödenmeleri 
gerekmez. Ancak, satılan malın, alıcıya; rehin verilen malın, rehin verene; 
kiralanan malın kiracıya; satılan malın, parasının satıcıya teslim edilmesine 
kefil olmak mümkün ve câizdir (İbrahim Halebi, Şerh Mehmed Mevküfâti, 
Mültekâ Tercemesi, Terc. A. Davudoğlu, İstanbul 1980, II, 87). 

Kefâlet için bir ücret istemenin hükmü: 

Kefâlet, bir teberru akdi ve kefilin kendisi sebebiyle sevap kazanacağı bir 
taattır. Çünkü bu, hayırda yardımlaşmadır. Diğer yandan kefil ödemek 
zorunda kalacağı şeyle, asile rucü eder. Bunun bir bedel talep edilmeksizin 
Allah rızası için ve karşılığı âhirette beklenmek üzere yapılması en 


güzelidir. Şüpheden uzak olan şekli de budur. Ancak alacaklı, kefilin 
ödemede bulunarak kendisine yaptığı iyiliğe bir karşılık olmak üzere, ona 
hibe veya hediye olarak bir şeyler verse bu câiz olur. Diğer yandan kefil, 
kefâletine bir karşılık veya belli bir ücret şart koşsa, kefil göstermek 
zorunda olan borçlu, meccânen kefil olacak birisini bulamazsa zarüret veya 
ihtiyaç sebebiyle ücret karşılığı kefâlet caiz olur. Günümüzde pek çok ticari 
yatırımlarda ve taahhüt işlerinde istenen "teminat mektubu" da zaruret 
hâlinde bu gruba girebilir. Bu görüş İslâm hukukçularına göre şu esasa 
dayanır: 

Kur'ân-ı Kerim öğretilmesi; imamlık, müezzinlik ve müftülük gibi, insanı 
Allah'a yaklaştıran bazı ibadet ve taatlerin ifası karşılığında ücret vermek, 
ihtiyaç sebebiyle caiz görülmüştür. Diğer yandan, hakkı hâkim kılmak, 
zulmü kaldırmak veya bir beldeden düşmanın zarar veya tehlikesini bertaraf 
etmek için düşmana rüşvet yoluyla bir şeyler verilmesinde de bir sakınca 
görülmemiştir. (ez-Zühayli, a.g.e., V, 161; Ö. Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı 
Fıkhıyye Kâmusu, İstanbul 1970, VI, 281 vd.). 

Sonuç olarak kefâletin aslının teberru niteliğinde olduğu ve kefile karz-ı 
hasen sevabı kazandırdığı dikkate alınarak, bunun bir karşılık 
beklemeksizin yapılması gerekir. Ancak bir beldede, menfaat karşılığı 
olmaksızın kefil bulunamaz hale gelmişse, zarüret ve ihtiyaç hallerinde 
ücret karşılığı kefâlete bâşvurulabilir. Nitekim, Hanefilerde Kur'ân öğretimi, 
imamlık ve müezzinlik gibi taatler önceleri ücret veya maaş almaksızın 
yürütülürken, bunu meccânen yapanların kalmayışı, aksi halde bu 
hizmetlerin büyük ihmallere uğrayacağının anlaşılması üzerine bunları 
yapanlara ücret verilebileceğine fetvâ verilmiştir. Böylece Hz. Peygamber 
devrinde yapılmayan bir iş, şartların değişmesiyle sonraki müctehidler 
tarafından yeni şartlara göre değerlendirilmiş, toplumun ve İslâm'ın 
maslahatı için bu yola gidilmiştir. 


KEFEN 


Vefat eden erkek veya kadından her birinin bedenini örtmek için 
kullanılan kumaş parçası. Cenazenin kefenlenmesi farz-ı kifâye'dir. Bu farz 
yerine getirilmezse İslâm toplumu sorumlu olur. Kefenin gerekliliği hadis, 
icmâ' ve akıl delillerine dayanır. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Beyaz elbise giyiniz. Şüphesiz bu, 
elbiselerinizin en hayırlısıdır. Ölülerinizi de onunla kefenleyiniz" (Ebü 
Dâvud, Tıbb, 14, Libâs, 13; Tirmizi, Cenâiz, 18, Edeb, 46; Nesai, Cenâiz, 
38, Zine, 97; Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 247, 274, 328). Sıcak iklimlerde 
beyaz renkli giysinin, serin tutan, güneş ışınlarını kıran en uygun giysi 
olduğu bilinmektedir. "Ölülerin kefenlerini güzel yapın. Çünkü onlar kendi 
aralarında birbirlerini ziyaret ederler ve kefenlerinin güzelliği ile iftihar 
ederler" (Müslim, Cenâiz, 49; Tirmizi, Cenâiz 19; Nesai, Cenâiz 37; İbn 
Mâce Cenâiz 12; Ebü Dâvud, Cenâiz; 30, Müsned, IlI, 295, 329, 349). 
Rivâyete göre, Hz. Âdem vefat edince melekler O'nu yıkamış, kefenlemiş 
ve defnettikten sonra, çocuklarına şöyle demişlerdir: Bu, sizin ölüleriniz 
için bir sünnettir (el-Kâsâni, Bedâylu's-Sanâyi', Beyrut 1402/1982, 1, 306). 
Kefenin güzel yapılmasından maksat, beyazlığı ve temizliği, ölülerin 
kefenleriyle övünmelerinden kastedilen ise, sünnete uygun olduğu için 
sevinmeleridir. Burada pahalı kumaş kastedilmemiştir. Çünkü İslâm'da 
israftan kaçınmak bir esastır. Diğer yandan Hz. Peygamber; "Kefende 
pahalıya kaçmayın, çünkü o, çabucak soyulup gider" (Ebü Dâvud, Cenâiz, 
31) buyurmuştur. 

Kefen, cenazenin sosyal ve ekonomik durumuna göre; sünnet, kifâyet veya 
zarüret miktarlarında olmak üzere üçe ayrılır. 

1. Sünnet miktarı kefen: Erkek için; izâr, gömlek ve sargıdır. Kadın için ise; 
izar, başörtüsü, sargı ve göğüsleriyle karını bağlamak için kullanılan bir 
bez ve gömlek (dır') olmak üzere beş parçadır. 

"İzâr"; vücüdu tepeden tırmağa Saran parçadır. "Gömlek"; boğazdan 
ayaklara kadar olan yakasız ve kolsuz giydirilen elbisedir. "Sargı"; cenazeyi 
sarmak için kullanılan izardan daha uzun parçadır. Cesedin üst ve alt 
kısımlarından bağlanır. Kadına mahsus olan "dır"" gömlekle (kamis) eş 
anlamlı ise de, kadının gömleğinin göğüse, erkeğinkinin ise omuza kadar 
yarılacağı belirtilmiştir (İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, İstanbul 1984, TI, 
202). 


2. Kifâyet miktarı kefen: Erkek için kefenin yetecek en az miktarı izâr ve 
sargı olmak üzere iki parçadır. Çünkü sağlığında giydiği en az elbise budur. 
Tek parça elbise ile namaz kılmak mekruh olduğu gibi, tek parça kefen de 
mekruhtur. Kadının en az yetecek kefeni ise iki elbise ile bir baş örtüsüdür. 
Bundan azı mekruhtur. 

3. Zarüret miktarı kefen: Erkek ve kadın için zarüret hâlinde kefenin en azı 
bütün bedeni örtecek kadar olmasıdır. Bu da mümkün olmazsa 
başkalarından kumaş istenir. Çünkü bundan aşağısı, yok hükmündedir. 
Bütün bedeni örten kefenle, yükümlülerden farz düşer. Ancak zarüretler 
kendi miktarlarınca takdir olunur. Özellikle kıtlık, darlık, savaş ve yaygın 
bulaşıcı hastalık gibi sebeplerle ortaya çıkan toplu ölümlerde bu sıkıntılar 
söz konusu olabilir. Bu durumda, kefenin zarüret miktarı ne bulunursa odur. 
Mus'ab b. Umuyr (r.a) Uhud savaşında şehid düşünce, üzerinde tek parça 
çizgili bir kumaş parçasından başka bir şey yoktu. Kabre defnedilirken başı 
örtülse ayakları, ayakları örtülse başı açıkta kalıyordu. Bunun üzerine, Hz. 
Peygamber; kumaşla başının örtülmesini, ayaklarının üzerine de izhir otu 
atılmasını söylemiştir. Bu Hadis, cenazenin yalnız avret yerlerinin 
örtülmeşinin farz için yeterli olmadığını, açıkta kalan kısımların 
gerektiğinde hasır, kilim, parça, ot ve benzeri şeylerle örtmenin gerektiğini 
gösterir. İmam Şâfii, zarüret halinde yalnız avret yerlerinin örtülmesini 
yeterli görür (İbn Âbidin, a.g.e., II, 204). Kefen ölüye sarılmadan önce 
güzel koku ile tütsülenir. Önce yaygı tabuta veya hasır, kilim gibi bir şey 
üzerine yayılır, onun üzerine de izâr yayılır. Sonra ölüye kefen gömleği 
giydirilerek, izâr'ın üzerine yatırılır. Ölü erkekse, izâr önce soluna, sonra da 
sağına getirilerek sarılır. Sargı da aynı şekilde onun üstüne sarılır. 
Açılmasından korkulursa kefen bir kuşakla bağlanabilir. Kadına önce 
gömleği giydirilir. Saçları iki örgü halinde gömleğin üzerinden, göğsü 
üzerine konur, onun üzerine baş örtüsü yüzüyle beraber örtülür, üstüne de 
izar sarılır, izârın üzerinden de göğüs örtüsü bağlanır, daha sonra da sargı 
sarılır. Göğüs örtüsü sargıdan sonra da bağlanabilir. Kefenin açılmasından 
korkulursa düğümlenir. 

Kefen konusunda cinsiyeti belirsiz kişi (hunsây-ı müşkil) kadın gibi işlem 
görür. Çünkü erkek olma ihtimali karşısında fazlanın bir zararı yoktur. 
İhramlı, ihramsız gibidir. Yani kefeni kokulanır ve başı örtülür. İmam Şâfii 
aksi görüştedir. Bülüğa yaklaşan erkek çocuk (mürâhik) Erkek; kız çocuğu 
(mürâhika) da kadın hükmündedir. Bulüğ çağına yaklaşmamış küçük erkek 
çocuğu bir parça, küçük kız çocuğu ise iki parça kefen bezine sarılır. Düşük 


cenin, ölünün bir uzvu gibi sayılır, kefenlenmez, bir beze sarılır. 

Bulunan bir insanın parçasının eğer başı varsa parçası olan ile birlikte 
kefenlenir. Ölen bir kâfirin durumu da böyledir. Onun mahrem bir hısımı 
varsa onu yıkar. Bir beze sararak kefenler. Çünkü, münkirin sünnet üzere 
kefenlenmesi mekruhtur. 

Kabrinden yeni çıkarılmış cenaze, kefeni soyulmuş olarak bulunursa, 
dağılmamış durumda ise, hiç defnedilmemiş gibi ikinci defa üç parça 
kefenle kefenlenir. Dağılmışsa bir parça kefene sarılır. 

Erkeğin kefeninin cuma ve bayram günlerinde, kadının kefenin ise, ana- 
babasını ziyaret sırasında giydiği elbiseye kıymetçe uygun bulunmasıdır. 
Herkesin kefeni kendi malından karşılanır. Kefen masrafı borçtan, vasiyet 
ve mirastan önce gelir. Malı bulunmayan cenazenin kefeni hayatta iken ona 
bakmak zorunda olan nafaka yükümlüsüne aittir. Bu da yoksa, techiz ve 
tekfin masraflarını İslam Devleti karşılar. Kadınların kefenleri zengin 
olsalar da kocalarına aittir. Çünkü kefen bir bakıma dünyadaki örtünmenin 
(tesettür) devamıdır (bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi'. Beyrut 1402/1982, I, 
306-309; el-Fetâvâ'l Hindiyye, Beyrut 1400/1980, 1, 160-162; İbn Abidin, 
a.g.e., II, 202-207). 


KEFFÂRET 


Yanlışlıkla veya mecburiyet sonucu işlenen günahın bağışlatılması için 
şer'i olarak verilen sadaka veya tutulan oruç. 
Bazı fiilleri işleyen mükelleflerin; günahlarının örtülmesi için İslam'ın 
koyduğu bazı yükümlülükler. Kâfirler işledikleri günahlardan dolayı 
keffaret vermezler. "-Zira keffâret bir ibadettir" (Merginâni, Hidâye, Il, 75). 
Aynı zamanda bunun; bazı fiilleri irtikap eden mü'minler için bir ceza 
olduğu bilinmektedir. Molla Hüsrev: "Keffâret; ukübat (ceza) ile ibadet 
arasında cereyan eder" diyerek, her iki unsurun bir arada olduğuna işaret 
etmiştir. İslâm fıkhında; 1) Orucu kasden ve taammüden bozmanın 
keffâreti. 2) Hataen bir mü'mini öldürmenin kefâreti. 3) Zıhâr keffâreti. 4) 
Hacc ibadeti esnasında, ihramlı iken tıraş olmanın keffâreti. 5) Yemini 
bozmanın keffâreti diye beş çeşit keffaret vardır. 
Ramazan orucunu kasden bozmanın keffareti: Kur'ân-ı Kerim'de 
"Amellerinizi iptal etmeyiniz" (Muhammed, 47/33) emri verilmiştir. Kesin 
bir farz olan orucu; meşru bir sebep yokken (kasden) bozmak bir suçtur. Hz. 
Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Kim Ramazan ayında orucunu 
bozarsa, onun üzerine zıhar yapan kimsenin üzerine lâzım gelen şey 
(keffâret) gerekir" (İbnu'l Humâm, Fethu'l-Kadir, II, 70). Dolayısıyle kasden 
orucunu bozan kimse arka arkaya altmış gün oruç tutmak zorunda kalır. Bu 
onun üzerine farzdır. Ayrıca bozduğu orucu kaza etmek durumundadır. el- 
Merginani: "Farz oruçların dışındakilerde (Nafile oruçlarda) keffaret yoktur. 
Çünkü Ramazan ayında tutulan farz orucu bozmak bir suç teşkil eder ve 
nafile oruçlarla aynı şekilde mütâlâa edilemez" (Merginâni, a.g.e, |, 125). 
2) Hata ile bir mü'mini öldürmenin keffâreti: Kur'an-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: "Bir mü'minin diğer bir mü'mini, yanlışlık eseri olmayarak 
(kasden) öldürmesi yakışmaz. Kim bir mü'mini yanlışlıkla öldürürse; 
mü'min bir köle azad etmesi ve (ölenin ailesine teslim edilecek bir diyet 
vermesi gerekir. Meğer ki onlar (ölenin yakınları) o diyeti sadaka olarak 
bağışlamış olsunlar. Eğer öldürülen mü'min olmakla beraber, size düşman 
olan bir kavimden (Dâru'l-Harp ahalisinden) ise o zaman öldürenin bir 
mü'min köleyi azad etmesi lâzımdır. Şayet kendileriyle aranızda anlaşma 
olan bir kavimden (Darü'l-Musalaha ahalisinden) ise, o vakit (bunları) 
bulamazsa Allah tarafından tövbeşinin kabulü için, birbiri ardınca iki ay 
oruç tutması gerekir. Allah her şeyi bilendir, gerçek hüküm ve hikmet 


sahibidir" (en-Nisâ, 4/92). 

3) Zıhar Keffareti: Cahiliyye döneminde Araplar arasında yaygın olan 
âdetlerden birisi de şuydu: Bir erkek karısını boşamak istediği zaman ona; 
"-Sen bana annemin sırtı gibisin" derdi. Bu sözle boşamanın gerçekleşmesi 
örf halini almıştı. Sahabe'den Evs b. Sâmit (r.a) eşi Havle binti Sa'lebe'ye 
kızarak: "-Sen bana annemin sırtı gibi ol" der ve evi terkeder. Havle binti 
Sa'lebe (ran.) Rasülüllah(s.a.s)'a başvurarak "İhtiyarlığını, fakirliğini, 
çocuklarına bakacak bir durumu olmadığını" bildirerek buna bir çare 
bulunmasını ister. Bu arada Cenab-ı Hakk'a yalvarmayı da ihmal etmez. 
Bunun üzerine Zıhar ile ilgili aşağıdaki âyet-i kerimeler inmiştir: 
"(Habibim) Zevce hakkında seninle (çare bulunması için) direşip duran ve 
Allah'a da yalvarmakta olan (kadın) ın sözünü (umulduğu vech ile) 
dinlemiştir. Allah sizin konuşmanızı (zaten) işitiyordu. Çünkü Allah hakkı 
ile işitici, kemaliyle görücüdür. İçinizden zıhar yapagelenlerin (hanımları) 
onların anneleri değildir. Anneleri kendilerini doğurandan başkası değildir. 
Şüphe yok ki onlar, herhalde çirkin ve yalan bir söz söylüyorlar. Muhakkak 
ki Allah çok bağışlayıcı, çok yarlığayıcıdır. Kadınlarından zıhar ile 
ayrılmak isteyip de, sonra dediklerini geri alacaklar (için) birbirleriyle 
temas etmeden önce, bir köle azad etmeleri lâzımdır. İşte size bununla öğüt 
veriliyor. Allah ne yaparsanız hakkı ile haberdardır. Fakat kim (bunu, 
köleyi) bulamazsa; birbiriyle temas etmeden önce fasılasız iki ay oruç 
(tutsun). Buna da güç yetiremezse, altmış yoksulu (doyursun). Bu 
(hafifletme) Allah'a ve Rasülüne iman (da sebat) etmekte olduğunuz içindir. 
Bu (hükümler) Allah'ın (tayin ettiği) hudutlardır. (Bunları kabul etmeyen) 
kâfirler için ise, elem verici bir azab vardır" (el-Mücâdele, 58/1-4). İslâm 
hukukçularına göre; "Zıhar'dan vazgeçmek isteyen kimse; azad etmek için 
köle bulamazsa, hiç ara vermeden iki ay oruç tutar. Eğer sağlık durumu 
buna elverişli değilse; altmış miskini ve fakiri doyurur. Bu sıranın 
gözetilmesi zorunludur (İbnü'l-Hümâm, a.g.e., III, 233). 

4) Hac ve umre ibadeti sırasında, ihramlı iken işlenen cinayetlerin keffâreti: 
Hem hacc, hem umre ibadetinin sadece Allahü Teala'nın rızası için edâ 
edilmesi esastır. Mükellef; niyet ederek ve telbiye yaparak ihrama girmek 
durumundadır. İhram'a bürünen kimse, bazı hususlara riâyet etmek 
zorundadır. İhramlının sakınması gereken şeyler âyet ve hadislerle 
belirlenmiştir. Meselâ; İhrama giren mükellef; herhangi bir zaruret olmadan 
başını tıraş ederse, başka bir ceza değil, doğrudan doğruya kurban kesmesi 
gerekir. Zaruret hali bulununca ihramlıya bazı kolaylıklar getirilmiştir. 


Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Artık içinizden kim hasta olur veya 
başından bir eziyeti bulunursa; ona oruçtan ya sadakadan ya kurbandan 
(birisiyle) fidye vacip olur" (el-Bakara, 2/196). Dolayısıyla dilerse üç gün 
oruç tutar dilerse altı fakire üç sa' (yaklaşık 10 kg) buğdayı sadaka olarak 
verir. 

5) Yemini bozmanın keffâreti: Kur'ân-ı Kerim'de: "(Yeminin) Keffâreti 
ailenize yedirmekte olduğunuzun orta (derece) sinden, on yoksulu 
doyurmak, ya onları giydirmek, yahud bir köle azad etmektir. Fakat kim 
(bunları) bulamazsa, üç gün oruç tutması lâzımdır. İşte bu, and (yemin) 
ettiğiniz vakit (onları bozmanın) keffâretidir. Yeminlerinizi muhafaza 
ediniz. Allah âyetlerini size böylece açıklıyor. Ta ki şükredesiniz" (el- 
Mâide, 5/89) buyurulmuştur. Rasül-i ekrem (s.a.s)'in döneminde, yemin 
keffareti için yoksula ne kadar verildiğini izah için, İmâmu Buhâri "Kitabu'l 
Keffâret" adı altında, ayrı bir bölüm ayırmıştır. Keffâretlerde illet kesin 
olarak belli değildir. Bu yüzden kıyas yoluyla, hükmü benzer olaylara 
uygulamak imkanı bulunmaz, keffaretler kitap ve sünnetteki sıra gözetilerek 
yerine getirilir (Buhâri, Sahih, VII, 235-240). 


KEFİL 


Birleştirmek ve ilâve etmek. Terim olarak ise kefalet, bir borcun ifası 
veya bir hakkın yerine getirilmesi hususunda kefilin zimmeti ile asıl 
borçlunun zimmetini birleştirmektir. Yani bir borcun ödenmesinde nasıl 
borçlu ile kefil birlikte sorumludurlar. Buna göre kefil de (asıl borçlu 
ödemediği zaman) bir borcun ödenmesini üzerine alan kimsedir. 

İslâm hukukunda bazı işlerin, asıl sorumlular adına başkaları tarafından, 
yerine getirilmesi caizdir. Başkaları adına yapılan bu işler, vekâlet, kefâlet, 
vesdyet ve velâyet gibi bölümlere ayrılır. Bu konuların biri diğerinden farklı 
olduğu için böylece dört beş kısına ayrılmış olabilir. Başka bir deyişle ifade 
edecek olursak, kefil, vekil, vasi ve veli başkaları adına akid yapan ve bu 
akdin gereğini yerine getiren şahıslardır. İşte kefil de başkasının üzerinde 
olan bir borç veya bir hakkın sağlanmasını üstlenen şahsa denir. 

Kefalet, âyet ve hadisle sabittir. Kur'an-ı Kerim'de "Zekeriyya'yı ona 
(Meryem'e bakmaya) memur etti" (Âlu İmrân, 3/37). (Yani Zekeriya (a.s) 
Meryem'i kendi ailesine kattı, himayesine aldı, ona kefil oldu demektir). 
"Hükümdarın su kabını kaybettik, onu getirene bir deve yükü bahşiş 
verilecek, buna ben kefil oluyorum" dediler (Yüsuf, 12/72), 
buyurulmaktadır. Hz. Peygamber de bir hadislerinde "ben ve yetime kefil 
olan, Cennette beraberiz" (Buhârı, Talâk, 25) buyurmuşlardır. 

Hz. Peygamber (s.a.s) geldiği zaman halk biribirine kefil oluyordu ve 
Rasülü Ekrem Efendimiz buna bir şey söylemeyip tasvip buyurdular (es- 
Serahsi, el-Mebsüt, 19/161). 

Kefâlet bir akid olduğu için, alacaklı, borçlu ve kefilin bu işe rıza gösterip 
kefil olma teklifinin taraflarca kabul edilmesi gerekir. 

Teberru ve bağış yapma ehliyetine sahip olmayan kimseler kefil olamazlar. 
Kefil olacak kimse de teberru ehliyetinin bulunması şarttır (Mevsili, el- 
İhtiyâr, Il, 167; ayrıca bk. "Kefâlet" mad.). 


KELÂM İLMİ 


İslam'ın inanç esaslarını inceleyen ilim. Tarih boyunca hem adı, hem de 
muhtevası çeşitli değişikliklere uğradı. Sözgelimi iman temellerini (akide) 
incelediği için Akaid ve Usuli'd-Din; konularının ağırlığımı Allah'a iman, 
Allah'ın birlenmesi (tevhid) ve sıfatları oluşturduğu için İlm-i Tevhid ve 
Sıfât; fıkhın inançla ilgili yönlerini ele aldığı için Fıkhu'i-Ekber (Büyük 
Fıkıh); temel yöntem olarak düşünme ve akıl yürütmeyi seçtiği için İlm-i 
İstidlal ve Nazar gibi adlarla anıldı. 

Kelâm ilmi kelâmcılar tarafından konusu ve amaçları açısından farklı 
biçimlerde tanımlanmıştır. Konusuna göre Kelâm ilmi, "Allah'ın zat ve 
sıfatlarından, peygamberlikle ilgili konulardan, başlangıç ve sonları 
bakımından varlıkların durumlarından İslâm'ın teınel nasları doğrultusunda 
söz eden ilim" olarak tanımlanır. Tanıma "başlangıç ve sonları bakımından" 
kaydı Kelâm'ı tabii bilimlerden; "İslâm'ın temel nasları doğrultusunda" 
kaydı da felsefeden ayırmak için konulmaktadır. Kelam, amaçları açısından 
da "kesin delillere dayanarak muhaliflerin ileri sürdüğü şüphe ve itirazları 
ortadan kaldırmaya ve bu yolla İslâm inançlarını ispatlamaya çalışan ilim" 
olarak tanımlanır. 

Kelâm ilminin muhtevası, tarihi içinde giderek genişlemiştir. Başlangıç 
döneminde Kelâm ilminin başlıca konusu Allah'ın zatı, sıfatları ve 
filleridir. İslâm dünyasında felsefenin yaygınlık kazanmasından sonra 
Kelâm'ın konusu genişleyerek "varlık" (mevcud)u da içine aldı. Ancak 
Kelâm "varlık"ı tabii bilimler gibi değil, başlangıcı ve sonu açısından 
(mebde ve mead), yaratılışı ve döneceği yerle ilgili meseleler açısından 
konu edinir. Gazali'den (6.505/1111) sonraki kelâmcılar döneminde Kelam 
ilmi'nin muhtevası daha da genişleyerek felsefenin konularıyla birlikte 
mantığın birçok temel konusunu da içine aldı. Bu dönemde Kelâm, bir bilgi 
nesnesi (malum) olabilen hemen tüm konularla ilgilenmeye başladı. Bu 
dönemde Kelâm ilminin ilgilendiği bilgi konuları iki ana öğeden 
oluşuyordu. Birinci öğeyi mesâil ve makasıd denilen temel dini inançlar; 
ikinci öğeyi de mebâdi ve vesâil adı verilen, temel dini inançları 
ispatlamaya yarayan bilgiler meydana getiriyordu. Örneklemek gerekirse, 
"Allah vardır ve birdir" gibi inanç esasları mesail ve makasıdın; "cevherler 
arazlardan hali değildir, evren sonradan varolmuştur, hadistir" gibi 
hükümler de mebadi ve vesail konuları içinde yer alıyordu. Ondokuzuncu 


yüzyıldan bu yana Kelâm'ın muhtevasında yeni değişiklikler gözlendi. Yeni 
İlm-i Kelâm dönemi olarak adlandırılan bu dönemde Kelam ilmi, felsefi bir 
görüş olarak materyalizmi bütün biçimleriyle reddeden, dine karşı yapılan 
biyolojik ve psikolojik eleştirileri cevaplayan, yeni felsefe akımlarını İslâm 
esasları açısından eleştiren, tabii bilimlerden yararlanarak Allah'ın varlığını 
kanıtlayan, İslâm'ın inanç ilkelerini açıklayan bir ilim durumuna geldi. 
Kelâm bilginlerine göre Kelâm ilminin çeşitli amaçları vardır. Bunlardan 
ilki, Kelâm'la uğraşanlara ilişkindir. Bu amaç, kişiyi taklit düzeyinden 
araştırma ile elde edilen kesin bilgi (tahkik) düzeyine yükseltmektir. 
Kelâmla uğraşmayanlara ilişkin olan ikinci amaç, inanç sorunlarını açıklığa 
kavuşturarak doğru yolu arayanları aydınlatmak ve şüpheleri, itirazları 
ortadan kaldırarak inanmamakta inat edenleri susturmaktır. İslâm'ın temel 
inançlarına ilişkin olan üçüncü amaç, temel inanç ilkelerini yanlış 
yoldakilerin ortaya attıkları şüphelerle sarsılmaktan korumaktır. Dördüncü 
amaç, diğer İslâm ilimlerine ilişkindir. Bu, İslâm ilimleri için üzerinde 
hareket edebilecekleri sağlam bir inanç temeli hazırlamaktır. İnsanın 
davranışlarına, edimlerine ilişkin olan beşinci amaç, kişinin davranış ve 
edimlerindeki niyet ve inancı güçlendirmek, sağlamlaştırmaktır. Nihayet 
bütün bu amaçların toplamıyla ulaşılacak asıl büyük amaç ise kişiyi dünya 
ve âhiret mutluluğuna ulaştırmaktır. 

Kelâm ilmini ortaya çıkaran nedenler Hz. Peygamber (s.a.s)'in ölümünden 
hemen sonraki döneme kadar uzanır. Hz. Peygamber (s.a.s)'in ölümünden 
sonra İslâm toplumunda giderek artan anlaşmazlık ve toplumsal olaylar 
inanç konularına ilişkin görüş ayrılıklarının ortaya çıkmasına yol açtı. 
Hilafet tartışmaları, iç savaşlar, çeşitli din ve kültürlerle başlayan ilişkiler, 
felsefi düşüncenin çeviriler yoluyla yaygınlık kazanması, kimi âyet ve 
hadislerin farklı biçimlerde yoruma imkan tanıması gibi etkenlerle Allah'ın 
sıfatları, kader, büyük günah (kebâir) işleyen insanın durumu, imamet gibi 
konularda çeşitli görüşler oluştu. İlk yüzyılın sonuna kadar süren 
tartışmalar, ikinci yüzyılın başında bütün bu konuları sistemli biçimde ele 
alan ilk kelâm okulunun doğmasına neden oldu. Vasıl b. Ata (6. 131/748) ve 
Amr b. Ubeyd (6.144/761) tarafından kurulan bu Kelâm okulu Mutezile 
olarak adlandırıldı. Mutezile okulu, iki yüzyıl boyunca tek okul olarak 
inanç konularındaki anlaşmazlıkları belli bir sistem içinde çözümlemeye, 
İslâm'a yöneltilen eleştirileri cevaplamaya çalıştı. Ancak kendi içinde 
bütünlüğünü koruyamayarak ayrıntılara ilişkin kimi küçük görüş ayrılıkları 
üzerine kurulan çok sayıda kola ayrıldı. 


Kelâm ilmi alanındaki Mutezile egemenliği, dördüncü yüzyılın başlarında 
Mutezile içinde yetişen büyük Kelam bilgini el-Eş'ari (6.324/936) 
tarafından kurulan ilk Sünni Kelâm okulu ile sona erdi. El-Eş'ari, kelam 
anlayışını Basra ve Bağdat'ta yayarken, aynı zamanda Maveraünnehir'de 
Maturidi (6.333/944) tarafından sünni Kelâm'ın ikinci büyük okulunu 
ortaya çıkardı. Kurucularının adından hareketle Eş'ariye ve Mâturidiyye 
olarak adlandırılan bu iki okul, küçük farklarla Sünni inanç esaslarını 
belirledi ve zamanla İslâm dünyasında etkinlik kurdu. Mutezile okulu ise, 
varlığını ancak çok sınırlı bir çevre içinde sürdürebildi. 

Sünni Kelâm ilmi, tarih içinde geçirdiği aşamalar açısından başlıca dört 
dönemde incelenir. el-Eş'ari ile başlayan ve Gazali'nin hocası el-Cüveyni 
(6.478/1085) ile sona eren ilk dönem, Mütekaddimin (Eski Kelamcılar) 
dönemi olarak adlandırılır. Gazali ile birlikte ikinci dönem başlar. 
Müteahhirin (Sonraki Kelamcılar) dönemi olarak adlandırılan bu dönemde 
Kelâm ilmi felsefe ile yoğun bir ilişki içindedir ve bu nedenle "felsefe ile 
meczedilmiş Kelâm devri" olarak da tanımlanır. Hicri sekiz Miladi 
ondördüncü yüzyıl ortalarından başlayarak Miladi ondokuzuncu yüzyılın 
sonlarına kadar süren üçüncü dönem, Kelâm ilminin duraklama ve gerileme 
dönemidir. Bu dönemde, önceki kelâmcıların eserlerine yorum ve 
açıklamalar yazılmakla yetinilmiştir. Kelâm ilmi, on dokuzuncu yüzyılın 
sonları ile yirminci yüzyılın başlarında yeni bir döneme girdi. Çağın istek 
ve ihtiyaçlarına cevap verme zorunluluğunun doğurduğu bu yeni dönem 
Yeni İlm-i Kelâm dönemi olarak anılır. 


KELİME-İ ŞEHÂDET 


İslâm'a girişin temel şartı olan cümle. Bu Arapça cümle, "Eşhedü en la 
ilahe illallah ve eşhedü enne Muhammeden abduhü ve rasüluh"tur. Şehadet 
cümlesi tevhidi ve Hz. Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini ifade eden iki 
bölümden oluşur. Birinci bolümde Allah'tan başka ilah olmadığına, ikinci 
bölümde de Hz. Muhammed (s.a.s)'in Allah'ın kulu ve rasulü olduğuna 
tanıklık edilir. Bu tanıklık kesinlik kazanan bir bilgi ve inancın dille 
açıklanması anlamındadır. 

İslâm, Allah'ın birlenmesi (tevhid) ile Rasul'ün Allah'tan getirdiklerinden 
oluşur. Diğer tüm inanç esasları, insan ve toplum hayatını düzenleyecek 
emir ve yasaklar, Allah'a ve Peygamber'inin O'ndan getirdiklerine 
inanmanın içindedir. Bu nedenle Kelime-i Şehadet İslâm'ın en özlü bir 
ifadesidir ve bu cümlenin söylenmesi tüm İslâm'ın topluca (mücmel olarak) 
kabulü anlamına gelir. Kişinin Allah'tan başka ilah bulunmadığını 
söylemesi, Kur'an'ın tanımladığı tüm isim ve sıfatları ile Allah'ın varlığına 
iman ettiği; Hz. Muhammed (s.a.s)'in Allah'ın kulu ve elçisi olduğunu 
söylemesi de onun Allah'tan getirdiği tüm emir ve yasaklara, tüm haberlere 
inandığı, bunlara itaatla yükümlü olduğunu kabul ettiği anlamına gelir. Aynı 
cümle içinde Hz. Muhammed (s.a.s)'in Allah'ın "kulu" olarak tanımlanması 
da Rasul'ün sözgelimi Hristiyanların yaptıkları gibi yüceltilmemesi, 
tanrılaştırılmaması gereğini ve bununla ilgili yükümlülüğü belirtir. 

Kelime-i Şehadet-i söyleyen kişi müslüman ve İslam toplumunun bir üyesi 
olur. Artık İslâm hukukunun müslümanlara tanıdığı tüm haklara sahiptir. 
Eğer müslümanlarla savaş halindeki bir toplumun üyesi (harbi) ise 
dokunulmazlık kazanır. Öldürülemez, esir edilemez, mal varlığına el 
konulamaz. Hiç kimse Kelime-i şehadet'i söylemeye zorlanamaz; zorlanan 
kişinin şehadeti geçerli sayılmaz. Buna karşılık kendiliğinden şehadet 
getiren kişiden girdiğini ilan ettiği İslâm'ın tüm kural ve gereklerini 
öğrenmesi, yerine getirmesi beklenir. 

(Ayrıca bakınız: Kelime-i Tevhid, Muhammed (s.a.s), İman, İslâm, Nebi, 
Rasul, Peygamber maddeleri). 


KELİME-İ ŞEHADETİ GETİRMESİNİ BİLMEYEN KİMSE İLE 
EVLENMEK CAİZ MİDİR? 
Kelime-i şehadeti getirmesini bilmeyen kimse şayet öğrenmek için çalıştığı 


halde öğrenmemiş fakat Allah, Peygamber ve bütün İslam hükümlerine 
inanıyorsa müslümandır. Onunla evlenmekte beis yoktur. Ama öğrenmek 
için çalışmazsa müslüman sayılmadığından onunla evlenmek caiz değildir. 
Vaki olduğu takdirde evlilik hayatı gayr-ı meşru'dur. 


KELİME-İ TEVHİD 


Tevhid birleştirme, birleme, bir olduğunu kabul etme ve bu şekilde 
inanma demektir. Istılahı manası ise; Allah'tan başka ilâh olmadığına iman 
etmek, O'ndan başka Rab ve Ma'bud tanımamaktır. Başka bir deyişle; ihtiva 
ettiği manaya gönülden inanarak "Lâilâhe illallah Muhammedun 
Rasülüllah" sözünü söylemektir. İşte "Allah'tan başka ilâh yoktur 
Muhammed Onun Rasülüdür" anlamına gelen bu söze"Kelime-i Tevhid" 
denir. 

"Kelime-i Tevhid " tüm semâvi dinlerin ortak inanç esaslarının temelini 
teşkil eder. Bu temele dayanmayan inanışların ve ibadetlerin tümü batıldır, 
Allah'ın yanında makbul değildir. Nitekim, Cenab-ı Allah'ın göndermiş 
olduğu elçilerinin tümüne vahyettiği ve insanlara tebliğ edilmesini istediği 
en önemli husus, "Tevhid" inancının esasını teşkil eden bu kutsal kelimedir. 
Hak Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de, son elçisi Hz. Muhammed (s.a.s)'e hitaben: 
"Senden önce hiçbir rasül göndermedik ki ona; Benden başka ilâh yoktur, 
şu halde bana kulluk edin, diye vahyetmiş olmayalım" (el-Enbiyâ, 21/25) 
buyurmakla bu gerçeği dile getirmiştir. 

Allah'tan başka ilâh tanımamak ve yalnızca O'na ibadet etmek tüm semâvi 
dinlerin ortak hedefidir. En güzel ifadesini "Kelime-i Tevhid"de bulan bu 
husus, ehemmiyetine binaen, hem Kur'ân-ı Kerim'de, hem de Rasülüllah 
(s.a.s.)'ın hadislerinde çokça zikredilmiştir. Kur'ân'da: 

"Allah, kendisinden başka hiçbir ilâh bulunmayandır" (el-Bakara, 2/255). 
"Allah, kendisinden başka ilâh olmayandır, en güzel isimler O'na 
mahsustur" (Tâhâ, 20/8). 

"O, sizin Rabbiniz olan Allah'tır. O'ndan başka ilâh yoktur. Herşeyin 
yaratıcısı O'dur" (el-En'âm, 6/102). 

"Allah ile birlikte başka bir ilâh çağırma. O'ndan başka ilâh yoktur. O'nun 
zatından başka her şey helâk olacaktır. Hüküm O'nundur ve siz O'na 
döndürüleceksiniz" (el-Kasas, 28/88) buyurulmaktadır. Rasülüllah (s.a.s.)'ın 
hadislerinde de "Kelime-i Tevhid"le ilgili şu ifadelere rastlıyoruz: 

"Her kim, Lâ ilâhe illâllâh der ve Allah'tan başka tapılan şeyleri reddederse, 
onun malına ve canına dokunmak haram olur. Hesabı da Allah'a kalmıştır" 
(Müslim, İman, 37). 

"Lâilâhe illallah, Allah için yüce ve şerefli bir sözdür. Bunu samimiyetle 
söyleyen cenneti kendine vacip kılar. Yalandan söyleyen de malını ve kanını 


korumuş olur, fakat gideceği yer cehennemdir" (Alauddin Ali el-Hindi 
"Kenzü'l-Ummâl", |, 220). 

"Allah'tan başka ilâh olmadığına ve Muhammed'in, O'nun elçisi olduğuna 
şehadet getirerek Allah'a mülaki olan kimse cennete girer" (a.g.e., |, 215). 
"Lâilâhe illallah" çok veciz ve mana yönünden oldukça kapsamlı bir sözdür. 
Türkçe'ye" Allah'tan başka ilâh (tanrı) yoktur" şeklinde tercüme edilebilir. 
Ne var ki, Allah ve ilâh kelimelerinin ifade ettiği manalar tam olarak 
anlaşılmadıkça "Allah'tan başka ilâh yoktur." sözü; "Kelime-i Tevhid"in, 
kafalara ve gönüllere yerleştirmek istediği mefhumu ifade etmekte çok kısır 
kalacaktır. Kaldı ki, hiç kimsenin mü'min ve muvahhid sayılabilmesi için, 
Kur'ân'ın tanımladığı şekilde Allah'a iman etmesi ve tüm içtenliğiyle O'na 
teslim olması gerekir. Aksi takdirde "Kelime-i Tevhid"i diliyle söylediği 
halde, tevhide aykırı düşünce ve davranışlarından dolayı iman dairesinden 
çıkarak kâfir olması içten bile değildir. 

Kur'ân-ı Kerim, Cenab-ı Allah' şöyle tanımlıyor: 

"Allah bir tektir (el-İhlâs, 112/1), O'ndan başka hiçbir ilah yoktur (el- 
bakara, 2/255). Tüm âlemlerin Rabbi'dir (Fatiha, 1/1), herşeyin yaratıcısı 
O'dur (el-Enam, 6/102), hüküm yalnızca Allah'ındır (ez-Zümer, 39/3), rızkı 
veren O'dur (ez-Zariyat, 51/58), dirilten de öldüren de (Alü İmran, 3/156), 
hastalara şifa veren de O'dur (el-En'âm. 5/59). O, her şeyi; gizli olanı da 
açıkta olanı da bilir. (İbrahim, 14/38). O'nun irade ve izni olmadan bir 
yaprak dahi dalından düşmez" (el-Mâide, 6/59). Kısacası Allah, akla 
gelebilecek her türlü noksanlıklardan münezzeh ve en mükemmel sıfatlarla 
muttasıftır. 

Kur'ân âyetlerinden de anlaşılacağı gibi, insanın mü'min ve muvahhid 
sayılabilmesi için, Allah hakkındaki düşüncelerinin sağlıklı olması, 
"Tevhidi" çizgiyle paralellik arzetmesi gerekir. Bir yandan "Allah'tan başka 
ilâh yoktur " deyip diğer Yandan O'nun hükmünü reddetmek ya da 
hâkimiyetinde O'na ortak koşmak, kesin olarak haram kıldığı bir şeyi helâl, 
helâl kıldığı bir şeyi haram saymak, yalnızca kendisine mahsus 
özelliklerden birini veya birkaçını, yaratılmışlardan herhangi birine isnad 
etmek, Allah'a yaklaştıracak veya O'nun katında şefaatçi olacak diye O'ndan 
başka dostlar edinip bunları ulühiyyet derecesine çıkarmak, Tevhid 
inancıyla asla bağdaşmaz. Bu tür düşünce ve inançlara sahip kimse 
"Allah'tan başka ilah yoktur." demekle iman etmiş sayılmaz. Cenab-ı Allah 
bu gibi kimseleri yalancı ve inkarcı diye nitelemektedir: 

"Halis din yalnız ve yalnız Allah'ındır. O'ndan başka dostlar edinenler; bizi, 


sadece Allah'a yaklaştırsınlar diye onlara ibadet ediyoruz, derler. Şüphesiz 
Allah, ayrılığa düştükleri şeylerde aralarında hüküm verecektir. Allah, 
yalancı ve inkârcıyı hidayete erdirmez" (ez-Zümer, 39/3). 

"Yoksa onlar, câhiliyye hükmünü mü arıyorlar? İyi anlayan bir toplum için 
hükümranlığı Allah'tan daha güzel hüküm veren kim vardır?" (el-Tevbe, 
5/50). 

"Allah'ı bırakıp bilginlerini ve rahiplerini ve Meryem oğlu Mesih'i rabler 
edindiler. Halbuki onlara; yalnız bir ilaha tapmaları emredilmişti. O'ndan 
başka hiçbir ilâh yoktur, onların ortak koştukları şeylerden uzaktır " (et- 
Tevbe, 9/31). 

Evet, "Kelime-i Tevhid"; düşünce ve davranışlarda, şirkin her türlü 
pisliğinden arınmayı, sadece Allah'ın emirlerine boyun eğerek tâğütun her 
çeşidini reddetmeyi gerektirir. Artık: 

"Her kim tâğütu reddedip Allah'a inanırsa, asla kopmayan, sağlam bir kulpa 
yapışmış olur" (el-Bakara, 2/256. Ayrıca bk. La ilaha illallah). 


KENZ (DEĞERLİ EŞYALARI STOK ETME) 


Define, hazine, yeraltında saklı kalmış değerli eşya, para veya altın, 
malları üst üste yığıp stok etme. 
İslâm dini temelde malın belirli ellerde toplanmasına karşıdır. Bu sebeple de 
belirli ellerde toplanmasını engelleyecek bir takım tedbirler almıştır. Bu 
tedbirlerden biri de para ve mal stokçuluğunun engellenmesidir. Toplumun 
birlik ve beraberliği, fertler arası kardeşliğin oluşması, malın âdil bir şekilde 
toplum fertleri arasında dağılmasıyla sağlanır. Bu sebeple İslâm zekâtın 
yanısıra infak kurumunu getirmiş ve bunu teşvik etmiştir. Yüce Allah şöyle 
buyurmaktadır: "Altın ve gümüşü yığıp da onları Allah yolunda 
sarfetmeyenler var ya; işte onlara acı bir azabı müjdele! O gün Cehennem 
ateşinde bunların üzeri ısıtılı(p pullanı)r; bunlarla onların alınları, yanları ve 
sırtları dağlanır; 'İşte kendiniz için yığdıklarınız, yığdıklarınız tadın" denir" 
(et-Tevbe, 9/34-35). 
Âyette isim olarak altun ve gümüş zikredilmişse de, her türlü mal stoku için 
durum aynıdır (Kurtubi, el-Câmi'li Ahkâmi'l-Kur'ân, Beyrut 1965, VII, 
133). 
Aynı şekilde "Ona bir kenz indirilmeli veya beraberinde bir melek gelmeli 
değil midir?" (Hüd, 11/12) âyetinde büyük servet anlamında kullanılmıştır. 
Zekâtı verilmiş malın stok edilmesinin yasaklanmış kenz'e girip 
girmeyeceği hususunda âlimler değişik görüşler ileri sürmüşlerdir. 
Âlimlerin çoğunluğuna göre, böyle bir mal, yasaklanan kenz kapsamına 
girmez. Hz. Ömer (r.a.) bu görüştedir. İbn Abbas'tan nakledildiğine göre 
yukarıda söz konusu ettiğimiz âyet indiğinde sahâbiler zor durumda kaldı, 
ne yapacaklarını bilemez oldular. Hz. Ömer; "Ben bu sıkıntınızı gideririm" 
diyerek Peygamber (s.a.s)'e gitti. "Ey Allah'ın Rasülü, bu âyet ashabına ağır 
geldi" dedi. Bunun üzerine Rasülüllah (s.a.s); "Allah zekâtı, ancak arta 
kalan malı helal kılsın diye emretti" buyurdu. Bu arada Hz. Ömer "Allahu 
ekber!" dedi. Peygamber (s.a.s) sözlerine şöyle devam etti: "Kişinin kenz 
edeceği şeyin en hayırlısını söyleyeyim mi? Saliha kadındır; ona baktığı 
zaman kendisini sevindirir, ona bir şeyi emrettiği zaman kendisine itaat 
eder, hazır bulunmadığı durumlarda da mal ve namusunu korur" buyurdu 
(Ebü Dâvud, Zekât, 32). 
Hz. Ömer'in oğlu Abdullah şöyle demiştir: "Zekâtı ödenen mal, yerin yedi 
tabakasının altında saklansa da 'kenz' değildir. Ama ortalıkta da olsa, zekâtı 


ödenmediği takdirde 'kenz'dir' Aynı görüş, İbn Abbâs, Câbir ve Ebü 
Hüreyre'den de nakledilmiştir (İbn Kesir, Tefsiru'l-Kur'âni'l-Azim, Kahire, 
ty, IV. 80-81). 

Bazı âlimlere göre ise, stok edilen mal, zekâtı ödenmiş olsa bile yasaklanan 
'kenz'e girer. Bu görüşte olanlar, yukarıdaki âyetle birlikte şu âyeti de delil 
olarak zikrederler: "Yüzlerinizi doğu ve batı tarafına çevirmeniz iyilik 
değildir. Asıl iyilik, o (kimsenin iyiliği) dir ki, Allah'a, âhiret gününe, 
meleklere, kitaba ve peygamberlere inanır; Allah rızası için yakınlara, 
yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara, dilencilere ve boyunduruk altında 
bulunan (köle ve esirlere) mal verir; namazı kılar, zekâtı verir..." (el-Bakara, 
2/177). 

Dikkat edilirse âyette hem zekât zikredilmekte, hem de yakınlara, 
yetimlere, yoksullara, yolda kalmışlara infaktan bahsedilmektedir. Âyetin 
baş tarafında zikredilen infâk, zekâtın aynısı olsaydı, ayrıca zekâtın 
zikredilmesinin bir anlamı kalmazdı (Taberi, Câmiu'l-Beyân'an Te'vili 
Âyâti'ı Kur'ân, Kahire, ty. Il, 348; Kurtubi, a.g.e., II, 241-242). 

Bu âlimlere göre servette zekât dışında hak vardır. Bu görüşün en şiddetli 
ilk savunucusu sahâbi Ebü Zer el-Gifari'dir. Ona göre yiyecek 
maddeleriyle normal geçim imkânlarından fazla elde tutulan bütün mallar 
stok olup sahibi şer'an kınanmıştır. Ebü Zerr, insanları bu görüşe teşvik 
etmiş ve muhalefet edenlere şiddetle çatmıştır (Kurtubi, a.g.e., VIT, 125). 
Kurtubi, Ebü Zerr'in bu görüşünü şöyle bir ihtimal ile yorumlamaktadır: 
Kenz ile ilgili âyet, müslümanların gerçekten maddi sıkıntı içerisinde 
oldukları, Muhâcirlerin büyük maddi sıkıntılar içerisinde olup Peygamber 
(s.a.s)'in bu maddi sıkıntılarını karşılayamadığı bir dönemde inmiş olmalı. 
Zira beytu'l-mal sahabilerin ihtiyaçlarını o gün için karşılayamıyordu. İşte 
müslümanlar bu durumda olduğu bir sırada ihtiyaçtan fazlasının stok 
edilmesi bu âyetle yasaklanmıştır. Gerçekten de böyle durumlarda altın ve 
gümüşü biriktirmek câiz değildir. Müslümanlar o sıkıntılı durumdan 
kurtulduktan sonra, sadece zekâtlarını ödemekle yükümlü tutulmuşlardır 
(Kurtubi, a.g.e., VII, 125-126). 

Kurtubi'nin bu yorumu gayet makuldür ve her ne zaman müslümanlar aynı 
durumu yaşamakla karşı karşıya kalırlarsa aynı hüküm sözkonusu olur. 
Gerçekten de müslümanlar maddi sıkıntı içerisinde kıvranırken onlardan 
birinin servet biriktirmesi, iman kardeşliğiyle bağdaşmayan bir tavır ve 
tutumdur. 

Mallarını kenz edip üstelik zekâtlarını da ödemeyen kişilerin âhirette 


çekeceği azapla ilgili Hadislerde sözkonusu edilen azap sahneleri, âhirete 
inanan herkesi ürpertecek sahnelerdir. Bu hadislerin birinde şöyle 
buyurulmaktadır: "Ölüp de arkasında kenz bırakan kişi, kıyamet günü 
bıraktığı o kenz, gözlerinin üstü simsiyah kocaman kel bir yılana dönüşür 
ve onun ardına düşer. Kişi; 'Ne oluyor sana, ne istiyorsun benden?'der. 
Yılan; 'Öldükten sonra geriye bıraktığın kenz'inim' der ve o kisbyi takip 
eder; ağzıyla elini lime lime ederek çiğner, sonra da gövdesini kırıp 
çiğnemeğe başlar" (Buhâri, Tefsiru Süre (3), 14, Hayl, 3; Müslim, Zekât, 
27, 28; Nesâi, Zekât, 2, 6; İbn Mâce, Zekât, 2).. 


KERÂMET 


Değerli, üstün, güzel ve ikrâm. Istilahda; "mü'min ve salih kimsenin eli 
üzere cereyan eden harikulâde hal" anlamındadır. 
Bazı âlimler, harikulâdelik şartını koşmaksızın Allah'ın evliyaya her türlü 
ikramına kerâmet ismini vermişlerdir (Seyyid Sabık, el-Akidetü'l Islamiyye, 
Beyrut (ty), s. 24). Burada "harikulâde hal"den maksat, vuku buları olayın, 
genel-geçer tabiat kanunlarının dışında cereyan etmesidir. 
Haddizatında kâinata hâkim olan düzen ve intizam, harikuladelikten çok 
daha mükemmel bir olaydır. Bu sebepledir ki yüce Allah: "Eğer her 
ikisinde-yerde ve gökte- Allah'tan başka ilahlar bulunsaydı, onların her ikisi 
de harap olurdu" (el-Enbiyâ, 21/22) buyurarak kâinata hâkim olan düzen ve 
intizâmı kendi birliğine delil getirmiştir. Harikulâdeliğin insanlar tarafından 
önemsenmesi, her gün onları müşâhede etmeleri sebebiyle kâinata hâkim 
olan bu mükemmel kanunlara karşı alışkanlık kazanmalarından 
kaynaklanmaktadır. 
Tabiat kanunlarının yaratısı Allah olduğuna göre onları değiştirmek de 
O'nun kudretindedir "Göklerin ve yerin hükümranlığı Allah'ındır. Allah, her 
şeye Kadirdir" (Âlu Imrân, 3/189). O halde harikulâdeliğin mümkün olup 
olmadığını tesbit etmek için O'nun bize gönderdiği kitaba müracaat 
etmemiz gerekir. 
Mimler, özellikle Meryem süresinin 24-26. âyetlerini, Kehf süresinin 16-17. 
âyetlerini ve Âlu Imrân süresinin 37. âyetini kerâmete delil olarak 
zikrederler (bk. Râzi, et- Tefsiru'l Kebir, Tahran (t.y), VII, 30; EbusSuüd, 
Irşâdü'l-Aklı's-Selim, Kahire (t.y), Il, 31; Tabatabâi, el-Mizân fi Tefsiri'l- 
Kur'an, Kum (t.y), IM, 174-175) 
Hz. Süleyman'ın vezirlerinden birinin Belkıs'ın tahtını Yemen'den Filistin'e 
göz açıp kapamadan getirmesi (en-Nemi, 27/40), Kehf süresinde anlatıları 
ashâb-ı kehf kıssası salih insanların kerâmetine örnektir (el-Kehf, 18/9-25). 
Meryem süresinde Hz. Meryem'in kuru hurma ağacını sallaması sonucu yaş 
hurmaların düşmesi hadisesi de Hz. Meryem'in kerametlerindendir. 
(Meryem, 19/19). 
Hadis-i şeriflerde bu konudaki rivayetler ise şöyledir: Abd b. Cüveyin 
henüz beşikte olan bir çocukla konuşması (Buhâri, Enbiyâ, 48). Sahibiyle 
konuşan inek kıssası (Buhârı, Enbiya, 54). Hz. Ömer'in Medine'den 
Nihavend'deki Islam ordusunun kumandanı Sarıye "dağa çık diye 


seslenmesi" ve Sarıye'nin bunu duyması (Aclüni, Keşfu'l-Hafa, II, 380- 
381). 

Allahu Teâlâ Âlu Imrân süresindeki âyet-i kerimede şöyle buyurmaktadır: 
"Bunun üzerine Rabb'ı onu Meryem'i- güzel bir şekilde kabul etti. Onu 
güzel bir bitki gibi yetiştirdi. Zekeriyya'yı da ona bakmağa memur etti. 
Zekeriyyâ ne zaman (Meryem'in bulunduğu) mikraba girdiyse onun 
yanında bir yiyecek buldu: ,Ey Meryem, bu sana nereden geliyor? dedi. O 
da: ,Bu Allah tarafından. Şüphesiz Allah, dilediğine hesapsız rızık verir 
dedi.' (Âlu Imrân, 3/37). 

Âyette Hz. Meryem'e verilen bir rızıktan bahsediliyor. Üzerinde 
duracağımız husus, bu rızkın nereden gelmiş olabileceğidir. Tabii yollardan 
mıydı, yani tabiat kanunlarına uygun bir şekilde mi, yoksa harikulâde bir 
yoldan mı geliyordu? Âyetin ifade uslübu ve onu takip eden âyette Hz. 
Zekeriyya'nın duası, rızkın harikulâde gelmiş olduğunu destekler 
mahiyettedir. Şöyle ki: Eğer harikulâde bir yoldan gelmemiş olsaydı, bunun 
Hz. Meryem'i övme makamında zikredilmesinin bir anlamı olmazdı (Râzi, 
a.g.e, VI, 30; Âlüsi, Rühu'l-Meâni, Beyrut (t.y.), 11. 144). 

Hz. Zekeriyyâ'nın duası meselesine gelince, Hz. Zekeriyyâ yaşlanmış ve 
hanımı da çocuk getirmekten kesilmişti (Âlâ Imrân, 3/40). Ancak Hz. 
Meryem'e gönderilen bu rızka şahit olunca: "Rabbim bana katından temiz 
bir nesil ver. Sen duayı işitensin" (Âlu Imrân, 3/38). Şeklinde dua etmiştir. 
Onun oracıkta bu dua ile Allah'tan kendisine temiz bir nesil vermeyi 
istendiğinde bulunması anlamlıdır. Birçok müfessirin de belirttiği gibi, Hz. 
Meryem için vukubulan bu olağanüstü hadiseyi görünce, hanımı çok 
yaşlanmış ve çocuktan kesilmiş olmasına rağmen bir çocuklarının olması 
arzusu içine düşmüş ve Allah'a bu niyazda bulunmuştur (Fahrüddin er-Razi, 
a.g.e, VITI, 30; Ebu's-Suüd, II, 31). 

Ayrıca rızık kelimesi âyette nekre (belirsiz) olarak zikredilmektedir ki bu, o 
rızkı tazıme delalet eder. Yani alışılmışın ve beklenenin dışında bir rızık 
olduğuna işaret vardır (Râzı; a.g.e., VILI, 30; Ebu's-Suüd, a.g.e., Il, 30). 
Netice olarak bir harikulâdelikten bahsedilmektedir. Salih bir kimsenin eli 
üzere bir harikulâdeliğin yani kerâmetin vuku bulması mümkündür. Ancak 
kerâmetin hak olması, her velının bu türden kerâmetlerinin mevcut olmasını 
gerektirmez. Velâyet, bu tür bir olağanüstülüğe muhtaç değildir (Ibn Ebi'l- 
Izz el-Hanefi, Şerhu Akide fi't-Tahâviyye, Beyrut 1392 s. 561). Nitekim 
sahabeden birçoğunun bu tür bir kerâmeti yoktur (Muhammed Fahr Şakfe, 
et-Tasavvuf Beyne'l Hakk ve'l-Halk, Suriye 1971, s. 103). 


Kerâmet hak olmakla birlikte, halkın bu tür olaylara aşırı merak duymaları 
ve kimi çevrelerin şeyhlerinin propagandası için kerâmet konusunu 
basamak olarak kullanmaları, kerâmeti olduğundan farklı sınırlara 
taşımıştır. Gerek Kur'an'dan ve gerek Sünnetten keramete delil olarak 
zikredilen nasslar incelendiğinde bu tür olağanüstülüklerin, ancak salih 
kişinin bir sıkıntıyla karşı karşıya kalması durumunda sözkonusu olabildiği, 
her zaman böyle bir şeyin vuku bulmadığı görülecektir. Ayrıca böyle bir 
kerâmetin vuku bulması, salih kişinin ne iradesi ve ne de bilgisi dahilinde 
olan bir husustur. Vuku bulduğunda da, salih kişinin o sıkıntısını 
hafifletmek veya yok etmek; o sıkıntıyı atlatmak için bir çıkış yolu 
şeklindedir. 

Kerâmetin çekildiği en tehlikeli alanlardan biri, hiç şüphesiz, salih kişinin 
gaybı bildiği, kalbleri okuduğu şeklindeki kanaattır. 


KERÂMET MUCİZE ARASINDAKİ FARKLAR 


Keramete karşı çıkan âlimler, kerâmet mümkün olduğu takdirde 
mucizeyle karışacağı ve harikulâdelikler gösteren kimsenin peygamberlik 
iddiasında (bulunabileceği onoktasından hareketle kerâmete karşı 
çıkmışlardır. Peygamberler döneminde, peygamber olmayan kimselerin 
gösterdikleri oharikuladelikleri anlatan nassları yorumlarken de, bu 
harikulâdeliklerin haddizatında o dönemde yaşayan peygamberlerin birer 
mucizesi olduklarını ve peygamberlerin ölümünden sonra artık bu tür 
harikulâdeliklerin cereyan etmedığını ileri sürerler (Bu konuda daha geniş 
bilgi için bk. Ibn Hazm, el-Fisal fi'I-Milel ve'n-Nihal, Beyrut 1975, V, 9-11) 
Kerâmeti kabul edenler ise, kerâmet ile mucize arasında birtakım farkların 
bulunduğunu, bunları biribirine karıştırmanın mümkün olmadığını söylerler. 
Aralarındaki farklar ise, özet olarak şöyledir: 

a- Mucize, peygamberin peygamberliğini ispat ettiğinden yapılması gerekli 
olduğu halde kerâmette aslolan gizlenmesi ve açığa vurulmamasıdır 
(Kuşeyri, er-Risâletü'l-Kuşeyri) ye, Mısır (t.y.), II, 660). 

b- Peygamber, mu'cizesini mu'cize olarak takdim eder ve ona kesin olarak 
inanmak gerekir. Veli ise, gösterdiği harikulâdeliğin kerâmet olduğunu iddia 
edemeyeceği gibi başkası da kesin olarak ,bu kerâmettir' diyemez. Zira bu 
meydana gelen harikulâdelik bir aldatmaca olabilir (Kuşeyri, a.g.e., II, 661) 
c- Mu'cize kerâmet için asıl, kerâmet ise mu'cizenin bir fer'idir. Kişinin eli 
üzere kerâmetin zuhur etmesi, o kişinin peygambere ittibâının 
bereketiyledir. Böylece kerâmetler, aslında peygamberlerin mucizelerine 
dahildirler (Ibn Teymiyye, el-Furkan beyne Evliyai'r-Rahmân ve Evliyâi'ş- 
Şeytan, Beyrut 1390 h. s. 124). 

Bu sebepledir ki kerâmet, ancak şeriata bağlı kimselerden sadır olur. Şeriata 
bağlı olmayan kimselerin gösterdiği harikulâdelikler kerâmet değildir. 
Ayrıca kerâmetin kendisi, mubah olan şeyler cinsinden olmalıdır. Kerâmette 
şeriatın emirlerine muhalif unsurlar bulunamaz. 

Kerâmet, ilmin yollarından sayılmaz ve başkalarına delil olamaz. Hele onu, 
kişinin masumiyetine ve söylediği herşeyin doğruluğuna yormak, İslam'ın 
prensipleriyle taban tabana zıttır (Ibn Teymiyyle, a.g.e., s. 48-49) 


KERAMET VE GAYBI BİLME MESELESİ: 


Gaybı bilmekle ilgili iddianın asıl adı "keşf" olmakla birlikte bunun 
mümkün olduğu savunulurken hareket noktası kerâmet olarak 
gösterilmektedir. 

Her insanın vukuundan önce hissettiği birtakım olaylar olmuştur. Ancak 
olay vuku bulmazdan önce kişideki o his, bilgi derecesine ulaşır mı? Ya da 
salih kişilerde bu his, bilgi derecesinde kesinlik kazanır mı? Bu soruya 
Islâm dini açısından cevap arıyorsak elbette müracaat edeceğimiz kaynak, 
Kur'an-ı Kerim olacaktır. Yüce Allah gayb bilgisiyle ilgili olarak şöyle 
buyurmaktadır: 

"Gaybın anahtarı O'nun yanındadır. Onları O'ndan başkası bilemez" (el- 
En'am, 6/59)."De ki: Göklerde ve yerde Allah'tan başka kimse gaybı 
bilemez" (en-Neml, 27/63). Bu âyetler, Allah'tan başka kimsenin gaybı 
bilemeyeceğini açık açık ifade etmektedir. O halde mesele, Allah'ın gaybı 
insanlara bildirip bildirmeyeceğinde düğümlenmektedir. Yüce Allah gayb 
bilgisiyle ilgili olarak şöyle buyurmaktadır: "(O bütün) gaybı bilendir, 
gaybına kimseyi muttali kılmaz. Ancak peygamberlerden, bildirmek istediği 
bunun dışındadır" (Cin, 72/26-27). 

Âyet, bu konuda peygamberleri istisnâ etmekte ve onların bilmesini de, 
Allah'ın irâde ve dilemesine bağlamaktadır. Allah, gayb konusunda 
peygamberlerine neyi bildirirse, sadece onu bilirler, onun dışında kalanı 
onlar da bilemezler. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de peygamberimizin dili üzere 
şöyle buyurulmaktadır. 

"De ki: ,Ben size, Allah'ın hazineleri yanımdadır, demiyorum. Gaybı da 
bilmem; size ben meleğim de demiyorum. Ben, sadece bana vahyolunana 
uyuyorum. ,De ki: ,Körle gören bir olur mu? Düşünmüyor musunuz?" (el- 
En'âm, 6/50). 

Kalb okuma meselesine gelince, bunun da mümkün olmadığı nasslarda 
açıkça belirtilmiştir. Savaşta yere düştükten sonra kelime-i şehadeti getiren 
kişiyi öldüren Halid b. Velid'i hesaba çeken Peygamber (s.a.s) Hz. Halid'in: 
"Korktu da bundan dolayı kelime-i şehadeti getirdi" demesi üzerine 
Peygamber (s.a.s): "Kalbini yarıp baktın mı?" diyerek kalbdekine muttali 
olmanın mümkün olmadığını bildirmiştir (Ebü Dâvud, Cihad, 95; Ibn Mâce, 
Fiten, 1). 

Hz. Ömer, Medine'de bir cenaze olduğunda Hz. Peygamber (s.a.s)'den 


münafıklar hakkında bilgi sahibi olan Huzeyfe b. Yemân'ı gözetler ve onu 
cemaat arasında görmezse ölünün münafık olmasından şüphelenerek cenaze 
namazına katılmazdı (Tecrid-i Sarih Tercemesi ve Şerhi, Ankara 1972, TI, 
468). Demek ki Hz. Ömer (r.a) da kimsenin kalbini okumuş değildir. 

Netice itibariyle kerâmetin sınırlarını gaybı bilmek ya da kalb okumak gibi 
sınırlara kadar genişletmek, nasslarla bağdaşmayan bir durumdur. 

Bu konudaki bir diğer mütalaa Hz. Peygamber bir hadis-i şerifinde 
"mü'minin ferasetinden sakının Çünkü o Allah'ın nuru ile bakar" (Tirmizi, 
Tefsiru süre, 15/6). Âyet-i kerimesinde işaret edildiği gibi, salih bir mü'min 
ferasetiyle karşısındakınin bazı durumlarını sezebilir. Nitekim yolda 
yürürken bir kadına bakan bir adam Hz. Osman'ın yanına girince, Hz. 
Osman (r.a) "biriniz içeri giriyor ve iki gözünde zina eseri gözüküyor" der. 
Bunun üzerine adam "Rasülullah'dan sonra bir vahiy mi geliyor yoksa" diye 
sorar. Hz. Osman "hayır, ancak mü'minin feraseti vardır" der (Nebhâni, 
Huccetu'I-lahi ,ale'I-Alemin, s. 862). 

Durum bu noktadan değerlendirilince gaybı bilmenin sınırlarının iyi 
belirlenmesi gerekir. Yukarıda verilen ölçüler çerçevesinde diyebiliriz ki. 
her hangi bir kimseyi harikulade olaylar göstermesi nedeniyle, onun veli 
olduğuna hüküm veremeyiz. Gösterdiği olağanüstü halin de kerâmet 
olduğunu kabul edemeyiz. Önce bu kimsenin Islâm'a bağlılık derecesine ve 
Allah'ın şerfatına bağlılık noktasına bakarız. Hakkında hükmümüzü öyle 
veririz. Nitekim herhangi meşru bir sebebe dayanmaksızın keramet izharına 
kalkışan kimsenin bu haline iyi gözle bakılmamış kötü görülmüştür. 
Halbuki en büyük kerâmet, Allah'ın şeriatı üzerinde istikamete olmaktır. 
Abdullah et Tüsteri (r.a)'nin yanında kerametten söz edildiğinde şöyle der: 
"Ne kerâmeti, ne âyeti? Bir takım şeyler ki, zamanı geliyor, Allah (c.c) 
vakti geldiği için onları ortaya çıkarıyor. Fakat kerâmetin en büyüğü 
bilesiniz ki, budur: Kendisinde bulunan kötü huylarını, övgüye layık olan 
iyi huylarla değiştirmendir." Ebu'l Hasan Eş-Şâzeli de bu hususta şunları 
söylüyor: "Gerçek anlamda Kerâmet: Dosdoğru bir istikametten ibarettir. 
Bu istikameti de tam olgunluğa eriştirmektir. Bu ise iki temele dayanır. 
Allah'a gerçek manada iman etmekle ve Allah'ın Rasulünün getirdiklerine 
zahiri ve bâtini manada tabi olmakla sağlanır Kişiye düşen görev, bunları 
elde etmek için gayretini sarfetmesidir. Tek gayesi olmalı, oda bu iki amacı 
elde etmek. Fakat, olağanüstü olay anlamında Kerâmete gelince, muhakkık 
âlimler nezdinde buna itibar olunmaz. Çünkü bu, kimi zaman istikamette 
bir mertebe kazanmış olanın elinde meydana geldiği gibi, bazan istidrac 


kabılinden olur." 

Ayrıca Allah'ın veli kulları, salih bir kimsenin elinde meydana gelen 
keramete veya kerametlere itibar etmezler ve gösterilen bu kerâmetlerin o 
kimsenin üstünlüğüne bir delildir, diye de kabul etmezler. Bu hususta Imam 
Şafii şöyle der: "Elinde kerâmetler zuhür eden her bir kimsenin velilerden 
olması gerekmez. Bu kimselerin, kerâmet göstermeyenlerden daha üstün 
olduklarının bir delilidir denilemez, Böyle bir iddia ileri sürülemez. 
Kerâmet göstermeyen öyle kimseler var ki, kerâmet gösterenlerden çok 
faziletlidirler ve üstündürler. Zira gerçekte kerâmet, bazen sâhibinin 
yakinini takviye için ortaya çıkmış olabilir. O kimsenin doğruluğuna ve 
faziletine bir kanıt olabilir. Ancak bu kerâmet o kimsenin efdâl yani en 
üstünlüğüne bir kanıt değildir. Zira efdaliyyet yani en üstünlük yakıni 
anlamda bir iman ve tam anlamıyla Allah'ı tanımakla mümkündür" (bk. 
Abdullah el- Yâfii Kitabu Neşri'l-Mehâsini'l-Galiyye, s. 119) 


KESB 


Toplamak, aramak, kazanmak anlamlarını dile getirir. Kelam ilminde, 
insan iradesinin fiili üzerindeki etkisiyle sorumluluğa neden olan yönelişine 
verilen isimdir. 

Kesb kelimesi Kur'an'da üç anlamda kullanılır. "Allah sizi yeminlerinizdeki 
yanılmadan dolayı sorumlu tutmaz. Sizi kalblerinizin kesbettiklerinden 
(kazandıklarından) sorumlu tutar..." (el-Bakara, 2/225) âyetinde kesb, 
kalbin akdi ve azmi anlamına gelmektedir. "Ey iman edenler, 
kesbettiklerinizin (kazandıklarınızın) ve sizin için yerden çıkardıklarımızın 
helal ve iyisinden harcayın..." (el-Bakara, 2/267) âyetindeki kesb, ticaretle 
elde edilen kazancı dile getirir. "Kendi kesbinizin (yaptığınızın) cezası olan 
azabı tadın" (el-Bakara, 2/286) âyetinde ise kesb, çalışma ve amel 
anlamında kullanılmaktadır. Kelime buradaki anlamlarından yola çıkılarak 
Kelam'da kişinin iradesinin kendisine sorumluluk kazandıracak yönelişini 
dile getirmek üzere kullanılmıştır. 

Kelam ilminde kesb, Allah'ın irade ve yaratıcılığı karşısında insan 
iradesinin yeri ve bu iradenin fiil üzerindeki etkisi konusundaki 
tartışmaların bir sonucu olarak ilk kez el-Eş'ari tarafından bir kelam kuramı 
haline getirildi. Insan iradesinin fiil üzerindeki etkisi konusunda daha önce 
birbirine zıt iki görüş doğmuştu. Cebriye'nin temsil ettiği ilk görüş insana 
irade ve özgürlük tanımıyor, onu Allah tarafından önceden belirlenmiş işleri 
yapmaya zorunlu bir varlık olarak tanımlıyordu. Irade ve yaratıcılığında 
Allah'ın tekliğine gölge düşürmeme, ortak tanımama endişesinden 
kaynaklanan bu görüş, tüm fiillerini Allah'ın takdir ve yaratmasına 
bağladığı için, insanın sorumluluğunu açıklamakta yetersiz kalıyordu. Bu 
görüşün karşısında yeralan ve Kaderiye Mutezile tarafından temsil edilen 
ikinci görüş ise, insanın fiilleri üzerinde Allah'ın hiçbir etkisi olmadığını 
savunuyordu. buna göre insan tam anlamıyla özgürdür, iradesiyle dilediği 
fiili seçer ve Allah'ın kendisine verdiği halketme (yaratma, yapma) gücüyle 
de yaratır. Insan bu nedenle fiillerinden dolayı sorumludur; fiilının 
niteliğine göre ödül ya da ceza görür. 

Mutezile'nin görüşünün tek yaratıcının Allah olduğunu belirten Kur'an 
hükümleriyle (ez-Zümer, 39/62; el-Fatır, 35/3; el-En'am, 6/102) çeliştiğini 
düşünen el-Eş'ari, Cebriye ile Mutezile'nin görüşlerini kesb kuramı ile 
uzlaştırmaya çalıştı. Buna göre insanda bir irade ve güç vardır, ama bunların 


fiil üzerinde bir etkileri yoktur. Bu irade ve güç insanı fiile yöneltir ve 
yakınlaştırır (iktiran). Bunun üzerine Allah insanın yöneldiği fiili yaratır. 
Böylece insan yönelişi ile fiili kesbetmiş (kazanmış), Allah da fiili 
yaratmıştır. Ne var ki insanın iradesi seçiminde bağımsız değildir; Allah'ın 
iradesine tabidir ve ancak onun belirlediği fiili seçebilir. Bu son görüşüyle 
el-Eş'ari iyice Cebriye'ye yaklaşır ve insanın sorumluluğunu açıklama 
konusunda başarısız kalır. Bu nedenle sonraki kelamcılar onu Cebriye ile 
birlikte ele almak ve kuramını bir orta cebr (cebr-i mutavassıt) olarak 
nitelemek zorunda kalırlar. 

Maturidi kelamcılar da Eş'arilerle aynı amaçla kesb kuramı üzerinde 
durdular. Fakat bunların kesb anlayışı diğerinden büyük ölçüde farklıdır. 
Maturidilere göre de Allah yaratıcı (Halık), insan kazanıcıdır (kasib). Ancak 
insanda fiili etkileyecek bir yapabilme gücünün yanısıra birisi külli, diğeri 
cüz'i olmak üzere iki irade vardır. Külli irade, insanın fiil ya da terkten 
birini seçmesini sağlar. Cüz'i irade ise külli iradenin fiil ya da terkten birine 
bilfiil (o yönelmesinden (azm-i musammem) ibarettir. (o el-Eş'ari'nin 
söylediğinin aksine Allah'ın iradesi insanın cüz'i iradesine tabidir. Başka bir 
deyişle Allah'ın iradesi seçilen fiile kulun iradesine bağlı olarak yönelir. 
Allah fiili, insanın bağımsız olarak seçmesinde ve fiilen ona yönelmesinden 
sonra yaratır. Bu nedenle fiilin sorumluluğu insana âittir. 

Maturidi kelamcılar insan iradesine tanıdıkları özgürlükle Mutezile 
kelamcılarına yaklaşır; ancak fiilin Allah tarafından yaratıldığını söyleyerek 
onlardan ayrılırlar. Ne var ki bu fark yalnızca "yaratma" kelimesine 
yükledikleri (oanlamdan kaynaklanmaktadır. Mutezile "kul fiilının 
yaratıcısıdır" derken yoktan var etmeyi (ibda) değil, vardan yeni bir şey 
varetmeyi kasdetmektedir. Buna karşılık Maturidi kelamcılar yaratmayı 
yoktan varetme biçiminde anlamakta ve bu niteliğin insana verilmesini şirk 
saymaktadırlar. Buradaki "yaratma"nın, söz gelimi "Ey Isa, iznimle kuş 
şeklinde bir şey yaratıyorsun" (el-Maide, 5;110) ayetindeki "yaratma" gibi 
birşeyin belli ölçülerde ve belirli bir biçimde meydana getirilmesi olarak 
anlaşıldığında aralarında bir fark kalmamakta, sorun çözülmektedir. 


KEŞİF VE KERAMET 


Islâm'da ilham, keşif ve keramet diye bir şey var mıdır? Varsa bunun 
dini değeri nedir? Herkeste bulunur mu? 
Keramet Allah (cc)'ın veli kullarında görülen, tabiat kanunlarına ve normal 
hallere aykırı, olağanüstü bir kerem-i ilâhidir. Veli (evliya), imkân 
ölçüsünde Allah (cc)'ı ve sıfatlarını tanıyan, O'na itaatte daim olan ve 
isyandan kaçınan, fakat hiç isyan etmeyen anlamında değil de, tevbe 
etmedik isyanı bulunmayan; mubah olan lezzet ve şehvetlere dahi 
düşkünlük göstermeyen, yani bu konuda ihtiyacı olanla yetinip yeme, içme, 
şehvet vb. ni bir zevk aracı olarak görmeyen kul demektir.(EI-Beycüri, 
Serhu-Cevherati't-Tevhid, 153; Ali el-Kari, Şerhu'I-Fıkhı'1-Ekber,113) Yani 
"veli" ma'sum değildir. Günah işlemesi ve isyanı mümkün ve muhtemeldir. 
Ancak bu ihtimal onda diğer insanlara göre asgariye inmiştir. Kazara 
yaptığı bir hatadan da hemen tevbe eder. Haram ve isyanda israr etmez. 
Böyle olan insanlar da Allah (cc)'ın bir hediyesi ve avansı olmak üzere bir 
takım olağanüstü haller görülebilir. Bir anda uzak mesafelere varır, ya da 
oraları görebilirler (tayy-i mekân), aynı anda birden çok yerde görülebilirler 
(tayy-i zaman), kabirde yatanın kim olduğunu, karşısındakinin ne 
düşündüğünü bilebilir.(Bu konuyu da delilleriyle birlikte (inşaallah) 
yazmayı düşünüyoruz) (keşf-i kubür ve's-sudür), havada uçar, denizde 
yürüyebilir... vs. Bunların olmayacağını söylemek naklen mümkün olmadığı 
gibi aklen de uygun değildir. Bilim böyle peşin bir reddedişi onaylamaz. 
Her geçen gün -hatta Allah (cc)'a inanmayan insanlarda bile- olağan dışı 
nice vakıalara rastlanıyor ve bunların bilimsel izahları yapılmaya 
çalışılıyorken (telepati ve hipnotizma gibi), Allah (cc)'a inandıktan sonra 
O'nun dostlarını daha büyük olağan üstülüklerle ödüllendirmeyeceğini 
söylemek gülünç olur. 
Kaldı ki, keramet kitap ve sünnetle sabit, tarihen vâki bir olgudur. Allah 
(cc) insanı çok çok keremli (kerametlere, üstünlüklere mazhar, mükerrem) 
yarattığını haber verir.(K. Isra, (17) 70) Kur'ân'da zikredilen Meryem 
kıssası (K. Ali Imrân (3) 37), Ashab-ı Kehf olayı (K. Kehf (18) 9. vd), Hz. 
Süleyman döneminde Asâfın tahtı uçurması vakası (K. Neml (27) 40 vd.), 
Hz. Musa devrindeki Bel'am gerçeği..(El- Beycüri, age.175.) Hep 
Kur'ân'da anlatılan keramet örneklerindendirler. Hz. Ömer'in hutbe okurken 
ta uzaklardaki Sâriye'yi görüp ona seslenmesi, askeri taktik vermesi ve 


sesini ona duyurması sahih tarihi bir vakadır.(el-Beycuri, age.153) Halid b. 
Velid'in zehir içip etkilenmediği meşhurdur.(Ali el-Karı, Serhu'1-Fıkhil- 
Ekber,113) Bu konuda ciltler dolusu müstakil kitaplar yazılmıştır.(Son devir 
ulemasından oYusuf oen-Nebhani'nin oOCami'u-Kerameti'l-Evliyası | ile 
Huccetti'llahi alel-Alemin adlı eserlerini -her ne kadar çoğu nakilleri 
tedkike muhtaç ise de -burada örnek olarak zikredebiliriz.) Bütün ehli 
sünnet alimleri bu konuda ittifak halindedir ve akaid kitaplarının ilgili 
bölümleri "Kerâmâtü'1- evliyâi hakkun - evliyanın kerametleri hakikattır, 
sabittir" cümlesi ile başlar.Peygamberlere verilen mucizelerde hiç bir 
mü'minin şüphesi yoktur. Evliyanın kerametleri de, tâbi oldukları 
peygamberin mucizelerinin bir parçası olmaları itibari ile mucizelerden 
destek görür. Yoksa bazılarının zannettiği gibi, kerametin varlığı mucizeye 
muhalif olmaz. Yani mucize peygamberligi ispat eden delillerden ise, 
kerametin varlığı kabul edilmesi halinde delil olmaktan çıkar, çünkü mucize 
gibi olan kerametin de evliyanın peygamber olmasını gerektirir, denemez. 
Çünkü her veli kerametini o peygambere inandığı için elde etmiştir ve kendi 
kerameti dahi onun mucizesinin bir parçasıdır. Dolayısıyla her keramet, 
peygamberin mucizesinin sonuç itibari ile de peygamberliğinin hak ve 
gerçek olduğunu da gösterir.(Ali el-Kâri, Serhu'1-Fıkhı'1-Ekber,113) 
Harikuladelik bakımından mucize ile keramet arasında bir fark olmamakla 
beraber, mucize şu gibi yönlerden kerametten ayrılır. 1. Aralarında kaynak 
ve isimlendirme bakımından bir fark vardır; peygamberden sâdır olana 
"mucize", veliden sâdır olana da "keramet" adı verilir. 2. Mucize sahibi; 
mucizesini gizlemez, hatta açıklar ve onunla, davasının doğruluğu 
konusunda muhaliflerine meydan okur. Keramet sahibi ise kerametini 
gizlemeye çalışır. Kerameti veliliğinin ispati için bir delil değildir. 3. 
Mucize sahibinin mucizesi elinden alınmaz, o küfürden ve isyandan 
masumdur (korunmuştur). Keramet sahibinin hali değişebilir, kerameti 
elinden alınabilir. Nitekim Kur'ân-ı Kerim'in de işaret ettiği ve biraz önce 
adı geçen Bel'am b. Bâ'ura, keramet konusunda başkalarının ulaşamadığı 
bir dereceye yükselmişken Hz. Musa'ya ihaneti sebebiyle hayatı "saki" 
olarak son bulmuştur.(el-Beycüri, age 175) 4. Kerametin istenmesi de, izhar 
edilmesi de pek hoş karşılanmamış, hatta kadınlar için hayız hali ne ise 
evliya için de keramet öyle görülmüş ve gizlenmiştir. Çünkü keramet hedef 
ve gaye değildir. Az sonra göreceğiniz üzere bir delil olarak da 
kullanılamaz. Imam Rabbani, kerametlerin çoğalması hastalığından yergi 
ile söz ederken, "Oysa bu taifenin başları olan Cüneyd, Seri es-Sakati vb. 


gibilerden nakledilen ve keramet denilebilecek ondan fazla olaydan 
sözedilemez" der. Yine: "Keşif, keramet ve mevâcid (bir takım bulgu ve 
tezahürler) maksat değildirler. Belki, kendisine zor bir iş verilen çocuğun, o 
işi bıkmadan sonuna kadar götürebilmesi için, iş esnasında ona verilen 
incik-boncuk ve oyuncak kabilinden şeylerdir" diye vasıf lar.Ebu Ali el- 
Cüzcâni bu konuda şunları söyler: "Sen istikamet (dinde dosdoğru olma) 
iste, keramet isteme. Çünkü nefsin keramet için uğraşmakta, halbuki, 
Rabbin senden "istikamet" istemektedir." Sühreverdi de Avârif'inde: "Bu, 
bu konuda önemli bir kuraldır. Zira nice gayretli âbid insanlar vardır ki, 
Selef-i salihine keramet ve harikuladeliklerden bir şey verilmedığını 
duymalarına rağmen, bir parça keramete nail olabilmek için yanıp 
tutuşurlar, can atarlar. Hatta bu konuda inkisarı kalbe uğrayan, olağanüstü 
bir hal görmediği için amelinin sihhatinden şüphe edenler bile vardır: Eğer 
işin sırrını bilselerdi bunu hiç önemsemezlerdi..." diye anlatır. Bunları 
nakleden Ali el-Kâri de der ki, "Velhasıl, insana şer'i ilimleri bilme yolunun 
açılması, kainatin gizli yönlerine ait ilmin açılmasından daha iyidir. Üstelik 
birincinin yokluğu ya da eksikliği dine zarar verir. Oysa ikinci öyle değildir. 
Hatta olmaması onun için bazan daha yararlıdır..."(Ali el-Kâri, age,114-115) 
Doğrusu sahabenin tamamından, keramet olarak sahih yollarla nakledilen 
olayların sayısı, iki elin parmaklarını -hatta bazılarına göre üç vakayı-öte 
geçmez. Halbuki, sahabenin en küçügü bile sair evliyaullah'tan büyüktür. 
Bu bile kerametin gaye olmadığını göstermeye yeter. Ancak cahil insanlar 
büyüklügü "istikamet"te değil de "keramet"te aradıkları için, büyüklerinden 
habire keramet gözler dururlar. Hatta başka her şeyi unutur ve bu yolda 
gözlerini bozarlar da normal olayları keramet gibi görmeye başlarlar. Bu da 
(Allah'u a'lem) bu yolun afetlerindendir ve "şeyhi müritler uçurur" sözünün 
muhatabı bunlar olsa gerekir. Ilmi kapasiteleri ve düşünebilme güçleri çok 
dar ve sınırlı olduğundan kerameti kendilerinin anladığı manâda, zahir 
olmayan mürşidin mürşit olamayacağını zannederler de böyle olan birisini 
ya terkedip giderler, ya da az önce söylediğimiz "keramet hastalığı"na 
yakalanırlar."Keşif' ise kerametin bir türü olmaktan başka bir şey değildir. 
Şöyle tarif edilir: "Sözlükte perdenin kaldırılması demektir. Istilahta ise, 
fizik perdeşinin ötesindeki gaybi ma'nâlara, gerçek ve var olan işlere muttali 
olmak, müsahede etmek demektir."(Ibn Arabi (ye nisbet edilen) el- 
Istilahâtu's-Sufiyye,123) Konumuzla ilgili bir de "ilham" tabiri vardır. 
"ilham" da yine kerametin bir nevidir ve; "Feyiz yoluyla içe doğan duyuş, 
kalbe gelen bilgi" diye tarif edilir.(age. 23.)Mes'elemizin bir başka yönü 


muşahhas (somut, objektif) bir ölçüsü bulunmayan ve keramet cümlesinden 
sayılabilecek keşif ve ilhamın delil olma gücü ve bağlayıcılığıdır. Tasavvuf 
sözlüğüne bakarsak sufilerin dışındaki ulemanın ilhamı hiçbir surette delil 
saymadıklarını görürüz (agk.) Yani ilham yok olan bir şeyi ortaya koymaz, 
bir davayı ispatlamaz. Zaten ne dört temel şer'i delil (edille-i erbaa: Kitap, 
sünnet, icma, kıyas), ne de en geniş tutanların kabulü ile diğer şer'i deliller 
arasında "ilham" diye bir şey vardır. Mustafa Sabri Efendi'nin ifadesi ile; 
Kelâm kitapları şu anlamdaki cümlelerle başlar: "Ilmin yolları üçtür: 
Sağlam duyular, doğru haber ve akıl, ilham, ehli hakka göre bilgi 
yollarından birisi değildir." Ve bu gerçek bir kural haline gelmiştir.(Mustafa 
Sabri Efendi, mevkifu'l-akl, 1/268) Demek "ilham" şer'i delillerden 
olmadığı gibi, bilgi yollarından da değildir. Mes'ele fıkıh usulu ilminde de 
konu edilir ve denir ki: "Peygamberin ilhamı vahyin bir kısmı olduğu için 
hüccettir ve bağlayıcıdır. Ama evliyanın ilhamı öyle değildir. Şeytandan 
kaynaklanmış ve yanıltıcı olabilir. Bu yüzden onların ilhamı başkaları için 
hiç bir surette delil oluşturmaz. Kendileri hakkında da ancak şeriate uygun 
olursa bir delil teskil eder. Muhalif olursa kendileri için de bir şey ifade 
etmez".(bk. Nuru'1-Envar ve Hasiyesi Kameru'1-Ekmar, N/97-98) Aslında 
şeriate uygun olması halinde de delil yine şeriatın delilidir. Binaenaleyh 
ilham o takdirde bile bir delil değildir denebilir. Fıkıhçılarımızın biraz sert 
ve rasyonalist gibi görünen bu kuralları doğrusu çok isabetli ve çok hikmetli 
bir tespittir. Gerçi ilhamın sadık olanı ve veralardan ilahi bilgiler hüzmeleri 
taşıyanı elbette vardır. Ilham diye bir şey varsa bunun böyle olmaması zaten 
mümkün değildir. Ama o sahibinin sağlam şer'i bilgilerine -tabir caizse- bir 
tuz lezzeti, bir itminan ve bir ferahlık vermekten öte geçmemelidir. Aksi 
takdirde şeriat bilgilerine lezzeti tamamlayan tuz yerine sap da 
karıştırılabilir ve şeriat sofrası ifsad edilebilir. Elini fizik aleminin verasına 
uzatmayı başarabilen herkes, sap ile tuzu birbirinden ayırmayı 
başaramayabilir de. Çünkü evliya masum değildir ve şeytanın etki 
alanından,çıkarılmamıştır. Netice olarak: "Velinin başkasını kendi ilhamına 
çağırması, kendi ilhamına göre davranmasını istemesi ve sahih olarak 
ictihad eden bir müctehidi-kendi ilhamı ile onun içtihadının hata olduğunu 
bilmiş olsa dahi- ictihadı ile amel etmekten alıkoymak istemesi caiz olmaz". 
(Muhammed Abdulhalim el-Lüknevi, Kameru'1-Akmâr, N/98) Mustafa 
Sabri Efendi'nin şu ifadesi bunun sebebini açıklamaya yeter: "Çünkü akıl, 
Allah (co)'ın kanunu ve insan katında O'nun resmi sefiri olmakla, Allah 
(co)'tan gelecek ilhamın ilk ve tabii uğrak yeridir. Tasavvufla elde edilen 


ilham ise özel bir ihamdır. Elbette Allah (co)'ın ilhamı, kendisine muhalif 
olacak olan özel ilhama tercih edilecektir. Bunun anlamı şudur: (Naslara 
bağlı akla) muhalif olan ilham değildir..."(M. Sabri, age, 1/264)Konumuz 
hakkında belki de en güzel ölçüyü Imam Rabbani verir. Çünkü kendisi, yine 
kendi ifadesi ile hem "zahir ilimler" hem de "batın ilimler"de 
otoriterdir."Salikin (tasavvuf yoluna girenin), işin künhüne ulaşıncaya 
kadar, Hak ehli alimleri taklid etmesi, bunu kendisi için gerekli görmesi, 
keşfine ve ilhamına da muhalefet etmesi (itibar etmesi) gerekir. Bu konuda 
alimlerin haklı olduğunu, kendisinin ise hata ettiğini kabullenmelidir. 
Çünkü alimlerin dayanağı, vahiy ile desteklenen, hata ve yanlıştan korunan 
peygamberlerdir. Onun kesfi ve ilhamı sabit hükümlere muhalif olması 
halinde hatadır yanlıştır. Binaenaleyh, kesfi alimlerin görüşlerinden önde 
tutmak, gerçekte onun Allah (cc)'ın indirdiği kesin hükümlere tercih etmek 
demektir ki bu, hüsranının ve sapıklığın ta kendisidir."(Imam Rabbani, 
Mektubât. No:186 (1/313); M. Sabri Efendi, age, 1/265)"Bazı meşayihten 
(ks) galebe ve sekir halinde sadır olan ve isabetli ehli hakkın görüşlerine 
muhalif bulunan bazı bilgi ve ilimlerin kaynağı keşif olduğu için onlar 
bunda mazurdurlar. Kıyamet Günü bu muhalif davranışlarından ötürü 
muaheze edilmezler diye umarız. Hatta -Inşaallah-hata eden müctehid 
muamelesi görür ve bir de sevap alırlar diye düşünürüz. Hakk ve doğru ise, 
ehli hak alimlerin yönündedir. Allah (cc) gayretlerini makbul buyursun. 
Zira alimlerin ilimleri, kesin vahiy ile desteklenen Peygamberlik 
miskatından süzülme ve alınmadır. Sufilerin bilgilerinin kaynağı ise, 
hatanın yol bulabileceği keşif ve ilhamdan ibarettir. Keşif ve ilhamın sahih 
olduklarının belirtisi, ehli sünnet vel-cemaat alimlerinin ilimlerine 
uygunluklarıdır. Buna göre eğer -bir tüy kadar dahi- farklılık söz konusu 
olursa isabet (savab) çemberinden çikılmış demektir. Işte doğru ilim ve açık 
gerçek budur."(Imam Rabbâni, age. No:112 (1/116)). 


KİBİR 


Büyüklenmek, büyüklük taslamak, ululuk iddia etmek. Kendini 
başkalarından yüksek görerek onları aşağılamak. 
Şeytan'a ait bir özellik olan kibir, onun Hz. Adem'e secde etmesini 
engellemişti. Cenab-ı Allah bunu Kur'ân-ı Kerim'de şöyle anlatmaktadır: 
"(Hz. Adem'e) secde etmekten yalnızca Iblis kaçındı. Kibirlendi ve 
kâfirlerden oldu" (el-Bakara, 2/34). 
Küfür ve inkârın en önemli sebebi kibirdir. Bunu Hz. Adem (a.s)'ın 
kıssasında görmek mümkündür. Nitekim şeytan'ın kibrinden dolayı 
isyanından sonra, inkâr ve isyan edenlerin çoğu kibir nedeniyle isyan 
etmişlerdir. Hz. Musa'nın apaçık delilleri karşısında Firavun inkâr etmişti. 
"Sonra da Musa'yı ve Harun'u, firavun ve topluluğuna mucizelerimizle 
gönderdik. fakat onlar, kibirlendiler ve suçlu bir kavim oldular" (Yünus 
10/75). Hz. Peygamber (s.a.s) döneminde inkâr eden zengin ve ileri gelen 
insanlar kibir neticesinde inkar etmişlerdir. Bu durum Kur'an-ı Kerim'de 
şöyle anlatılmaktadır: "En sonunda da sırt çevirdi. Büyüklük tasladı ve 
şöyle dedi: "Bu eskilerden kalan bir sihirden başka bir şey değildir" (el- 
Müddesir, 74/23-24), Zenginlik, ululuk ve makam sahibi olmakla kibrin 
yakın alakası, Allah Teâlâ'nın beytan'a şu hitabında görülmektedir: 
"Kibirlendin mi, yoksa kendini yüce mi zannettin?" (Sâd, 38/75), 
Kibir inkârda önemli bir rol oynadığından Allah Teâlâ Kur'ân'da kibirden ve 
bu kelimenin türevleri olan istikbâr, müstekbir ve kibriya'dan sık sık 
bahsetmektedir, 
Hz, Nuh (a.s) oğluna vasiyet ederken "iki şeyden seni menederim, biri şirk 
diğeri kibirdir" buyurmuştur (Ahmed b. Hanbel, I, 170). Ebu Reyhâne (r,a) 
Hz. Peygamber (s.a.s)'den şöyle rivayet etmiştir: "Cennete kibirden hiçbir 
şey giremez", Orada bulunanlardan biri şöyle dedi: "Ey Allah'ın Rasülü! 
Ben, kamçımın şaklaması ve ayakkabımın sağlamlığı ile güzel görünmekten 
hoşlanırım, bu kibir midir?" Hz, Peygamber (s.a.s) "Hayır bu kibir değildir. 
Allah güzeldir güzeli sever Kibir hakkı küçük görmek ve başı gözü ile 
insanlarla alay etmektir" (Müslim, Iman, 47; Ahmed b Hanbel, IV, 133-134) 
buyurdu. Bu hadis-i şerif hakk karşısındaki alaycılık ve inkârın kibir 
olduğunu anlatmakla birlikte insanlarla alay etmenin kibirden 
kaynaklandığına işaret etmektedir. Hz. Peygamber yanında 50l eli ile yemek 
yiyen bir adama "sağlınla ye" demiştir. Adam "sağlımla yiyemiyorum" 


deyince Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Yiyemez ol; Bu adamın 
sağlıyla yemek yiyemiyorum demesi yalnızca kibrindendir" (Müslim, 
Eşribe, 107). 

Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Kalbinde hardal tanesi kadar 
iman olan hiç bir kimse cehenneme girmez; kalbinde hardal tanesi kadar 
tekebbür bulunan hiç bir kimse de cennete giremez" (Müslim, Iman, 147, 
148, 149; Ebü Dâvud, Libâs, 26; Tirmizi, Birr, 610; Ibn Mâce Mukaddime, 
9; Zühd, 16), Bu hadis-i şerifin Müslim'in es-Sahih'indeki bab başlığı, 
"kibrin haram olması ve bunun açıklanması" şeklindedir. Buradan da 
anlaşılacağı gibi kibir haram olan kötü huylardan birisidir. Hadisteki ifade 
kibirli insanın cennete giremeyeceğini anlatmaktadır. Ancak buradaki kibir, 
Allah'a ve Peygamber (s.a.s)'e karşı olan kibirdir. Ahlâki bir özellik olarak 
kibir, başkalarını küçük görmek ve onlarla alay etmek anlamıyla 
düşünülürse bu özellik insanı dinden çıkaran bir özellik değildir. Ancak 
haramdır, insanı dinden çıkarabilecek fiiller işlenmesine sebep olabilir. 
Böyle bir özellik sahibi de cehennemde kibrının cezasını çektikten sonra 
Allah'ın afv ve mağfiretiyle cennete girecektir, Nitekim bir âyet-i kerime'de 
Allah Teâlâ: "Biz onların kalblerindeki kin ve hasedi çıkaracağız" (el-Hicr, 
15/47) buyurarak, cennete giren insanların kalbinden dünyadaki ahlâki 
kusurlarının temizleneceğini anlatmaktadır. 

Bu konudaki bir başka hadis-i şerif şöyledir: "Kendini büyük gören yahut 
kibirli kibirli yürüyen kimse Allah'ın huzuruna, Allah kendisine 
gazablanmış olarak çıkar" (Ahmed b. Hanbel, TI, 118). Bu hadis kibirlının 
âhiretteki durumunu gözler önüne sermektedir. Bu tür bir gazab-ı ilâhiye 
sebep olarak Hz. Peygamber insanın elbisesini sürüyerek çalım satmasını ve 
kibirlenmesini de göstermiş ve: "Elbisesini kibirle yerde sürüyen kimseye 
Allah merhamet nazarı ile bakmaz" (Müslim, Libâs, 42) buyurmuştur. Bu 
hadis-i şerifler ahlâkı bir kusur olan kibrin Allah nezdinde ne derece kötü 
kabul edildiğini anlatmaktadır. Bir başka kibir şekli olan hakka karşı 
büyüklenmek ise kâfirlikle bir kabul edilmiş ve lanetlenmiştir. Hz, 
Peygamber şöyle buyurur: "Mütekebbirler kıyamet gününde, insan yeklinde 
küçük karıncalar gibi hasredilir. Bütün her taraflarından zillet onları 
kuşatır..." (Tirmizi, Kıyâme, 47; Ahmed b Hanbel, II, 179). 

Hz, Peygamber, kibirlilerin cehenneme gireceğini şöyle anlatmıştır: 
"Cennet ile cehennem münakaşa ettiler. Cehennem şöyle dedi: "Bana 
zâlimlerle kibirliler girecek" Cennet onu şöyle cevapladı. "Bana zayıflarla 
yoksullar girecek" Bunun üzerine Allah (c.c) berikine "Sen benim 


azabımsın seninle dilediğime azab ederim" buyurdu. Ötekine de "Sen benim 
rahmetimsin, Seninle dilediğime rahmet ederim Sizin her biriniz için dolu 
dolu insanlar var" (Müslim, Cenne, 34, 35, 36) buyurdu. Bu konudaki kudsi 
bir hadis-i şerifte Allah Teâlâ şöyle buyurmaktadır: "Kibriyâ ridam, azâmet 
izdrımdır. Kim bu ikisinden herhangi birinde benimle çekişirse onu 
cehenneme atarım" (Ebü Dâvud, Libâs, 25; Ibn Mâce, Zühd, 16). Hz. 
Peygamber (s.aş) kibri zemmettiği gibi, kibrin müspet karşıtı olan tevâzuyu 
da övmüştür. Bir hutbelerinde Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Allah 
azze ve celle bana şöyle vahyetti: Mütevâzi olun, öyle mütevâzi olun ki, 
biriniz diğerine karşı övünmede bile bulunmasın" (ibn Mâce, Zühd, 16) 
Islâm bir ahlâki kusur olan kibri yasaklamıştır. Böyle bir kibir haramdır, 
Allah'ın rahmetinden kovulma sebebidir. Ancak bir kibir daha vardır ki 
Kur'an bunu "Müstekbir" ifadesiyle ifade etmiştir. Müstekbirler Allah'ın 
arzında bizzat kendi güzelliklerini tesis etmek için gayret gösteren azgınlar 
ve zorbalardır. Bunlar Allah'ın kullarını kendi köleleri yapmak için Allah'ın 
dinine karşı büyüklenirler. Allah Teâlâ bu çeşit insanlar için şöyle 
buyurmaktadır: "Işte âhiret yurdu; Biz onu yeryüzünde büyüklenmeyi ve 
bozgunculuk çıkarmayı istemeyenlere (armağan) kılarız. (Güzel) sonuç 
muttakilerindir" (el-Kasas, 28/83). (Ayrca bk. Istikbar, Müstekbir 
maddeleri). 


KİBİR İÇİN GİYİLEN KIYAFETİN ÖLÇÜSÜ VAR MIDIR? 


Kibir için giyilen elbiseye bir ölçü tayin etmek zordur. Bayağı 
elbiselerle insan kibre kapılabileceği gibi, çok değerli elbiselere kibir 
duymadığı da olabilir. 

Allah Resulü, kalbinde zerre miktarı kibir olanın Cennete 
giremeyeceğinden haber verirken, elbise ve benzeri şeylerin güzel olması 
insanın hoşuna gider diyen sahabiye de, "Bunlar güzel şeylerdir: Allah 
güzeldir, güzeli sever. Fakat kibir, Hakkı tanımamak ve insanları hakir 
görmektir" buyurmuşlardır. (Muhammed ez-Zebidi, age. VN/347-48. ) 

Aynı anlamda Ibn Hacer, "Izarını kibirle çekene Allah rahmetle nazar 
etmez" hadis-i şerifini şerh sadedinde şöyle der: 

Bu konudaki delillerden anlaşılan şudur ki, Allahı düşünerek, O'na 
şükrederek, kendisi gibi olmayanları hakir görmeksizin, üzerinde Alah'ın 
nimetini izhar gâyesiyle giydiği güzel elbiseler, son derece değerli olsalar 
bile, mubah olan şeyler oldukları sürece kişiye zarar vermez." (Ibn Hacer, 
age. XN/372.) 

Nevevi de, "Hadisin zâhiri, elbiseyi kibirle çekmekle mukayyeddir. Bu da 
haramlığın kibre bağlı olduğunu gösterir. Şafii de bunu böyle tasrih 
etmiştir" der. (Muhammed ez-Zebidi, age. VN/347-48. ) 

Izz b. Abdisselâm, "Kesinlikle riyâya düşmeyeceğinden eminse, âlim ve 
sâlihlere has elbiseleri giymekte bir beis yoktur. Ama bu konuda endişeli 
ise, âlim ve sâlih olsa bile, bu özel kiydfetleri terketmeli." (Ibn Hacer el- 
Heytemi, el-Fetâva'l-Kübrâ, 1/265. ) derken kibrin elbise şeklinden çok, 
kişinin niyetiyle alâkalı olduğunu anlatır. 

Ebu'1-Abbas el-Kurtubi de bu sadedde, "Kişinin nefsini beğenmesi (kibir) 
Rabbi'nin nimetlerini unutmak, kendisini kâmil ve güzel mülâhaza etmektir. 
Eğer kendini yüceltip başkasını hâkir görürse, işte mezmüm kibir budur." 
(Muhammed ez-Zebidi, age VNI/346. ) 

Hidâye'de, "Terini, abdest ıslaklığını vb. silmek için taşıdığı mendil, bir 
çeşit büyüklenme ve kibirlenme olduğundan mekruhtur." dendikten sonra, 
"Kibir için değil de, ihtiyaca binaen taşırsa mekruh değildir." denmektedir. 
(e1-Merginanı, el-Hidâye, Kerâhiyât.) Kibrin olmayaşını"elbiseyi giydikten 
sonra da giymeden önceki psikolojik hal üzere olma" şartıyla belirlemeye 
çalışan Ibn Abidin ise, daha net bir sınır çizer. (Ibn Abidin, age. V/223.) 
Ancak isin ifratı ve tefsiri, zanni gâlible kibre medar olacağından, ya haram 


ya da mekruh görülmüş ve Allah Resülü'nün "Kim şöhret elbisesi giyerse, 
kıyâmet günü Allah ona horluk elbisesi giydirir; sonra da onun içerisinde 
ateşe atılır." (Ibn Kayyim el-Cevziyye, Zâdü'l-Meâd, 1/37 ) hadisi şerifleri 
bu konuda delil gösterilmiştir. Selef, şöhret elbisesini en lüks ve en paspal 
olmak üzere işin iki ucu olarak anlamıştır. (Aynı kaynak.) Bu yüzden (hoş 
karşılanmayan bir beldede) yamalı elbise giymenin şer'an mekruh olduğu, 
bunun, zühdünü izhar için giyilmesi ve talep aracı olarak kullanılması 
halinde ise, haram bile olabileceği Söylenmiştir. (Sihâbu'd-Din el-Hafaci, 
age. 1/590. ) 

Izz b. Abdisselâm, "Yenleri uzun tutmak sünnete muhalif bir bid'attır ve 
israftır." demiş (Süyüü, el-Hâvi, 1/113.), Kâdi Iyâz da ulemâdan naklen 
"Elbisede ihtiyacı ve mutad olanı aşan uzunluk ve genişlik gibi her şeyin 
mekruh olduğunu" söylemiştir. (Muhammed ez-Zebidi, a.ge. VNI/347. ) 
Allah Resulü, elbisesini kibirle çekene Allah'ın rahmetle bakmayacağını 
söylerken, Hz.Ebu Bekir'in, elbisesinin sarkık olduğunu söylemesi üzerine, 
Resulullah "Sen bunu kibirden ötürü yapmıyorsun" buyurmuştur. (Aynı 
kaynak.) 


KIBLE VE TUVALETLERİN YÖNÜ MESELESİ 


Önce konuyla ilgili şu hadislere işaret etmeliyiz: "Sahabi Selman'a 
dediler ki, Peygamberiniz size tuvalette oturuşa varıncaya kadar her şeyi 
öğretiyor mu? O da, evet, dedi. Allah Rasülü bizim küçük, büyük 
abdestlerde Kıbleye dönmemizi, sağ elle taharet almamızı, üç taştan az ile 
temizlenmemizi tezek ve kömürle taharetlenmemizi yasakladı" Allah'ın 
Rasülü (sa) buyurdu : "Ben sizin babanız yerindeyim. Size öğretiyorum. 
Biriniz tuvaletini yaparken Kıbleye dönmesin, ona arkasını da çevirmesin" 
Sahabi diyor ki, Şam'a geldik oralardaki tuvaletlerin Kıbleye karşı yapılmış 
olduğunu görünce yanlanarak ihtiyacımızı giderir, Allah'tan da bağışlanma 
dilerdik. "Resulüllah küçük büyük abdestlerde iki kıbleye (Kabe ve Kudüs 
Mescidine) dönmemizi yasaklamıştı" Mervan diyor ki, Ibn Ömer'i gördüm, 
bineğini kıbleye karşı durdurmuş, kendisi de kıbleye karşı küçük abdestini 
yapıyordu. Bu yasaklanmadı mı? diye sordum. Evet, ama açık arazide 
yasaklandı. Seninle kıble arasında gizleneceğin kadar bir şey (duvar, perde, 
bina vb) varsa mahzuru yoktur, dedi" (Ebu Davud, Taharet 4.) 

Abdullah b. Ömer diyor ki, "Evimin damına çıkmıştım, Rasulüllah'ın iki 
kerpiç arasında Beyt-i Makdise (Kudüs Mescidine) doğru dönük olarak 
ihtiyacıni gidermekte olduğunu gördüm" (Ebu Davud, Taharet 5; Hadisler 
diğer hadis kitaplarında da bulunmaktadır.) Ibn Ömer, yukarıdaki görüşünü 
bu müşahedekinden almış olmalıdır. 

Bütün bu ve benzeri hadisleri topluca değerlendiren fıkıhçılar bu konuda 
pek çok farklı görüş ve izahlar getirmişlerdir : 

1. Açık arazide defi hacet yaparken kıbleye dönmek haramdır, ama bina 
içlerinde haram değildir (Abbas b. Abdulmuttalib, Abdullah b. Ömer, Sa'bi, 
Malık, Şafii, Ahmed b. Hanbel) 

2. Bu, açık arazide de binada da caiz değildir (Ebu Eyyüb el Ensarı, 
Mücahid, Ibrahim en-Mehai, süfyan es-Sevri, Atâ, Ebu Hanife ve bir 
Rivayette de Ahmed b. Hanbel) konu ile ilgili olarak altı farklı görüş daha 
vardır ama en güçlü görüşler bunlardır. (Bu görüşler ve uzun izahları için 
bk. Mahmud Hattâb es-Sübki ,el-Menhel 1/39-42) 

Durum bu olunca ; Bir medeniyetin, birleşik kaplarda olduğu gibi, her 
sahasıyla alçalacağını, ya da her sahasıyla yükseleceğini hesaba katarak, 
kendine has mimari üslubu ve görüşü olmayan bir sistemin bir medeniyete 
damgasını vuramayacağını bilmek gerekir. Binaenaleyh, müslüman 


mimarlar yıllardır unutulan ve ihmal edilen bu gerçeği, tekrar hatırlamalı 
gündeme getirmeli ve hal çaresi bulmalıdırlar. Tuvalet taşları dahi Islami 
temizliğe elverişsiz, idrarı insanın üzerine sıçratan tarzlarda imal 
edilmektedir. Lavaboların modeli, abdestte ayakların yıkanılması hiç hesaba 
katılmadan çizilmekte, inananlar da buna mahküm olarak yaşamaktadırlar. 
Bu olayı küçümşeyenlere Selman Hadisini hatırlatmamiz yeterlidir. O 
zaman da bir müşrik bu meseleyi küçümsemiş ve alaylı bir tavırla, 
peygamberiniz sizin bu tür işlerinize de mi karışıyor? demişti. 


BİR ÇÖLDE VEYA KIRDA BULUNAN KİMSE ELİNDE PUSULA 
OLMAZSA KIBLEYİ NASIL BULACAKTIR? 


Kutup yıldızı, görünüşte sabit olup daima güney istikametine bakmakta 
olduğundan onunla kıbleyi bulmak mümkündür. Şöyleki: al-Cezire, Bitlis, 
Siirt, Muş, Urfa, Diyarbakır, Mardın... ve Rakka gibi yerlerde bulunan 
kimse tam sırtını, Medine'i Münevvere, Kudüs, Gazza, Ba'labak, Adana, 
Mersin, Antakya ve çervesinde bulunan kimse sol kulağını, Irak, 
Maveraünnehir ve çervesinde bulunan kimse sağ kulağını kutup yıldızına 
doğru çevirirse kıbleye yönelmiş olur. 


KİMLERE SELÂM VERİLMEZ? 


"Selâm" Allah (cc)'in güzel isimlerinden (Esmâi hüsnâ) bir isim olup 
bununla selâm vermek, verilene selamet ve esenlik duâsında bulunmak ve 
Allah'ın "selâm" isminin onda tecelli etmesini dilemek demektir. Öyleyse 
böyle mübarek bir ismi yakışmayan yerlere koyma hakkımızın 
bulunmadığını bilmek gerekir. Meselâ kâfire, hidayetini dileme, hariç duâ 
yapılmaz. Selâm da bir duâ olduğuna göre ona selâm da verilmez. Işin 
esasının bu olduğunu bildikten sonra selâm verilmeyecek kimseleri iki 
gruba ayırabiliriz: 

1. Selâm alıp vermekten daha önemli ve faziletli işlerle meşgul olanlar. 

2. Selâmın konulmasına elverişli ve layık bir mahal olmayanlar. Buna göre: 
I. Kur'ân okuyana, Ezan okuyana, Kâmet getirene, Cum'a ve bayramlarda 
hutbe okuyana, Namazla meşgül olanlara, (ancak aralarında namaz 
kılmayan varsa ona selâm verebilir), Tedrisle ve Şer'i ahkâm halletmekle 
meşgul olana, her çesidiyle zikirle meşgul olana. 

2. Kâfire, sahih görüşe göre zımmiye, fıskını açık açık yapan fasıka, şarkı 
ve çalgı ile meşgul olana, mübah olmayan oyunları oynamakta olana, 
güvercin uçurmakla meşgul olana avretini örtmeyenlerin bulunduğu 
hamama, imameyne göre helada bulunana, idrarını yapmâkta olana, yalan, 
güldürü, gıybet, dedikodu vb. ile meşgul olana, insanlara sövene, 
sokaklarda kadınlara bakakalana. 

Satranç oynayana selâm verme konusunda ihtilaf vardır. Imam A'zam 
verilir der. Eğer zihin eksersizi yapmak için oynuyorlarsa zaten caizdir. 
Zaman öldürmek için oynuyorlarsa selâmla onları oyundan alıkoymuş olur. 
Ebu Yusuf ise kötü bir iş yapmakta olduklarını ima etmiş olmak için selâm 
vermez, verirse mekruh olur der. Müslüman olan ve olmayanların ya da 
selâm verilebilen ve verilemeyenlerin bulunduğu bir gruba selâm verir ve 
müslümanları ya da selâm verilebilenleri niyet eder. Yemek yemekte 
olanlara uğrayan onların yemeğine muhtaç ise ve selâm verince onu da 
yemege davet edeceklerini biliyorsa selâm verir, değilse vermez (Fetâvây-i 
Hindiyye, V/326; Bezzâziyye, VI/354; Akkirmani, Serhu Erbâin,163 vd). 


KİN 


Kalbte yerleşen, öç almaya yönelik şiddetli düşmanlık. Arapça'da hıkd, 
gıll ve bağdâ gibi kelimelerle karşılanır. Kin tutmak, kin beslemek, kin 
gütmek, kin bağlamak gibi deyimler düşmanlık duygusunun kalbte 
yerleştiğini ve süreklilik gösterdığını dile getirir. 

Kin, kötü ahlâka ait niteliklerdendir. Bu nedenle İslam'ın onaylamadığı, 
ortadan kaldırmayı amaçladığı huylardandır. Karşıtı olan bağışlama (af) ise 
güzel ahlâkın niteliklerindendir; Islâm tarafından teşvik edilen davranışlar 
arasında yer alır. Kin kötü bir duygu ve huy olduğu kadar birçok kötü tutum 
ve davranışın da başlıca nedenidir. 

Kur'an'a göre kinin başlıca kaynağı sapkınlık ve azgınlıktır. Bu nedenle 
öncelikle kâfirlere özgü bir niteliktir. Hristiyanlara ilişkin bir âyette bu ilişki 
şöyle açıklanır: "Biz Hristiyanız diyenlerin de sözünü almıştık, ama 
uyarıldıkları şeyden pay almayı unuttular. Bu yüzden Kıyamet gününe 
kadar aralarına düşmanlık ve kin (bağda') saldık. Yakında Allah onlara bu 
yaptıklarını haber verecektir." (el-Mâide, 5/14). Yahudiler de sapkınlık ve 
azgınlıkları yüzünden düşmanlık ve kine salınmışlardır: "Andolsun, 
Rabbinden sana indirilen onların (Yahudilerin) çoğunun azgınlığını ve 
küfrunü artıracaktır. Biz onların aralarına ta Kıyamet'e kadar düşmanlık ve 
kin atmışızdır. Ne zaman savaş için bir ateş yakmışlarsa Allah onu 
söndürmüştür. (Onlar) yeryüzünde bozgunculuğa koşarlar. Allah da 
bozguncuları sevmez" (el-Mâide, 5/64). Içlerindeki düşmanlık ve kin yalnız 
kendileri arasında etkili olmakla kalmamakta, müslümanlara da yönelmekte 
ve zarar vermektedir. Bu nedenle Müslümanlar ilişkilerinde dikkatli 
olmalıdırlar: "Ey iman edenler, kendinizden başkasını kendinize dost 
edinmeyin; onlar sizi ifsat etmekten geri durmazlar. Size sıkıntı verecek 
şeyleri isterler. Onların ağızlarından öfke taşmaktadır. Göğüslerinde 
sakladıkları (kin) ise daha büyüktür " (Alu Imrân, 3/118). 

Kin, küfür ve azgınlıkla olduğu kadar isyan ve itaattan çıkmakla da 
bağlantılıdır. Allah'a itaat eden, hayatlarını O'nun emir ve yasakları 
doğrultusunda düzenleyen mü'minler doğal olarak kin ve benzeri 
duygulardan korunacaklar, uzak olacaklardır. Kur'an, mü'minleri bu konuda 
uyararak şeytanın oyununa gelmemeleri konusunda uyarır: "Şeytan, şarap 
ve kumar ile aranıza düşmanlık ve kin sokmak, sizi Allah'ı anmaktan ve 
namazdan alıkoymak istiyor. Artık (bunlardan) vaz geçtiniz değil mi?" (el- 


Mâide, 5/98). Allah'ın koyduğu kurallara uygun hareket eden mü'minler, 
itaatlarının ödülü olarak Cennet'e konulacaklardır. Cennetteki mü'minler 
tanımlanırken onların kin ve nefretten arındırılmış oldukları belirtilir: 
"Onların göğüslerindeki kini çıkarıp atmışızdır; (hepsi) kardeşler olarak 
köşkler üzerinde karşı karşıya oturur" (el-Hicr, 15/47). Aynı olgu diğer bir 
yerde de şöyle dile getirilir: "Göğüslerinden kinden ne varsa hepsini çıkarıp 
atmışızdır. Altlarından ırmaklar akmaktadır" (el-A'raf, 7/43). Mü'minlerin 
bu durumu, onların bu dünyadaki durumlarının doğal sonucudur. Başka bir 
deyişle mü'minler dünyada düşmanlık ve kin duyguları ile bunların 
nedenlerinden ve yol açtığı kötülüklerden, uzak oldukları gibi Cennet'te de 
uzaktırlar. 

Kin duygusunun psikolojik nedenlerini inceleyen Islâm ahlâkçılarına göre 
yapılan bir kötülüğe karşı koyamamanın, intikam alamamanın yol açtığı 
öfke kalbe yerleşerek gizli bir düşmanlık duygusuna, kine dönüşür. Bu 
nedenle kinin başlıca ruhsal kaynağı öfke ve intikam hırsıdır. Kin birçok 
ruhsal ve ahlâki hastalıkların da kaynağıdır. Bunların başlıcaları hased, 
ilişkileri kesmek, aşağılamaya çalışmak, gıybet, sırları açıklamak, çeşitli 
biçimlerde eziyetler yapmak, borç ve benzeri hakları yerine getirmemek, 
felaketlere sevinmektir. Bunların tümü haram olan ve insanı yüksek ahlâki 
niteliklerden uzaklaştıran davranış ve huylardır. 

Hz. Peygamber (s.a.s), birçok hadisinde mü'minlerin kinden uzak olmaları 
gerektiğini belirtir. "Mü'min kin tutmaz" buyuran Hz. peygamber (s.a.s) bir 
başka hadisinde kin tutmamayı hayırlı insanların nitelikleri arasında sayar. 
Bu hadise göre, insanların hayırlısının kim olduğu yolundaki soruya 
"Kalbleri mahmum olan herkes" diye cevap veren Hz. Peygamber (s.a.s), 
kalbi mahmum olanları "muttaki olanlar, kin ve hasetten temiz olanlar" 
biçiminde tanımlamıştır (Ibn Mace). Hz. Peygamber (s.a.s), Hz. Aişe (r. 
anha)'ya verdiği bir öğütte de Allah'a "kalbinin kinini gidermesi ve fitne 
sapıklıklarından koruması" şeklinde dua etmesini buyurur. 

Kur'an mü'minleri kin ve benzeri kötü huylara karşı uyarır, onları kinin 
zıddı olan bağışlayıcılığa yönlendirir. Hz. Ebü Bekir'in, Hz. Aişe'ye atılan 
iftiraya katılan akrabalarından Mıstah'a bir daha yardım etmeyeceğine 
yemin etmesi üzerine gelen âyette bağışlamanın önem ve üstünlüğüne 
dikkat çekilerek şöyle buyrulur: "Sizden fazilet ve servet sahibi kimseler, 
yakınlığı bulunanlara, yoksullara, Allah yolunda hicret edenlere birşey 
vermemeye yemin etmesinler, affetsinler, geçsinler. Allah'ın sizi 
bağışlamasını sevmez misiniz?" (en-Nur, 24/22). Diğer bir âyette de 


cahillere uyulmaması, af yolunun tutulması emredilir (el-A'raf, 7/199). 
Bağışlama takvaya daha yakın olan bir davranıştır: "Sizin affetmeniz 
takvaya daha yakındır" (el-Bakara, 2/237). Hz. Peygamber (s.a.s) de 
bağışlamayı üstün ahlâkın üç niteliği arasında sayar: "Ey Ukbe, dikkat et, 
sana dünya ve âhiret ehlının en üstün ahlâkından haber vereyim. Gelmeyene 
gitmen, vermeyene vermen ve sana kötülük edeni bağışlamandır" (Ibn 
Ebi'd-Dünya). 


KINA YAKMAK 


Saç, sakal, el veya ayakları kına yahut başka bir şeyle boyamak. Kınayı 
sulandırıp eline sürmek. İslâm'ın çıkışından önce yahudi ve hristiyanlar 
güzel görünme ve süslenmenin ibadetle bağdaşmadığını düşünerek, saçı 
boyayarak rengini değiştirmekten kaçınırlardı. Hz. Peygamber (s.a.s) 
müslümanları başka milletleri aynen taklitleri sakındırmak ve onlara 
bağımsız bir kişilik kazandırmak için emir ve tavsiyelerde bulunurdu. Saçı 
ve sakalı kına veya başka boya maddesi ile boyamak da bunlar arasındadır. 
Ebü Hureyre'den nakledilen bir hadiste şöyle buyurulur: "Yahudi ve 
hristiyanlar (saçlarını) boyamazlar. Siz onların aksini yapınız. Yani 
saçlarınızı boyayınız" (Buhâri, Enbiyâ, 50, Libâs, 67; Müslim, Libâs, 80; 
Ebü Dâvud, Tereccül, 18; Nesai, Zine, 14; İbn Mâce, Libas, 32; Ahmed 
Hanbel, Müsned, II, 240, 260, 309, 401). Buradaki emir bağlayıcı olmayıp, 
nedb (sevimli amel) ifade eder. Nitekim uygulamada ashab-ı kiramdan Hz. 
Ebü Bekir ve Ömer, Hz. Ali ve Ka'b ve Enes (r.anhüm) gibi bazıları da 
boyamamıştır. 

Kullanılan renge ve boya malzemesine gelince, genellikle saç boyası yaşlı 
erkeklerin beyazlaşan saçları için söz konusu olunca, siyah renk, yaşlı 
kimseyi, olduğundan çok genç gösterir. Bu durum kınalama veya boyamayı 
amacından uzaklaştırabilir. Nitekim, Mekke'nin fethi günü, Hz. Ebü Bekr'in 
yaşlı babası Ebü Kuhâdfe'nin saçlarının ağaç çiçekleri gibi beyazlaştığını 
gören Allah elçisi şöyle buyurmuştur: "Bu beyaz saçı değiştiriniz ve 
siyahtan sakınınız" (bk. Ebü Dâvud, Tereccül, 18; Nesai, Zine, 15; Ahmed 
b. Hanbel, 1, 165, 356, TI, 261, 499, TII, 160, 322). Ancak saçı beyazlaşan 
kimse genç olursa, siyaha boyamasında da bir sakınca görülmemiştir. 
Nitekim Sa'd b. Ebi Vakkas, Ukbe b. Âmir, Hasan, Hüseyin ve Cerir gibi 
sahabelerin bunu uyguladıkları nakledilir (Yusuf el-Kardâvi, el-Halâl ve'l 
Harami; 'I-İslâm, Terceme, Mustafa Varlı, Ankara 1970, 5.102, 103). 

Boya malzemesi olarak kına kullanımını Allah Rasulü'nün teşvik ettiği 
bilinmektedir. Bir hadiste şöyle buyurulur: "Saçın beyazlığını değiştirmek 
için kullandığınız şeylerin en iyisi, kına ve keten bitkisidir" (Ebü Dâvud, 
Tereccül, 18; Tirmizi, Libâs, 20; Nesai, Zine, 16; İbn Mâce, Libas, 32; 
Ahmed b. Hanbel, V, 147, 150, 154, 156, 169). Diğer yandan Hz. 
Peygamber'in bir yerinde sivilce veya cerahatlenmiş bir çıban çıksa, bunun 
üzerine kına sürdüğü nakledilir (bk. İbn Mace Tıbb, 29). Bu duruma göre, 


Rasülüllah (s.a.s)'ın kınayı cildin tedavisi için kullandığı anlaşılmaktadır. 
Enes b. Mâlik, Hz. Ebü Bekr'in saçını kına ve ketenle, Hz. Ömer'in de 
yalnız saf kına ile boyadığını nakletmiştir (Yusuf el-Kardâvi, a.g.e., 103). 
Erkeklerin süs için el ve ayaklarını kınalaması mekruhtur. Kadınların el ve 
ayaklarını kınalaması ise caizdir. Erkek veya kadının beyaz saçı sarı veya 
kızıl renge boyaması müstehap görülmüş, siyaha boyamaları ise sağlam 
görüşe göre, caiz görülmemiştir. Boya malzemesi olarak kına ve vesime 
denilen, boya sanayiinde kullanılan bir bitkinin tercih edilmesi tavsiye 
edilmiştir (İbn Âbidin, Reddü'lMuhtâr, Terceme, Ahmed Davudoğlu, 
İstanbul 1982-1988, XV, 378, XVII, 314). 

EL, ayak veya başa sürülen kınanın katı olan malzemesi temizlendikten 
sonra deri veya saçlarda bıraktığı renk suyun nüfüzuna engel değildir. Bu 
yüzden abdest veya gusle mani olmaz (İbn Âbidin, a.g.e., 1, 224). 


KİRA AKDİ NASIL MEYDANA GELİR? 


Hanefi mezhebine göre kira akdi iki yoldan birisiyle meydana gelir. 
1- Sigadır. Mesela ev sahibi kiracıya: "Ben evimi bir sene müddetle şu 
kadar para karşılığında sana kiraya verdim" der. Kiracı da: "Evini bir sene 
müddetle şu kadar para karşılığında kiraladım" der. 
2- Mu'atatdır. Yani bir söz söylemeden gemi, tren gibi ücreti belli olan 
şeylerin bedelini re'sen vermek. 
Muatat ile evi kiraya vermek de caizdir. Mesela birisi belli bir ücret 
mukabilinde belli bir zaman için evini birisine kiraya verir, müddet bitince 
kiracı ses çıkarmadan evde oturmaya devam eder ve böylelikle kira yeniden 
mun'akid olmuş olur. Fakat her sene ücret ayarlanacaktır (al-Fıkh ala'l- 
Mezahibi'l-arba'a). 
Şafii mezhebine göre birinci sene bitince kiracı evden çıkmaya mecburdur. 
Ancak yeni bir akit ile evde oturmaya devam edebilir. 


KİRA AKDİNİN DEVAM ETMESİ İÇİN GEREKLİ ŞARTLAR: 


) Kiralananda, yararlanmaya engel bir ayıbın bulunmaması. Aksi halde, 
kiracı kira bedelinin tamamını verip akdi devam ettirmekle feshettirmek 
arasında bir seçimlik hakka sahiptir. Kiralanan hayvanın hasta veya topal 
olması, aracın ârızalı bulunması, evin bir bölümünün yıkılması gibi (el- 
Kâsâni, a.g.e, IV, 194, 195; Ibnü'l-Hümâm, a.g.e, VII, 220). Eğer evin 
tamamı yıkılır, değirmenin suyu kesilir, arazinin sulama suyu çekilirse, akit 
münfesih olur. Çünkü akdin konusu yok olmuştur. Ancak Hanefilerden daha 
sağlam bir görüşe göre, akit kendiliğinden sona ermez, fakat fesih hakkı 
sâbit olur. Çünkü akdin konusunun dönmesi mümkündür (el-Kâsâni, a.g.e, 
IV, 196 vd.). 

2) Kira akdini feshe sebep olacak bir özrün ortaya çıkması. Taraflardan 
birisi veya kiralananla ilgili bir özür meydana geldiği zaman, akdin tarafı 
fesih hakkına sahip olur. Ibn Âbidin özrü şöyle tarif eder: Kendisine veya 
malına bir zarar gelmeden akdin konusunu ifa etmek mümkün olmayan her 
özür, fesih hakkı verir (Ibn Âbidin, a.g.e, V, 55). Islâm hukukçularının 
çoğunluğuna göre ise, kira akdi, satım akdi gibi lâzım akitlerden olup, 
ayıbın bulunması veya yararlanmayı ortadan kaldıran bir durumun olması 
gibi gerektirici bir sebep bulunmaksızın herhangi bir âkid tarafından 
feshedilemez (eş-Şirâzi, a.g.e, I, 405; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, TI, 
227; Ibn Kudâme, a.g.e, V, 418). 

Özür ya kiracıya ait olur: Iflas etmesi, bir sanattan tarıma veya tarımdan 
ticarete yahut da bir sanattan başka sanata geçmesi gibi... Yahut kiraya 
verene ait bulunur. Başka türlü ödeyemediği bir borcu için, kiradaki 
mülkünü satmak zorunda kalması gibi. Yahut da kiradaki malla ilgili olur. 
Meselâ, bir köyde belli bir süre için umuma ait bir hamam kiralansa, daha 
sonra köy halkı başka yere göç etse, kiracının kira bedelini ödemesi 
gerekmez (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 197 vd.; Ibnü'l-Hümâm, a.g.e, VII, 222 vd.; 
es-Serahsi, a.g.e, XVI, 2 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e, V, 45 vd.; el-Fetâvâll 
Hindiyye, IV, 198 vd.). 

Kira ve iş akdinin bağlayıcılık yönü ve hükmü: 

Hanefilere göre icâre akdi, bağlayıcı (lâzım) bir akit olmakla birlikte, onun 
bazı özürler sebebiyle feshi mümkündür. Ayette "Akitleri ifa ediniz" (el- 
Mâide, 5/1) buyurulur. Prensip olarak fesih, akdi ifa kapsamına girmez (el- 
Kâsâni, a.g.e, IV, 201; es-Serahsi, a.g.e, XVI, 2). 


Çoğunluk Islâm hukukçularına göre ise, icâre lâzım (bağlayıcı) bir akit 
olup, ayıp bulunması veya yararlanmanın yok olması gibi, bağlayıcı akitleri 
sona erdiren haller dışında münfesih olmaz. Dayandıkları delil yine "akitleri 
ifa ediniz" ayetidir. Icâre, menfaatler üzerine yapılan bir akittir. Bu yönüyle 
nikâh akdine benzer (Ibn Rüşd, a.g.e, II, 227; Ibn Kudâme, a.g.e, V, 409, 
411). 

Hanefiler yukarıdaki prensibe dayanarak şöyle derler: Kira akdi taraflardan 
birisinin ölümü ile sona erer. Çünkü, eğer akit devam ederse, kiracının 
akitle mâlik olduğu yararlanma, yahut kiraya verenin sahip olduğu kira 
bedeli, akitle, akdi yapandan başkasına bir hak olarak geçmiş olur ki, bu 
caiz değildir. Çünkü menfaate veya mülk edinilmiş bedelde miras 
bırakandan mirasçıya intikal düşünülemez. Kira akdi, menfaat üzerinde 
parça parça oluşur. Eğer biz intikal prensibini kabul edersek, miras 
bırakanın mâlik olmadığı şeyi mirasçısına intikal ettirdiğini söylemiş 
oluruz. Çünkü mirasçıya sadece ayn (mal)'ın mülkiyeti geçer. Menfaatler 
ise, mirasçının mülkü üzerinde meydana gelir. Bu yüzden buna kiracı hak 
kazanamaz. Çünkü o, mirasçı ile yeni bir akit yapmadı. 

Şâfii, Mâliki ve Hanbelilere göre ise, kira akdi taraflardan birisinin ölümü 
ile sona ermez. Çünkü bu lâzım ve ivazlı bir akittir. Satım akdinde olduğu 
gibi bir âkdin ölümüyle sona ermez (el-Kâsânı, a.g.e, IV, 222; Ibnü'l- 
Hümam, a.g.e, VII, 220; Ibn Âbidin, a.g.e, V, 57). 

Sahih icâre (kira ve iş akdi)nin hükmü, kiracı için menfaatte mülkün, kiraya 
verenin de aralarında belirledikleri kira bedeli üzerinde mülk hakkının sâbit 
olmasıdır. Çünkü bu, ivaz bir akit olup, menfaâtin satımı kabilindendir. 
Fasit kira akdinde ise, Hanefilere göre kiracı kiralanandan yararlandığı 
zaman, emsal kira bedelini ödemesi gerekir. Ancak burada emsal kira 
bedeli, ecr-i misille, ecr-i müsemmâ (konuşulan bedel)dan hangisi az ise 
onu ifade eder. Imam Züfer ve Şâfii'ye göre fasit kira akdinde tam olarak 
ecr-i misil gerekli olur. Burada satım akdine kıyas yapılmıştır. Çünkü satım 
akdi fâsit olunca, malın kıymeti tam olarak ödenir (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 195; 
Ibnü'i-Hümâm, a.g.e, VII, 174 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e, V, 31; Vehbe ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'I-Islâmi ve Edilletüh, IV, 758, 759). 

Kira akdi sona erdikten sonra kiracının yükümlülükleri: 

I) Kira süresi bitince, kiracının evin veya dükkânın anahtarlarını mülk 
sahibine veya temsilcisine teslim etmesi gerekir. 

2) Bir hayvan veya araç kiralanması halinde iş bittikten sonra, teslim aldığı 
yere hayvanı veya aracı götürüp Sahibine teslim etmesi gerekir. Bunu 


yapmaz ve bu sırada mala bir zarar gelirse tazmin etmesi gerekir. 

Hanefilere göre, kiraya verilen malın yararlanılacak şekilde tutulması, tamir 
sıva vb. ıslah işlerinin yapılması mülk sahibinin görevidir. Ancak mülk 
sahibi tamir ve bakıma zorlanamaz. Bu takdirde kiracı için, akdi fesih hakkı 
doğar. Çünkü bu eksiklik akdin konusunda meydana gelen bir ayıp sayılır. 
Kiracı kendiliğinden tamir ve bakım yaptırırsa bunu teberruan yaptırmış 
sayılır. Kiraya mahsup edemez. Çünkü o, başkasının mülkünde izinsiz ve 
yetkisiz tamirde bulunmuştur. Mülk sahibinin izniyle tamir ve ıslah 
yapılmışsa bu, kira bedelinden mahsup edilebilir (el-Kâsâni, a.g.e, IV, 208). 


KIRAAT 


Okumak Namazda kıraat; namaz kılanın kendisi işitecek şekilde, diliyle 
harflerini çıkararak Kur'ân-ı Kerim âyetlerinden bir miktar okuması. Kıraat, 
namazın bir rüknü olarak farzdır. Okuyanın kendisinin bile işitemeyeceği 
okuma, kıraat sayılmaz. Ancak imama uyan kimse bundan müstesnadır. 
Nâfile ve vitir namazının bütün rekatlarında, farz namazların ise herhangi 
iki rek'atinde kıraat farzdır. Kur'ân-ı Kerimde şöyle buyurulur: "O halde 
Kur'ân'dan kolayınıza geleni okuyun" (el-Müzemmil, 73/20). Buradaki emir 
vücub içindir. Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: "Kıraatsiz namaz 
olmaz" (Müslim, Salât, 42; Ebü Dâvud, Salât, 132, 167). 

Farz olan kıraat miktarı Ebü Hanife'ye göre, en az altı harfli bir âyet kadar 
olmalıdır. "Sümme nazara (sonra baktı)" (el-Müddessir, 74/21), "Lem yelid 
(O doğurmamıştır)" (el-İhlas, 112/3) âyetleri gibi. Bu ikinci âyetin aslı "lem 
Levlid" olduğu için asli harfler altıya tamamlanır. Ebü Yusuf'a, İmam 
Muhammed eş-Şeybâni'ye ve Ebü Hanife'den başka bir rivâyete göre, 
namazda kıraat, farkı olan her rek'atte en az kısa üç âyet veya böyle üç âyet 
miktarı uzun bir âyettir. İhtiyata uygun olan da budur (el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanâyi', Beyrut 1328/1910, I, 110; İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Kahire, 
t.y., |, 193, 205, 222, vd.; ez-Zeylai, Tebyinü'l Hakâik, 1, 104, vd.; İbn 
Âbidin, Reddü'l-Muhtar, Mısır, ty., 1, 415). 

Kıraatin, dört rek'atli farz namazlarda ilk iki rek'atte ifası farz değil vâcip 
hükmündedir. Hz. Ali'nin (6. 40/660); "ilk iki rek'atteki kıraat, son iki 
rek'atteki kıraat yerine geçer" dediği nakledilir. Abdullah b. Mes'ud (ö 32, 
652) ve Hz. Aişe (6. 57/676), farz namaz kılanın son iki rekatte dilerse 
Kur'ân-ı Kerim okuyacağını, dilerse tesbihle meşgul olabileceğini 
belirtmişlerdir. Fâtiha, başka bir süre veya uç âyetin okunması da böyledir 
(ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuh, Dımaşk 1405/1985, 1. 646). 
Namazda Fâtiha Süresi'ni okumak Haneli fakihlere göre farz değil vaciptir. 
Gizli veya aşık okunan namazlarla, imam veya cemaatin okuması hükmü 
değiştirmez. Hz. Peygamber, namazını yanlış kılan (musi') sahabeye, 
namazın kılınış şeklini tarif ederken kiraatla ilgili olarak; "Sonra, 
Kur'ân'dan ezberinde olan, sana kolay geleni oku " (Buhâri, Husümât, 4, 
İsti'zan, 18, İstitâbe, 9, Eymân, 15; Müslim, Salât, 45; Ebü Dâvud, Salât, 
144, Tatavvu', 17, Vitr, 22; Tirmizi, Salat, 110, Kur'ân, 9; Nesaf, İftitâh, 7, 
37, Tatbik, 77; İbn Mâce, İkâme, 72; Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 40, 43, 


II, 437) buyurmuştur. 

Çoğunluk İslâm hukukçuları namazda Fâtiha'nın okunmasını farz kabul 
ederler. Onlar "Kur'ân'dan kolayınıza gelen yeri okuyun" âyetini Fâtiha 
olarak tefsir ederler. Çünkü Hadislerde şöyle buyurulmuştur; "Fâtiha 
okunmadıkça namaz olmaz" (Müslim, Salât, 42; Ebü Dâvud, Salât, 132, 
167; Tirmizi, Salât, 116; Ahmed b. Hanbel, Il, 307, 428, 443), "Ümmü'l- 
Kur'ân'ı (Fâtiha) okumayan kimsenin namazı yeterli olmaz" (Tirmizi, 
Mevâkit, 29, 116), "Ben namazı nasıl kılıyorsam, siz de öyle kılın" (Buhâri, 
Ezân, 18, Edeb, 27, Ahâd, 1) 

Hanefiler bu konuda aşağıdaki delillere dayanırlar. 

a. Kur'ân'dan kolayına gelen yeri okuma emri mutlaktır. Bu emir, Kur'ân adı 
verilen herhangi bir yerden en az kıraatla gerçekleşir. Diğer yandan, namaz 
dışında Kur'ân okumanın farz olmadığı icmâ ile sabittir. Durum böyle 
olunca namazda kıraatın farz olusu kesinleşmiş bulunur. 

b. Namazda Fâtiha'nın okunmasını bildiren hadisler âhâd haber türündendir. 
Farz oluşu kesin Kur'ân delili ile sabit olan bir hükmün üzerine âhâd 
haberle ziyade yapmak caiz değildir. Bununla Fâtiha'nın okunması vacip 
olarak sâbit olur. O'nu terketmek tahrimen mekruhtur. Yanılarak terkeden 
veya geciktiren sehiv secdesi yapar 

c. Namazını yanlış kılan sahabeye Hz. Peygamber; "Namaza kalktığın 
zaman, tam olarak abdest al, sonra kıbleye yönelerek tekbir getir, sonra 
Kur'ân'dan bildiğinin kolay gelenini oku" (Buhari, Husümât, 4, İsti'zân, 18, 
İstitâbe, 9, Eymân, 15; Müslim, Salât, 45; Ebu Davud, Salât, 144; Tirmizi, 
Salât, 110, Kur'ân, 9; Nesai, iftitah, 7, 37) buyurmuştur. Eğer Fâtiha'nın 
okunması farz veya rükun olsaydı, bunun yanlış namaz kılan bu sahabeye 
Hz. Peygamber'in bildirmesi gerekirdi. 

d. Ubâde b. es-Sâmit (r.a)'ten (6. 34/654) rivâyet edilen; "Fâtiha'yı 
okumayan kimsenin namazı yoktur." (Müslim, Salât, 42; Ebü Dâvud, Salât, 
132, 167; Tirmizi, Salât, 116) hadisi, faziletin yokluğu anlamına gelir 
Namazın sahih olmadığını ifade etmez. Nitekim; "Mescid'e komşu olanın 
namazı mescidde kılmadıkça geçerli değildir" hadisinde de; "fazileti eksik 
olur" anlamı vardır (€z-Zeylai, Nasbu'r-Râye, I, 365, 366; ez-Zühayli, a.g.e., 
1, 647). Ancak Dârekutni'nin naklettiği bu hadis fazileti eksik olur" zayıftır. 
Hanefilere göre, ne Fâtiha'nın ve ne de başka sürelerin başındaki besmeleler 
âyet değildir. Sadece, en-Neml Süresi'nin otuzuncu âyetindeki besmele bir 
âyettir. Enes (r.a)'ten (6. 91/717) şöyle dediği nakledilmiştir: "Rasülüllâh 
(s.a.s), Hz. Ebü Bekir (6.13/634), Ömer (23/643) ve Osman (6. 35/655) ile 


birlikte namaz kıldım. Bunlardan hiçbirisini besmele çekerken, işitmedim" 
(Ahmed b. Hanbel, Müsned, III, 264, 273, 275, 278). 

Tek başına namaz kılan kimse Sübhânekeden sonra gizli olarak eüzü 
besmele okur ve her rek'atte Fâtiha'dan önce besmeleyi tekrar eder. Fâtiha 
bitince "âmin" der. Anlamı: Ey Rabbimiz, duamızı kabul buyur demektir 
(ez-Zühayli, a.g.e., I, 646, 647). 

İmama Uyan Cemaatin (Muktedi) Kıraatı: 

Hanefilere göre, imama uyan için kıraat yoktur. Dayandıkları deliller 
şunlardır: 

a. Kitap. Âyette şöyle buyurulur: "Kur'ân-ı Kerim okunduğu zaman onu 
dinleyiniz ve susunuz ki merhamet olunasınız" (el-A'râf, 7/204). Ahmed b. 
Hanbel, bilginlerin, bu âyetin namaza ait olduğunda görüş birliği içinde 
bulunduklarını belirtir. Âyet; "dinleme" ve "susma"yı emretmektedir. 
Birinci sabah, akşam ve yatsı namazları gibi sesli (cehri) okunan namazlara 
âittir. Susma ise, açık veya gizli okunsun. Bütün namazları kapsamına alır 
Buna göre namaz kılanların sesli namazda dinlemeleri, sessiz kılınanlarda 
ise susmaları vacip olur. Bu prensibe uymamak tahrimen mekruhtur. 

b. Sünnet hadiste şöyle buyurulur: "Kim imanın arkasında namaz kılarsa, 
imamın kıraati onun da kıraatidir. (İbn Mâce, İkâme, 13). Bu hadis, gizli ve 
açık okunan bütün namazları kapsamına alır. Başka bir hadiste şöyle 
buyurulur: "İmam, kendisine uyulmak i, cin öne geçirilmiştir. Bu yüzden, o 
tekbir alınca siz de alınız. Okuduğu zaman ise susunuz" (Buhari, Salât, 18, 
Ezân, 51, 74, 82, 128, Taksiru's-Salât, 17; Müslim, Salât, 77 , 82). 

Hz. Peygamber bir gün ikindi namazını kıldırırken, arkasında cemaatten bir 
adam "Sebbihi'sme Rabbike la'lâ" suresini okumaya başladı. Rasülüllah 
(s.a.s), namazın sonunda cemaate dönerek, okuyanın kim olduğunu sordu. 
Bir adam kendisinin okuduğunu söyleyince Hz. Peygamber: "Ben, sizden 
bazılarınızın benimle münâkasa ettiğinizi sandım" (Müslim, Salât, 48) 
buyurdu. Bu hadis, gizli okunan namazda cemaatın kıraatte bulunmaması 
gerektiğine delâlet eder. Sessiz kılman namazda böyle olunca, sesli okunan 
namazlarda öncelikle gerekli olur. 

c. Kıyas. Cemaat üzerine kıraat gerekseydi, diğer rükünlerde olduğu gibi, 
namaza imam rukuda iken yetişen (mesbük) kıraatten sorumlu tutulurdu. 
Ama rükü'da yetişen kimse o rek'ate yetişmiş sayılır. Böylece, cemaatin 
kıraati, cemaate sonradan yetişenin (mesbük) kıraatine kıyas yapılmıştır (el- 
Kâsâni, a.g.e., 1, 110 vd.; ez-Zühayli, a.g.e., |, 648) 

Hanefilerin dışında kalan çoğunluk İslâm hukukçularına göre, namazda 


kıraat olarak Fâtiha'nın okunması gerekir. "Fâtiha okumayanın namazı 
yoktur", "Kendisinde Fâtiha okunmayan namaz yeterli olmaz", "Namazı 
ben nasıl kılıyorsam, siz de öyle kılınız" hadisleri bunun delilleridir (bk. İbn 
Rüşd, Bidâyetü'1-Müctehid, Mısır, ty., I, 119 vd.; İbn Kudâme, el-Muğni, 3. 
baskı, Kahire, ty., 1, 376-491, 562-568; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Matbaatü'- 
Bâbi el-Halebi, I, 72). Her namazın ilk iki rek'atında Fâtiha'dan sonra bir 
süre okunması ise sünnettir. İmama uyan kimse, gizli okunan (Sırrı) 
namazda Fâtiha ve bir süre okur. Mâliki ve Hanbelilere göre sesli okunan 
(cehri) namazda hiçbir şey okumaz. Şâfiilere göre ise, cehri'de yalnız 
Fâtiha'yı okur. Ahmed b. Hanbel'in, açıklık kazanan görüşüne göre, cemaat, 
imamın ilk ara verişinde, Fatihâ'nın yarısını, ikinci arada ise geri kalanını 
okur. Bu ikisi arasında, imamın okuyuşunu dinler (ez-Zühayli, a.g.e., I, 
649). 

İslâm bilginleri, namazda arapçanın dışında bir dille yapılacak kıraatin 
yeterli olmadığı konusunda görüş birliği içindedirler. Çünkü Kur'ân'ın dili 
arapçadır, Âyetlerde; "İşte böylece, Biz onu arapça bir Kur'ân olarak 
indirdik" (Tâhâ, 20/113). "Şüphesiz Biz, kâfirlerin: "Bu Kur'ân'ı, 
Muhammed'e bir adam öğretiyor" dediklerini çok iyi biliyoruz. Kendisine 
isnatta bulundukları bu adamın dili yabancıdır. Kur'ân ise açık, fasih 
arapçadır" (en-Nahl, 16/103); Kur'ân-ı Kerim lafız ve mânâsı ile mucizedir. 
Lafızlar terceme ile değiştirilirse Kur'ân, nazım özelliğini kaybeder. Bu 
sebeple terceme, ne Kur'ân ve ne de benzeri (misil) sayılmaz. Ancak, O'nun 
tefsiri sayılabilir. "Tefsir, tefsir edilenden başKadir. Bu arada, bazı 
Hanefiler'e göre Fâtiha'yı okumaktan âciz olan kimse, (Fâtiha'yı 
öğreninceye kadar arapçadan başka bir dille geçici olarak tercümesini 
okuyabilir (el-Kâsâni, a.g.e., 1, 112). 


KIRAATA ÜCRETİ CAİZ GİBİ GÖSTEREN DELİLLER VE 
TARTIŞMASI 


1.Ibni Abbâs'tan rivayet edilen "LEDIG" hadisi : 
"Rasülüllah'ın ashabından bir grup, bir suyun yanına uğramıştı. Orada 
bulunanlardan birini yılan sokmuştu. Bir adam onlara gelip : "Içinizde 
"rukye" (okuyarak tedavi) yapan kimse var mı? Buradakilerden birini yılan 
soktu" deyince içlerinden birisi çıktı ve bir koyun karşılığı "Fâtiha"yı 
okudu. Koyunu alıp arkadaşlarının yanına gelince, onlar bunu hoş 
görmediler ve: "Allah'ın Kitabı karşılığı ücret aldın ha?!" dediler. Medine'ye 
döndüklerinde de, Rasülüllah'a (s.a.v.), "Bu adam Allah'ın kitabı'na ücret 
aldı" diye şikâyette bulundular. Bunun üzerine Rasülüllah (s.a.v.) : "Ücret 
almanıza en lâyık olan şey Allah'ın Kitabı'dır. " buyurdular. " (Sevkâni, 
Neylü'l-evtâr, Mısır, e!-Bâbi'I-Halebi 1391 (1971 ) V/325; Buhâri,N/121; el- 
Âyni, ,Umdetü'1-Kâr-i, Dârü'-Ihyai't-türâsi'l-Arabi (Tarihsiz ofset), XN/95.) 
Münakaşası :Bu hadis-i şerif, ifadenin umumiliğine bakıldığında, Kur'ân 
Kerimi hem öğretme, hem de okuma karşılığı ücret almayı câiz kılar gibi 
görülür. Ancak az sonra sıralayacağımız, haram kılan Hadislerden sonra, 
onlarla çatışır gibi görünen bu hadis-i şerifin şu manada olduğu anlaşılır : 
a - Burada karşılığında ücret almak câiz olan şey, Kur'ân okumak değil, 
rukye yapmaktır. (Sevkâni, age. V/326. ) Rukye'de Kur'ân'dan unsurlar 
bulunması, bu hükmü değiştirmez. (,Ayni, age. V11/96.) Ayrıca rukye tedavi 
için yapılır. Tedaviden ücret almak ise câizdir. (el-Ceziri, el-Fıkh'u ,ale'l- 
mezâhibi'l-erba'a, Mısır, 1392 NI/128.) 
b - Bu nassın Kur'ân okuma karşılığı ücret almayı tecviz ettiği düşünülse 
bile, -biraz sonra kaydedileceği üzere- ücreti men eden bir kısım haberler de 
vardır. "Birisi haram, diğeri helâl kılan iki haber tearruz ettiğinde, helâl 
kılanın mensuh olduğuna hükmedilir. " (el-Ceziri, el-Fıkh'u ,ale'l- 
mezâhibi'l-erba'a, Mısır, 1392 NI/28.) 
c - Ibnü'1-Cevzi de, kendi mezhep imamlarından naklen, buna şöyle cevap 
vermiştir: "Suyun yanında bulunan ve rukye yaptıran insanlar kâfir idiler. 
Kâfirin malını almak câizdir. Sonra misafir ağırlamak farzdır; onlar buna 
riayet etmemişlerdi. Binaenaleyh, misafir, kendisini oağırlamayanın 
malından, ihtiyacı miktarı alabilir. Ayrıca rukye, salt ibadet değildir. Yani 
rukyeye ücret alınabilir. ". 
Kurtubi de; Rukyeden ücret almanın câiz olmasını, Kur'ân'dan ücret 


almanın cevazına delil kabul etmeyiz." diyor. (,Ayni, age. X11/96; Ibni 
Abidin, Sifd'u!-,alil, s.155, Raddü'I-Muhtâr, VI/57.) 

d - Hanefilerden bazıları: "Ücret almanıza en lâyık olanı Allah'ın 
Kitabı'dir." sözü, ifadenin gelişine bakarak, rukye yapmak istediğinizde.:." 
takdiriyle düşünülmelidir, demişlerdir. (,Ayni, age. X/11/96)Bazıları 
buradaki "ücret"ten muradın "sevab" olduğunu söylemişlerse de, hadis-i 
şerifin söyleniş sebebi buna engeldir. Yine bu hadis-i şerifin ücreti men 
eden diğer hadis-i şeriflerle neshedildiği görüşü de, "sırf ihtimalle nesh 
sabit olmaz." denilerek tenkide uğramıştır. (Sevkâni, age. V/326; ,Ayni, 
age. XN/96)2 - Buhâri ve Müslim'in rivayet ettikleri Sehl b. Sa'id Hadisi : 
(Buhâri, V11/8; Müslim, N/1040 (Kitab 16, bab 13)) Bu uzun hadis-i şerifte 
Rasülüllah (s.a.v)ın evlenmek isteyen bir kadını, yanında bulunan bir 
istekliye: "Kur'ân'dan bildiğinle onu sana nikâhladım. (Sevkâni, age. VI324, 
325.)" Bir başka rivayette: "... Mülküne verdim. Buhâri, Fedâilü'l Kur'ân 
21, Nikâh 37, 40; Ebü Dâvüd, nikâh 17; Tirmizi, nikâh 23; Ibn Mâce nikâh 
17; Darimi nikah 19.)" Müslim'in bir rivayetinde: "Ona Kur'ân öğretmen 
karşılığında onu sana eş yaptım. (Buhâri nikâh 14; Müslim nikâh 76.)" Ebü 
Dâvud'un bir rivayetinde: 

"Ona yirmi âyet öğretirsen, o senin karındır. (Müslim nikâh 77.)" Ahmed'in 
bir rivayetinde: "Kur'ân'dan bildiklerine karşılık, onu sana nikâhladım." 
buyuruyor (Ebü Dâvüd, nikâh 30.) 

Münakaşası:Buradan mutlak cevaz anlamak isteyenler olmuşsa da, cevap 
olarak :ta Rasülüllah (s.a.v.) bu kadını adı geçene, ona Kur'ân öğretmesini 
mehir yaparak değil, Kurân'dan birşeyler ezbere bilmesine ikram için, aslen 
mehirsiz olarak nikâhlamıştır. (Müsned V/330, ayrıca bk. Buhari nikah 50. 
Sevkanı, age. V/325.) 

b - Bu muamele, sadece o kadın ve o erkeğe hastır. Sa'id b. Mansür'un 
Nu'mân el-Ezdi'den rivayet ettiği şu hadis-i şerif de bunu gösterir 
:*"Rasülüllah (s.a.v.), bir kadını, Kur ân'dan bir süre karşılığında evlendirdi 
ve buyurdu ki: "(Kur'ân) Senden sonra hiç kimse için mehir olmayacaktır." 
(a.y.) Işte bu hadis-i şerif için bu görüşler serdedilmektedir; ancak Ebü 
Dâvüd rivayeti, birinci izahı yersiz kılmaktadır. 

3 - Ahmed b. Hanbel'in Hâlid b. "Adıyy'den rivayet ettiği : 

"Kime, istemeksizin ve gönlünden de arzu etmeksizin kardeşinden bir şey 
gelirse, onu kabul etsin; reddetmesin. O ancak Allah'ın ona gönderdiği bir 
rızıktır. (Heysemi, Mecma'u'z-Zvaid NI/100.)" meâlindeki, hadis-i şerif: 

Ve yine aynı manada Ibni Ömer hadisi: 


" Bu maldan (zekât malından) istemeksizin ve gönlünden de geçmeksizin 
sana bir şey gelirse onu al. Böyle olmazsa alma ve onu kendin için 
kullanma. (Buhari, ahkam 17, zekat 51; Müslim, Zekat 110, 111; Nesai, 
zekat 94; ayrıca bk. Sevkanı age. IV/183.) 

Münakaşası: 

a - Her iki hadis-i şerif de umumidir; konunun diğer hadisleriyle tahsis 
edilirler. (Sevkanı, age V/325) 

b- Ibni Ömer rivayetindeki "Böyle olmazsa alma... "kaydından da 
anlaşılacağı gibi, ücretle Kur'ân okuma, bu hükmün yine dışında kalır. Zira 
okuduğunun karşılığında, tesadüfen, bir iki defa bir şeyler alanlar, çok nadir 
bir ihtimalle, böyle bir bekleyiş içinde olmayabilirler ama, başkaları 
tarafından bu işin parayla icra edildiğini bilen bir okuyucunun. işin 
sonundaki oOücreti düşünmemesi. muhal derecesinde nadirattandır. 
Binaenaleyh, tecviz konusundaki bu kapalı ve ,amm' naslarla, Kur'ân-ı 
Kerim tilâvetine ücret alınabileceğine fetva vermek, ne nasla amel, ne de 
sağlam ictihat olmuş olur. 


KIR AATA ÜCRETİ HARAM KILAN DELİLLER 


Kur'ân-ı Kerim'i okuma, hattâ öğretme (Ancak öğrenme için "sonraki" 
alimlerin, özellikle de Belh âlimlerinin, zarurete binaen ücreti tecviz 
ettiklerini de daha şimdiden söylemeliyiz.) karşılığında ücret almayı men 
eden haberler, aslında konumuzla ilgili olarak, açık kapı bırakmayacak 
kadar çok ve açıktır. Bu cümleden olarak : 

1- Ahmed b. Hanbel ve daha bir çoklarının, Abdurrahman b. Sibl'den 
rivayet ettikleri: "Kur'ân-ı Kerim'i okuyun, onu (dünya menfaatlarına vesile 
kılmak suretiyle) yemeyin!" (Heysemi, M.Zevâid VI1/168. Bu hadis-i Şerifin 
bir başka rivayeti şöyle dir: "Kur'ân okuyun, onda aşırı gitmeyin. On(u 
okumak)dan uzaklaşmayın, onunla dünya menfaati artırmayı talep 
etmeyin." Heysemi VI1/167. Sevkani, age. V/322; Âyni, age. XN/95.) hadis- 
i serifi. 

2 - Ubeyy b. Kâ'b hadisi: "Bir adama Kur'ân-ı Kerim öğrettiydim de, bana 
bir yay hediye ettiydi. Durumu Rasülüllah'a söyledigimde : Onu aldıysan, 
ateşten bir yay almışsin demektir, buyurdular. ben de geri iade ettim. " 
(Yusuf ez-Zeylai, Nasbu'r-raye li-e hadisi'l-Hidâye, (el-Mekrebetü'l 
Islamiyye,1393 (1973) IV/137; Sünen-i Ibn Mace, (Mısır, Isa el-Babi el- 
Halebi,1972)N/157.) 

3 - Beyhaki'nin, Bürayda (r.a.)dan rivayetine göre, Rasülüllah (s.a.v.) : "Her 
kim Kur'ân okuyup, Hz. Kur'ân'ı nâsın malını yemeye vesile edinirse, 
Kıyamet Günü'nde yüzü etten âri bir kemikten ibaret olarak Arasat 
Meydanı'na gelir." buyurmuştur (, Ayni, age. XN/96.) 

4- Tirmizi'nin ,Imrân b. Husayn'dan rivayet ettiği: "Kur'ân okuyan onunla 
Allah'tan istesin. Zira bir takım insanlar gelecek, Kur'ân'ı okuyacaklar ve 
onunla insanlardan menfaat temin edeceklerdir." (Sünen-i Tirmizi, 
(Mısır,1975 (1395) VI/79 (K.46 B. 20 H. 2917) Sevkani, age. V/322; Âyni, 
age. XN/96.) 

5 - "Kur'ân-ı Kerim'i okuyunuz; onunla amel ediniz; ondan asla 
uzaklaşmayınız, onun hakkında haddi de aşmayınız; onun tilâveti 
karşılığında ücret alıp vermeyiniz, onunla dünya malını çoğaltma yoluna 
girmeyiniz." (Ahmed b. Hanbel, Müsned, Kahire, 1313. NI/428.) 

Bu hadis-i şeriflerin her biri, belki rivayet tarikindeki bir yönüyle tenkide 
uğramıştır ama, birbirlerini destekleyince, ortak mana sıhhat kazanmış olur. 
Ibn Abbâs: "Onu ticaret aracı yapmanızı uygun görmem. Ancak elinin 


sanatı karşılığı olanda (yazmaya alınan ücrette) bir mahzur olmamalıdır " 
(Akaidü's-selef s. 157; Buhar-iı, Sahih'inde "Fedailü'I-Kur'an" bölümünde 
"Kur'anı; gösteriş, yeme ve övünme için okuyanlar"diye bir başlık açmış ve 
ilk olarak Şu Hadis-i Şer'İfi almıştır: "Dünyanın sonunda bir takım insanlar 
gelecek ki, onlar basit akıllıdırlar. Allah'ın kelamını okurlar ama, okun yay 
dan çıktığı gibi Islamdan çıkarlar. Imanları gırtlaklarından öteye geçmez; 
onları bulduğunuz yerde öldürün. Çünkü onları öldürme, Kıyamet gününde 
öldürene ecir olacaktır." Kirmani de bunu açıklarken der ki: "Bu hadisin, 
konulan başlığın ikinci kısmıyla, yani Kur'an'ı yeme vesilesi yapmakla 
ilişkisi şudur: Kur'ân okuma, Allah için olmazsa, elbette ya gösteriş ya 
yeme vesilesi, ya da benzer-i bir şey için olacaktır". (bk. Kirmâni (şerhu'I- 
Buhari) Beyrut,1401 (1981 )X1X/49; Kastalani,irsadü's-sâri, VN/388.) der. 

B - Alimlere göre 

Bu konu üzerinde enine boyuna duranlardan birisi de Allâme Imâm Birgivi 
merhumdur. Bu konuda çeşitli eserlerinde malümatlar vermiş, Istanbul'da 
devrin uleması ile münazaralarda bulunmuş, ve "Seyf-i Sârim" adında 
müstakil bir de risale yazmıştır (Bk. Katip Çelebi, Mizânü'I-Hak fihiyarı'I- 
ehak (Terc.1001 T.E.)) Onun söylediklerini şu cümlelerle özetlemek 
mümkündür : 

" Müddeamıza Kitap'tan (Kur'ân-ı Kerim'den), sünnet'ten, icmadan ve 
kıyastan delillerimiz vardır : 

Kitap'tan olan delilimiz:"Ayetlerimizi az bir paha karşılığı yemeyin." ("Az 
bir baha" -Semen-i kalil"in ne olduğunu daha önce açıkladık.) (K.K. N/41) 
Sünnetten delilimiz :"Kur'ân'ı okuyun, onu dünyevi menfaatları yeme aracı 
kılmayın.""Onlardan her kim ahiret işinidünyalık için yaparsa, artık âhirette 
onun hiç bir payı yoktur."Binaenaleyh, böyle bir okuyuşun sevabı 
olmadığına göre gerçekte sevabın satışı olan bu icâre nasıl câiz olabilir ? 
Ma'dumun satışı ise câiz değildir. Var olduğu kabul edilse bile, teslimi 
mümkün değildir. (ImambBirgivi'nin söylediklerini aynen nakleden Ibn 
, Abidin bu noktada şunları ilave eder: "Tesliminin mümkün olduğu kabul 
edilse bile bu, menfaatin bir şey karşılığı temlik edilmesidir. Buradaki 
menfaat ise sevaptırkıraat değildir. Zira ücret veren sevabın hasıl 
olmadığını bilse, mücerred okuma karşılığı bir kuruş bile vermez . 
Binaenaleyh sevap teslim edilmeden ücrete hak kazanılmaz. Verdiğin kıraat 
şartına bağlı olmayan bir"SILA" olması, okuyanın da sırf Allah rızası için 
okumuş bulunması mümkün değildir. Çünkü veren verdiği, ancak muradına 
göre okunması için verdiğindendir ki, okunup okunmadığını izlemektedir. 


Okuyan da bir şey verilmemesi halinde okumayacaktır."(Ibn ,Abidin, 
Sifa'ul-,alil, s. 182.) 

Icmadan delilimiz:Bu ümmet. ,Ameller ancak niyetlere göredir ve herkes 
için , neye niyyet etmişse o (nun karşılığı) vardır." meşhur hadis-i şerifine 
binaen, niyetsiz amelin olmayacağında ittifak etmiştir ki, niyyet amele bâis 
olan ve kastetme ve azmetme tabir edilen şeydir ve bahsini ettiğimiz 
meselede de bu yoktur. Sonra okuyanın, ben sadece Allah rızası için 
okuyorum, ücret verenin de, ben sadece Allah rızası için veriyorum, 
demelerine de itibar edilmez. Zira riyanın (olduğundan başka türlü 
görünmenin) haramlığında da ittifak etmişlerdir. Bunların böyle demeleri de 
riyadan başka bir şey değildir. Binaenaleyh, bir masiyet karşılığında ücret 
almak nasıl câiz olabilir? 

Kıyastan delilimiz : 

1- Kur'ân-ı Kerim okumak da, bedeni bir ibadet olma bakımından, namaz 
ve oruç gibidir. Binaenaleyh, nasıl namaz ve oruca ücret almak câiz değilse, 
Kur'ân-ı Kerim okumaya ücret almak da câiz değildir. 

2 - Bu, gerçekte bir sevap satma ameliyesidir ki, insanın geçmiş zamanlarda 
yaptığı amellerinin sevabını satışa çıkarmasına benzer. Bunun da câiz 
olamayacağı nasıl ihtilafsiz bir gerçekse, berikinin câiz olmadığı da aynıdır. 
E1-Ihtiyâr'da :"Şayet kabrini sıva ile yapmasını ve üzerine bir kubbe 
yerleştirmesini ve kabri başında Kur'ân okutup, okuyana bir şeyler 
vermesini vasiyyet etse, böyle bir vasiyyet batıldır, zira muhkemleştirmek 
için kabirlerin üzerine bina yapmak helâl değildir." denilmektedir. (Birgivi 
Muhammed Efendi, Serh'u hadis-i erbain, s. 75; Ibn Âbidin, Şifâ'ul- 
,alil,.s.182; Dürrü'l-muhtar, V/55.) 

Ibn Abidin, aynı konuda haram oluşun akli delili olarak şu açıklamayı da 
ilâve eder : 

" ...Sevabın varlığı malüm değildir. Birisi sevabını kendinin, ya da ölmüş 
bir yakınının ruhuna bağışlamak üzere birisine hatim okutup ücret verse, bu 
okuyuştan bir sevabın husülü belli değildir ki, ücret vermesi gereksin. Hasıl 
olsa bile, okuyan için hasıl olmuş olur ve ücret karşılığı satılması yine câiz 
olmaz. Ya belli olmadığı zaman nasıl sahih olacaktır? Kaldı ki, böyle bir 
okuyuştan sevabın hasıl olmayacağı açıktır. Zira sevabın bulunmasında 
amelin hâlis Allah için olma şartı vardır. Ücretle okuyan ise, dünyalık için 
okumuştur, Allah rızası için okumamıştır. Bunu şuradan da anlayabiliriz: 
Okutanın kendisine bir şey vermeyeceğini bile - bilhassa bu işi meslek 
haline getirenler - bir harf bile okumaz." (Ibn Âbidin, el-Uküdü'd-dürriye, 


ZN 


N/115.)Ibn Abidin'in nakline göre Imâm Nevevi "Kitâbu t-tıbyân fi âdâp -ı 
hameleti'1-Kur'ân adlı eserinde, müstakil bir bölüm altında şunları 
söyler:"Son derece kaçınılması emredilecek şeylerin en önemlilerinden 
birisi de, Kur'ân'ın bir kazanç aracı haline getirilmesidir." (Nevevi, et- 
Tibyân 42; Ibn Âbidin Şifâ'ul-,alil, 5.175.) 

Tâcü's-Şeria: "Ücretle Kur'ân okumanın, ne okuyana, ne de ölüye sevabı 
dokunur."Aynı: "Dünyalık için Kur'ân okuyan, okumaktan alıkonulur. Bu 
durumda alan da veren de günahkârdır." (Ibn , Abidin, Sifa'ul-,alil, 5.180: 
Raddü'I-muhtar, V1/56.) Şeyhul-Islâm Ankaravi Mehmed Efendi: "Kıraat 
ya tâattır, ya masiyettir, ya da mubahtır. Bir dördüncü şık düşünülemez. 
Eğer Kur'ân-ı Kerim okumak, hadis-i şerif okumak gibi bir tâatsa, bunların 
karşılığında ücret almak, tâata ücret almak olur ki, tâat üzerine icâre akdi 
yapmak sahih değildir. Eğer şarkı, türkü gibi bir ma'siyyetse, o zaman bu, 
ma'siyete ücret almak olur. Bu ise batıldır. Yok eğer edebiyat v.s. kitapları 
okumak gibi bir mubah okumaksa, o zaman da ücretle tutanın ücret 
vermeden bile sahip olduğu bir şeyi, ücretle yaptırması olur ki, bu da 
mün'akid olmaz." (Şerhu'T-Islam Muhammed Emin el-Ankaravi, Fetâvay-ı 
Ankaravi, Ist.1281.N/293 (Muhit-i Bur'hâni'den naklen)) 

El-Ihtiyâr ve Mecmâ ul-Fetâvâ'da: "Kur'ân için herhangi bir şey almak câiz 
değildir. Zira bu ücret gibidir." denmektedir. Ücrete benzeyen câiz olmazsa, 
ya ücret olarak alınan nasıl câiz olacaktır? 

E1-Hulâsa'da: "Kur'ân okumasını bilen birisine kabri başında Kur'ân'dan bir 
şeyler okumasını vasiyyet etse, bu vasiyyet bâtıldır. Aynı şey 
Tatarhâniyye'de de mevcuttur. Orada ayrıca: Sahih olan câiz olmamasıdır. 
Velev ki okuyan muayyen bile olsa, denilmektedir." (Ibn Âbidin, Sifâ'uf- 
alil, s.179;) denir. Ibnü Kayyim el-Cevziyye: "Ölüye gönderilecek en güzel 
hediye, köle azadı, sadaka, onun için istigfar etmek ve onun için hac 
yapmaktır. Nâfile olarak Kur'ân okuyup sevabını ona bağışlama ya gelince, 
eğer ücretsiz olursa, bu da diğerleri gibi ulaşır." Şeyhul-Islâm Takiyyü'd- 
Din (Ibn Teymiyye) : "Kıraata ücret ve sevabını ölüye gönderme sahih 
değildir. Çünkü bu hususta hiçbir imamımızdan menkul bir izin yoktur. 
Hattâ ulemâ, okuyan, bir mal karşılığı okursa, bunun bir sevabı yoktur 
demişlerdir. Peki ölüye gidecek olan nedir? Ölüye ancak amel-i sâlih 
gidebilir. Kur'ân okuma karşılığı ücret alınamayacağında imamlarımız 
itifâk halindedirler. Ihtilâf, öğretmeye verilecek ücret konusundadır." (Ibn 
Âbidin, Şifâ'ul-,alil, s.175. (Kitabu'r-Rühtan naklen)) 

Imâm Birgivi: "Bunun için vasiyyette bulunmak batıldır. Alınan alana 


haramdır... Bu yolla Kur'ân okuyan da, onu dünyanın bayağı metaına âlet 
ettiği için âsidir." (Ibn Âbidin, Şifâ'ul-,alil, s.174; Raddü'I-muhtar, VNS7, 
(el-Ceziri de bunu Imam Birgivi'den aynen nakletmektedir. bk. el- 
Fıkhu'alel-mezâhibi'l-erba'a, NI427)"Allah'tan da utanmazlar, bu Kur'ân-ı 
Azımü'ş-Şânı bir kaç değersiz dirhem için, hayır, bilakis, talibi köpekler 
olan kazurat ve leşler için okurlar. Bu yolla insanları aldatabilirler ama, 
gaybın ve görünenlerin âlimi olan Allah'ı nasıl aldatacaklardır?!" (Imâm 
Birgivi, Şerhu-hadis-i erba'in, s. 74) Abdurrahman el-Ceziri: " ... Bütün 
bunların hülâsası şudur: Hanefi mezhebi, tâatlar üzerine ücreti men esasına 
dayanır. Bu yüzdendir ki, başkası yerine yapılan haccın, ücret yoluyla değil; 
inabet yoluyla olduğunda ittifak vardır. Binaenaleyh, başkası yerine hac 
yapan, bu farzı yerine getirmede, onun nâibi olarak iş görmekte ve onun 
malından, kendisine ihtiyaç miktarı harcayabilmektedir. Eğer artan bir şey 
olursa, onu da olduğu gibi nâibi bulunduğu zata iade etmektedir. Eğer bu 
ücret akdi olsaydı, artanı iade etmeyecekti. " (el-Ceziri, age. NI/27.) 
Ibrahim en-Nehâ i: "Mushaf varislere değil, kurralar için terkedilir, ya da 
mürisin ehl-i beytinden kurra olanlara kalır. Mushafın yazılmasına, 
okunmasına ve arzına ücret şartı da câiz ol maz." (Muhammed Ravvâs el- 
Kal'aci, Mevsu'atü Ibrâhim en-Naha'i, N/562) Son olarak, kıraata ücret 
alanların her nasılsa mesned gösterdikleri Ebu's-Su'üd Efendi'den, aksine 
bir fetvâ nakletmek istiyorum:"Zeyd-i cüz-hân (Kur'ân okuyan herhangi 
birisi) tilâvet-i Kur'ân-ı Azim'i mücerred ücret içün eylese (Sırf ücret almak 
için okusa) aldığı akçe şer'an helâl olur mu? 

E1-Cevap: Olmaz. Sahibine (okutana) istirdad (geri verme) lâzımdır. (Ebu's 
Su'üd) Bu surette Zeyd, sevap mülâhazasi ile olmayup, Kelâmullah'ı 
dünyaya vesile ittihaz eylemekle, mezbüra (adı edilene) ne lâzım olur? 
E1-Cevap: Istihfâf-ı Kelâmullah'tır (Allah'ın Kelâmı'ni hafife almaktır); 
küfür lâzim olur. (Ebu's Su'üd) Diğer cevap: Küfür lâzım olmaz; havf-i 
küfür (Küfür olma endişesi) vardır. Zira istihfaf sarih (açık) değildir, 
zimnidir (dolayısıyladır). Mushaf-ı Şerifi kazurata ilka (pislige atma) 
değildir. (Harrarahü Muhammed Birgivi) (Fetâvâi-i Ebi's-Su'üd, Mesihat 
Kütüphanesi, (Yazma) v.168.) Aslında Ebu's-Su'üd Efendi, kendi görüşü 
olarak "Küfür lâzım olur" dedikten sonra, Imâm Birgivi'nin, "küfür değil, 
havf-i küfür lâzım olur" şeklinde ifade edilen görüşünü, sadece değişik 
görüşlerin de bulunduğunu nakil için değil, itibar edilmeyecek mercüh bir 
görüş olduğunu hatırlatmak için zikretmiş olmalıdır. Bu iki yaştan âlimin 
birbirleriyle pek anlaşamadıkları, hattâ Kâtip Çelebi'nin anlattıklarına 


bakılırsa ( birbirleriyle (Odargın olarak vefat ettikleri (ogözönünde 
bulundurulduğunda, bu fikrin doğru olması ihtimal çerçevesine alınır. 
(Bunların yanında özellikle "Sonraki" Hanefi Fıkıhçılarının yazdığı 
kitaplarda, Kur'an-ıKerim tilavetine ücret almanın caiz olmayacağı açıkça 
belirtilmiştir.(Bu konuda Imam Birgivi'nin sözünü ettiğimiz risalesinden 
başka Ibni ,Abidin'in yine adı geçen risalesi, Raddü'ül- muhtar ve el- 
,Ukudüd'dürriye adlı eserler'i yanında bk. Fetâvây-i Kâdihân NI/ F26; 
Bezzâciyye VW354; Hindiyye V/316, 349). Bütün bunlar Hanef i 
mezhebindeki durumdur. Bu konuda Hanbeliler' de Hanef i ler gibi 
düşünürler. Imâm Mâlik, Şafti ye Ibn Hazm'a gör'e ise bazı Şartlarla Kur'an- 
ıKerim tilavetine ücret almanın caizdir. (bk. Haseneyn Muhammed Mahluf, 
Fetevâ Şer'iyye ve buhus Islâmiyye, Mısır, 1385 (1965) 1/60 vd.) Ancak, 
bilebildiğimiz kadarıyla, konuyu müstakil bir mesele olarak enine boyuna 
inceleyen Imam Birgivi ve Ibn Abidin'dir ve her ikisi de Kur'ân-ı Kerim 
tilâvetine ücret almanın çok çirkin bir haram olduğu kanaatine varmışlardır. 
Diğer mezheplerde câiz gören imamlar, konuya sadece dolayısı ile 
değinmişler ve meseleyi bütün yönleri ile delilleriyle ele almamışlardır. Bu 
yüzden, bukonuda özellikle Hanefilerin söyledikleri kaynak teşkil eder ve 
tercihe şayân görülür.) 


KIRÂAT-I AŞERE 


"On tâne birin okunması" veyâ "On tâne biri okuma işi", "Kırâat 
ilminden on tânesini okuma; on tâneşinin ilmini ve pratiğini yapma." 
Arapça bir kelime olarak"Kırâat" kelimesi, (Ka-ra-e/yak-ra-u) aslından 
çekimi yapılan, semâ'i (yâni kâide dışı) bir mastardır. Türkçesi: "Okumak" 
demektir. "Kırdât" olarak çoğul yapılır ve bundan da "okumalar" anlamı 
çıkarılır. 

Kelimenin, İslâmi anlamdaki ıstılâhi mânâsı ise; özellikle "Kur'an okumak, 
Kur'an tilâvet etmek, şeklinde özetlenebilir. 

"Aşere" kelimesi de, birincisi gibi Arapça'dır. Fakat, arapçadaki telaffuzu: 
"aşera" şeklindedir. Bu şekliyle, kelimenin türkçedeki sözlük mânâsı: "On 
tâne bir" veya, yalnızca "On " demektir. Görüldüğü gibi, kelime bir sayı 
bildirmektedir. 

Kırâat İlmi, "Kur'ân-ı Kerim'in kelimelerinin okunuş şekillerini, râvilerine 
isnâd ederek bildiren bir ilimdir" (İbnü'l-Ceziri, Muncidu'I-Mukrin, 3). 
Kırâat İlmi'nin kayna bazı hususlara dayanır: 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in; "Kur'an yedi harf üzerine nâzil olmuştur. 
Bunlardan kolayınıza geleni okuyunuz!.." mânâsıyla açıklanan sözleri 
kıraatin çeşitlerini ifade eder. Hadis; Hişâm b. Hakim'in namazda Furkân 
süresini, kendi bildiğinden başka bir okuyuşla okuduğuna şâhid olan Hz. 
Ömer'in, Hişâm'ı yakapaça ederek Peygamber'in huzüruna çıkarması 
üzerine söylenmiştir (Fedâilu'l-Kur'ân, 5). 

Hadisteki "Yedi Harf"den maksat: Kur'ân-ı Kerim'in okunuş tarzları olarak, 
Allah tarafından nâzil olan farklı ve birden fazla olan kırâatlardır. 
Bunlardan her hangi birisini okumak, nâzil olan Kur'ân'dan bir kısmını 
okumak demektir. İşte bu farklı okunuşların, Kur'an'da yediye kadar çıktığı, 
İbn Kuteybe (276/889), Ebu'l-Fadl er-Râzi (454/1062) ve İbnu'l-Cezeri 
(833/1429) gibi büyük âlimler tarafından, ayrı ayrı örnekler verilmek 
suretiyle ortaya konulmuştur. Özel olarak da, Kur'ân'ın bâzı kelimelerinde 
aynı durum mevcuttur. Ancak bu farklı durumun, Kur'ân-ı Kerim'in her 
kelimesinde olması ve aranması da gerekli değildir (Abdulaziz b. 
Abdulfettâh el-Kâri, Hadisu'l-Ahrufi's-Seb'a, 60, 72, 78-79; Mecelletu 
Kulliyyeti'l Kur'ani'l-Kerim, el-Aded: I, 1402-1403). 

Asr-ı Sa'âdet'te sahâbeler arasında kırâatlarda bazı farklılıklar görülüyordu. 
Bunlar, Kırâat ilminin ikinci kaynağı olarak belirlenmiştir. Bu farklılıkların 


çözümü için, Hz. Peygamber (s.a.s) sahâbeler arasında hakemlik yapmış ve 
her iki tarafin da okuduğunu: "Böyle de nâzil oldu" meâlindeki sözleriyle 
onaylamıştır. 

Hişam b Hakim ile Ömer b. Hattâb arasında, Furkân süresiyle ilgili olarak 
geçen ihtilaf, bunun en çarpıcı örneğidir (Buhâri, fedâilu'l-Kur'an, 5). 

Hz. Osman zamânında, yine kırâatlar konusunda ve yine sahâbeler arasında 
çıkan farklı okuyuşlar Hz. Osman'ı İmam mushafları toplamaya 
yöneltmiştir. 

Hz. Osman'ın çoğalttırarak Mekke, Medine, Küfe, Basra ve Şam gibi şehir 
merkezlerine gönderdiği mushaflarda mukayyed bulunan yazım (yâni resmi 
hat) farklılıkları da, Kırâat ilmi kaynakları arasında görülür. 

Sahâbe ve Tabiin ile Tebe-i Tâbiin'den olarak, sika, yâni güvenilirlik 
özelliğine sâhib olan âlimler tarafından nakledilen ve hiç bir itirâza da 
uğramaksızın, İslâm ümmetince kabul gören Kırâat ihtilafları da bu 
kaynaklardan sayılmaktadır (el-Hâc Muhyiddin Abdulkâdir el-Hatib, 
Kifâyetu'l-Mustefid fi Fenni't-Tecvid, 88) 

Kırâatların Kısımları 

Kırâat ilminin ileri gelen âlimlerinden İbnu'l-Cezeri, Kur'ân-ı Kerim'in 
kırâatlarını Mütevâtir kırâatlar; Sahih kırâatlar; Şâz kırâatlar diye üç kısıma 
ayırarak hükümlere bağlamıştır: 

Mütevâtir kırâatları belirlemek için şu üç özelliği tesbit etmiştir. 

1) "Kur'an" diye okunacak kırâat vechinin, bir tek Trab yönüyle de olsa, 
arapçaya uygun olması. 

2) Halife Hz. Osman (r.a) tarafından çoğaltılarak Mekke, Medine, Küfe, 
Basra ve Şam'a gönderilen imam mushaflardan birinin yazı şekline, 
takdiren de olsa uygun düşmesi. 

3) O okuma şeklinin yani vechin bizlere kadar tevâtür yoluyla gelip ulaşmış 
olması (İbnu'l-Cezeri, Takribu'n-Nesr, 25; Muncidu'l-Mukriin, 15). 

"Bir tek irâb yönüyle de olsa, arapçaya uygun olması" ifâdesi: "Sened 
zinciri bakımından tevâtür derecesine varan, yazı şekli bakımından da Hz. 
Osman (r.a) mushaflarındaki şekle uygun olan bir telaffuz olayının, lugat 
âlimlerince bilinmemiş olsa bike, Arab edebiyâtında bir kullanımının 
kesinlikle var olması" şeklinde anlaşılmalıdır (Abdulaziz b. Abdulfettâh el- 
Kâri, a.g.e., 114). 

İkinci maddedeki "takdiren"den maksat ise, Kur'ân'a mahsus olan bir yazı 
şeklinin, birden fazla okunabilme özelliği taşıması demektir. Meselâ: Bu 
maddede söz konusu edilen mushafların hepsinde de, aynı şekilde yazıları 


bâzı kelimelerin, bulundukları farklı sürelerde farklı ve müteaddid okunuşu, 
işte bu "takdiren" lafzının anlamıdır. Fâtiha, Âlu İmrân ve Nâs sürelerindeki 
(S) şeklinde yazılmış bulunan bu kelimenin, şekli değiştirilmeden Fâtiha"da 
"Meliki" ve "Mâliki", Âlu İmran'da "Mâliki" ve Nâs'da da "Meliki" 
telaffuzlarıyla okunması, durumun en çarpıcı örneğidir. 

Buradaki "tevâtür"den maksat, "yalan üzerinde birleşmeleri aklen ve âdeten 
câiz ve mümkün görülmeyen, sayı bakımından da çok olan bir cemâatın, 
görülmüş yâhut ta işitilmiş bir şeye dâir verdiği haberdir ki, işitenler 
üzerinde-haber verilen şey hakkında kesin bilgi ifâde eder." (Nevevi, 
Riyâzu's-Sâlihiyn, Trc. Kıyâmuddin Burslan/Hasan Hüsnü Erdem, |. 
Mukaddime). 

İşte, günümüzde bu üç özelliği (bu üç rüknü) kendisinde taşıyan kırâatlar, 
"Kırâat-ı aşere"den başkası değildir. Bu kırâatlar yani "On Kırâat", bütün 
İslâm dünyâsınca itirazsız kabul gören, okunan ve okutulan kırâatlardır. 
Bunlara: "On İmamın Kırâatı" yâni: "On İmamın Okuyuşu" veya: -orijinal 
adıyla-: | Kıraatu'İ-E'immeti'l-Aşera" Oo denilmektedir. . (İbnu'l-Cezeri, 
Takribu'n-Neşr Fi'l-Kırââti'l-Aşr, 26.) 

Bu terimler arasında geçen"İmam" kelimesinden maksad: Öncelikle Kur'ân- 
ı Kerim'in hafızı olan; ikinci olarak da, kırâat ve i'rab vecihlerinin 
detaylarını bilen; üçüncüsü, kelimelerin lugat ve ıstılah mânalarını anlayan; 
dördüncüsü, kırdatlardaki kusurları çok iyi gören ve kaynakları iyice 
tarayabilen âlimlerdir. Bir diğer ifâdeyle: İslâm dünyâsının her tarafından, 
Kur'an'la ilgili bilgileri almak isteyen herkesin, kendilerine başvuracağı 
kudretli âlim ve fâzıl kimselerdir (İbnu Mucâhid, Kitâbu's-Seb'a, 45). 
Mütevâtir kırâatları, bu vasıflara sâhib olan imamlar, nesilden nesile ve 
kuşaktan kuşağa gerçek anlamıyla ve hakkını vererek aktarmak suretiyle, 
günümüze ulaştırmışlardır. Bu mütevâtir "On Kırâat"ın her biri, kesinlik ve 
makbüliyet bakımından, diğerinden farksızdır. Çünkü bunlar, sahih 
kırâatlardır. Reddedilmesi câiz olmadığı gibi, inkâr edilmeleri de helal 
değildir. İşte bu özelliklerinden dolayı da, bu kırâatları insanlığın kabül 
etmeleri ve bunlarla amel etmeleri vâcibtir (İbnu'l-Cezeri, Müncidu'l- 
Mukriin, 16; en-Neşr, 1, 53). 

Kırâat âlimleri, naklettikleri kırâat vecihlerinde, yukarıda zikrettiğimiz üç 
rüknün tamâmının bulunmasını ve ancak bu takdirde o vechin, Kur'an'dan 
kabül edilebileceğini, namaz ve namaz dışında Kur'an olarak 
okunabileceğini benimsediklerinden; bu üç rüknün bir tânesinden bile 
yoksun bulunan kırâat vecihlerinin, Kur'an olarak okunmasına ve 


okutulmasına da asla müsaade etmemişlerdir. 

Bu noktada, bilinmesi gereken bir önemli husus da şudur: İlk devir 
alimlerinin örf ve literatüründe; kırâatları nâkil ve râvilerine isnâd ve mal 
etmek diye bir şey yoktu. Onların nazarında böyle bir durum çirkin 
görülüyordu. Bundan dolayı da onlar: "Kırâatü'l-A'meş" veya "Kırâatu Ebi 
Abdirrahmân es-Sülemi" gibi sözlerle iki sebebten dolayı kırâatları 
şahıslara atıfta bulunmamışlardır: 

1) Bildirilen vecihlerin, sâdece o râvinin kendisine âit olduğu ve bir başka 
râvisinin bulunmadığı şeklinde anlaşılmasından korkulduğu için; 

2) Kırâat vecihlerinde, ictihad ve şahsi görüşün de etkisi varmış gibi bir 
yanlış kanâate yer verilmemesi için. 

Nihâyet, zamanın Asr-ı Seâdet'le arası açıldıkça; kırâatlarla ilgili titizlikler 
de, o nisbette zayıfladı. Rivâyet ortamı ise, oldukça genişledi. İsnadlar 
çeşitlendi ve râviler de çoğaldı. Bunun üzerine âlimler kaygıya düştüler ve 
bu durumun, müslümanlara yansıyarak, aralarında kargaşalar çıkmasını 
önlemek maksadıyla, kırâatları yeniden tetkik edip tam bir kontrol altına 
almak üzere çalışmalara başladılar. Böylece kırâatlarla ilgili rivâyet, tarik ve 
isnadlar, birer araştırma konusu olarak ele alındı. Bu araştırmalar 
tamamlanınca, Kırâatlarla ciddi anlamda ilgilenen, onları hakkıyla okuyup- 
okutan, onlara zaman ve emeğinin pek çoğunu ayıran, belli sayıda âlimler 
olduğu anlaşıldı. Bunlar, belli beldelerde, kırâat işleriyle devamlılığa yakın 
veyâ devamlı olarak meşgül olan, kısacası sırf bu işle ün yapan sayılı 
kişilerdi. Bu zevât üzerinde, zabt, itkân, dikkat, sened ve icâzet silsilesine 
riâyet gibi noktalarda da, ayrı ayrı gözlem ve araştırmalar yapılıyordu. 
Yapıları bu araştırmaların sonuçlarına göre; bunlardan bâzılarına imam 
bâzılarına Râvi, bâzılarına da Tarık unvanları verilerek, bunların diğer 
âlimlerden ayrı ve özel bir statüye sâhib oldukları kabul ve ilân edildi. İslâm 
diyarının neresinde bulunurlarsa bulunsunlar, bunların bulundukları belde 
insanlarının, Kur'an adına onlar tarafından yapılacak rivâyet ve haberleri 
kabul etmeleri ve onların, bu konuda söylediklerine rıza gösterip itirazda 
bulunmamaları için bildiriler yayımlandı. Böylece bu âlimlerden her biri, 
bulundukları beldelerde kırâat ilminin sözcüsü ve özel adıyla da imamları 
olarak târihteki yerlerini aldılar ve bütün müslümanlarca da kabul gördüler 
(İbnu'l-Cezeri, en-Nesr, 1/50-53; Takribu'n-Nesr, 21-22). 

Şimdi, mütevâtir "Kırâat-ı Aşere" — (On Kırâat)'ın İmam, Râvi ve 
Tariklarının, hangi isimlerden olduğunu kısaca ve sıra ile belirtmeğe 
çalışalım: 


|) Nâfi b. Ebi Nü'aym (Ebü Rüveym) el-Leysi (169/785). Medine Kırâ'at 
İmamı'dır. Sembolü yâni remzi elif G)dir. Râvh'leri, meşhur olarak ikidir: 
A) Kalün (220/835), birinci Râvi olup işâreti Be'dir. 

B) Verş (197/812), ikinci Râvi olup işâreti Cim'dir. 

Tarikler'ı: 

Kalün'a bağlı olarak: 

1) Ebü Neşit (285/898), 2) Hulvâni (250/864). 

Ebü Neşit'a bağlı olarak: 

3) İbnu Büyâ (344/955), 4) el-Kazzâz (X) 

Hulvani'ye bağlı olarak: 

5) İbnu Ebi Mihrân (289/901), 6) Ca'fer el-Bağdâdi (290/902). 
Verş'e bağlı olarak: 

1) Ezrak (240/854), 2)İsbehâni (296/908). 

Ezrak'a bağlı olarak: 

3) en-Nahhâs (280/893), 

4) İbn Seyf (307/919) 

Isbehânı'ye bağlı olarak: 

5) Hibetullâh (350/961), 

6) Muttavvi'i (371/981) 

ID Abdullah b. Kesir b. el-Muttalib Ebü Mabed (120/737). Tabiin'den olup 
Mekke Kırâat İmamı'dır. Sembolü Dal'dir. Meşhur Ravi'leri ikidir: 
A) Bezzi (250/864), birinci Râvi olup işâreti He'dir. 

B) Kunbul (291/903), ikinci Râvi olup işâreti Ze'dir. 

Tarikleri: 

el-Bezzi'ye bağlı olarak: 

1) Ebü Rabi'a (294/906), 2) İbnu'l 

Habbâb (301/913). 

Ebü Rabı'a'ya bağlı olarak: 

3) en-Nakköâş (351/961), 

4) İbnu Bennân (374/984). 

İbnu'l-Habbâb'a bağlı olarak: 

5) Ahmed b. Sâlih (350/961), 

6) Abdulvâhıd (349/960). 

Kunbül'e bağlı olarak: 

D) İbnu Mucâhid (324/935), 

2) İbnu Şen(e)büz (328/939). 

İbnu Mücâhid'e bağlı olarak: 


3) Şâmiri (386/996), 4) Sâlih h. Muhammed (380/990). 

İbnu Şen(e)büz'e bağlı olarak: 

5) el-Kâdi Ebu'l-Ferec (390/999), 

6) eş-badvi (388/997). 

Ebur'l-Ferec'e bağlı olarak: 

7) Ebü Tağleb(x), 

8) el-Habbâz(i) (398/ 1007). 

IM) Zibbân b. el-'Alâ'i Ebü Amr et-Temımi el-Mâzini (154/770). Basra 
kırâ'at İmamı'dır. Sembolu Hâ'dır. Meşhur iki Râvi'sinden: 

A) Düri (246/860), birinci Râvi olup isâreti Tı'dır. 

B) Süsi (261/874), ikinci Râvı'si olup işâreti Ye'dir. 

Tarikleri: 

Düri'ye bağlı olarak: 

1) Ebu'z-Zârâ' (280/893, 

2), İbnulliel-ah (303/915) 

Ebu'z-Zarâ'i'ye bağlı olarak: 

3) İbnu Mucâhid (324/935), 

4) Muhammed b. Yâküb (320/932). 

İbnu'l-Ferah'a bağlı olarak: 

5) İbnu Ebi Bilâl (358/968), 

6) Muttavvi'i (371/981). 

Süsi'ye bağlı olarak: 

1) İbnu Cerir (316/928), 2) İbnu Cumhür (300/912). 

İbnu Cerir'e bağlı olarak: 

3) Sâmiri (386/996), 4) İbnu Habs, ed-Dineveri (373/983). 

İbnu Cumhür'a bağlı olarak: 

5) Şezzâ'ı (370/980), 6) Şen(e)büzı , 388/998). 

IV) Abdullah b.'Âmir b. Yezid el-Yahsabi Ebü İmrân (118/736). Şam kırâat 
İmamı'dır. Tâbi'indendir. Sembolü Kef'dır. Meşhur iki Râvi'si vardır: 
A) Hişâm (245/859), birinci Râvı'si olup işâreti Lâ'dır. 

B) İbnu Zekvân (242/856), İkinci Râvı'si olup işâreti Mim (h)dir. 
Tarikleri: 

Hişam'a bağlı olarak: 

|) Hulvâni (250/864), 2) Dâcüni 324/935) 

Hulvâni'ye bağlı olarak: 

3) İbnu Abdân (300/912), 4) el-Cemâlu'l-Ezrak (300/9'2). 
Dâcüni'ye bağlı olarak: 


5) Zeyd Ebi Bilâl (358/968), 6) eş-Şezzâ'i (370/980). 

İbnu Zekvân'a bağlı olarak: 

1,) Ahfeş (292/904), 2) Süri (307/919). Ahfeş'e bağlı olarak: 

3) Nakkâş (351/962), 4) İbnu'l Ahrum (341/952). 

Süri'ye bağlı olarak: 

5) er-Ramli (324/935), 6) Muttavvi'i (371/981) 

V) Âsım b. Behdele Ebi'n-Necüd Ebü Bekr el-Esedi el-Kâhili (127/744). 
Tebe-i Tâbi'indendir, Küfe kırâat İmamı'dır. Sembolü Nün (a)dur, Meşhur 
iki Ravi'si vardır. 

A) Ebü Bekr Şu'be (193/805), birinci Râvi'si olup işâreti Sâd'dır. 

B) Hafs b. Süleymân (180/ 796), ikinci Râvi'si olup işâreti Ayn'dır, 
Tarik'leri: 

Ebü-Bekr'e bağlı olarak: 

1) Yahyâ b. Âdem (203/818), 2) Uleymi (243/857). 

Yahyâ b. Âdem'e bağlı olarak: 

3) Şuâyb (261/874), 4) İbnu Hamdün (240/854). 

'Uleymi'ye bağlı olarak: 

5) İbnu Huley' (356/966), 6) er-Razzâz (360/970). 

Hafs'a bağlı olarak: 

1) Ubeyd b. es-Sabbâh (235/849), 2) Amr b. es-Sabbâh (221/835). 

Ubeyd b. es-Sabbâh'a bağlı olarak: 

3) Hâşimi (368/978), 4) Ebü Tâhir b. Hâşim (349/960). 

Âmr b. es-Sabbâh'a bağlı olarak: 

5) el-Fil (289/901), 6) ez-Zer'ân (290/902). 

VD Hamvva b. Habib b. Ammâra b. İsmâil Ebü Ammâratu'l-Küfi et-Teymi 
(157/773). Tebe-i Tâbi'indendir. Küfe Kırdat imamı'dır. Sembolü Fe'dir. 
Meşhur iki Râvi'si vardır: 

A) Halef el-Bezzâr (229/843), birinci Râvi'si olup işâreti Dâd'dır. 

B) Halidci (220/835), ikinci Râsi'si olup işâreti Kaf'dır. 

Tarikleri: 

Halef'e bağlı olarak: 

1) İdris el-Haddad (292/904), İdris el-işaddâd'a bağlı olarak: 2) Ahmed b. 
Usmân (334/945), 3) ibnu Miksem (354/965), 

4) Ahmed b. Sâlih (340/951), 5) Muttavvi'i (371/981). 

Hallâd'a bağlı olarak: 

D) İbnu Şâzan (286/899), 2) İbnu'l Heysem (249/864). 

3) el-Vezzân (250/864), 4) et-Tulehi (252/866). 


VII) Ali b. Hamza el-Kasâ'i (189/804). Fars asıllıdır. Kırdat ve lugatta 
İmam'dır. Hamza'dan sonra, Küfe Kırâat imamı olmuştur. Sembolü Râ 
(u)dır. Meşhur iki Râvi'si vardır: 

A) Ebu'i-Hâris (240/854), birinci Râvi'si olup işâreti SEn(aş)dir. 

B) Dürı (246/860), ikinci Râvi'si olup işâreti Te'dir. Aynı zamanda da, 
yukarıda geçen III. İmamın L.râvisidir. 

Tarikleri: 

Ebu'I-Hâris'e bağlı olarak: 

1) Muhammed b, Yahyâ (300/912), 2) Seleme b. Âsım (270/8833). 
Muhammed b. Yahyâ'ya bağlı olarak: 

3) el-Betı (300/912), 4) el-Kantari (310/922). 

Seleme b. Asım'a bağlı olarak: 

5) Ebu'i-Abbâs Seâleb (291/903), 6) Muhammed b. el-Ferec (300/912) 
Düri'ye bağlı olarak: 

1) Câfer en-Nusaybı (307/919), 2) Ebü Usmân ed-Darir (310/922) Câfer en- 
Nusaybıaye bağlı olarak: 

3) İbnu'I-Celendâ (340/951), 4) İbnu Deyzüye (330/941). 

Ebü Usmân ed-Darir'e bağlı olarak: 

5) ibnu Ebi Ilâsim (349/960), 6) eş-Şezzâ'i (370/980), 

VII) Ebu Câ'feri'ezıd b. el-Ka'ka el-Mahzümi el-Medeni (130/747). 
Tâbiinin omeşhurlarındandır. Medine Kırdat İmamı'dı. Sembolü, 
İbnulCezelı'ye göre peltek; Sef. ), diğerlerine göre "Câfer isminin ilk hecesi 
Ca'dır. Meşhür iki Râvisi vardır: 

A) İbn Verdân (160/776), birinci Râvi'si olup, ibnu'l-Cezerı'ye göre işâreti 
noktalı Ha'dır, diğerlerine göre de, isminin ilk hecesi olan "1"dir. 

B) İbn Cemmaz (170/786)'dan sonra, ikinci Râvi'si olup İbnu'l-Cezeri'ye 
göre işâreti peltek Zâl'dir. Diğerlerine göre de, "Cemmâz" sıfatının ilk 
hecesi"Cem "dir. 

Tarikleri 

İbn Yerdân'a bağlı: 

1) Fadı b. Şâzân liibetullâh b. Câ'fer (350/961) 

Fadı b. Şâzân'a bağlı olarak: 

3) İbnu Sebib (312/9'4). 4)ibnül Harün (330/941). 

Hibetullâh b. Câ'fere bağlı olarak: 

5) el-Hanbeli (350/999), 

6) el-Hammâmı (417/1026). 

İbn Cemmaz'a bağlı olarak: 


Iİ) Ebü Eyyüb el-Hâsimi (216, '831), 2) ed-Düri (245/860). 

el-Hâşimi'ye bağlı olarak: 

3) İbnu Rezyen (253/867), 4) el-Ezraku' I-Cemâl. 

Düri'ye bağlı olarak: 

5) İbnu'n-Neffâh (314/926), 6) İbnu Nehşel (294/906). 

IX) Yâküb b. İshâk b. Zeyd b. Abdullâh b. Ebi İshâk el-Hadramı el-Basri 
(205/820). Basra Kırâat İmamı'dır. İbnu'l-Cezeri'ye göre remzi peltek Zı 
harfidir. Diğerlerine göre de "Yâküb" isminin ilk hecesi olan"Ya" dır. 
Meşhur iki Râvisi vardır: 

A) Rüveys (238/852), birinci Râvisi olup işâreti İbnu'l-Cezeri'ye göre Gayın 
harfidir. Diğerlerine göre ise"Ya" hecesidir. 

B) Ravh (235/849), ikinci Râvisi olup, sembolü İbnu'l-Cezeri'ye göre Şin 
harfidir. Diğerlerine göre "Hah" hecesidir. 

Tarikleri: 

Rüveys'e bağlı olarak ve hepsi Temmâr (366/976) tarikından: 

1) en-Nehhâs (368/978), 2) Ebi'tTayyib (350/961), 

3) İbnu Miksem (354/965), 4) Cevheri (İ.Habşân) (340/951) 

Ravh'a bağlı olarak: 

1) İbn Vehb (270/883), 2) ez-Zübeyri (300/912) 

bn Vehb'e bağlı olarak: 

3) el-Muaddil (320/932), 4) Hamza b. Ali (320/932). 

ez-Zübeyri'ye bağlı olarak: 

5) Gulâm b. Şen(e)büz (328/939), 6) İbnu Habşân (340/951). 

X) Halef b. Hişâm b. Sa'leb b. Halef el-Esedı el-Bağdâdi el-Bezzâr 
(229/843). Altıncı İmam Hamza'nın birinci Râvısi olan bu zât, "Kırâat-ı 
Aşere"nin sonuncusudur. İşâreti ittifakla Hal dir. Küfe Kırâat İmamı'dır. İki 
meşhur Râvisi vardır: 

A) İshdk el- Verrak (286/899), birinci Râvisi olup işâreti Sah (ve)dir. 

B) İdris el-Haddâd (292/904), ikinci râvisi olup işâreti Seh(2)dir. 

Tarikleri: 

İshak el- Verrak'a bağlı olarak: 

1) İbnu Ebi Ömer (352/963), 2) el-Bursâti (360/970), 3) Muhammed b. 
ishâk (290/902). 

İbn Ebi Ömer'e bağlı olarak: 

4) es-Süsencerdi (402/1011), 5) Bekr b. Şâzân (405/1014). 

İdris el-Haddâd'a bağlı olarak: 

1) eş-Şetii (370/980), 2) Muttavvi'i (371/981) 


3) İbnu Büyân (344/955), 4) Ebü Bekr el-Kutay'i (368/978). 

İşte Kırâat-ı Aşere, yani On Kırâat; beşinci hicri asra kadar, İmam, Râvi ve 
Tariklarıyla beraber, kısaca yukarıya derc ettiklerimizden ibârettir. Okunan 
bir vecih, râvilerin ittifâ kıyla İmam'a atfedilince"Kırâat", Râvilerden birine 
atfedilince "Rivâyet"; Râvilerden daha sonraki halkalardan birine isnâd 
edilince de"'Tarik" adını alıyor. Bu "Tarik'lardan: 

1) Nâfi' için 144; 

2) İbnu Kesir için 73; 

3) Ebü Amr için 154; 

4) İbnu Âmir için 130; 

5) Asım için 128; 

6) Hamza için 121; 

7) Kisâ'T için 64; 

8) Ebü Câfer için 52; 

9) Yâküb için 85; ve 

10) Halef el-Bezzâr için de 31 olmak üzere, toplam 982 kadarı, büyük âlim 
İbnu'i-Cezefi tarafından, başlangıcından kaynağına kadar tesbit edilerek, 
Kırâat-i Aşare'nin ne denli bir tevâtür derecesinde olduğu ortaya 
konulmuştur. Bu On Kırâattan Kisâ''ye kadar olanlarına: "Kırâat-ı Seb'a" 
yâni "Yedi Kırâat"; kalan üçüne de: "Kırâat-ı Selâse" yani"Üç Kırâat" 
denilmektedir. İkisinin toplamı da, mütevâtir olarak "On Kırâat"ı 
oluşturmaktadır. 

Bu "On Kırâat'ın dışında kalan kırâatlara da: "Şâz Kırâatlar"—"el-Kırââtu'ş- 
Şâzze" denilmektedir. Bunun mânâsı, kendisinde yukarıda sayıları üç 
rükünden bir kısmının bulunmaması demektir. Bu tür kırâatların, namazın 
içinde de dışında da, Kur'an niyetiyle okunması câiz değildir. Kırâat İlmi 
târihinde İbnu Muhaysın (123/740), Yahyâ el-Yezıdi (110/728), el-Hasen el- 
Basri (110/728) ve Ebü Muhammed Süleymân b. Mihrân el-Ames el-Küfi 
(148/765) gibi zevâta atfedilen kırdatlar, ittifakla Şâz kırâ'atlardır. Ancak, 
İbnu'l-Bennâ (1117/1705) "İthâfu Fudalâ'i'l-Beşer Fi'l-Kırââti'l-Erbeâti'l- 
Aşer" diğer bir adıyla: "Muntehe'i-Emâni Ve'i-Meserrât fi Ulümi"i-Kırâât" 
adlı kitabında, bu zevâta atfedilen kırâat vecihlerinden, mütevâtir kırâatlara 
uygun düşenlerini, Kırdat-ı Aşere'ye ilâve ederek işlemiştir. Bundan dolayı 
da, kitabının adına: "Ondört Kırâat" anlamına gelen yukarıdaki ilk adı 
koymuştur. 


nn 


KIRAETTE BİR YANLIŞLIK OLURSA NAMAZ FESADA GİDER 
Mİ? 


Ma'na değişecek şekilde bilerek bir kelime değiştirilirse namaz fesada 
gider. Yalnız medhusenayı ifade eden kelime, ayrı manayı ifade eden diğer 
bir kelime ile değiştirilirse doğru olmamakla beraber namazı fesada gitmez. 
Ama bilerek değil sehven bir kelime değişirirsee, yani kıraette mevcut olan 
kelime ile yerine söylenen kelime arasında fazla bir ayrılık bulunur ve 
Kur'an'da benzeri bulunmazsa mesela gurab kelimesinin gubar kelimesiyle 
değişmesi gibi bilittifak namaz fesada gider. Ama manayı fahiş bir şekilde 
değiştirdiği halde benzeri Kur'an-ı Kerim'de varsa "alım ve hakim 
kelimeleri gibi” İmam-ı A'zam ile Muhammed'e göre yine namaz fesada 
gider. İmam Ebu Yusuf'a göre ise namaz fesada gitmez. 

Kur'an-ı Kerim'de benzeri olmaz fakat mana değişmezse İmam-ı A'zam ile 
Muhammed'e göre namaz fesada gitmez. Ebu Yusuf'a göre gider. Demek 
İmam-ı A'zam ile İmam Muhammed mananın sıhatine bakarlar. Manaya 
bakar yani böyle bir kelime Kur'an-ı Kerim'de varsa mana değişsin 
değişmesin namaz sahihdir. Fakat kıraette bir kelime değil, bir harf sehven 
değişirse; şayet kaf ve kaf veya sin ve sa harfleri gibi mahreçleri birbirine 
yakın harfler ise namaz fesada gitmez. Yoksa İmam-ı A'zam ile 
Muhammed'e göre bozulmaz. Ebu Yusuf'a göre bozulur. Şayet mana değişir 
ama böyle bir kelime Kur'an-ı Kerim'de varsa Ebu Yusuf'a göre bozulmaz. 
İmam-ı A'zam ile Muhammed'e göre bozulur. Yanlışlık i'rabda veya uzatma 
veya kısaltmada olursa mana bozulmazsa namaza halel vermez. Mana 
bozulursa Ebu Yusuf'a göre fesada gitmez. İmam-ı A'zam ile İmam 
Muhammed'e göre fesada gider. 

Bir ayet başka bir ayet yerine okunsa; şayet vakıf yapılır sonra başka bir 
ayete başlansa zarar vermez. Ama vakfe yapmadan başka bir ayet okunsa 
mana bozulursa namaz fesada gider, yoksa gitmez. Yalnız sehven fahiş bir 
yanlış ile okur sonra dönüp tashih ederse namaz fesada gitmez. 


KİRALAMA AKDİNİ TEK YÖNLÜ BOZMAK 


Mü'min bir kardeşimizin dükkânını 1 Ocak 1989'dan geçerli olmak 

üzere ayda iki milyon kira ve on milyon depozito ile kiraladım. 
Anlaşmamız bittikten birkaç gün sonra ben kiralamadan vazgeçtim ve 
anlaşmayı bozmak istedim. Zaten henüz 1 Ocak, yani akdin başlama tarihi 
de gelmiş değil. Karşı tarafın bunu kabul etmeme hakkı var mıdır? 
Kiralama ya da ücret akdi bağlayıcı bir akiddir ve anlaşma bittikten sonra 
tek taraflı olarak feshedilemez. Böyle bir akid ileriki bir zamana (sizin 
yaptığınız gibi, meselâ önümüzdeki ocağın birine) nisbet edilebilir ve 
oradan itibaren başlaması kararlaştırılabilir. Ama bu durumda dahi sözleşme 
bittiği andan itibaren akid bağlayıcı olur, vakti gelmedi diye feshe 
kalkışılamaz. (Bilmen, Kâmus V1/177) Anlaşma süresinin sonu bir yıl, beş 
yıl gibi belli değil de, aylığı şu kadara, diye akid yapılmışsa, her ay akid 
için müstakil bir zaman birimi olacağından, gelecek ay için her iki tarafın 
da akdi feshetme hakkı vardır. Ama her gelen aydan birgün ve bir gece 
geçtikten sonra akid o aya da sirayet edeceğinden artık ayın sonuna kadar 
hiç birinin fesih hakkı yoktur. Sözleşmede ay yerine sene zikredilmişse 
taraflar için fesih hakkı kaç sene zikredilmişse ancak o senelerin sonunda 
doğar.(Bilmen, age, V1/448) 
Ancak sadece Hanefi Mezhebinde kiralama akdinin gayesine (mucebine) 
engel bir özür ortaya çıkarsa akid münfesih olur ve tek taraflı bozulabilir. 
(Ibn Abidin (Amira), V/50; Bilmen, age, VI/178) Meselâ düğün için bir 
salon kiralayan birisi, gelin adayının ölümü, başkasına kaçması gibi bir 
sebeple düğün yapamayacak olsa akdi feshedebilir. Diğer mezheplerde ise 
kiralama akdi hiç bir surette tek taraflı olarak fesholunamaz.(Ibn Kudâme, 
E1-Mugni, V/448) 


KIRAVAT TAKMAK MAHZURLU MUDUR? 


Islâm, şahsiyet istiklâline çok önem verdiğinden Rasulüllah Efendimiz 
(sav) çok küçük denebilecek hal ve hareketlerde bile başkalarına 
benzemekten nehyetmiştir. Çünkü "kalıbı ile başkalarına benzeyenin kalbi 
ile de benzeyecegi" psikolojinin dahi kabullendigi bir gerçektir. "Kim bir 
kavme benzemeye çalışırsa ondandır (Ebu Davud, libas 4; Müsned, N/50; 
(Tirmizi'deki bir hadis ise: "Başkasına benzeyen bizden değildir" 
şeklindedir. Isti'zân 7)" hadis-i şerifi de bunu anlatıyor olmalıdır. Ancak bu 
hadis-i şerifte "benzeyen" değil de "benzemeye çalışan" anlamında 
"teşebbehe" kelimesi kullanılmıştır. Öyle ise yasak edilen benzemenin:1. 
Bir kavme benzeme (ona has bir hal ve hareketi yapma). 2. Benzeme için 
özel çaba gösterme (tekellüf) gibi iki şartı vardır, diyebiliriz. Bu açıdan 
baktığımızda a. Kıravat şu anda bir kavmin özelliği değildir. b. Kıravat, 
falanca kavme benzemek içih giyiliyor değildir. Ancak şöyle söylenebilir: 
Müslümanların başkalarına benzemesi haram ya da mekruh olduğu gibi, 
kendilerine benzemesi (Islâm'a has elbiseler giymesi) de farz ya da 
sünnettir. Kıravat ise Islâm'a has bir giysi olmadığına göre, giyilmesi en 
azından Islâmi olanı giymeye engeldir. Öyleyse mahzurludur. Bu mantıkta 
haklılık payı yok değildir. Binanaleyh, nötr, yani giyilip giyilmemesinin bir 
şey değiştirmeyeceği bir ortamda her halde en iyisi giymemektir. Ama 
içinde yaşadığımız ortam nötr değildir ve özellikle resmi dairelerde 
çalışanlar ve oralarla çokça münasebeti olanlar giymemekle bir şey yapmış 
olacak da değillerdir: Öyle ise en azından belli yerlerde bulunanlar 
kıravatsızlığı mesele yapmamalı ve kibir ve cazibe kazanma gayesiyle 
giymedikten sonra, kişilerin elbisesi ile karşılandığı günümüzde gerekiyorsa 
bunu bazı tüccarlar dahi kullanmalıdır. Tâ, kabuğa önem veren bu kanaat 
değişinceye dek. Ancak, şunada işaret etmek gerekir ki; temel hak ve 
hürriyetlerden sözeden resmi ideolojiler insanlann özel hayatlarına, bu 
arada giysilerine karıştıkları oranda baskıcı ve diktatörlüktürler. Zira bu 
hareket kendi dinleri olan ideolojilerini dikte etme demektir. 


KIRKBIR YÂ-SİN 


Bir isteğin yerine gelmesi için 41 yâsin okumanın dinde yeri var mıdır? 
Yâsin süresi hakkında Rasülüllah Efendimizin: "Herşeyin bir kalbi vardır. 
Kur'ân'ın kalbi de "Yâ-sin"dir"; 

"Kim gece yâsin okursa, bağışlanmış olarak sabahlar.", 

"Onu ölülerinize okuyun", "Onun, ümmetimin her ferdini ezberinde 
bulunmasını arzu ediyorum." (29 Ibn Kesir, adı geçen Sürenin girişi) 
buyurduğunu biliyoruz. Bu yüzden de âlimlerden biri: "Bu sürenin 
özelliklerindendir ki, zor bir iş anında okunursa Allah o işi kolaylaştırır" 
demiştir. "Kırkbir" rakamı hakkında ise bir rivayet bilmiyoruz. Hasan Basri 
Çantay, bu konudâ rivayet edilen sözlerin,çoğuna itimat edilmeyeceğini 
söyler. (30 Kur'ân-ı Hakim ve Meâl-i Kerim N/779 (Not:2)) 


KISA ÇORAPLÂ NAMAZ 


Okulda giymek zorunda kalanlar için, diz kapaklarının biraz altında bir 
elbise ve çorapla namaz kılınır mı? 
Çorap cildin rengini belli etmeyecek kadâr kalın olursa kılınabilir. Altının 
rengini belli eden çorapla, ya da elbise ile kılınan namaz câiz değildir. 
(Hindiyye 1/58) Çünkü namaz için avreti kapatmanın şartı, elbisenin vücut 
hatlarını belli etmemesi değil, rengi belli etmemesidir. Elbisenin vücut 
hatlarını belli edecek kadar dar olması, avreti örtmediğinden değil, fitne ve 
tahrike sebep olacağından dolayı haramdır ama namaza engel değildir. 


KISAS 


Cinayette ödeşmek. Bir suç işleyenin aynı cinsten bir ceza ile 
cezalandırılması. Öldürme veya yaralamada, suçluya aynı şeyin yapılması. 
Kasten adam öldürene veya yaralayana Islâm hukukunun uyguladığı ceza. 
Bir Islâm hukuku terimi olarak kısas; ferdin hakkıolarak yerine getirilmesi 
gereken, âyet ve Hadislerde miktarı belirlenen ve suçlunun bedenine 
yönelik bulunan cezayı ifade eder. Kesmek anlamına gelen "Kass" 
kökünden alınmıştır. 

Kısas cezasını gerektiren suçlar; 

Kasten adam öldürme ile bazı kasten yaralama ve sakat bırakma eylemlerini 
kapsamına alır. 

Kısas cezası Kitap ve Sünnet delillerine dayanır. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: 

"Ey iman edenler! Öldürülenler hakkında size kısas farz kılındı. Hür hür ile; 
köle köle ile, kadın kadın ile kısâs olunur. Öldürülenin velisi tarafından, 
öldüren lehine bir şey affolunursa (diyet için) yapılacak uygulama örfe göre 
normal olmalı ve en iyi bir şekilde ona ödenmelidir. Bu size Rabbınızdan 
bir kolaylık ve rahmettir. Artık bu hükümden sonra kim haddi aşarsa ona acı 
bir azap vardır. Sizin için kısasta hayat vardır, ey tam akıllı insanlar" (el- 
Bakara, 2/178-179). 

"Her kim haksız olarak öldürülürse onun velisine yetki verdik. O da 
öldürmede haddi aşmasın. Çünkü ona yeterince yardım olunmuştur" (el- 
Isrâ, 17/33). 

"Biz Tevrat'ta onlara şu hükümleri farz kılmıştık: Cana can, göze göz, 
buruna burun, kulağa kulak, dişe diş ile kısas yapılır. Yaralarda da kısas 
vardır. Fakat kim hakkından vazgeçerse, bu onun günahlarının affına bir 
sebeptir. Kim Allah'ın indirdiği ile hükmetmezse, işte onlar, zâlimlerin ta 
kendileridir" (el-Mâide, 5/45). 

Kısas hükümlerinin önceki semâvi dinlerde de bulunduğunu Kur'ân-ı Kerim 
bildirmektedir. Yahudilerin mukaddes kitabı Tevrat'ta bugün konu ile ilgili 
şu kurallar yer almaktadır: 

"Bir kimseyi vurarak öldüren kimse, mutlaka öldürülecektir" (Çıkış: 21/13). 
"Bir kimsenin komşusuna kini olur ve onu hile ile öldürürse, öldürülmesi 
için onu mizbahından bile alacaksın" (Çıkış: 21/14). 

"Bir kimse bir adamı öldürürse mutlaka öldürülecektir " (Levililer: 24/17). 


İslam'ın ortaya çıkışından önce, Medine'de yaşayan iki yahudi kabilesi 
Nadiroğulları ile Kurayzaoğulları arasında çatışma olmuş, Nadiroğulları 
üstün gelmişti. Bu üstünlüğü ondan sonra işlenecek suçlara uygulanacak 
cezalara da yansıtmaya başladılar. Meselâ; bir Nadırli, Kurayzalıyı 
öldürürse kısas uygulanmıyor, yüz vask (200 kg.lık ağırlık ölçüsü) kuru 
üzüm fidye olarak ödeniyordu. Fakat bir Kurayzalı, Nadırliyi öldürürse, 
kısas yoluyla suçlu da öldürülüyordu. Eğer bu son durumda fidye ödemesi 
kararlaştırılırsa, iki kat olarak fidye uygulanıyordu. Işte Cenâb-ı Hak 
onların Tevrat'tan sapma noktalarını belirlemek ve Islâm ümmetine de kısas 
hükümlerini teşmil etmek üzere yukarıdaki âyeti indirdi (bk. Ibn Kesir, 
Tefsiru'l Kur'anı'I-Azım, Istanbul 1984, I, 299, 300 vd.). 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Kim kasten öldürürse, bunun hükmü 
kısastır" (Ebü Davud, Diyat, 5). 

"Allah'tan başka ilâh olmadığını ve benim Allah'ın elçisi olduğumu tasdik 
eden müslüman bir kimsenin kanı, şu üç durum dışında helal değildir: Cana 
karşı can, zina eden evli kişi ve dini terkedip cemaatten ayrılan kimse" 
(Buhâri, Diyât, 6; Müslim, Kasâme, 25, 26; Ebü Dâvud, Hudüd, 1; Tirmizi, 
Hudüd, 15; Nesâi, Tahrim, 5, 11, 14; Dârimi, Siyer,11; Ahmed b. Hanbel, I, 
61, 63, 65, 70, 163, 382, 428, 444, 465, VI, 181, 214; es-Şevkâni, Neylü'l- 
Evtâr, Mısır t.y, VII, 7). 

Kasten ve taammüden öldürmenin kısası gerektirdiği konusunda görüş 
birliği olmakla birlikte kasıt ve taammüdün karınesi üzerinde görüş ayrılığı 
vardır. Ebü Hanife'ye göre, bir uzvu bedenden ayırabilecek bir silâh veya 
âlet ile işlenen öldürme fiili, kasten ve amden işlenmiş sayılır. Keskin 
demir, taş, ağaç ve benzerleri ile bir kimseyi öldürmek gibi. Ebü Yüsuf ve 
Imam Muhammed'e göre, ister öldürücü âlet ile olsun, ister ölüme götüren 
bir eylem ve fiille olsun, işlenen öldürme suçu "kasten" sayılır. Denize 
atmak, yüksek bir yerden düşürmek ve zehirlemek bunlar arasında 
sayılabilir. Imam Şâfii'ye göre, bedene batan veya kesici âletlerde olduğu 
gibi genellikle ölümü doğurabilecek bir şeyle öldürmek de "taammüden 
öldürme" kapsamına girer (el-Kâsâni, Bedâyiu's Sanâyi', Beyrut 1401/1982, 
VII, 233 vd.). 

Islâm hukukçuları yukarıda verdiğimiz ayet ve hadislere dayanarak, kasten 
öldürme ve yaralamalarda kısasın uygulanacağında görüş birliği içindedir. 
Ancak, Islâm'da kısas şahsi şikâyete bağlı bir ceza olarak kabul edilmiş, 
âmme cezası sayılmamıştır. Çünkü kamu düzeni sadece suçlu ile mağdur 
taraf arasında bozulmuştur. Onlar anlaşır, barışır ve helalleşirlerse Devlet 


düzenini ilgilendiren sakıncalar ortadan kalkmış olur. Bu nedenle, kendisine 
karşı müessir fiil işlenen kimse veya ölüm hâlinde, ölenin velisi affederse 
kısas düşer (bk. el-Kâsânı, a.g.e., VII, 241 vd.; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l- 
Müctehid, Istanbul 1333, II, 330; AbdulKadir Udeh, et-Teşriu'l Cini'l- 
Islami, Kahire 1959, 1, 79, 663 vd.). 

Kısas affedilince, ayrıca diyet hakkının da düşüp düşmediği, suçlunun rızası 
olmadan diyet istenip istenemeyeceği konusunda iki görüş vardır: 

Ebü Flanife ve Imam Mâlik'e göre, öldürülenin velisi ya kısas ister, ya da 
affeder. Veli, suçlu ile diyet üzerine anlaşmazdan önce kısas hakkından 
vazgeçerse, diyet isteme hakkıda kendiliğinden düşmüş olur. Imam Şâfii ve 
Ahmed b. Hanbel'e göre ise; veli seçimlik hakka sahiptir. Ya kısas 
uygulanmasını ister, ya da kısası affeder ve diyet alır. Affetmenin anlamı 
kısasın diyete dönüşmesi demektir ve bu, suçu işleyenin rızâsına da bağlı 
değildir (el-Kâsâni, a.g.e., VII, 241; eş-Şevkani, a.g.e., VII, 7 vd.;; 
Hayreddin Karaman, Mukayeseli Islâm Hukuku, Istanbul 1986, I, 136, 
137). 

Ölen kimseye bedel olarak verilen mal veya nakit paraya "diyet" denir. Bu, 
öldürülenin mirasçılarına verilmesi gereken mâli bir bedeldir. Yaralama, 
uzvu koparma veya sakatlama gibi müessir fiillerde mağdura verilmesi 
gereken bedele erş adı verilir. Diyet ismi kimi zaman erş yerine de 
kullanılır. Elin diyeti gibi (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Mısır 1307, V, 504; 
el-Meydâni, el-Lübâb, Kahire 1374). 

Hz. Peygamber ve ilk dört halife döneminde belirlenen diyet miktarları şu 
mal veya nakit paralardan birisidir: a) Yüz deve, b) Bin dinar (miskal) altın, 
c) On veya onikibin dirhem gümüş, d) Ikiyüz tane sığır, e) Ikibin koyun, f) 
Ikiyüz takım elbise (el-Kâsâni, a.g.e., VII, 254; Ibn Âbidin, a.g.e., V, 504; 
Ibn Hazm, el-Muhallâ, Kahire 1350-1352, X, 759). 

Yaralamaların tazminatı olan erş miktarlarından bir bölümü hadisle 
belirlenmiştir. Meselâ; el kesme suçunun erş'i, tam diyetin yarısıdır, diş 
kırmada erş, tam diyetin onda biri kadardır. Prensip olarak; vücutta tek 
bulunan organlar için tam diyet, çift organların her biri için yarım diyet, 
dört tane olanların her biri için dörtte bir diyet gerekir. Nass'larda tayın ve 
takdir edilmeyen durumlarda, tazminatın miktarını hâkim belirler (bk. Eş- 
Şevkâni, a.g.e., VII, 61 vd.; el-Kâsâni, a.g.e., VII, 252 vd.; Ibn Kudâme, 
a.g.e., VİLI, 57-58). 

Kur'ân-ı Kerim'de; "...göze göz, buruna burun, kulağa kulak, dişe diş ile 
kısas yapılır. Yaralarda da kısas vardır" (el-Maide, 5/45) buyurularak, 


' 


ölümün dışında kalan müessir fiillere de kısas hükmü getirilmiştir. 

Hz. Peygamber devrinde bir kadın bir câriyenin dişini kırmış, câriye tarafı 
diyeti kabul etmeyerek, kısasta israr etmişti. Ashâb-ı kiramdan Enes b. en- 
Nadr, kısâsen dişin kırılmasına karşı çıkınca, Rasülüllah (s.a.s); "Ey Enes!. 
Allâh'ın kitabında ceza kısastır" buyurmuştur. Câriye tarafının suçluyu 
affettiğini bildirmesi üzerine Allah Rasülü onların bu affı sebebiyle 
kazandıkları manevi dereceyi şöyle ifade buyurmuştur: "Allâh'ın öyle 
kulları vardır ki Allah'a yemin etse, Allah onu yemininde yalancı çıkarmaz" 
(es-Şevkâni, a.g.e., VII, 26, 27). 

Yaralama ve sakatlamalarda kısasın uygulanabilmesi için, suçun kasten 
işlenmesi yanında şu şartların da bulunması gerekir: 

a. Iki yer arasında eşitlik, 

b.Eşitliği sağlamanın mümkün olması; 

c. Daha fazla veya daha eksik bir uygulama ile zulüm yapılmaması. 

Bu çeşit suçlarda af, kısasın diyete dönüşmesini sağlar (bk. el-Kasâni, 
a.g.e., VII, 297; Ibn Âbidin, a.g.e., V, 485). 

Mafsalından kesilen veya kesilmediği halde sakatlanan kollar ve bacaklar, 
kemiğe kadar dayanıp, kemiği ortaya çıkaran yaralarda da kısas uygulanır 
(Ömer Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, Istanbul 1976, ILI, 80 
vd.) 

Kasten adam öldürme fiilinden dolayı kısas uygulanabilmesi için şu 
şartların bulunması gerekir: 

a. Suçu işleyenin âkıl ve bâliğ olması gerekir. Akıl hastası veya küçük 
çocuk işlediği bir cinayetten dolayı diyetle yükümlü tutulursa da, kısas 
hükümleri uygulanmaz. Bunların kasten işleyecekleri suç, hata hükmünde 
olup, bundan dolayı mirastan ve vasiyetten de mahrum olmazlar. 

b. Öldürme fiilının kasten işlenmesi gerekir. Bir kimseyi hata veya sibh-i 
amd suretiyle öldüren kimseye kısas uygulanmaz. 

c. Katılın, suçu serbest iradesiyle işlemiş olması gerekir. Öldürülme veya 
bir uzvun sakatlanması gibi bir zorlama (ikrah-i mülci) altında işlenen 
suçlarda, Ebü Hanife ve imam Muhammed'e göre, kısas veya diyet zorlayan 
üzerine gerekir. Ebü Yusuf'a göre, burada zorlayana yalnız, üç yılda 
ödenmek üzere diyet lâzım gelir. Imam Züfer'e göre ise, zorlama, kısasa 
engel değildir. 

d. Öldürülen, öldürenin fer'i! yani çocuk veya torunlarından biri 
olmamalıdır. Oğlunu, kızını veya torununu öldüren kimse için diyet, ta'zir 
ve mirastan mahrumluk gibi hükümler uygulanırsa da, kısas gerekmez. 


Hadis-i şeritte; "Babaya, çocuğundan dolayı kısas uygulanmaz" 
buyurulmuştur (bk. Tirmizi, Diyat, 9; Dârimi, Diyat, 6; Ahmed b. Hanbel, |, 
16, 22). 

Ancak baba, anne, dede ve nine gibi usülünden birisini kasten öldüren 
kimse hakkında kısas uygulanır. 

Kısas yoluyla öldürülüp öldürülemeyecek kimseler şunlardır: Erkek erkek 
karşılığında, erkek kadın karşılığında ve kadın erkek karşılığında öldürülür. 
Hür erkek köle karşılığında ve köle köle karşılığında öldürülür. Yine kâfir, 
müslüman karşılığında, müslüman zimmi (Islâm Devleti tebeası olan ehl-i 
kitap) karşılığında ve zimmi zimmi karşılığında kısasen öldürülür. Bir 
zimmi başka bir zimmiyi öldürse, öldüren daha sonra Islâm'a girse yine 
kısas uygulanır. Bu konuda görüş birliği vardır. Müslüman veya zimmi 
Islâm ülkesine (daru'i-Islâm) emân'la girmiş bulunan bir harbi karşılığında 
öldürülmez. Zâhir (açık, kuvvetli) rivayete göre, müste'men (pasaportlu 
gayrı müslim yabancı) başka bir müste'men karşılığında öldürülmez. Bir 
müslüman mürted (Islâm'ı terkettiğini ilân etmiş veya inanç bozukluğu 
nedeniyle dinden çıktığına hükmedilmiş bulunan) bir erkek veya kadını 
öldürse, öldürene kısas uygulanmaz. Yine dâru'l-harp'te pasaportla bulunan 
iki müslümandan biri diğerini öldürse, hanefilere göre, kısas gerekmez. 
Müslüman, dâru'l harp'te, müslüman bir savaş esirini öldürse kısas 
gerekmez. Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed'e göre, öldürenin mal 
varlığından diyeti ödenir. Ebü Hanife'ye göre, diyet de gerekmez. 

Büyük kimse çocuk karşılığında; sağlam insan, kör, topal felçli vb. hasta 
veya sakat kimse karşılığında öldürülür. Ölmek üzere bulunan kimseyi 
öldürene kısas uygulanır. Yaşamını sürdüremeyeceğini bilmesi de sonucu 
değiştirmez. Iki çocuk arasında kısas uygulanmaz. Çocuğun kastı ve hatası 
eşit tutulur, iki durumda da yalnız diyet gerekir (el-Fetâva'l-Hindiyye, 
Beyrut 1400/1980, VI, 3, 4). 

Diğer yandan kısasın uygulanabilmesi için öldürülenin velisinin belirli 
olması ve vârislerin kısas talebinde bulunması da şarttır (Bilmen, a.g.e,, III, 
68 vd ). 

Yaralama veya sakat bırakmalarda kısas isteme hak ve yetkisi mağdura 
âittir. Ölüm halinde ise bu hak ve yetki önce öldürülenin vârislerine, sonra 
da Islâm Devleti'ne aittir. Prensip olarak ölenin mal varlığına mirasçı olan, 
kısas veya diyetle ilgili haklara da sahip olur. Çünkü mirasçı, ölene 
insanların en yakın olanıdır (el-Kâsânı, Bedayıu's-Sanayı', Beyrut 


1402/1982, VII, 242; el-Fetâvâ'l Hindiyye, VI, 7 vd.; Bilmen, a.g.e., III, 88 
vd.). 


KISMET 


Kader, talih, nasip; kazanç talihi: Bölme, taksim, pay etme işlemi. 
Ortak mülkte hisseleri belirleyip sahiplerine paylaştırmak. Yani ölçü, tartı 
ve metre gibi bir ölçekle hisseleri birbirinden ayırıp ifraz etme. 
Günümüzde Anadolu'nun değişik yörelerinde Islam öncesi Şamanizm ve 
Iran Zerdüşt dini kalıntılarıyla Orta Asya'dan getirilen Hinduizm inançları, 
halk arasında hala yaşanırlığını devam ettirmektedir. Kısmet taşı, kısmet 
tepesi, kısmet dağı, kısmet ağacı, vb. gibi Islâm'a ters düşen inançlar bu 
türdendir. Bu dağlar, tepeler ve taşlar kısmetini dileyenlerin ona 
kavuşacaklarına inanılarak kutsallaştırılmıştır. Örneğin, evlenmemiş kızlar 
bu taşların yanında ya da bu tepelerde yanık türküler söylerler. Kısmetim 
neyse bir an önce olsun anlamındaki bu tür dileklerde, gelen kısmete razı 
olunacağını gösterir. Ağaca bez bağlama, cami duvarına anahtar sokma, 
Hıdrellezlerde ateş üzerinden atlama, ağaç diplerine para gömme gibi bir 
çok değişik şekillerde görülen bu tür inanışlar zamanla halk arasında dinden 
bir parça halini almış görülmektedir. Bazı yörelerde bu tür bir fiili 
yapmayan insanların uğursuzluğa maruz kalacağı inancı yaygındır. Ya da 
genç kızların evlenemeyeceğine inanılır. Cahiliyye dönemi arapların bir işi 
yapmadan önce başvurdukları fal okları buna benzer bir başka kısmet 
inancını yansıtır. Onlar yola çıkacakları veya bir işe başlayacakları sırada 
fal oklarına bakarlar ve hareketlerini bunlara göre düzenlerlerdi. 
Halk arasında yaygın olan kısmet anlayışının bir başka yönü de aşırı 
kadercilik anlayışıdır. 
Iradenin gözardı edildiği bu tür bir anlayış insanların yaşantılarına girerek 
tevekkülcü, hazırcı, her şeyi Allah'tan bekleyen bir yaşam şekline 
dönüşmüştür. 
Islâm her Şeyin Allah'ın takdiri sonucu meydana geldiğine inanmayı 
emreder. Takdir Allah'ındır. "Allahu Teala sizi önce balçıktan yaratan sonra 
bir ölüm zamanı hükmedendir..." (el-En'am, 6/2) buyurmaktadır. Kader 
Allah'ın takdir etmiş olduğu; kullar tarafından önceden bilinmesi mümkün 
olmayan ancak "levh-i mahfuz"da yazılı bulunan hükümlerdir. "Küçük, 
büyük her şey (levh-i mahfuz'da) yazılıdır" (el-Kamer, 54/53). Insan 
iradesiyle dünyadaki yaşantısı sonucu önceden bilemediği, ancak Allah'ın 
bildiği kaderi doğrultusunda bir yaşantı benimsemektedir (Ayrıca bk. 
kader). 


Kısmet, taksim ölçme pay ve bölme anlamlarına geldiği gibi talih ve kader 
anlamında kullanılır. 

İslam'ın pay, nasip ve kısmet olarak ele aldığı konuya gelince: 

Bir malı taksim etmenin câiz olduğunu gösteren deliller vardır. Kur'an-ı 
Kerim'de şöyle buyrulur: "Onlara, sıralarına göre suyun kendileriyle o deve 
arasında pay edilmiş olduğunu söyle" (el-Kamer, 54/28). Allâh'ın Resülü de 
ganimet mallarını ashâb-ı kiram arasında taksim etmiş ve "Her hak sahibine 
hakkını ver" buyurmuştur. Birçok ortak malların bu şekliyle kalması, 
sahiplerinin zararına, koruma güçlüğüne yol açacağından, bunların taksimi 
aklen de gereklidir. Islâm Devletinin gerekli hallerde ortak mülklerin 
paylaştırılması için halka yardımcı olmak üzere "taksim memuru (kassâm)" 
tayin etmesi gerekir. Bunların maaşı Devletçe ödenir. Çünkü bu görev, 
hâkim görevi gibidir. Halkın bir takım anlaşmazlıklarını çözer. Eğer 
maaşları Devletçe ödenmezse, malı taksim edilenlerden kişi başına "taksim 
edici memur"un ücreti alınır. 

Taksim; ölçü, tartı, sayı veya metre ile ölçülerek yapılır. Eğer mal misli 
değilse, bu takdirde kıymet takdiri yapılarak denkleştirilir. Dükkan, daire, 
han gibi gayrımenkullere önce kıymet konulur ve denkleştirilir. Daha 
kiymetli yeri olan, diğerlerine fazlalığı nakit parayla öder. Hisseler 
belirlenince numara konulur ve hissedarlar arasında kur'a çekilir. Hisseler 
birbirinden ayırdedilerek ifrazı yapılır. Ribâ cereyan eden mallarda kabala 
taksim geçerli değildir. Meselâ, bir yığın buğdaya ortak olan iki kişiden 
birisi, şu kısım benim, diğer kısım senin olsun diye ölçü veya tartısız taksim 
yapsa bu geçerli olmaz. Taksimin mahkeme yoluyla yapılması için, 
ortakların tamamının veya içlerinden birisinin talepte bulunması gerekir. 
Rıza yoluyla taksimde bütün ortakların rızası şarttır. Çünkü bu bir çeşit 
hisse mübadelesi olacağından karşılıklı rızayı gerektirir. Mal misli ise, bir 
ortağın hazır bulunmaması taksime engel olmaz. Ortakların arasında çocuk 
ve akıl hastası varsa, velisi onun yerine geçer. Hisselerin adaletli bir şekilde 
denkleştirilmesi gerekir. Hisseler arasında fâhiş gabin derecesinde miktar 
veya kıymet farkı varsa, hissesi az olan "Taksimde fâhiş gabin davası" 
açabilir. Mal, taksimi kabıl olmayan cinsten ise taksim olunamaz. Mesela; 
yalnız erkeklere veya yalnız kadınlara mahsus olan ortak hamam taksime 
elverişli değildir. Ortak alacakların (deyn) taksimi, kabzedilmedikçe, geçerli 
değildir. Çünkü alacak zimmette hükmen mevcut fakat gerçekte yok 
sayıldığı için ifrazı kabıl olmaz. Taksim memuru ücreti ortaklardan 
alacaksa, miktarı taksim olunan malın kırkta biri kadardır. Bu ücret Ebü 


Hanife'ye göre hissedarların sayısına, Imameyn'e göre ise hisselerine göre 
verilir. 

Taksim tamamlandıktan sonra, her ortak kendi hissesine, bağımsız olarak 
malik olur ve dilediği gibi tasarruf edebilir. Ancak bu tasarrufunda komşuya 
fahiş bir şekilde zarar vermemelidir. Aksi halde tasarruftan men olunabilir. 
Ebü Hanife, mülkler üzerinde, başkasına zarar verse bile serbest tasarrufun 
mümkün olduğu görüşündedir. Ancak diğer bazı fakihler bu hakkı fahiş 
zararla sınırlamışlardır. Taksim sırasında yol ve su geçirme hakları 
tanınmışsa, bu şartlara uyulur. Yol ve su yolunun başka tarafa çevrilmesi 
mümkünse çevrilir, değilse eski yol ve su yolu hakkı devam eder. 

Taksimi kâbil olan ortak bir arsaya, hissedarlardan birisi diğerlerinin izni 
olmaksızın kendisi için bina yapsa, diğerlerinin talebi üzerine bu bina 
kaldırılır. Arsa o şekliyle taksim edilir ve bina bulunan kısım, sahibine 
isabet ederse anlaşmazlık biter. Başka bir hissedara düşerse, binaya -eğer 
önceden izin verilmemişse- yıktırabilir. Bu yıktırmadan dolayı hissenin 
kıymetinde eksiklik olursa, binayı izinsiz yapan hu zararı da tazmin eder. 


KİTAPLARA İMAN 


Allah'ın bazı peygamberlere kitaplar indirdiğine, bunların hepsinin 
doğru ve gerçek olduğuna inanmak. Amentü olarak bilinen iman 
esaslarından birisidir. İman konusu olan kitaplara Allah tarafından 
indirilmiş kitaplar anlamında Kütüb-i ilahiye, Kütüb-i Münezzele, Kütüb-i 
Semâviye denir. İlahi kitaplar Allah'ın peygamberlerine gönderdiği vahiyler 
toplamından oluşur. Her topluma peygamber ve uyarıcı gönderildiğine (en- 
Nahl, 16/32; el-Fatır, 35/25) ve bunlarla birlikte kitaplar indirildiğinde 
(elBakara, 2/213) göre çok sayıda kitap indirilmiş olduğu söylenebilir. Ne 
var ki, bunlar Kur'an'da ayrı ayrı anılmaz. Anılanlar yalnız Hz. İbrahim (a.s) 
ve Musa (a.s)'a indirilen Suhuf'la Tevrat, Zebur, İncil ve Kur'ân'dır. 
Güvenilirliği tartışmalı bir hadiste ise toplam yüz sahife indirildiği, 
bunlardan ellisinin Sit (a.s)'a, otuzunun İdris (a.s)'a, onunun İbrahim (a.s)'a 
ve onunun da Musa (a.5)'a (onunun Adem (a.s)'a indirildiği de söylenir), 
indirildiği belirtilir (Ebü Zer'den ibn Ebi'd- Dünya). Kitaplardan Tevrat 
Musa (a.5)'a, Zebur Davud (a.s)'a, İncil İsa (a.s)'a ve Kur'an da Hz. 
Muhammed (s.a.s)'e indirilmiştir. 

Kur'an kitaplara inanmanın gerekliliğini çok değişik biçimlerde ortaya 
koyar. Bu konuya ilişkin âyetlerden bir bölümü kitaplara inanmayı buyruk 
halinde ifade eder: "Allah'a, bize indirilene, İbrahim'e, İsmail'e, İshak'a, 
Yakub'a ve torunlar(ın)a indirilene, Musa ve İsa'ya verilene ve (diğer) 
peygamberlere Rabb'leri tarafından verilene inandık, onlar arasında bir 
ayrım yapmayız, biz Allah'a teslim olanlarız deyin" (el-Bakara, 2/136). "Ey 
iman edenler, Allah'a, elçisine indirdiği Kitap'a ve daha önce indirmiş 
bulunduğu Kitap'a inanın " (en-Nisâ, 4/136). Bazı âyetlerde kitaplara iman, 
mü'minlerin nitelikleri arasında sayılır: "Mü'minler) sana indirilene ve 
senden önce indirilene inanırlar, ahirete de kesinlikle iman ederler." (el- 
Bakara, 2/4). Peygamber de diğer mü'minler gibi kitaplara inanmak 
zorundadır: "Elçi, Rabb'inden kendisine gelene inandı, mü'minler de. Hepsi 
Allah'a, meleklerine, kitaplarına ve peygamberlerine inandı" (el-Bakara, 
2/285). Bazı âyetler de kitaplara inanmamanın küfür ve sapıklık olduğunu 
belirterek imanın gerekliliğini dile getirir. "Kim Allah'ı, meleklerini, 
kitaplarını, elçilerini ve ahiret gününü inkar ederse o uzak bir sapıklığa 
düşmüştür" (en-Nisa, 4/136). 

Kitaplara inanmak Allah'a, meleklerine ve peygamberlerine inanmanın bir 


gereğidir. Allah insanlara doğru yolu göstermek üzere, içlerinden seçtiği 
peygamberler aracılığı ile kitaplar gönderir. Kitaplar, melek aracılığı ile 
gelen vahiyler toplamıdır. Allah'a inanmakla birlikte meleklere, vahiy 
olayına inanmayan, peygamberlik kurumuna karşı çıkan kişi, İslâm'ın 
öngördüğü inanç bütünlüğünden uzak düşmüş olur. Kitaplar yeryüzünde 
halife olarak yaratıları insana verilen emanetin, başka bir deyişle 
yeryüzünde Allah'ın egemenliği ilkesi üzerine kurulu ilahi düzenin 
gerçekleştirilmesi görevinin yerine nasıl getirileceğini gösteren, talimatlar, 
emir ve yasaklar toplamıdır. Bunlar insan hayatını en mükemmel biçimde 
düzenleyecek inanç esaslarını, ibadet biçimlerini, yapılması ya da 
yapılmaması gereken davranış ve eylemleri, güzel ahlâk ilkelerini, siyasal 
ve toplumsal hayat düzenleyecek temel ilke ve kuralları ihtiva eder. Bu 
nedenle kitaplara inanmak, insanın inanç ve düşünce dünyasını, bireysel ve 
toplumsal o hayatını Kitap'ın öngördüğü biçimde yönlendirme ve 
düzenlemeyi kabul etmek anlamına gelir. 

Adı ne olursa olsun, nasıl nitelenirse nitelensin, bütün ilâhi kitaplar Allah 
kelamıdır. Kaynakları ve taşıdıkları mesaj açısından aralarında bir fark 
yoktur. Hepsi gerçektir ve gerçeği bildirir. Temiz yaratılmış melekler 
aracılığı ile indirilir, Allah'ın koruması altında oldukları için şeytânın ya da 
başka bir varlığın müdahalesinden uzaktır. Hepsi Allah'ın birliğini, yalnız 
O'na kulluk edilmesi gereğini bildirir: "Senden önce hiçbir peygamber 
göndermedik ki ona "Benden başka ilah yoktur, bana kulluk edin" diye 
vahyetmiş olmayalım" (el-Enbiya, 21/25). "Andolsun biz her ümmet içinde 
Allah'a kulluk edin, tağuttan kaçının diye bir elçi gönderdik... " (en-Nahl, 
16/36). "O size dinden Nuh'a tavsiye ettiğini, sana vahyettiğimizi, 
İbrahim'e, Musa'ya ve İsa'ya tavsiye ettiğimizi şeriat yaptı. Şöyle ki, dini 
doğru tutun ve onda ayrılığa düşmeyin" (eş-Şüra, 42/13). Ancak 
indirildikleri topluma göre dilleri; "Biz her elçiyi kendi kavminin diliyle 
gönderdik ki onlara açıklasın" (İbrahim, 14/4), ile zaman ve toplum 
şartlarının gerektirdiği kimi kural ve yöntemler değişir: "Sizden her biriniz 
için bir şeriat ve yol belirledik" (el-Maide, 5/48). 

Kur'an'ın andığı suhuflar günümüze ulaşmadı. Tevrat, Zebur ve İncil ise 
ancak tahrif edilmiş biçimde varlığını koruyabilmiştir. Kitab-ı Mukaddes 
adı altında birleştirilen bu kitaplardan Tevrat Ahd-i Atik; İncil Ahd-i Cedid 
olarak anlamakta, Zebur ise Mezmurlar adıyla Ahd-i Atik içinde yer 
almaktadır. Kur'an, önceki kitapların muhatablarınca nasıl tahrif edildiğine 
kısaca değinir "Oysa onlardan bir grup vardı ki Allah'ın sözünü işitirlerdi de 


düşünüp akıl erdirdikten sonra. bile bile onu değiştirirlerdi... Vay haline o 
kimselerin ki Kitab'ı elleriyle, yazıp az bir paraya satmak için "Bu 
Allah'tandır" derler! Ellerinin yazdığından ötürü vay haline onların. 
Kazandıklarından ötürü vay haline onların" (el-Bakara, 2/75-79). Buna 
karşılık Kur'an bozulmaktan, değiştirilmekten korunmuş, vahyin tek ve 
gerçek ifadesidir. Bu özelliğiyle önceki kitapları içermekte, tahrif edilmiş 
biçimlerinde bulunan yanlışları düzeltmekte, eksik yanlarını tamamlamakta, 
eklemeleri iptal etmektedir. 

Kitaplara iman, Kur'an'la birlikte eldeki muharref Tevrat, Zebur ve İncil'de 
de gerçekliğini, doğruluğunu kabul anlamına gelmez. Mü'min onların 
asallarının Allah kelâmı olduğunu kabul etmekle yükümlü olduğu kadar, 
elde bulunan biçimlerinin bozulmuş olduğunu da kabul etmekle 
yükümlüdür. Bu nedenle Tevrat ya da İncil'den gelen bir bilgiyle karşılaşan 
mü'min, bu bilginin doğru ya da yanlış olduğunu söylemeden önce Kur'an'a 
başvurmak zorundadır. Bilginin Kur'an'la çelişmemesi, Kur'an'ın öngördüğü 
ilke ve kurallarla çakışmaması durumunda bilginin doğru olduğunun kabul 
edilmesinde bir sakınca yoktur. Ancak Kur'an'a ters düşen bir bilginin kabul 
edilmesi, Allah'tan gelen bir bilgi biçiminde değerlendirilmesi söz konusu 
edilemez. Öyleyse kitaplara iman, temelde Allah'ın gönderdiği vahye, 
vahyin peygamberler boyunca sürdüğüne ve en son ve mükemmel biçimde 
Kur'an'la noktalandığına inanmayı ifade eder. 


KIYAFET MÜSLÜMANLAR İÇİN ALÂMET-İ FÂRİKA OLMALI 
MIDIR? 


Kiyafetin ayırıcı unsur olması meselesi, tersine dönen şartlar 

muvacehesinde, derinlemesine incelenecek bir konudur. Islam'ın kültürüyle 
ve kısaca her şeyiyle hakim olduğu zamanlarda, gayr-i müslimlerin giyim 
kuşamlarında, ineklerinde, eğerlerinde, başlıklarında... müslümalardan 
ayrılmaları sağlanır ve zorunlu kılınır idi. Buna da Hz. Ömer'in itirazsız 
hüsn-ü kabul gören uygulamaları esas teşkil ederdi. Bu ayırım gayr-i 
müslümleri küçültme ve müslümanların zayıflarını onlardan meftun 
olmaktan koruma gâyesiyle yapılırdı. Hidâye şerhi "Inâye'de: "Dini bütün 
olmayan müslümanların gözünde büyüyüp de, müslümanlar onların geniş 
hayat seviyeleri sebebiyle küfre meyletmemeleri için" giyim-kuşamda ayrı 
tutuldukları kaydedilir. Ibn Hümâm daha açık bir ifade ile "Müslümanın 
kâfirden ayrıldığı bir yönü olması zorunluluğu vardır. Tâ ki saygı ve 
ta'zimde kâfir, müslüman gibi muamele görmesin. Ya da bir kâfirin ansızın 
ölmesi halinde, üzerine namaz kılınma durumu olmasın." der. (Ibn Hümâm, 
Fethu'l-Kadir, IV/380.) 
Ibn Teymiyye: "Müşriklerle bizim aramızdaki fark, kalensüveler üzerine 
sarık giymektir" hadis-i şerifini şerh sadedinde: "Bu, açıkça gösteriyor ki, 
müslümanın elbisede de müşrike muhalefet etmesi, şâr'i tarafından matlub 
olan bir şeydir. Zira sarık olmasa bile fark, zaten amelde ve itikatta 
mevcuttur. Eğer matlub olmasaydı, bunda bir fâide olmazdı"der. (el- 
Münâvi,Feyzu'l-Kadir, IV/429. )YHz. Ömer, yahudilerle yaptığı anlaşmada, 
giyim kuşamlarında müslümanlara benzememeleri şartını kabul ettirmiş, 
anlaşmayı öyle yapmıştır.(Mısır Din Işleri Riyâseti'nin 1926'da hazırladığı 
bir beyanname, (Kitâbü'l-Behce'den s. 26) Diğer yönden, teşebbüh 
kesinlikle yasaklanmışken, elbisenin ayırıcı bir unsur olmaması zaten 
mümkün görülemez. Ancak başta da söylediğimiz gibi zamanımızdaki 
durum, (müslümanların hâkim pozisyonda olmaması) itibarıyla değişiklik 
arzeder. Bunun izahı da en azından şu anda bizi aşan bir meseledir. 


KIYÂM (NAMAZDA) 


Ayakta durmak, ayağa kalkmak, isyan etmek. Namazın rükünlerinden 
birisi. 
Farz namazlarda, ayakta durabilen için kıyam farz; adak ve sabah 
namazının sünneti gibi bazı namazlarda sacip hükmündedir. Nâfile 
namazlarda ise bazı ruhsatlar vardır. 
Namazın ayakta kılınacağına dair Kur'an ve sünnetten delil vardır. Kur'ân-ı 
Kerim'de "Gönülden boyun eğerek, Allah'ın huzuruna durun" (el-Bakara, 
2/238) buyurulur. İmran b. Hüseyin'den (Ö. 52/672) rivâyete göre, Hz 
Peygamber, namazın kılınış şekliyle ilgili bir soruya şöyle cevap vermiştir: 
"Namazı ayakta kıl. Buna gücün yetmezse oturarak, buna da gücün 
yetmezse yan üstüne yatarak kıl", Nesâi'de Hadis-i şerife şu ilâve vardır: 
"Buna da gücün yetmezse sırt üstü yatarak kıl. Allah hiçbir kimseye 
gücünün yereceğinden fazlasını yüklemez" (Buhâri, Taksir, 19; Tirmizi, 
Mevâkit, 157; Ebü Dâvud, Salât, 175; Zeylai, Nasbu'r-Raye, Il, 175; ayrıca 
bk. el-Bakara, 2/286). 
Nâfile namazlarda kıyam şart değildir. Ancak gücü yetenin bunları da 
ayakta kılması gereklidir. Çünkü nâfile ibadetler çok olduğu için bunlarda 
kolaylık ve müsâmaha esası vardır. Farz namaz olsun, nâfile olsun ayakta 
duramayan hastalar için de aynı kolaylık söz konusudur. 
Hanefilere göre kıyamın farz olan süresi, ayakta ifa edilmesi gereken kırâat 
süresine denktir. Bu da Fâtiha, bir süre ve iftitah tekbiri okuyacak kadar bir 
zamanı kapsar. Çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, yalnız iftitah tekbiri 
ile Fâtiha okuyacak kadardır. Çünkü onlara göre süre ilâvesi sünnettir. 
İki elini uzattığı zaman, dizlerine ulaşmayan kimse ayakta sayılır. Mâliki ve 
Hanbelilere göre, rukü'da olmayan, oturmamış veya öne eğilmemiş 
durumda bulunan kimse kıyâm hâlindedir. Başın eğik olması kıyama zarar 
vermez. Şafiiler ise, kıyâm için sırtın dik tutulmasını gerekli görürler. 
Çünkü öne, sağa veya sola eğilmiş duran kimseye "ayakta duruyor" 
denilmez. Boynun dik durması şart değildir. Çünkü başı eğmek müstehaptır. 
Özürsüz olarak öne veya yanlara eğik duran kimsenin namazda kıyamı 
geçerli sayılmaz. Farz namazlarda kıyâmın bir şeye dayanmaksızın 
yapılması gerekir. Baston, duvar vb. bir şeye dayanan kimse, bu şey 
çekildiği zaman düşecek durumda olursa, bu kimsenin namazı sahih olmaz. 
Herhangi bir özür sebebiyle bir şeye dayanmışsa namazı sahihtir. Tatavvu' 


veya nâfile namazlarda ise özürlü olsun veya olmasın kıyâmda bir şeye 
dayanmadan durmak şart değildir. Ancak özürsüz olarak bir şeye dayanma 
hâlinde namaz sü-i edeb yüzünden mekruh olur ve sevabı azalır. 

Şâfiilere göre, bir şeye dayanılarak kılınacak namaz mekruh olmakla 
birlikte yeterlidir. Çünkü bu kimse ayakta sayılır. Ancak iki ayağını yerden 
kesebilecek şekilde bir şeye dayanırsa namazı sahih olmaz. Çünkü bu kimse 
artık ayakta sayılmaz. 

İslâm hukukçuları farz ve nâfile namazlarda, ayakta duramayacak derecede 
hasta olandan kıyâm'ın düştüğü konusunda görüş birliği içindedir. Delil; 
İmrân b. Husayn'dan nakledilen; "Namazı ayakta kıl, gücün yetmezse 
oturarak, buna da gücün yetmezse yanın üzerinde kıl" (Buhâri, Taksir, 19) 
hadisidir. Kırdatın bir kısmını, bir âyet bile olsa, ayakta yapabilene, bu 
kadar ayakta durmak gerekli olur. 

Şâfiiler dışında çoğunluk İslâm hukukçularına göre, çıplak olan kimseden 
kıyam zorunluluğu kalkar. Bu kimse, örtünecek bir şey bulamazsa, 
namazını oturarak Imâ ile kılar. 

Ayakta durma zorunluluğunu kaldıran özürlerden bazıları şunlardır: Ayağa 
kalkarsa; yarasından kan akacak veya eğilince gözleri zarar görecek olan 
kimseler, ayağa kalkarsa büyük veya küçük abdestini tutamayanlar, düşman 
korkusu yüzünden ayağa kalkamayanlar. Bunlar namazı oturarak kılabilirler 
(el-Kâsâni Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1328/1910, I, 105 vd.; İbnü'l-Hümâm, 
Fethu'l Kadir, Kahire, t.y, I, 192, 304, 378; ez-Zeylai Tebyinü'l-Hakâik, 
Emiriyyetab'ı, I, 104; es-Şirâzi, el-Mühezzeb, I, 70, 199-204; el-Meydaâni, 
el-Lübâb, I, 100 vd.). 

Oturarak namaz kılmada rükü ve secdeler güç yettiği ölçüde yapılır. Eğer 
belin eğilmesi mümkün değilse veya sakıncalı olacaksa, başıyla imâ yapar. 
İmâda baş secde için rüküdan biraz daha fazla eğilir. Böylece ikisi 
birbirinden ayrılmış olur. 

Rükü ve secdelerde tam eğilemeyen veya basıyla imâ yaparak namaz kıları 
kimsenin secde için yüksek bir şey koymasına gerek yoktur. Hatta bu, 
hadisle yasaklanmıştır. Câbir b. Abdillâh (r.a)'tan rivayete göre, Hz. 
Peygamber bir hasta ziyaretine gitmiş namaz kılarken, önüne koyduğu bir 
yastık üzerine secde yapmaya çalıştığını görünce, yastığı almış ve şöyle 
buyurmuştur: "Gücün yeterse toprak üzerinde namaz kıl. Bu mümkün 
değilse imâ ile kıl ve secdeni rüküundan daha fazla eğilerek yap" (Zeylai, 
a.g.e., İl, 175 vd.). 

Hasta oturamazsa sırtı üstüne yaslanarak yatar, ayaklarını kıbleye doğru 


getirerek rükü ve secdeleri imâ ile yapar. Yüzü kıbleye gelecek şekilde yanı 
üzerine yaslanarak imâ yapsa bu da yeterli olur. Başı ile de imâ 
yapamayacak durumda olan felçli veya boynuna tasına takılmış vb. hastalar 
namazını geri bırakır, gözüyle veya kalbiyle imâ yapmaz. Çünkü İmrân ve 
Câbir'in naklettiği Hadislerde yalnız imâ ile namazdan söz edilmiştir. İmâ 
ise, başın hareketi ile olur. Başka kıyas yapmak da geçerli değildir. Çünkü, 
şer'an vâcip olan namaz şeklinin yerine ictihadla bedel ikâmesi caiz 
değildir. Namazın ruknü başla ifa edilir. Göz kaş veya kalble değil. 
Çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, başı ile İlmâ yapamayan kimse gözü 
ile (taraf) hatta kalbiyle imâ yaparak namazını kılar. Aklı başında olduğu 
sürece namazını kazaya bırakamaz. 

Hanefilere göre, başı ile imâ yapamayacak derecede hasta olan kimsenin 
namazı kazaya kalır. Aklı başında olduğu ve ilâhi hitabı anladığı sürece bu 
böyle devam eder. Ancak bazı Hanefi hukukçuları bu durumda kazaya 
kalan namazları çok olursa, aklı başında bile olsa, kazanın gerekmediğini 
söylemişlerdir. Onlar bu konuda güçlüğü kaldırma prensibine dayanırlar (el- 
Kâsâni, a.g.e., 1, 105 vd.; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuh, 
Dimaşk, 1404/1984, 1, 639). 

Hasta, rukü ve secde yapamayacak durumda iken ayakta durmaya gücü 
yetse bile oturduğu yerden başı ile imâ yaparak namazını kılabilir. İmâ'da 
faziletli olan oturarak yapılanıdır. Toprağa yakın olduğu için imâ secdeye 
daha çok benzer. Namazın içinde hastalanan kimse, geri kalan rekatleri 
gücünün yettiği şekilde, gerektiğinde imâ ile tamamlar (ez-Zühayli, a.g.e., |, 
639). 

Sonuç olarak hastanın namazında kolaylığın sınırı; Hanefilere göre başıyla 
ima, Mâlikilere göre, göz veya sadece niyetle ima, Şafii ve Hanbelilere göre 
ise, rükünlerin kalble izlenerek ifasıdır. 


KIYÂMET 


Kalkmak, dikilmek, ayaklanmak, doğrulmak ve dirilmek. Islam 
inancında, evrenin düzeninin bozulması, her şeyin altüst olarak yok olması 
ile ölen tüm insanların yeniden dirilerek ayağa kalkması olayını dile getirir. 
Bu olay Kur'an'da çok çeşitli isimlerle anılır. 

Bunların başlıcaları Yevmü'l-Kıyâme (Kalkış, Diriliş Günü), el-Saa (Saat), 
Yevmü'l-Âhir (Son Gün), el-Âhire (Gelecek Hayat), Yevmü'd-Din (Ceza 
Günü), Yevmü'l-Hesap (Hesap Günü), Yevmü'i-Fası (Karar Günü), 
Yevmü'!-Cem (Toplanma Günü), Yevmü'l-Hulud (Sonsuzluk, Sonsuzlaşma 
Günü), Yevmü'i-Ba's (Diriliş Günü), Yevmü"i-Haşre (Pişmanlık Günü), 
Yevmü't-Teğabün (Kusurların Ortaya Çıktığı Gün), el-Kara (Şaşırtan 
Felâket), en-Naşiye (Insanı Dehşete Düşüren Felâket), et-Tamme (Herşeyi 
Kuşatan Felâket), el-Hakka (Büyük Hakikat) ve el-Vakıa (Büyük Olay)'dır. 
Bu isimler Kıyamet'in oluş biçimi ve sonuçlarına ilişkin çeşitli nitelik ve 
yönlerini açığa çıkarmakta, tanımlamaktadır. 

Kıyâmet, Allah inancından sonra İslam'ın ikinci temel inancı olan Âhiret 
hayatının ilk aşamasını oluşturur. Genel bir yok oluş ve yeniden dirilişle 
birlikte gelişecek Haşr, Hesap, Mizan, Cennet ve Cehennem gibi olaylar 
hep Kıyâmet gününün gündem içindedir. Bu nedenle Âhiret inancı, 
Kıyâmet ve onunla birlikte gelecek olaylara inançtan başka birşey değildir. 
Bu büyük önemi yüzünden Kur'an Kıyâmet olayını sık sık hatırlatır, zaman 
zaman da bir korkutma, uyarma öğesi olarak kullanır. Kıyamet kesin olarak 
gerçekleşecek (el-Hicr, 15/85), şüphe götürmeyen bir olaydır (el-Hac, 22,7). 
Alametleri belirmiş (Muhammed, 47/18), yaklaşmıştır (el-Kamer, 54/1). 
Ancak bir göz kırpması gibi ya da daha yakındır (en-, Nahl, 16,77). Kâfirler 
bu günden devamlı, bir şüphe içinde kalırlar (el-Hac. 22/55), yalanlarlar (el- 
Furkan 25/11). Onun ağırlığına ne gökler, ne de yer dayanabilir, ansızın 
gelir (el-A'raf, 7/187). Sarsıntısı korkunç bir şeydir (el-Hac, 22/1). Belalı ve 
acı bir Saat'tir (el-Kamer, 54/46). Yalanlayanlar için çılgın bir ateş 
hazırlanmıştır (Furkan, 25/11). 

Kur'an, Kıyâmet olayının kesinliğini, yakınlığını bildirdiği, hatta oluş 
biçimine ilişkin tasvirler verdiği halde zamanı konusunda bir açıklama 
yapmaz. Kıyâmet doğrudan doğruya Allah'ın dilemesine bağlı bir olaydır ve 
O'ndan başka hiç kimsenin bu konuda bir bilgisi yoktur. Kur'an, "Kıyâmet 
saatinin bilgisi şüphesiz Allah katındadır" (Lokman, 31/34) gibi âyetlerle 


Kıyâmet'in zamanının hiç kimse tarafından bilinemeyeceğini belirttikten 
sonra, bu konuda sorulan soruları şöyle cevaplar: "De ki: ,Onun bilgisi 
ancak Rabbimin katındadır. Onun vaktini kendisinden başkası açıklayamaz" 
(el-A'raf, 7/187). "Kıyâmet'in ne zaman gelip çatacağını soruyorlar. Senin 
neyine gerek onun zamanını bildirmek. Onun nihayeti ancak Rabbine aittir" 
(en-Nâziât, 79/42-44). Cibril Hadisi olarak ünlü hadiste, Hz. Peygamber 
(s.a.s) Hz. Cebrâil'in bu konudaki sorusunu "Soruları sorandan daha bilgili 
değildir." diye cevaplayarak kendisinin de kıyâmet'in zamanına ilişkin bir 
bilgiye sahip olmadığını açıklamıştır (Buhâri, Imân, 37). 

Kur'an kıyâmet'in oluş biçimine ilişkin ayrıntılı ve dehşet verici tablolar 
çizer. Buna göre Kıyâmet "Sur'a üflenince" (ez-Zümer, 39/68) başlayacak, 
kulakları sağır edecek bir ses ve korkunç bir sarsıntı nedeniyle emzikli 
kadınlar kucaklarındaki çocukları unutacak, hamile kadınlar bebeklerini 
düşürecek, insanlar sarhoş gibi olacaklardır (el-Hac, 22/1-2). Gök, erimiş 
maden gibi, dağlar atılmış yün gibi olacak, kimse dostunu soramayacaktır 
(el-Meâric, 70/8-10). Gök yarılacak, yıldızlar dağılıp dökülecek, denizler 
fışkıracak, kabirler altüst edilecektir (el-Infitâr, 82/1-5). Gözler dehşetten 
kamaşacak, ay tutulacak, güneş ve ay kararacak, insanlar kaçacak sığınacak 
bir yer bulamayacaktır (el-Kıyame, 75/6-12). Dehşetten on aylık gebe 
develer bile salıverilecek, yabani hayvanlar bir araya toplanacak, denizler 
kaynatılacak, nefisler çiftleşecek, gök sıyrılıp düşecek, Cehennem 
alevlendirilecek, Cennet yakınlaştırılacaktır (el-Tekvir, 81/1-13). 

Kıyâmet'in genel yok oluşu belirten bu ilk safhasını Sur'a ikinci kez 
üflenmesiyle ikinci safha izleyecek, tüm insanlar yeniden dirilerek ayağa 
kalkacaklardır (ez-Zümer, 39/68). Bu diriliş ve kalkışı (Bas') toplanma 
(Haşr)izleyecektir. Kur'an Kıyâmet'in bu ikinci safhasını da canlı tasvirlerle 
anlatır: O gün insanlar gözleri dönüp kararmış bir halde, öteye beriye 
yayılmış çekirgeler gibi kabirlerinden çıkacak ve davet edene koşacaklardır. 
Bu arada kâfirler "bu ne çetin gün" diyerek korkularını dile getireceklerdir 
(el-Kamer, 54/7-8). Muttaki kullar ise Allah'ın huzuruna elçiler olarak 
toplanacaklardır (Yünus 10/45). 0 gün herkes kardeşinden, anasından 
babasından, eşinden ve oğlundan kaçacaktır. Çünkü her insan ancak kendi 
derdi ile uğraşacaktır. Mü'minlerin yüzleri parıl parıl parlayacak, gülecek ve 
sevinç içinde olacaklardır. Kâfir ve fâcirlerin yüzleri ise sanki toprak 
bürümüşçesine kapkara kesilecektir (Abese, 80/34-42). Tüm insanlar tabi 
oldukları önderlerle birlikte çağrılacak (el-Isra, 17/71), peygamberler 
ümmetlerine şahitlik etmek üzere toplanacak (el-Mürselat, 77/11), gök 


beyaz bulutlar halinde parçalanacak ve melekler bölük bölük ineceklerdir 
(el-Furkan, 25/25). 

Yeniden diriliş, kalkış ve toplanışın ardından insânlara amel defterleri 
dağıtılacak, mizan kurularak sevap ve günahları tartılacak, hakedenler 
Cennet'e, müstahak olanlar geçici ya da süresiz olarak Cehennem'e 
gönderilecek; böylece sonsuz âhiret hayatı mutluluk ya da azabla 
başlayacaktır. 

Kur'an ve Sünnet'ten kesin bir delile dayanmamakla birlikte müslümanlar 
arasında oOölüme küçük Kıyâmet (kıyâmet-i suğra) denilmesi 
gelenekleşmiştir. Bazı bilginlere göre bu tanımlama, ölümün âhiret hayatına 
bir geçiş olmasına dayanılarak yapılmıştır. Kimi bilginler ise bu 
tanımlamanın Kur'an'a dayandığını öne sürmektedir. Bu bilginlere göre 
"Allah'a kavuş(up huzura çık)varmayı yalan sayanlar, gerçekten ziyana 
uğradı(lar). Nihayet kendilerine ansızın Saat gelince, onlar (günah) 
yüklerini sırtlarına yüklenerek (gelirler ve): "Orada (hayatta iken), 
işlediğimiz büyük kusurlardan dolayı yazıklar olsun bize! " derler..." (el- 
En'am, 6/31) ayetinde "Kıyâmet" anlamındaki "Saat" aynı zamanda ölümü 
de dile getirmektedir. Bu geleneğe göre gerçek kıyâmet, Kıyâmet-i Kübra 
(Büyük Kıyâmet) olarak anılır. 

Küçük kıyâmet (ölüm) ile başlayan ve büyük kıyâmet'e kadar süren dönem 
Kabır Hayatı ya da Berzah olarak adlandırılır. Kabır Hayatı içinde Münker 
ve Nekir adlı meleklerin sorgusu ve ölünün mü'min ya da kâfir oluşuna göre 
mutluluk ya da azab vardır. Kabır Hayatı'na ilişkin bir hadisinde Hz. 
Peygamber (s.a.s) kabri ya Cennet bahçelerinden bir bahçe, ya da 
Cehennem çukurlarından bir çukur olarak nitelemiştir (Tirmizi, Kıyâmet, 
26). Bir başka hadiste de Münker ve Nekir'in sorgusundan sonra ölünün 
nimetlendirildiği yada azaba uğratıldığı anlatılır. Buna göre Mü'minin 
mezarı yetmiş arşın genişletilir, aydınlatılır ve ona "Zifafa giren ve sadece 
en çok sevdiği kişi tarafından uyandırılan şahıs gibi Mahşer gününe kadar 
uyumana devam et" denilir. Münafık kişinin mezarına da "Bu adamı 
alabildiğine sıkıştır" emri verilir. Yer, cendere gibi adamı, kemikleri 
hurdahaş oluncaya kadar sıkıştırır ve ölü yeniden dirilene kadar böyle 
işkence görür (Tirmizi, Cenaiz; 70). 

Ayrıca bk. Âhiret Haşr, Hesap, Mizan, Kabır Hayatı, Münker ve Nekir 
maddeleri. 


KIYÂMET ALAMETLERİ 


(Eşrâtu's-Saa), âhir zamanda (zamanın sonları) ortaya çıkarak 
Kıyâmet'in yaklaştığını, kopmak üzere olduğunu gösteren belirtiler. Bu 
belirtiler genellikle Küçük Alametler (Alâmât-ı Suğra) ve Büyük Alametler 
(Alâmât-ı Kübrâ) olmak üzere iki bölüm halinde incelenir. 

Kur'an, Kıyâmet'in zamanını Allah'tan başka kimsenin bilemeyeceğini 
belirtir (el-A'raf, 7/187; Lokman 31/34; el-Ahzab, 33/63). Buna karşılık 
yaklaştığını (el-Zümer, 54/1), yakın olduğunu (en-Nahl, 16/77), ansızın 
geleceğini (el-A'raf, 7/187) bildirir. Kıyâmet alametlerinin belirdiğini 
(Muhammed, 47/18) ifade etmekle birlikte bunlar hakkında bilgi vermez. 
Ancak, "Saat yaklaştı, ay yarıldı yarılacak" (el-Kamer, 54/1) âyetinin ikinci 
bölümünün "ay yarılacak" biçimde anlaşılması durumunda, bu olay 
Kur'an'da anılan tek Kıyâmet alameti olma özelliği kazanır. 

Hadis külliyâtları ise Kıyâmet'ten önce ortaya çıkacak alametlerden söz 
eden çok sayıda hadis ihtiva eder. Islâm bilginleri Hadislerde dile getirilen 
alametleri nitelikleri açısından değerlendirerek bunları Küçük Alametler 
(Alâmât-ı Suğrâ) ve Büyük Alametler (Alâmât-ı Kübrâ) olmak üzere iki 
başlık altında toplamışlardır. Âhir zaman olarak tanımlanan Kıyâmet öncesi 
dönemde dini duygu, düşünce ve davranışların zayıflaması, dini kurallara 
gereken önemin verilmemesi, ibadetlerin terkedilmesi, ahlaksızlığın 
çoğalması biçiminde kendini gösteren 

Küçük Alametler'in başlıcaları şu şekilde sıralanabilir: 

a) Insanların bina yapmakta birbiriyle yarışmaları (Buhâri, Fiten, 25; bk. 
Tecrid-i Sarih Terc; 1/58). 

b) Insanların ölümü temenni etmeleri (Buhari, Fifen, 25; Müslim, Fiten, 53- 
54) 

c) Câriyenin efendisini doğurması (Müslim, Imân, 1). 

d) Hicaz'da bir ateşin çıkarak Busra'da (Şam yakınlarında bir yer) develerin 
ayaklarını aydınlatması (Buhâri, Fiten, 24; Müslim, Fiten, 42). 

e) Fırat nehrinin sularının çekilerek, nehir yatağından altın çıkması 
(Müslim, Filen, 29-31). 

f) Ikisi de hak iddiasında bulunan iki büyük Islâm ordusunun birbiriyle 
savaşması (Buhârı, Fiten, 25; Müslim, Fiten, 17). 

g) Islâmi ilimlerin ortadan kalkması, cehaletin artması (Buhâri, Fiten, 4). 

h) Depremlerin çoğalması (Buhâri, Fiten, 25). 


Ii) Zamanın yaklaşması, gece ile gündüzün eşit olması (Buhâri, Fiten, 25). 

i) Cinâyetlerin çoğalması, fitnelerin zuhur etmesi (Buhâri, Fiten, 4; Müslim, 
Fiten, 18). 

j)) Yahudilerle Müslümanların savaşmaları, Müslümanların Yahudileri 
öldürmesi (Tecrid-i Sarıh Tercümesi, VIII, 341; Müslim, Fiten, 79-82). 

k) Zinanın açıkça işlenmesi, içki tüketiminin artması, kadınların çoğalıp 
erkeklerin azalması (el-Ali en-Nâsif Tac, 5/335). 

I) Kahtân'dan bir kişinin çıkarak, insanları asâsı ile sevketmesi Buhâri, 
Fiten, 23). 

Kıyâmetin büyük alâmetleri ise şu hadis-i şerifte toplu olarak zikredilir: 
Huzeyfetu'I-Gifarı (r.a)'den rivayet edilmiştir: Biz bir gün kendi aramızda 
konuşurken, Hazreti Peygamber yanımıza çıkageldi. Bize "Ne 
konuşuyorsunuz?" dedi. Biz de "Kıyâmet gününden konuşuyoruz" diye 
cevap verdik. Hazreti Peygamber" Şüphesiz on alâmet görülmedikçe 
kıyamet kopmayacaktır" dedi ve "Deccâl'ı, dumanı(duhan), Dâbbetü'l-arz'ı, 
güneşin batıdan doğmasını, Isa (a.s.)'ın yere inmesini, Ye'cüc ve Me'cuc'u, 
doğuda, batıda ve Arap yarımadasında olmak üzere üç yer çöküntüsünü, 
son olarak da Yemen'den çıkarak insanları Mahşere sürecek ateşin vuku 
bulacağını söyledi" (Müslim, Fiten, 39). 

Kıyâmetin bu on büyük alameti başka hadislerce ya da Islâm bilginlerince 
şu şekilde açıklanır: 

1. Deccal'in ortaya çıkışı: Deccâl, kıyâmette zuhur edecek yalancı bir 
kişidir, Islâm Dini'ni ve müslümanları ifsad edip, kötülüğe ve bozgunculuğa 
sevketmek isteyecektir. Deccal'ın sağ gözünün kör olduğu, iki gözünün 
arasında "kâfir" yazdığı, çocuğunun olmadığı, Medine'ye ve Mekke'ye 
giremeyeceği, ortaya çıktıktan sonra yeryüzünde kırk gün kalacağı, bu süre 
içerisinde istidrac türünden bazı olağanüstü olaylar göstereceği, daha sonra 
da yine kıyâmetin büyük alametlerinden olan Hz. lsa'nın yeryüzüne 
inmesiyle onun tarafından öldürüleceği sahih Hadislerde belirtilmiştir 
(Buhârı, Fiten, 26; Müslim, Fiten, 37, 39, 40, 91, 101, 110, 112). 

2. Duhan'ın çıkışı: Duman anlamına gelen duhan da kıyâmetin büyük 
alametlerinden biridir (Müslim, Fiten, 39). Kıyâmetin vukuundan önce 
dünyayı bir duman bulutu kaplayarak, kırk gün ve kırk gece kalacak, 
mü'minler nezleye tutulmuş gibi, kâfirler ise sarhoş gibi olacaklardır. 

3. Dabbetü'l-arz'ın çıkışı: Kıyâmet'ten önce çıkacağı bildirilen bir yaratıktır. 
Kelime anlamı "yer hayvanı" demektir. Kur'an-ı Kerim'de "Kendilerine 
söylenmiş olan başlarına geldiği zaman, yerden bir çeşit hayvan (dâbbe) 


çıkarırız ki o, onlara, insanların âyetlerimize kesin olarak inanmadıklarını 
söyler" (en-Nemi, 27/82) buyurulmaktadır. Hz. Peygamber Dâbbetü'l-arz 
hakkında "Çıkacak olan kıyâmet alametlerinden ilki, güneşin batı tarafından 
doğması ile, bir kuşluk vakti insanlara karşı bir dâbbenin (hayvanın) 
zuhurudur. Bu iki alametten biri, arkadaşından evvel olur. Akabinde diğeri 
de onun izi üzerinde yakın olarak meydana gelir" (Müslim, Fiten, 118) 
buyurmuştur. 

4) Güneşin Batıdan doğması: Güneş batıdan doğacak, insanlar topluca iman 
edecek, ancak daha önce iman etmemiş olanların imanları kendilerine bir 
yarar sağlamayacaktır (Tecrid-i Sarıh Tercümesi, XII 307; Müslim, Fiten, 
118). 

5. Hazreti Isa (a.s)'ın inmesi: Ehl-i sünnet itikadına göre Kıyâmetin 
vukuundan önce Hazreti Isa yeryüzüne inecek, hiristiyanları Islâm'a davet 
edecek, Deccâl'ı öldürecek, Hazreti Peygamber (s.a.s)'in şerlatı ile 
hükmedecektir (Buhâri, Büyü, 102; Müslim, Imân, 242-247). 

6. Ye'cüc ve Me'cüc'ün çıkışı: Kıyâmetin vukuundan önce çıkarak 
"yeryüzünde bozgunculuk yapacak" (el-Kehf, 18/94) olan asılları ve soyları 
belirsiz iki insan topluluğudur (Muhammed Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an 
Dili, IV, 3288). Hz. ZülKarmeyn'in önlerine yaptığı seddin yıkılarak (el- 
Enbiya, 21/96) açılması ile yeryüzüne dağılacaklar insanlara saldıracak, 
kentleri yakıp-yıkarak harabe haline getireceklerdir. Bazı rivayetlerde bu 
seddin Çin seddi olduğu zikredilir (Muhammed Hamdi Yazır, a.g.e., IV, 
3291, 3374; Buhârı, Enbiyâ, 7; Müslim, Fiten, 1,2). 

7.8.9. Doğuda, Batıda, Arap Yarımadasında olmak üzere üç bölgede yer 
çöküntülerinin meydana gelmesi de Kıyâmet'in büyük alametlerindendir 
(Müslim, Fiten, 39). 

10. Yemen'den çıkacak olan büyük bir ateşin insanları önüne katarak 
sürmesi (Müslim, Fiten, 39). 

Ebu Davud ve Tirmizi'nin Sünen'lerinde yeralan bazı hadislere göre 
Mehdi'nin çıkması da Kıyâmet'in büyük alametlerindendir (Sünen-i Tirmizi, 
IV, s.1-93: Sünen-i Ebu Davud, N. Şr. M.Abdul Hamid IV, 100, 106). 

Hz. Peygamber (s.a.s), Kıyâmetin kötü insanlar ve kâfirler üzerine 
kopacağını bildirmiştir. Bu hadislere göre Kıyâmet kopmadan önce 
mü'minlerin ruhları alınacak ve onların âhirete göçmeleri sağlanacaktır 
(Buhari, Fiten, 5; Müslim, imare, 53). 


KIYAMETİN KOPMASI 


Ahiret hayatı, insanın ölümü ile başlarsa da, genel manada Kıyamet 
hadisesi ile başlar. Kıyametin ne zaman kopacağını Allah'tan başka, 
peygamberler de dahil hiç kimse bilmez, (el-Mülk, 67/26). Bilgisi Allah'a 
ait olmakla birlikte, Kıyametin kopmasına yakın zamanlarda bir takım 
alâmetler meydana gelir. İnanmayanlar için ihtar mahiyetinde Allah şöyle 
buyurur: 

"(İnanmayanlar, Kıyamet) saat(in)in, ansızın kendilerine gelip çatmasından 
başka neyi bekliyorlar? İşte onun alâmetler(inden sayılan âhir zaman 
Peygamber)'i gelmiştir." (Muhammed, 47/18). Kıyametin en büyük alâmeti 
Hz. Muhammed'in peygamber olarak gönderilmesidir. Ondan sonra artık 
başka peygamber gönderilmeyecektir. O, peygamberlerin sonuncusudur (el- 
Ahzâb, 33/40). İşte bu, dünya hayatının sonunun yaklaştığına en büyük 
alâmettir. Hz. Peygamber de: "Ben gönderildiğimde Kıyamet şu iki 
parmağımın birbirine yaklaştığı gibi yaklaşmıştır. " (Buhâri, VI, 206; 
Müslim, Terc. Davudoğlu, VII, 208) buyurmuştur. 

Kur'an ayın ikiye bölünmesini de Kıyamet alâmetlerinden saymıştır: 
"Kıyamet yaklaştı, ay ikiye bölündü..." (el-Kamer, 54/1-3). Bu hadise, 
Peygamber zamanında ondan mücize isteyen müşriklerin isteği üzerine, 
Peygamber'in elinin işaretiyle ayın ikiye bölünmesi şeklinde meydana 
gelmiştir. Bu hâdise üzerine de meâlini verdiğimiz ayet nâzil olmuştur. 
İslâm bilginlerinden bir kısmı da "Kıyamet yaklaştı, ay bölünecek..." 
şeklinde gelecek zaman kipiyle mana vermişlerdir. Her iki manada da 
özellikle Kıyamet'in yaklaştığı vurgulanmaktadır. 

İsrâiloğulları'na peygamber olarak gönderilen Hz. İsa tebliğ görevindeki 
tüm gayretlerine rağmen, sayılabilecek kadar az bir cemaat ona iman etmiş, 
buna mukabıl düşmanlarının kendisini öldürme tuzaklarıyla karşılaşmıştır. 
Ne var ki Allah, düşmanların kurduğu tuzaklarını başlarına geçirmiş, 
peygamberini de zatına yükseltmiştir. (Âli İmrân, 3/54-55; en-Nisâ, 4/157- 
158). Şu anda hayatta olarak bulunduğu mevkii Allah'ın ilminde olan Hz. 
İsa, Kıyamet'e yakın zamanda tekrar dünyaya gelecek ve yaşadığı sürece 
Hz. Muhammed'in getirdiği şeriat üzere yaşayacaktır. Hz. İsa'nın tekrar 
dünyaya dönüşü, Kıyamet alâmetlerindendir. "O (İsa'nın gelmesi), 
Kıyametin kopacağını gösterir bir ilimdir..." (€z-Zuhruf, 43/61). 

Kıyamete yakın zamanda, şu anda gördüklerimize benzemeyen şekilde, 


Kur'an'ın "dâbbe" diye ifade ettiği bir hayvan ortaya çıkacaktır: "O söz 
(Kıyamet ve azap günü), başlarına geldiği zaman (kıyamet alâmetlerinin 
vuküu başladığı zaman) onlara yerden bir dâbbe (canlı) çıkarırız; onlara 
insanların, ayetlerimize içtenlikle inanmadıklarını söyler." (en-Neml, 
27/82). (Dâbbe hakkında geniş malümat için bk. Elmalılı Hamdi Yazır, 
a.g.e., V, 370). "Dâbbetü'l-Arz"* diye isimlendirilen bu hâdisenin meydana 
gelişi, Kıyamet vaktinin yaklaştığına dair bir alâmettir. 

Ye'cüc ve Me'cüc* seddinin açılması ve yeryüzünde fesâdın yayılması da 
Kur'an'da zikredilen Kıyamet alâmetlerindendir: "Nihâyet Ye'cüc ve Me'cüc 
(sedleri) açıldığı zaman onlar her tepeden (dünyaya) saldırırlar. Artık 
gerçek va'd (Kıyamet) yaklaşmıştır. İnkâr edenlerin gözleri birden donup 
kalır..." (el-Enbiya, 21/96-97). 

Bu alâmetler, Kur'an'da bildirilenlerdir. Hadisle bildirilenlere gelince, onlar 
da Allah'ın vahyine dayanır. Müslim'in Huzeyfe ibn Useyd el-Gifâri'den 
rivayet ettiği bir hadiste Huzeyfe şöyle buyurmuştur: "Biz aramızda 
müzakerelerde bulunduğumuz bir esnada Hz. Peygamber (s.a.s.) yanımıza 
geldi ve: "Neyi müzakere ediyorsunuz?" dedi. 'Kıyamet'i dediler. Şöyle 
cevap verdi: "On türlü alâmeti görmediğiniz sürece Kıyamet kopmaz. 
Bunlar, Duman, Deccâl, Dâbbetü'l Arz, Güneşin batıdan doğması, Meryem 
oğlu İsa'nın inmesi, Ye'cüc ve Me'cüc ile doğudan, batıdan ve Arap 
yarımadasından bir yerin batması, son olarak da Yemen 'de bir ateşin 
çıkmasıdır. " (Müslim, Terc. VII, 179; Buhâri, Cihad, 94 vd.; Müslim, 
iman, 248, Zekât 60, Fiten, 17- 18;Ebü Dâvud, Melâhim, 12, Fiten, 1; 
Tirmizi, Zühd, 24). 

Kıyamet'in büyük alâmetlerinden öyleleri vardır ki, onlar görüldükten sonra 
artık tövbeler kabul olunmayacaktır. 

"(İnanmak için) illâ meleklerin gelmesini yahut Rabb'ının gelmesini ya da 
Rabb'ının bazı ayetlerinin gelmesini mi bekliyorlar? Ama Rabb'ının bazı 
(Kıyamet) işaretleri geldiği gün, daha önce inanmamış, ya da imanında bir 
hayır kazanmamış olan kimseye, artık inanması, bir fayda sağlamaz. De ki: 
"Bekleyin, biz de beklemekteyiz." (el-En'âm, 6/158). 

Ebü Hüreyre'den rivayet olunan bir hadiste Peygamberimiz (s.a.s.) şöyle 
buyuruyor: "Üç alâmet vardır ki, bunlar çıktığı zaman, daha önce iman 
etmiş yahut ta imanında hayır kazanmış olmadıkça hiçbir kimseye imanı 
fayda vermez: Güneşin batıdan doğması, Deccâl'ın görülmesi ve Dâbbetü'l- 
Arz'ın zuhuru. " (Buhâri, II, 132; Müslim Terc., 1, 95-96). 

Kıyametin bu büyük alâmetlerinin dışında Hz. Peygamber'in hadisleriyle 


sabit olan birçok hâdiseler de Kıyamet'in küçük alâmetleri olarak kabul 
edilmiştir: Davaları bir olan iki Müslüman topluluğun birbirleriyle harp 
yapması (Müslim, Terc., V TI, 170), 'herc', öldürme olaylarının çoğalması 
(Müslim, Terc., VMI, 171). Karanlık geceler gibi olan fitnelerin çoğalması, 
müslümanlarla yahudilerin savaşıp, müslümanların onları öldürünceye 
kadar mücadele etmeleri ve yahudilerin de taşların ve ağaçların arkasına 
saklanması, 'Gargat ağacından' başka bütün taş ve ağaçların: 

"Ey müslüman, Ey Allah'ın kulu, yahudi arkamdadır, gel onu öldür" 
demesi, Hicaz topraklarında bir ateşin çıkıp, Basra'daki develerin 
boyunlarını aydınlatması, Kahtan'dan bir adamın çıkıp insanları asâsı ile 
sevketmesi, Fırat nehri altından bir dağ haline gelip, ondan alabilmek için 
insanların birbirleriyle harp etmesi, cariyenin efendisini doğurması; ayağı 
yalın, çıplak fakir koyun çobanlarının bina yapmada birbiriyle yarış 
yapmaları vs. gibi olaylar Kıyamet'in küçük alâmetleri olarak sayılmıştır 
(Buhâri, Tecrid, IX, 73; Tirmizi, Birr, 25; Fiten, 2; el-Lü'lüü ve'l-Mercân, 
MI, 305, 306-307; et-Tâc, 1, 25). 

Allah, bu kâinatın yıkılıp, birinci hayatın sona ermesini istediği zaman 
İsrâfil adındaki meleğe 'sür'a bir kere üfürmesini emredecek, o da bir kere 
üfürecektir. Kâinatın hepsi bu derin gürültü ile sarsılıp, birbirine bağlı olan 
varlıkların düzeni bozulur, irtibat çözülür, korkunç bir zelzele meydana 
gelir, dağlar atılır, pamuk gibi dağılır, gökyüzündeki yıldızlar, gezeğenler ve 
güneş arasındaki ahenk yok olur, şimdi mevcut olan çekim kanunu iptal 
olur. Güneşin ayın ve yıldızların ziyası gider, gökyüzündeki bütün 
gezeğenler yörüngelerinden çıkar ve âlemin tamamı Allah'ın yaratmasından 
önceki hale döner. Bütün bu olaylar, Allah'ın indirdiği vahiy ile 
bilinmektedir (bk. el-Hacc, 22/1-2; el-Karia, 101/1-5; el-Mearic, 70/8-15; 
Zilzal, 99/1-3; İnfitar, 82/1-5; Tekvir, 81/1-6; Vâkıa, 56/1-6). 

İkinci hayatın tanınması ve anlaşılması, insan aklının kavrayacağı bir şey 
değildir. İnsan aklı ancak bu hayatta olanları ve bu kâinatta bulunanları 
kavrar. Bunun içindir ki, ikinci hayatın tanınması, Allah'ın kitabında 
bildirdiği haberler ve Resulü'nün anlatmalarına dayanır. Ayet ve 
Hadislerden elde edilen bilgilere göre, İkinci hayat, İsrâfil'in 'sür'a 
üflemesiyle bu âlemin yok olmasından kırk yıl geçtikten sonra 
başlayacaktır. 

O hayatın günleri ve ayları bu hayatın günleri ve aylari gibi midir, yoksa 
başka bir ay ve gün müdür?. Bunu bilemiyoruz. Bu, zaman geçtikten sonra 
gökten yağmur inecek, cesetler bitki gibi toprağın altından bitecektir. Bu iş, 


yağmur suyu ile her insanın kuyruk sokumunda bulunan küçük kemik 
vasıtasıyla meydana gelecektir. İkinci yaratılış tamamlanıp gelişme ikmâl 
olduğu, cesetlerin heykelleri toprağın altında tamamlanarak hiçbir eksiği 
kalmadığı zaman onlara ruh verilir. Bu cesetlere hayat girer, hareket etmeye 
başlarlar. Ölüm meleğinin bu dünyada almış olduğu ruhları Allah her insana 
iade eder. Bu ruhlardan bazıları, sahibinin iman ehli ve amel-i sâlih sahibi 
oldukları için güzel ve temiz ruhlardır. Bunlar ulvi âlemde muhafaza 
edilmişlerdir. Bazıları ise, küfür sahibi ve günahkâr kişilerin ruhlarıdır, 
bunlar çirkin ruhlardır, süfli âlemde kalmışlardır. Bu ruhlar, bulundukları 
yerden cesetlerine gelirler, sonra Allah'ın görevlendirdiği bir melek: 
"Yerinizden kalkınız, Rabb'ınıza dönünüz" diye seslenir. Onlar bu sesi 
işitirler ve icabet ederler. Yer açılır, kabirlerinden mahşere gitmek için canlı 
olarak kalkarlar (el-Hakka, 69/13-18; Kâf, 50/41-44, el-Kamer, 54/6-8; el- 
Meâric, 70/41-44; elÂdiyat, 100/9-10). 

İkinci defa dirildikten sonra bütün mahlükâtın bir sahada toplanmasına 
"Haşr"* denir. Bu toplanma, dünyada yaptıklarından dolayı aralarında 
hüküm verilmesi içindir. İnsanlar kabirlerinden canlı olarak kalktıktan sonra 
ilk defa yaratıldıkları gibi tekrar hayata döndürüleceklerdir: "Mahkukatı ilk 
yaratmağa başladığımız gibi, yine onu öldükten sonra iade edeceğiz..." (el- 
Enbiya, 21/104). Hz. Peygamber (s.a.s.): "Kıyamet gününde insanlar çıplak, 
sünnet olmamış ve yalın ayak olarak (mahşer meydanına) geleceklerdir. " 
der. Hz. Âişe: "Ey Allah'ın Resulü, kadın ve erkeklerin hepsi bir arada 
olunca birbirlerine bakmazlar mı?" diye sorunca Peygamberimiz(s.a.s.): "Ey 
Âişe, o gün, insanların birbirlerine bakamayacakları kadar durum 
şiddetlidir. " buyurarak "haşr" için toplanan insanların düştükleri sıkıntıyı 
dile getirmektedir (Müslim, Cennet, 56). Muttaki, mücrim ve kâfirlerin 
haşrolunmaları hakkında Kur'an şöyle der: 

"Takva sahiplerini heyet halinde Rahman(ın huzuruna) topladığımız gün, 
suçluları da susuz olarak Cehennem'e sürdüğümüz (gün) " (Meryem, 19/85- 
86). 

"O gün 'sür'a üflenir ve o gün suçluları (yüzleri kapkara, gözleri) gömgök 
(kör bir durumda) toplarız. " (Tâhâ, 20/103). 

"..Kıyamet günü onları (kâfirleri), yüzü koyun, kör, dilsiz ve sağır bir halde 
süreriz. Varacakları yer Cehennem'dir... " (el-İsrâ, 17/97; Tâhâ, 20/124). 
İnsanların, hesap vermek üzere toplandıkları Mahşer günü güneş, insanların 
başları üzerine iyice yaklaşır, sıcaklık çok şiddetlenir. Ve insanlar, günahları 
nisbetinde tere batarlar. Bir kısmı topuklarına kadar, bir kısmı diz kapağına, 


bir kısmı göbeğine ve bir kısmı da ağzına kadar tere batar (Müslim, 8/135; 
Buhâri, 6/137). Hararetin en şiddetli olduğu bu günde, adil devlet reisi, 
gönlü mescidlere bağlı genç, sadakayı gizli veren cömert, güzel bir kadının 
zina davetini Allah'tan korkusu nedeniyle kabul etmeyen muttaki, sevgileri 
Allah için olan iki dost, Allah'a ibadetle büyüyen genç ve tenha yerde 
Allah'ı zikrederek gözleri yaşla dolup taşan insanı Allah, lütfuyla Arş'ının 
gölgesinde gölgelendirecektir (Buhâri, Ezân, 36; Hudud, 19). 

İnsanlar, (Rabb'larının huzurunda haşrolunup toplandıklarında o ve 
beklemenin zorluğu, korkunun şiddeti nedeniyle yorgunluk son haddine 
ulaştığında insanlar, ruhlarının temizliği ve kirliliğine göre Yüce Allah'ın 
kendilerine hükmetmesini beklemeye başlarlar: 

"Peygamberler (şahidlik edecekleri) vakit için getirildiği zaman: Ertelenmiş 
oldukları güne, yani hüküm gününe. Hüküm gününün ne olduğunu sen 
nereden bileceksin? Yalanlayanların vay haline o gün." (el-Mürselât, 77/11- 
15). Bugün haklı ile haksızın, iyi ile kötünün, zalim ile mazlumun, inanan 
ile inanmayanın ayrıldığı fasıl günüdür. Özür ve kurtuluş fidyelerinin kabul 
edilmediği (Hadid, 57/15; el-Bakara, 2/254) dillerin konuşmadığı bu günde 
(el-Bakara, 2/255) ancak kendilerine, insanlar için şefâat etme izni 
verilenler konuşabilir. İnsanlar Adem, Nuh, İbrâhim, Müsa, İsâ 
peygamberlere, kendilerine şefâat etmeleri için giderler. Onlar bu konuda 
özür beyan edince bu defa Hz. Muhammed'e gelirler. Peygamberimiz 
(s.a.s.) Rabb'ının huzurunda secdeye kapanarak ona hamdeder, ümmeti için 
şefdat diler. Rabb'i kendisine: "Başını kaldır ve iste, ne istersen verilecektir, 
şefdat et, şefâatin kabul edilecektir" deyinceye kadar secdede kalır. 
Ümmetine şefâat diler. Ümmetinden hesabı olmayanlar Cennet'e girerler. 


KIYAS 


Ölçmek, kıyaslamak, karşılaştırmak ve iki şey arasındaki benzerlikleri 
tesbit etmek, hakkında nass (âyet hadis) bulunan bir meselenin hükmünü, 
aralarındaki ortak illetten dolayı, hakkında nass bulunmayan meselenin 
hükmüne bağlamak anlamında bir fıkıh usulü terimi. K.Y.S kökünden, 
"kâse" ve "kâyese" dili geçmişin mastarı. Müctehid tarafından ictihad 
yapılarak çıkarılan hükümler, kıyas yoluyla Kitap ve Sünnet'e dayandırılır. 
Çünkü şer'i hükümler, ya doğrudan doğruya âyet veya hadislere, ya da kıyas 
yoluyla bu nass'lara dayanır. (Ibn Manzür, Lisanü'l-Arab, Beyrut 
1374/1955, "kıyas" maddesi; Nesefi, el-Menâr Fi Usüli'l-Fıkh, Istanbul 
1326, 5.22; Abdulvahhâb Hallâf, Mesâdiru't-Teşrii'l-Islâmi, Küveyt 1970, 
s.21, Sadru'ş-Şeria'nın Tenkihu'l-Usül'ünden naklen). 

Imam Şafil (6 204/819) kıyas hakkında şöyle der: ,Her hadise hakkında ya 
ona ait bir hüküm veya hak olan hükmün yolunu gösteren bir delâlet vardır. 
Meselenin açık hükmü varsa ona uymak gerekir. Eğer belirli bir hüküm 
yoksa, meselenin hak olan hükmüne götüren yolun delili ictihad ile aranır, 
ictihad ise kıyastan ibarettir' (Şâfii, er-Risâle, Kahire 1940, 5.477). 

Kıyasın tariflerinde ortak olan nokta şudur: Nass'a dayanan bir meselenin 
hükmünü, ictihad yoluyla, aynı ortak illeti taşıyan ve nass ile belirtilmemiş 
bulunan mesele için de sâbit kılmaktan ibarettir. 

Aşağıdaki örnekler kıyasın anlaşılmasına yardımcı olur. Hz. Peygamber: 
"Hâkim, öf keli iken iki kişi arasında hüküm vermesin " (Buhâri, Ahkâm, 
13) buyurmuştur. Buna kıyas yapılarak, Mecelle'nin 1812. maddesinde; 
"Hâkim gam ve gussa (keder) ve açlık ve galebe-i nevm (uykulu) gibi 
sıhhat-ı tefekküre (sağlıklı düşünmeye) engel olabilecek bir ârıza ile zihni 
müşevves (karışık) olduğu halde hükme tesaddi (teşebbüs) etmemelidir" 
denilmiştir. Hadiste geçen "öfke hâli" ile, Mecelle maddesindeki "üzüntü, 
keder, açlık ve şiddetli uyku halleri" arasındaki ortak illet, bu gibi hallerin 
sağlıklı karar vermeye engel teşkil etme ihtimalıdır (Mahmud Es'ad, Telhisu 
Usüli'l-Fıkh, Izmir 1313, s.12) 

"Kur'ân'da iki kız kardeşi bir nikâh altında toplamak yasaklanmıştır." 
(en-Nisâ, 4/23). Hadiste de şöyle buyurulmuştur: "Kadın, halası ve 
teyzesiyle bir nikâh altında toplanamaz" (Buhâri, Nikâh, 27). Bunlara kıyas 
yapılarak; biri erkek farz edildiğinde diğeriyle evlenmesi caiz olmayacak 
derecede mahrem hısım olan iki kadının bir nikâh altında toplanamayacağı 


esası benimsenmiştir. Çünkü bütün bunlar, akrabalığın hiçe sayılmasına ve 
sılâ-i rahmin kesilmesine yol açmaktadır (Hallaf, a.g.e., s. 24). 

Islam hukukunda Kitap, Sünnet ve lcmâ'dan sonra dördüncü asli delil 
kıyas'tır. Ancak kıyas, ilk üç asli delil gibi kesin bilgi ifade etmez. O, vücub 
değil, cevaz ifade eder. Buna göre kıyas, zan bildirir ve yeni bir hüküm 
isbat etmeyip, üç delilden biriyle sabit olan ve delili gizli bulunan hükmü 
ortaya çıkarır. Yani kıyas, bir çeşit ictihad olduğu için kendi başına bir 
hüküm bildirmez, nass (âyet-hadis) veya icmâ' ile bildirilen hükmü yeni 
mese-leye nakleder. Kısaca zanni olmakla birlikte kıyasın hükmü 
nakletme(tadıye) dir (AbdülKadir Şener, Kıyas Istihsan Istislah, Ankara 
1974, s.70; es-Serahsi, Usül, vrk. 98/a, 178/a'dan naklen; M. Es'ad, a.g.e,, 
s.11). 

Kur'ân-ı Kerim'de benzer olayların, benzer hükümlere tabi tutulduğunu 
bildiren âyetler vardır. Ezcümle: "Yeryüzünde dolaşıp, kendilerinden 
öncekilerin uğradıkları âkıbetlerin nasıl olduğuna bakmazlar mı? Allah 
onları helâk etmiştir. Kâfirler için de aynı âkıbet vardır" (Muhammed, 
47/10). Şu iki âyette de birbirine benzemeyen olayların, hükmünün de farklı 
olduğu bildirilir. "Yoksa kötülük işleyenler, hayatlarında ve ölümlerinde, 
tam eşit olarak, iman edip salih ameller işleyenlerle kendilerini bir 
tutacağımızı mı sanırlar? Ne kötü hüküm veriyorlar" (el-Câsiye, 45/21). 
"Yoksa Biz, iman edip salih ameller işleyenleri, yeryüzünde bozgunculuk, 
çıkaranlar gibi mi tutacağız? Yoksa Allah'tan hakkıyla korkanları, 
günahkârlar gibi mi tutacağız" (Sâd, 38/28). 

Hz. Peygamber de, benzer olaylarda akıl metodunun kullanılmasını şu 
uygulamasıyla göstermiştir. Rivayet edildiğine göre Hz. Ömer (ö. 23/643), 
Rasülüllah (s.a.s)'e gelerek; "Ya Rasülüllah, bugün büyük bir iş yaptım, 
oruçlu olduğum halde karımı öptüm" demiş; Hz. Peygamber; "Oruçlu iken 
su ile mazmaza (ağıza su alıp çalkalamak ve sonra suyu dışarı atmak) 
yapsan ne lâzım gelirdi?" buyurmuş, Hz. Ömer de; "Bir şey gerekmezdi" 
diye cevap vermiş; bunun üzerine Hz. Peygamber, "O halde orucuna devam 
et" (Ebü Dâvud, Savm, 33; Dârimi, Savm, 21) buyurmuştur. Bu duruma 
göre, mazmazanın orucu bozmadığı bilinince, aynı nitelikte olan öpmenin 
de orucu bozmaması, kıyas metoduyla aklın ulaştığı bir sonuçtur. Böylece, 
Hz. Peygamber ümmetine, mantık yoluyla, benzer problemleri çözme 
yolunu göstermiştir. O'nun bu metodu kullandığına dair birçok haber 
nakledilmiştir. İslam'ın ilk yıllarında "rey" terimiyle ifade edilen ictihad, 
Hz. Peygamber, sahabe ve tabiinler devrinde gelişerek ve daha sonra 


sistematik bir şekil alarak kıyas, istihsan, istislah vb. adlar altında, âyet ve 
Hadislerden hüküm çıkarma vasıtası hâline gelmiştir. 

Imam Şâfii'nin (6.204/819) yakın arkadaşlarından el-Müzeni (6.264/877) 
kıyas hakkında şöyle demiştir. "Hz. Peygamber (s.a.s)'in asrından 
günümüze kadar fakihler, din işlerindeki bütün hükümlerde kıyasları 
kullanmışlar, hakkın benzerinin hak, bâtılın benzerinin de bâtıl olduğunda 
itifak (icmâ') etmişlerdir. Buna göre, kimsenin kıyası inkâr etmesi caiz 
olmaz; çünkü kıyas, olayları birbirine benzetme ve sonuç olarak aynı 
hükme bağlama metodudur" (Muhammed Ebü Zehra, Usülü'l-Fıkh, 5.220). 


KIYASIN DELİL (HUCCET) OLUŞU; 


Kıyas, temelde akıl ve mantık metodu olduğu halde, bazı hukukçuların 
çoğunluktan ayrı görüş öne sürdükleri görülür. Islâm hukukçularının kıyas 
hakkındaki görüşleri üçe ayrılır: 

a) Kıyasa büyük bir önem vererek onu huccet kabul edenler. Ebü Hanife 
(6.150/767), imam Şafii (6.204/ 819), imam Mâlik (6.179/795) ve bunları 
izleyenler örnek verilebilir. 

b) Kıyası yetersiz görerek, ona ancak zorunlu hallerde başvuranlar. Buna, 
Ahmed b. Hanbel (6.241/855) örnek gösterilebilir. 

c) Kıyası tamamen reddedenler. Zâhiriler ve Şiiler bu gruba girer. 

Ayet ve hadislerin sınırlı, hayat olaylarının ise sonsuz olduğu ve her olayın 
bir hükme bağlanması gerektiği gözönüne alınırsa, bu yeni meseleleri 
çözmek için kıyasa başvurmaktan başka bir çare olmadığı anlaşılır. Kıyas, 
bir delil kabul edilmediği takdirde bir çok yeni meseleyi çözmek mümkün 
olmaz. Nitekim Hz. Ömer, Kadı Ebü Musa el-Eş'ari'ye (6.44/664) yazdığı 
ünlü mektubunda; "birbirine benzer şeyleri iyice tanı ve ona göre meseleleri 
kıyas et." (es-Serahsı, el-Mebsüt, Kahire 1324-1331, XVI, 62, 63; Ibn 
Kayyim, I'lâmü'l Muvakkı'in, Delhi 1313-1314, I, 30) diyerek, kıyasın bir 
delil olduğunu ifade etmiştir. Ebü Hanife'nin üstadı, Hammad b. Ebi 
Süleyman'ın (6 120/738) kendisinden fıkıh ilmi aldığı Ibrahim en-Nehai 
(6.95/714); "Ben bir hadisi ezberliyorum, sonra da ona yüz şeyi kıyas 
ediyorum" (Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, 
5.52) demiştir. 

Kıyası delil olarak kabul eden çoğunluk hukukçular Kur'ân ve Sünnete 
dayanır. 

Kur'ân'da şöyle buyurulur: "Ey iman edenler, Allah'a itaat edin, 
Peygamber'e ve sizden olan yöneticilere (ulü'l-emr) itaat edin. Eğer bu 
şeyde anlaşmazlığa düşerseniz, Allah'a ve Peygamber'e inanıyorsanız, onu 
Allah'a ve Peygamber'e havale edin" (en-Nisa, 4/59). Bir şeyi Allah'a ve 
Peygamber'e havale etmek, Kitap ve Sünnetin amaçlarını tam olarak 
bilmekle olur. Bu da Kur'an ve Sünnetin illetine dayanır ki, o da kıyastır. 
Kur'ân, birtakım hükümlerin illetine yer verir. Nitekim, kısas'ın hikmeti 
zikredilirken; "Kısasta sizin için hayat vardır" (el-Bakara, 2/179) 
buyurulmuştur. Hz. Peygamber'in, oğulluğu Zeyd bin Hârise'den boşanmış 
olan Zeyneb (r.anhâ) ile evlenişinin sebebi şöyle açıklanır: "Mademki, 


Zeyd, Zeyneb'le ilişiğini kesti, onu seninle evlendirdik ki, evlatlıkları 
eşleriyle ilgilerini kestiklerinde, onların bu eşleriyle evlenmeleri hususunda 
mü'minlere bir zorluk olmasın" (el-Ahzâb, 33/37). 

Sünnet de hükümlerin illetine işaret etmiş ve bir kısım hükümlerin illetlerini 
açıklamıştır. Meselâ; başkasının evine izinsiz girmeyi yasaklayan âyette 
şöyle buyurulmuştur: "Ey iman edenler, kendi evlerinizden başka evlere, 
sahiplerine seslenip selâm vermeden girmeyiniz. Eğer düşünürseniz, bu 
sizin için daha iyidir" (en-Nür, 24/28, 29). Hz. Peygamber burada, 
başkasının evine girerken izin istemenin illetini; "Izin ancak göz için 
emredilmiştir" hadisiyle açıklamıştır (Buhâri, Diyât, 23; Libâs, 75). 
Hükümlerde kıyasın sübütu üzerinde ashab-ı kiramın ittifakı (icmâ') vardır. 
Meselâ; Hz. Ebü Bekr (6. 13/634), miras konusunda, ölenin babası 
bulunmayınca, babanın babasını (dede), baba hükmünde saymıştır. Çünkü, 
dedede babalık anlamı vardır. Ibn Abbas (6.68/687) da dedeyi oğlun oğluna 
kıyas etmiştir (Ebü Zehra, a.g.e., 223, 224). Bazı sahabiler Ebü Bekr'e (r.a) 
bey'at ederken, namaz imamlığı ile Devlet başkanlığını (hilâfet, imâmet-i 
âmme) Kıyas ederek şöyle demişlerdi: "Peygamber (s.a.s) O'nu din işimizde 
imam tayin etmiştir. Öyleyse biz O'nu, dünya işimizde niçin imam 
tanımayalım ?" (es-Serahsı, Usül, Kahire 1372-1373, II, 131, 132; Ibn 
Kayyim, I'lâm, Kahire 1325, 1326, 1, 253). 

Kıyası Kabul Etmeyenler ve Delilleri: 

Kıyası kabul edip etmemenin temelinde hükümlerin illeti problemi yatar. 
Kıyası kabul edenlere göre, şer'i hükümlerin illetleri, akıl ile kavranabilen 
anlamları ve bir kısım amaçları vardır. Bir illet ve amaçlar, hakkında nass 
bulunmayan konularda da gerçekleşirse, nass'ın hükmü bu benzer meselede 
de sabit olur. Kıyası tanımayanlara göre Kıyas, Islâmi bir huccet değildir; 
nass'ların illetleri bilinemeyeceği için, hüküm onların dışındaki konuları 
kapsamına almaz. 

Rey ictihadını, Kıyası, sahabe ve tâbiün fetvâlarını hüküm kaynağı olarak 
kabul etmeyenlerin başında zâhiriler gelir. Bunların önemli temsilcileri 
Ibrahim en-Nazzâni (6. 231/845), Mu'tezile'den Ca'fer b. Harb (6.236/850), 
Ca'fer b. Mübeş-Şir (6.234/848), Muhammed b. Abdillah el-Iskâfi 
(6.240/854) ile ehl-i sünnetten Dâvud b. Ali ez-Zâhiri (6.270/883) dir. 
Üçüncü hicri asırda doğuda Hanbeli mezhebinin yerini tutmuş bulunan 
Zâhiriye mezhebi daha sonra Endülüs'e intikal etmiştir. Buradaki 
temsilcileri Münzir b. Said el-Bellüti (6.355/966), oğlu Said b. Münzir 
(6.403/1012), Ibn Hazm'ın hocası Mes'üd b. Süleyman (6. 420/1029) ve ibn 


Hazm (6. 456/1063) dır (Şah Veliyyullah, Huccetullah, Mısır 1966, I, 319, 
340, TI, 62; Ebü Zehra, Ibn Alazm, Kahire, t.y., s.267-274). 

Zâhirilerin hüküm kaynakları şunlardır: Âyet ve hadisin nass'ı, Hz. 
Peygamber'den sahih olarak bize gelmiş fiil ve ikrar, hakkında hiç bir ihtilaf 
bulunmadığı kesin olarak bilinen icmâ ile bu nass veya icmâa dönen delil 
(Ibn Hazm, el-Ihkâm, Nşr., Ahmed Muhammed Şakir, Mısır, t.y., 5.931). 
Kıyası reddedenlerin dayandığı deliller: 

a) Âyet ve hadislerin nass'ları, hâdiselerin hükümlerini farz, sünnet, 
mendub, haram, helal veya mübah olarak belirlemiştir. Farz, sünnet, haram 
veya mekruh kılınmayan her şey mübahtır (bk. el-Bakara, 2/29; el-Mâide, 
5/101). Bu yüzden Kıyas ve reye dinde yer yoktur. 

b) Şu âyetleri de delil getirirler: "Ey iman edenler, Allah ve O'nun elçisinin 
önüne geçmeyin..." (el-Hucurât, 49/1). "Allâh'ın indirdiği ile aralarında 
hükmet" (el-Mâide, 5/49). "Biz, Kitap'ta hiçbir şeyi eksik bırakmadık " (el- 
En'âm, 6/38). "Her şeyi açıklamak için sana Kitab'ı indirdik" (en-Nahl, 
16/89)."Hakkında bilgi sahibi olmadığın şeyin ardına düşme" (el-isrâ, 
17/36) (es-Serahsi, Usül, Beyrut ty., II, 119 vd.). 

Bu âyetler dikkatlice incelendiğinde, Kıyas'ın aleyhine bir sonuca 
varılamaz. Çünkü ilk âyette yasaklanan husus, Allah'a ve Peygamberine 
itaatsizliktir. Ikinci âyette, Allâh'ın indirdiği Kitap ile hükmedilmesi 
istenmektedir. Kur'ân'da açıklanmamış olan meselelerin ictihad yoluyla 
çözümlenmesi gerekir ki, kıyas da bu yollardan birisidir. Üçüncü âyette 
"Kitap"tan maksat ilâhı ilimdir. Diğer yandan Kur'ân'ın her şeyi açıklamak 
için indirilişi, genel ve külli prensipler koymak içindir. Hakkında bilgi 
sahibi olmadığımız şevin ardına düşmeyi yasaklayan son âyet ise inançla 
ilgilidir (Yunus, 10/209; el-Hucurât, 49/12). Çünkü, ameli konularda gâlib 
zanla hüküm verilebilir. Şer'i nass'lardan çoğunun delâleti zanni olup, 
bunlardan çıkarılan hükümler ictihada dayanmaktadır Abdulvehhab Hallâf, 
Mesadır, Kuveyt 1970, 5.35 vd.). 

c) Sünnet; Hz. Peygamber'in böyle dediği nakledilmiştir: "Bu ümmet bir 
süre Allah'ın Kitabı ile amel eder, bir süre O'nun elçisinin sünnetiyle, bir 
süre de rey ile amel eder. Rey ile amel ettiği zaman onlar hem kendileri 
sapar, hem de başkalarını sapıtırlar" (Suyüti, el-Câmiu's-Sağlir, Feyzu'l- 
Kadir ile birlikte, Mısır 1938, TII, 256). 

Bu hadis, kıyası reddetmek için yeterli değildir. Çünkü, Ibnü's-Sübki 
(6.771/1369), hadisin bazı râvilerinin, Ibn Main tarafından tekzib edildiğini 
ileri sürerek, bu hadisin delil olamayacağını söylemiştir (Hallâf, a.g.e., 


5.38). Ebü Zür'a da (6.282/895), bu hadisin zayıf olduğunu ileri sürmüştür 
(el-Münâvi, Feyzü'l-Kadir, Mısır 1938, TII, 256). 

d) Hz. Ömer'in; "Kıyas'tan sakınınız" (Dârimi, Sünen, Dımaşk 1349, 1, 66) 
sözünü, O'nun kadılarını ictihad ve kıyasla hüküm vermeye teşvik etmesi 
karşısında, amaca uygun bir şekilde anlamak gerekir. Nitekim yine Ömer 
(r.a) bu sözünü böyle açıklamıştır: "Rey sahiplerinden sakınınız, çünkü 
onlar dinin düşmanlarıdır Hadisleri öğrenip ezberlemekten âciz kaldıkları 
için rey ile söz söylerler ve böylece hem kendileri saparlar, hem de 
başkalarını saptırırlar" (es-Serahsi, a.g.e., Il, 121). Bu duruma göre Hz. 
Ömer, Ali ve Ibn Abbas gibi sahabelerden rivâyet edilen kıyas aleyhindeki 
sözleri, meselelerin hükümlerini Kitap ve Sünnet'te araştırmaksızın yapılan 
kişisel görüş ve kıyaslarla ilgili olarak değerlendirmek gerekir. Çünkü rey 
ve kıyasa çokça başvuruları Irak ekolünün oluşmasında büyük etkisi olan 
Abdullah b. Mes'ud (6.32/652), Hz. Ömer (6.23/643) ve Hz. Ali b. Ebi 
Tâlib (6.40/660) kıyas ehli idiler. Diğer yandan Irak yöresine ilim yayan Ibn 
Mes'ud'un, hemen hemen hiçbir meselede Hz. Ömer'e muhalefet etmediği 
nakledilir (Ibn Kayyim, I'lam, I, 16, 17, 20, 21). 

Sonuç olarak, kıyası tanımayan zâhiriler, nass'ların illetini dikkate 
almadıkları için çeşitli hükümlerde çelişkilere düşmüşlerdir. Sözgelimi 
onlar, nass bulunduğu için insan idrarının pis olduğunu; domuz bevlinin ise, 
hakkında nass bulunmadığı için temiz olduğunu, yine aynı sebeple köpeğin 
salyasının pis ve bevilinin temiz olduğunu kabul etmişlerdir. Eğer onlar 
nass'ların metni yanında, ruhu üzerinde de düşünselerdi bu çeşit çelişkilere 
düşmezlerdi (kbü Zehra, a.g.e., 5.227). 

Kıyasın Rükünleri: 

Kıyas; hakkında nass bulunmayan bir meselenin hükmünü, aralarındaki 
ortak illet dolayısıyla, hakkında nass bulunan meselenin hükmüne 
bağlamak, şeklinde tarif edilince, buradan dört rukün ortaya çıkmaktadır. 
Asl, fer', hüküm ve illet. 

a) Asl (el-asl): Fer'in kıyas edildiği hükmün dayandığı delile, başka bir 
deyimle, hakkında doğrudan hüküm bulunan konuya "asl" denir. Bu asl; 
nass (âyet-hadis) veya icmâ olmaktadır. Çünkü icmâ'ın senedi, yani hukuki 
dayanağı da genel olarak nass'tır. Meselâ; âkıl, bâliğ ve reşid bir kızın kendi 
malı üzerinde tam velâyet hakkına sahip olduğu icmâ ile sabittir. Buna 
kıyas yapılarak, böyle bir kız, evlenme konusunda da serbest olup, rızası 
dışında zorla evlendirilemez (Ebü Zehra, a.g.e., s.228-229). Kıyasla sabit 
olan bir hükmün, yeni bir kıyas için asl olup olamayacağı Islâm hukukçuları 


arasında tartışılmıştır. Çoğunluğa göre; kıyas, başka bir kıyas için asl 
olamaz. Çünkü, ikinci kıyasın illeti ile, birinci kıyasın illeti aynı ise, kıyas 
ilk asl'a dayalı olarak yapılmış sayılır. Illetler farklı ise, ikinci kıyas geçersiz 
olur. 

Mâlikilere göre ise, kıyas üzerine kıyas geçerlidir. Mâliki hukukçu Hafid 
ibn Rüşd (6.520/1126) bu konuda şöyle der: "Fer', hükmü bilinince asl olur 
ve ondan elde edilen başka bir illet dolayısıyla yeni bir mesele ona kıyas 
yapılabilir. Ikinciye, hükmü sabit oluncaya kadar "fer" adı verilir. Bu ikinci 
meselenin de hükmü sâbit olunca, ortak illet göz önüne alınarak, başka bir 
mesele de buna kıyas yapılabilir. Kısaca; Kitap, Sünnet ve lcmâ' 
delillerinden birisine kıyas mümkün olmazsa, bunlara dayanan kıyas 
üzerine de kıyas yapılabilir. Bu konuda Imam Mâlik (6.179/795) ve 
arkadaşları görüş birliği içindedir" (Ebü Zehra, Usülü'l-Fıkh, Kahire, ty, 
5.220-221). 

b) Fer': Bu, asl'a kıyas yapılarak hükmü belirlemek istenen meseledir. Fer'in 
kıyas konusu olabilmesi için iki şart vardır: 

1) Fer'in hükmünün nass veya icmâ ile belirtilmiş olmaması gerekir. Çünkü 
hakkında nass bulunan bir konuda kıyasa ihtiyaç kalmaz. Ancak bazı 
Hanefi ve Mâliki hukukçuların, âhâd haber (tek ravinin naklettiği hadis) ve 
zanni delillerden ibaret nass'lar bulunduğu halde kıyasa başvurdukları 
olmuştur. Bu, aslında âhâd haberi zayıf sayma veya kıyas yaparken zanni 
delili tahsis etme esasına dayanır. 

2) Asıl hükmün illeti ile fer'in illetinin ortak olması gerekir. Meselâ; şarabın 
yasaklanma illeti sarhoş etme özelliği olunca, sarhoş edici her içkinin şarap 
hükmünde sayılması kıyasa dayanır. Eğer bir şey sarhoş edici özelliğe sahip 
olmadığı halde, kişinin bünyesinden kaynaklanan bir sebepten dolayı aklın 
gitmesine sebep oluyorsa, o şeyin kullanılması haram olmaz. Çünkü illette 
ortaklık yoktur. Şeker hastasına bazı gıdaların zarar vermesi hatta onu 
komaya sokması buna örnek verilebilir. Burada, genelleme yoluna 
gidilmeksizin, yalnız bu kimseye mahsus yasaklama olabilir. 

c) Hüküm: Hakkında nass veya icmâ bulunan şeydir. Bunun kıyas yoluyla 
asl'dan fer'a geçmesi için iki şartın bulunması gerekir. 

1) Hüküm, şer'i ve ameli olmalıdır. Kıyas, yalnız ameli hükümlerde olur. 
Çünkü fıkhın genel olarak konusu bu hükümlerdir. 

2) Hükmün anlamının akıl ile kavranabilir nitelikte olması gerekir. Yani 
onun meşru oluş sebebini akıl kavramalı veya âyet ya da hadis bu sebebe 
işaret etmiş bulunmalıdır. Meselâ; içki, kumar, murdar hayvan eti, hırsızlık 


gibi yasakların hikmetini akıl kavrar. Fakat teyemmüm, namazın 
rek'atlerinin sayısı veya namazın kılınma şekli gibi illeti akılla bilinemeyen 
hükümlerde kıyas söz konusu olmaz. 

Buna göre Islâm hukukçuları hükümleri; taabbüdi ve manası akıl ile 
kavranabilen hükümler olmak üzere ikiye ayırmışlardır. Meselâ; hacla ilgili 
ibadetler taabbüdi olup, bunların illetini bilme imkânı bulunmaz. Şüphesiz 
bunların hikmet ve faydaları vardır. Mânası akılla kavranabilen hükümlerde 
ise illetleri insan aklı kavrar ve bunlarda kıyas cereyan eder. 

Ebü Hanife'ye göre dini nasslardaki hükümlerin hepsinin anlamı akılca 
kavranabilir ve illetleri anlaşılabilir, ancak taabbudi olduğuna dair delil 
bulunanlar bundan müstesnadır (Zehra, a.g.e., 5.233, 234). 

d) Tllet: Sözlükte; mevcut durumu değiştiren şeye "illet" denir. Hastalığa da 
illet denmiştir, çünkü, kişi bedeninde değişiklik meydana gelmiştir. Bir 
hukuk terimi olarak illet, mevcut durum ve hükmü değiştirmeye, mübah 
olan bir şeyi yasaklamaya veya yasak olan bir şeyi mübah kılmaya sebep 
olan şeydir. Illet aynı zamanda âyet ve hadislerin mânâ ve gayesidir. Fıkıh 
usülünde şer'i illetlere "kıyas", "delil' ve "nazar" adı da verilir. 

Illetle, sebep ve hikmet birbirinden farklı terimlerdir. Bir hükmün illeti o 
hükmün bağlı olduğu ve kendisine bina edildiği şeydir. Hükmün bağlı 
olduğu şey akıl ile kavranabiliyorsa buna illet, akıl tarafından 
kavranamıyorsa buna da sebep adı verilir. Meselâ; vaktin girmesi, namazın 
farz olması için bir sebeptir, illet değildir. Çünkü namazın niçin o vakitte 
farz kılınmış olduğunu akıl anlayamaz. Bu duruma göre her illet sebep 
olabilir, fakat her sebep illet olamaz. Şâfiilerin çoğu sebebe dayanarak kıyas 
yapılabileceğini söylerken, Hanefi ve Mâlikiler kıyasın yalnız ortak illete 
dayanarak yapılabileceği görüşünü benimserler. Tercih edilen görüş de 
budur (el-Âmidi, el-Ihkâm, Mısır 1914, IV, 86; Ibn Hâcib, el-Muhtasar, 
Istanbul, 1307-1310, IV, 417; A. Hallaf, Masâdir, Küveyt, 1970, 5.50). 
Hikmet; şer'i bir hükmün meşrü kılınışında gözetilmiş olan maslahattır. 
Hikmetle illet farklı terimlerdir. Meselâ; Ramazanda hasta veya yolcu olan 
kimseye oruç tutmama ruhsatı verilmiştir. Bu ruhsatın hikmeti güçlüğü 
kaldırmak, illeti ise yolculuk veya hastalıktır. Bu yüzden yolculuk veya 
hastalık hali bulununca, oruç tutmak güçlük meydana getirmese bile, kişi bu 
ruhsattan yararlanabilir (bk. el-Bakara, 2/183-184). Yine bir gayrı 
menkulde, ortak veya bitişik komşulara tanınan "şüf'a hakkı(ön alım 
hakkı)"nın hikmeti, onları zarara uğratmamak, illeti ise, ortaklık veya bitişik 
komşu bulunmaktır (bk. Ali Şafak, Hadislerde ve Mukayeseli Hukukta şüf'a 


Hakkı, Erzincan 1981). Usulcülerin çoğu kıyasta illeti esas alırken, bazı 
Mâlikiler ve Hanbeli usulcülerin çoğu, özellikle Ibn Teymiyye (6.728/1327) 
ve öğrencisi Ibn Kayyim el-Cevziyye (6.751/1350) illet yerine hikmeti 
(uygun vasıf ) esas almışlardır. Bu görüşü benimseyen Hanbelilere göre, 
birbirine benzeyen meseleler arasındaki asıl bağ, şer'i hikmettir (Ebu Zehra, 
Ibn Hanbel, Kahire 1367, 5.277, 278). 

Illetin şartlarına gelince beş tanedir. 

1) Açık bir vasıf olmak. Illet, bir şeyi sabit kılmak için elverişli olmalıdır. 
Meselâ; bir çocuğun nesebinin sabit olması için illet, nikâh akdinin 
bulunması veya nesebin ikrarıdır. Yine küçük yaşta bulunma (sığâr), mal 
üzerinde başkasının velâyet hakkının illetidir. Bu açık vasıf, küçüğün 
evlenme konusunda da, velâyet altında olduğunu isbata elverişli bir illettir. 
Eğer illet gizli bir şey ise, ona delâlet eden açık bir beyin bulunması gerekir. 
Meselâ; akitler karşılıklı rızaya dayanan borçlandırıcı fiillerin esasını teşkil 
eder. Âyette şöyle buyurulur: "Karşılıklı rızanıza dayanan bir ticaretle 
birbirinizin mallarını yemeniz müstesnadır" (en-Nisâ, 4/29). Rıza gizli bir 
şey olduğu için bunun akit sırasında sözlü veya yazılı olarak ifade edilmesi, 
şahit gerektiren durumlarda bunun da eklenmesi gerekir (bk. el-Bakara, 
2/282). 

2) Illet sabit olmalı, şahıs, belde ve çevreye göre değişmemelidir. Meselâ; 
şuf'a hakkına sahip olabilmek için ortaklık veya komşuluk illet olarak 
aranır. Şüf'a hakkına sahip olmanın hikmeti olan "zararı önleme" ise yeni 
müşterinin durumuna göre değişebilir. Bu yüzden, yeni müşterinin zararsız 
bir kimse olduğu ileri sürülerek şüf'a hakkı düşürülemez. Yine bazı 
yolculuklarda güçlük bulunmadığı öne sürülerek, seferilik ruhsatları 
kaldırılamaz. 

3) Illetle hüküm arasında uygun bir bağlantı bulunmalıdır. Meselâ; sarhoş 
edicilik, şarabın haram kılınışına uygun bir vasıf tır. Yine, mirasçının bir an 
önce mirasa konmak için mürisini öldürmesini engellemek için, bu fiili 
işleyen katili mirastan mahrum etmek uygun bir illettir. 

4) Illetin sirayet edici nitelikte olması gerekir. Yani illet, ait olduğu hükme 
ait kalmamalıdır. Sözgelimi; yolculuk orucun tutulmayıp kazaya 
bırakılabilmesi için, oruca mahsus bir illettir. Buna kıyas yapılarak 
yolcunun namazını da kazaya bırakabileceği sonucuna varılamaz. Çünkü 
yolcunun namazını kısaltarak kılabileceği konusunda başka nass'lar vardır 
(bk. en Nisâ, 4/101; Buhâri, Salât, 1; Müslim, MüşŞâfirin, 1; Ahmed bin 
Hanbel, Müsned, III, 45). 


5) Vasfın geçersiz olduğunu gösteren bir delil bulunmamalıdır. Bu da illetin 
tamamen nasslara aykırı olmasıyla ortaya çıkar. Meselâ; Endülüslü bir 
fakihin, Halife için oruç keffâreti olarak, köle azadı yerine altmış gün oruç 
tutması gerektiğini söylerken ileri sürdüğü sebep geçerli değildir. Çünkü 
hadiste (Buharı, Savm, 30) ilk sırada köle azadı zikredildiği için, gücü 
yetenin bununla yükümlü tutulması asıldır (A. Hallâf, a.g.e., 5.50, 51, 52; 
M.Ebü Zehra, Usülü'l-Fıkh, Kahire tş, s.239-241). 

Hükümlere esas teşkil eden illetlerin, aşağıdaki üç yolla elde edildiği tesbit 
edilmiştir: illetler; nasslar, icmâ ve şer'i hükümlerin tamamı göz önüne 
alınarak belirlenir. 

1) Nass ile sabit olan illete, içkinin sarhoş etme (iskâr) özelliği örnek 
verilebilir. Bu, Kur'ân ve Sünnet'le sabittir. Kur'an'da; "Ey iman edenler 
sarhoş iken namaza yaklaşmayın" (en-Nisâ, 4/43) buyurulur. Bu âyet, şarap 
yasağından önce indirilmiş olup, sarhoşluğun namazla bağdaşmayacağını 
belirtir. Bu, daha sonraki yasağın illetine bir işarettir. Şarap yasağının 
illetinin sarhoş etme özelliği olduğu şu hadiste ifade edilir. "Sarhoşluk 
veren her şey hamr'dır ve her hamr da haramdır" (Müslim, Eşribe, 75). 
Evlere girerken izin istenmeşinin illeti de bir hadiste şöyle belirtilmiştir: 
"izin ancak göz için emredilmiştir" (Buhârı, Diyat, 23, Libâs, 75). 

2) Icmâ ile sâbit olan illete şunlar örnek verilebilir: Oğlunun malı ve şahsı 
üzerinde, babanın velâyet hakkına sahip olduğu icmâ ile sâbittir ve bunun 
illeti babalıktır. Çoğunluk Islâm hukukçularına göre dede de buna kıyas 
yapılarak küçük torunu üzerinde velâyet hakkına sahip görülmüştür. Yine, 
anne tarafından olan hısımlığı yüzünden, ana-baba bir kardeş mirasta, baba 
bir kardeşe takdim edilir. Buna kıyas yapılarak öz amcanın oğlu, baba bir 
kardeşin oğluna tercih edilir (M. Ebü Zehra, a.g.e., 5.244, 245). 

3) Illeti açıklayan bir âyet, hadis veya icmâ bulunmazsa, bu, ictihad yoluyla 
belirlenir. Meselâ; bir bedevi gelip, Hz. Peygamber'e, Ramazan orucu 
tutmakta iken karısıyla cinsel ilişkide bulunduğunu söylemiş; O da, bunun 
için; a) Bir köle azat etmesini, b)Buna imkân bulamazsa ardı ardına iki ay 
oruç tutmasını, c) Buna da gücü yetmezse, altmış yoksulu doyurmasını 
emretmiştir (Buhari, Savm, 30) Burada yasağın illeti açık değildir. Bu illet; 
adamın karısıyla Ramazan günü cinsel ilişkide bulunması mıdır? Yoksa, 
yalnız orucu bozması mıdır? Burada kendi eşiyle cinsel ilişkide bulunması 
aslında haram değildir, ancak onun bu fiili için bir ceza öngörülmüştür. 
Çünkü bu fiil, Ramazan orucuna karşı bir saygısızlık teşkil etmektedir. O 
halde orucu bozan her fiil, yukarıdaki fiile eşittir. Buna kıyas yapılarak, 


Ramazanda orucu kasten bozmaya sebep olan her davranış için keffâret 
gerektiği sonucuna varılmıştır. 


KIYASIN KISIMLARI. 


Kıyas kuvvet bakımından ikiye ayrılır: 
1) Celi (açık) kıyas: Burada illet, fer'ide asıldakinden daha kuvvetli ve açık 
olup, asl ile fer' arasındaki fark kaldırılmış bulunur. Meselâ; Kur'ân'da ceza 
bakımından zina eden câriyeye, zina eden hür kadına verilen cezanın yarısı 
takdir edilmiştir. Bu da elli değnek vurmaktan ibarettir (bk. en-Nisâ, 4/25; 
en-Nür, 24/2). Buna kıyas yapılarak zina eden köleye de elli değnek ceza 
takdir edilmiş olup, bunlar arasındaki cinsiyet ayrılığına itibar edilmemiştir. 
Buna "kıyas-ı evlâ"da denir. Meselâ; Kur'ân'da ana-babaya öf bile demek 
yasaklanmıştır (el-Isrâ, 17/22). Buna kıyas yapılarak ana ve babayı dövmek 
öncelikle yasaklanmış demektir. 
2) Hafi (gizli) kıyas: Burada asl ile fer' arasındaki farkın kaldırıldığı zanni 
olarak bilinir. Meselâ; demir cinsinden bir şeyle kasten adam öldürmenin 
cezası kısastır (bk. el-Bakara, 2/178, 179; el-Mâide, 5/45). Katıbir cisimle 
kasten adam öldürmenin cezası da buna kıyas edilmiştir. Hanefiler hafi 
kıyasa "istihsan" adını vermişlerdir. 
Kıyas ve Nasslar: 
Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre, illet, aynı durumda bulunan bütün 
meselelere sirâyet edeceğinden, kıyas genel ve kapsamlı olup bazı nasslarla 
çatışabilir. Bu konuda üç görüş vardır: 
1) Nass bulunan konuda, kesinlikle kıyasa yer yoktur. Imam Şâfii ve 
Ahmed b. Hanbel bu görüştedir. 
2) Kıyas, kat'i (kesin) delillerle çatışmaz; ancak zanni delillerle çatışabilir. 
Hanefi ve Mâlikilerin görüşü budur. 
3) Şer'i nass'a aykırı, bir kıyas bulunamaz. Şer'i nasslarla çatışan kıyaslar 
fesittir. Bu görüş de, Ibn Teymiyye (6.728/1327) ve öğrencisi Ibn Kayyim 
el-Cevziyye'ye (6.751/1350) aittir. 
Hanefilere göre, kıyas zanni; bir delildir. Bu yüzden kıyasla, kat'i bir delil 
olan âmm (genel) lafızlar tahsis edilmez. Ancak âmm, şer'i bir delil ile bir 
defa tahsis edilmişse, artık delâlet bakımından zanni delil sayılacağından, 
ikinci olarak kıyas ile de tahsis edilebilir. Meselâ; "... Bunlardan başkası size 
helal kılındı." (en-Nisâ, 4/24) âyeti, Hz. Peygamber'in ittifakla kabul edilen 
"Bir kadın, erkek kardeşinin kızı ve kız kardeşinin kızı üzerine nikâh 
edilmez" (Buhâri, Nikâh, 27: Müslim, Nikâh, 37, 39) hadisi ile tahsis 
edilmiştir. Böylece tahsis edilmiş olan bu âyet, zannı bir delil ile tekrar 


tahsisi kabul edebilir (Ebü Zehra, a.g.e., 5.254, 255). 

Kıyasın Haber-i Âhadla Çatışması: 

Islâm hukukçularının çoğunluğu kıyasla, âhâd haber çatıştığı takdirde, ahad 
haberi tercih ederler. Ebü Hanife, unutarak yiyip içen kimsenin orucu 
bozulmaz, derken böyle bir habere dayanır ve "haber olmasaydı kıyas ile 
hükmederdik" der. Yine o, namazda kahkaha ile gülen kimsenin abdesti de 
bozulur, derken, böyle bir fiilin abdesti değil, yalnız namazı bozmasını 
gerektiren kıyası terketmiştir. 

Hanefilere göre, bir sahabenin fetvâ ve sözü bile kıyasa tercih edilebilir. 
Çünkü O'nun, bu fetvâ veya sözü, bizzat Hz. Peygamberden işitmiş olması 
da muhtemeldir (ibn Kayyim, I'lâm, I, 11; eş-Şâtibi, el-Muvâfakât, II, 17; 
Ebu Zehra, a.g.e., s5. 256 vd.). 


KIZ ÇOCUĞUNUN EMZİRME SÜRESİ 


Kadınlar arasında bir söylenti var; kız çocuğu oğlan çocuğundan daha 

az emzirilmelidir. Mesela oğlan iki yıl emzirilirse, kız bir buçuk yıl 
emzirilmelidir. Eğer kız da oğlan kadar emzirilirse, nefsine düşkün olur, 
gibi şeyler söyleniyor. Bunların aslı var mıdır? 
Kur'an-ı Kerimde: "Emzirmeyi tamamlamak isteyen anneler çocuklarını 
(evlatlarını) iki tam yıl emzirirler..." buyurulur. Erkek ve kız çocuklarının 
arası ayrılmaz. "Veled" (Ç. Evlad) kelimesi Arapçada hem erkek hem de kız 
çocuk için kullanılır.Eğer özellikle erkek çocuğu kastedilirse "Ibn" kelimesi 
kullanılır. Bu ayette böyle bir ayırım yoktur. Sonra süt çocuğa gıda olmak 
üzere verilir. Gıdaya erkek kadar kız da muhtaçtır. Bunun ötesindekiler 
söylentiden ve cahiliyye kalıntısından ibarettir. 


KIZ VE ERKEK İÇİN EN MÜNASİP EVLENME YAŞI NE 
OLMALIDIR? EVLENİLMEK İSTENEN KIZDA VE ERKEKTE 
HANGİ ŞARTLAR ARANMALIDIR? 


Gerekli evlilik yaşı konusunda belirlenen bir sınır yoktur. Fıkıh 
açısından teorik olarak bebek de, yüzellilik ihtiyar da evlenebilir. Ancak 
evlilik hayatında problem olabilecek derecedeki yaş farklılıklarına kefâet 
(denklik) açısından bu konuda dikkat edilmelidir Islâmda evlenmenin 
faydaları olarak, Huzur bulmak (Rüm 30/21), insan neslini sürdürmek (el- 
Hindi XVW276 "Evlenin, çogalın. Çünkü ben kıyamet günü sizinle diğer 
ümmetlere övüneceğim") ve kendini haramdan korumak, (Hadis için bk. 
Tirmizi, nikâh 1: Nesâhi, siyâm 43; Buhâri, savm 1, nikâh, 2,3) 
gösterildiğine göre, bunlardan birinin gerektiği, ya da ihtiyaç duyulduğu 
yaş, evlilik için tavsiye edilecek yaştır. Erginlikle Allah'ın insanda bir takım 
fizyolojik, psikolojik değişiklikler husule getirmesi, artık bu işe 
başlanılabileceğinin işareti olmalıdır. Yukarıda zikredilen üç fayda, ya da 
sebebe, içinde yaşamları toplumun karakterinin (Islâm toplumu, cahiliyyet 
toplumu gibi) ve çevre şartlarının da etki edeceğini de düşünerek, bu yaşı 
herkesin kendisinin tesbit etmesi gerekir. Ergin olduktan sonra, 
olabileceğine erken evlenme, dinen de tıbben de tavsiye edilmiştir. ( Sibâi, 
el-Mer'a 59 vd.) 

Karı-koca adaylarında aranacak şartlara gelince, kadın için: 

Öncelikle dindar olmak (Ulv'an, Islâm'da Âile Eğitimi (terc) 1/48 vd; 
Gazali N/99 vd.) 

Bâkire olmak 

Doğurgan olmak (kısır olmamak) 

Beden ve ahlâken güzel olmak 

Asıl ve şerefli olmak 

(Gazâli bir de yakın akrabadan olmaması tavsiyede bulunur) gibi özellikler 
aranır. 

Bunların kadınlara has olmayanların erkek için de bir özelliktir. Resülullah 
Efendimiz: "Kızını bir fâsıka nikâhlayan, onunla gözetmesi gereken 
akrabalık ilişkisini kesmiş demektir." buyurur. Bir adam Hasan Basri'ye: 
"Kızımı çok kişi istiyor, kime vereyim?" diye sorduğunda o : "Allah'tan 
korkana ver. Severse ne âlâ, sevmezse Allah'tan korktugu için ona 
zulmetmez" demiştir. (Gazâlı N/108) Yine Rasülullah Efendimiz (s.a.V.) : 


"Kadın dört şey için nikâhlanır: Malı için, soyu-sopu için, güzelliği için ve 
dini için... Eli kuruyasıca; sen dini bütün olanı seç (ki, sıkıntı çekmeyesin)" 
(Buhâri, nikâh,15; Müslim, radâ' 4; Ebü Dâvüd, nikâh 2; Tirmizi, nikâh 4) 
buyurmuştur ki, bu konunun özeti bu hadis-i şeriften ibarettir. 


KOCA NAMAZ KILMAYAN KARISINA CEZA VEREBİLİR Mİ, 
YOKSA BOŞANMALI MIDIRLAR? 


Fıkıhçılarımızdan Timurtâsi; kocanın; süslenmeyi ve cünüplükten 
yıkanmayı terkeden, evden izinsiz ayrılan,yatağına çağırdığında gelmeyen 
karısına azar (ta'zir) cezası verebileceğini, ancak namazı terkeden karısına 
bu cezayı veremiyeceğini, çünkü namazın cezasının, diğerlerinin aksine, 
kadının kendine yönelik olduğunu söyler. Ancak Kenz ve Mültekâ gibi 
kitaplarımızda kadının namazı terketmesinden dolayı da kocanın onu ta'zir 
hakkı olduğu kaydedilir. Selebi de bunu izah ederken: "çünkü cünüplükten 
ve hayızdan yıkanmamak da namazı terketmek gibidir" der. (38 Takrirâtü'r- 
Râfi, N/48) Halebi ve şerhlerinde ise, namazını kılmayan kadının 
boşanabileceği söylenir. (39 Ibn Âbidin, V/274 ) Ancak konuya açıklık 
getirilmez. Haskâfi de erkeğin, namazı terk eden karısını dövebileceğini 
söyler. (40) a.g.k.)Ancak hemen arkasından da kocanın fâcir karısını 
boşama zorunluluğu olmadığını zikreder. (41 a.g.k.) Ibn Âbidin ise, kadının 
fâcir olmasını zina ve benzeri şeyleri yapması diye açıklar ve ancak Allah'ın 
hududuna riayet edemiyeceklerinden korkarlarsa o takdirde boşanmalıdır, 
der. (42 a.g.k.) Bütün bunlardan sonra konuyu şöylece özetleyebiliriz: 
Kadının namaz kılmaması, namazın gereğine inanmamaktan ileri geliyorsa, 
onun eğitim ve öğretime ihtiyacı var demektir. Koca sabırla ve en güzel 
davranış biçimi ile ona önce imanı, sonra namazın gereğini ve dinin ana 
direği olduğunu öğretmeli ve onu önce buna inandırmalıdır.Inandığı halde 
ihmalkârlık ederek kılmıyorsa, önce mükafatlandırma ve hediye alma gibi 
güzel yolları denemeli, sonra yemeğini yememe, yatağına yatmamâ, ölçüyü 
kaçırmadan sözle azarlama gibi cezalara başvurmalıdır. Bunlardan en 
elverişli olanı yolu bıkmadan, usanmadan, ısrarla sürdürmelidir. Böyle bir 
kararlılık döneminden sonra aklı tam ve vicdanı bütün bir kadının namaz 
kılmayacağı düşünülemez. Ama bu konuda önce erkek kendine düşeni 
yapmazsa herhalde kadından da bir şey istemeye hakkı olmayacaktır. 
Herşeye rağmen kadın namazını ihmalinden ötürü kılmıyorsa, günümüz 
şartlarında kocanın onu boşanması gerektiğini söylememize imkân yoktur. 
Çünkü bu konuda her hangi bir nas yoktur. Boşanılacağını söyleyenler, 
bunu zamana göre söylemiş olmalıdırlar. Çünkü böyle bir konuda Islâm 
toplumu ile, günümüz gibi gayr-i Islâmi bir toplum arasında fark olacaktır. 
Hele çoluk-çocuğu varsa, boşaması hiç söylenemez. Çünkü bunun 


doğuracağı yıkım, öbüründen daha büyük olacaktır. Ancak her yolun sabırla 
denenmesine rağmen inanamadığı değil de, inanmadığı için kılmıyor ve 
bunda kararlı olduğunu söylüyorsa, çocukları da yoksa kılmayacağına 
kanaat getirmesi halinde, kocanın onu boşaması gerekir (Allah'u alem). 
Inanamadığı için kılmıyorsa, kocada da hatâ vardır, inandırmaya çalışmalı 
ve bunun etkili yollarını bulmalıdır. 


KOCANIN AMCASININ MAHREMLİK DÜZEYİ 


Beyimin dayısı, amcası ve dedesi ile karışık oturabilir miyiz, 
tokalaşabilir miyiz? Beyim benim babaannemin elini öpebilir mi. onunla 
beraber oturabilir mi? 

Kocanın amcası ve dayısı kadının mahremi olmadığından onlarla bir odada 
başbaşa (halvet) kalamaz. Beraberlerinde başkaları da varken, onların 
yanında ancak tam tesettürlü olârak oturabilir. Kötü duygular (fitne) 
sözkonusu olmaması halinde ve yanında başka mahremi varken, yüzü ve 
elleri dışında heryerini kapatmak şartıyla onlarla beraber yemek yiyebilir. 
Beyinin dedesi ise, kadının mahremi olduğundan, onunla oturması, başbaşa 
olsalar ve kadının kolu başı, bacakları açık bulunsa dahi haram değildir. 
Kadın kocanın dayısı ve amcasının elini öpemez, çünkü onun mahremi 
değillerdir. Kocanın dedesinin elini ise öper. Ancak öpmemesi daha 
güzeldir. 

Koca da karısının babaannesinin elini öpebilir. Ancak kadın genç ise, 
öpmemesi daha iyidir. Beraber oturmalarında bir haramlık yoktur. 


KOĞUCULUK 


Bir kimseye, o kimse hakkında bir başkasının söylemiş bulunduğu bir 
sözü ya da o kimseye yönelik yapmış bulunduğu bir işi-gördüğünü veya 
duyduğunu öne sürerek- ulaştırma, aktarma, götürme işi... Söz taşıyıcılık... 
Gıybette, bir kimse hakkında konuşma vardır. Konusulanın konuşanları 
ilgilendirip ilgilendirmemesi, veya doğru olup olmaması da gıybet fiilini 
değiştirmez. Eğer konusulanlar yalansa, hem gıybet hem iftirâ edilmiş olur. 
Konusulanlar doğru ise, gıybet yapılmış olur. Koğuculukta ise, anlatılan 
şeyler kendisi ile konusulan kimseyi ilgilendiren bir konuda olmaktadır: 
"Senin hakkında şunu dedi veya senin aleyhinde şunu yaptı" gibi... 
Kendisine söz götürülen kimsenin sıradan biri olması ile herhangi bir 
konuda yetkisi bulunan bir görevli olması arasında fark yoktur. Bu 
bakımdan jurnalciler ve ihbârcılar da "koğucu" konumundadır. Ancak, 
Allah için yapılan şahitliktir ki, bunun dışındadır. 

Arapça'da, daha doğrusu hâdişlerde, türkçedeki koğuculuk kelimesini ifade 
edici iki ayrı kelime kullanıldığını görürüz: Nemime ve katt.. Bu işi 
yapanları tanımlamak için de nemmam ve kattat kelimeleri kullanılır. 
Süfyan'ın kattat ile nemmamı eş anlamlı görmesine (Tirmizi, Birr ve'ssıla, 
78) karşılık, Hâfız el-Münziri bu iki kelimenin daha farklı anlamlara 
geldiğini belirtmiştir. O'na göre, nemmam, bizzat gördüğü ya da sözün 
sahibinden duyduğu şeyleri ilgilisine taşıyandır. Kattat ise, başkalarından 
duyduğu şeyleri götüren kimse olmaktadır (Tergib ve Terhib, 
Çev.A.M.Büyükçınar, V, 386). 

Islâm dininde koğuculuk hoş görülmemiş ve bu durum hem âyetlerde, hem 
de hâdişlerde belirtilmiştir. Nitekim: 

"Vay haline, diliyle çekiştirip alay edenlerin hepsinin" şeklinde 
anlamlandırılan "Veylün li külli hümezetin lümezetin" (Hümeze) âyetindeki 
,hümeze' kelimesi yalın bir çekiştirmeden çok koğuculuk anlamına 
gelmektedir (Imam Gazali Ihya, Terc. A.Arslan, VI, 5.545) olmak üzere 
birçok âlimlerce ifade edilmiştir. Bu iki kelime, "hemmazın" ve "meşşain 
binemimin" şeklinde biribirinin müterâdifi, tamamlayıcısı biçiminde 
kullanılmış ve "sözü yaymak için yürüten hemmaz"lara aldırış edilmemesi, 
itibar gösterilmemesi bildirilmiştir (el-Kalem, 68/11). 

Bu konuda pek çok raviden gelip de, hemen hemen bütün sahih ve muteber 
hâdis kitaplarında yer alan hâdis-i şerifler de vardır. Sözgelimi, "Koğucular 


cennete girmeyecektir" hadisi, ,koğucu' karşılığı bazılarında ,nemmam", 
bazılarında ,kattat' kullanılmış olarak yer almış bulunmaktadır (Tirmizi, 
Birr ve Sıla, 78). 

Kabır azabına uğratılan iki kişiden birinin ,bevl'den kaçınmayışı, diğerinin 
de ,koğuculuk' yapmış olması yüzünden bu azabı gördüklerine dair hâdis de 
birçok hâdis mecmualarında yer almaktadır (Sahihi Buhari Muhtaşarı 
Tecridi Sarıh, 163 Sayılı Hadis). 

Gazali, işleyicisi ya da söyleyicisinin başkalarınca bilinmesini istemediği 
bir şeyi, bu şey suç ve günah değil de iyi bir iş ya da söz olsa bile, o konu 
ile ilgilenebilecek bir başkasına taşımayı da koğuculuk kapsamında 
görmüştür. Ve koğuculuğa teşvik eden şey olarak da üç ayrı etki 
zikretmiştir: Ya sözü taşınmış olana kötülük yapılmak istenmekte, ya söz 
götürülen kimseye yaranmak amaçlanmakta, ya da konuşan boş şeyler 
konuşmak gibi bir alışkanlıktan kurtulamamaktadır. 

Ancak, söz taşımanın, lâf götürüp getirmenin koğuculuk sayılamayacak, 
kınanamayacak bir türü daha vardır ki, o da, Peygamber Efendimiz 
Hazretlerinin "insanların arasını düzelten ve bunun lain hayır maksadıyla 
söz ulaştıran veya hayır kastıyla yalan söyleyen kimse, yalancı değildir" 
(Tecrid-i Sarıh Tercümesi, 1156 Sayılı Hadis) mealindeki hadislerinde 
belirtmiş olduğu türden olandır. Şeklen koğuculuğa benziyor olmasına 
karşılık, niyet ve maksat bakımından onunla taban tabana zıt bir davranış 
biçimi... 


KOKU 


Koku sürünmek de, meşru olan süslerime yollarından biridir. 
Peygamberimiz (s.a.s.) dünyadan sevdigi üç şeyden birinin güzel koku 
olduğunu, (Nesâi isratü'n-nisâ 1; Müsned NI/128,199, 285.) kötü 
kokulardan hem insanların, hem de meleklerin nefret ettiğini, câmilere ve 
cemaatlere giden erkeklerin güzel kokular sürünerek gitmelerini, sogan, 
sarmısak (biz ona bir de sigara ekleyelim) gibi ağır kokulu şeyler yedikleri 
zaman cemaatlere gitmemelerini emretmiştir. (Müslim, mesâcid 69, 71, 76, 
77; Ebü Dâvüd, at'ime 40; Nesâi, mesâcid 17; Ibn Mâce, ikâme 58; 
Muvatta', taharet 1; Müsned N/266, 429.) Kadınların koku sürünmelerini 
yasaklamamış ve bu da "takriri" bir sünnet olmuştur. 

Hattâ bazı âlimler buna ve güzel kokunun tabii bir haz olduğuna bakarak 
kadının, kocası için süslenmesi yanında, koku da sürünmesini, kocasının 
onun üzerindeki bir hakkıolarak görmüşler ve süslenip kokulanmayı 
kadının görevleri arasında saymışlardır. (bk. Zehebi, Kitabu'I-Kebâir 190.) 
Ancak kokulanmanın tehlikesi de vardır. Çünkü kozmetik sanayının 
gelişmesiyle, özellikle günümüzdeki parfümlerin, bazı hassas insanlar 
içinbaşdöndürecek ölçüde tahrik edici etkileri vardır. Dolayısı ile kaş 
yaparken gözü çıkarma ihtimalı çok yüksektir. Bu, müslüman kadınının çok 
dikkat etmesi gereken noktalardandır. Piyasada satılan parfümler eğer 
haram bir madde içermiyorsa, onlardan alıp kocası için kullanmasında bir 
sakınca yoktur. Hattâ bu yolla kokulanma görevini de en güzel şekilde 
yerine getirms olur. Ancak süzünü ettiğimiz parfümler genellikle 
sürüldükleri yerlerden çok zor çıktıkları için, etkileri günlerce 
sürebilmektedir. Mü'min kadın parfüm kullanırken bunu da hesaba katmak 
ve dışarıya çıktığında kokusunu başkalarına duyurmamak zorundadır. 
Kozmetiklerin ve,özellikle de parfüimlerin, günümü,zün paraya doymaz 
kanunlarının ve namus avcilarının en güçlü silâhları arasında olduğu hesaba 
katılmalıdır. 

Peygamber Efendimiz (s.a.s.) "başkalarının duyacağışekilde koku sürünüp 
çıkan kadınların zinâ etmiş gibi günah alacaklarını"(Hindi age XVI1/383.), 
mescide gitmis olsalar bile dönüp, cünüplükten yıkandıkları gibi 
yıkanmadıkça namazlarının kabul olunmayacağını, haber vermiştir. (age. 
XVU415.) 

Süslenme ve kokulanma ile ilgili dikkat etmemiz gereken bir nokta daha 


vardır: Güzelleşmek tabii olduğu gibi, güzelliğin en güzeli de tabii olan 
güzelliktir. Insanı palyaçolara çeviren ve sağiligina zararlı olan süslenme 
normal görülemeyeceği gibi, Islâm'da süslenme ve kokulanmanın da bir 
emir değil, bir izin ve müsaade olduğu da akildan çıkarılmamalıdır. Ama 
buna rağmen bazı tabiatlarda bir zaruret halini de alabilir. Öyleyse dozunu 
kişiye zamana ve zemine göre ayarlamak gerekir. 


KOLONYA 


Kolonyanın Islâmi hükmünü, içinde bulunan "alkol unsuru"na göre 
belirlemek gerekir. 
Cenab-ı Hak içkiyi yasaklamıştır. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Ey 
iman edenler! Içki, kumar, putlar ve fal okları sadece şeytanın işinden birer 
pisliktirler. Bu pislikten kaçının ki, kurtuluşa eresiniz" (el-Maide, 5/90). 
Bu âyette zikredilen "hamr" kelimesi, Ebü Hanife ile birçok sahabe ve 
tabiin bilginlerine göre "üzüm şarabı" anlamındadır. Dil bilginleri de, 
hamr'ın bu anlamı üzerinde görüş birliği iğindedir. 
Kur'âni anlamda "Her sarhoş edici içki hamr'dır" denilemez. Ebü Hanife ve 
aynı görüşe olanlara göre, bazı Hadislerde "hamr" sözcüğünün kullanılması 
(bk. Buhâri, Edeb, 80, Ahkâm, 22, Meğazi, 60; Müslim, Eşribe, 73-75; Ebü 
Dâvud, Eşribe, 5,7) ve hamr'ım buğday, arpa, kuru üzüm veya baldan 
yapılmış olabileceğinin bildirilmesi (bk. Buhârı, Tefsiru Süre, 5, Eşribe, 2,5; 
Müslim, Tefsir, 32,33; Ebu Davud, Eşribe, 1,4), üzüm şarabı dışındaki 
müskirât için mecaz yoluyla kullanılmıştır. Çünkü, üzümden yapılan 
şarabın (hamr) dışındaki diğer içkilere arapçada; müselles, bâzuk, musannaf 
gibi başka adlar verilmiştir (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Istanbul, 1984, VI, 
448, 449). 
Bu duruma göre, üzüm şarabının aynen haram ve necis olduğunda görüş 
birliği vardır. Kur'an'da ona, şeytanın işinden bir "rics (pislik)" denilmesi, 
bizzat kendisinin haram olmasından dolayıdır. Ayrıca hamrın haramlığı 
mütevatir sünnetle de sabittir ve bu konuda icma' da vardır. Içene had 
uygulanması için, sarhoşluk verecek kadarını içmek de şart değildir. Onun 
tek damlası dahi haramdır, içene had uygulanır. 
Galiz necâset çeşidinde pis sayıldığından alım-satımının caiz olmadığında 
da şüphe yoktur. 
Kolonyanın yapımında şarap cinsi alkol kullanıldığı takdirde, bu alkol 
karıştığı sıvıyı da pis hale getirir ve insanın beden veya elbisesinden avuç 
içinden daha büyük bir kısmına sürülmesi hâlinde temizlenmedikçe namaz 
kılmak caiz olmaz. 
Ebü Hanife ve bazı sahabe ile tabiin bilginlerine göre üzümden başka 
maddelerden yapılan diğer sarhoşluk veren şeylerin haramlığı ise; sarhoş 
edici özelliği yüzündendir. Bunların içme dışında başka amaçlarla 
kullanılması ve alım-satımları caizdir. 


Ispirtonun yakıt olarak bazı alkol türevlerinin de sanayıde temizleyici, 
parlatıcı; tıpta mikrop öldürücü olarak kullanılması gibi. Hatta Ebü Hanife 
üzüm şarabı dışındaki müskiratın, sarhoşluk vermeyecek miktarını, fasık ve 
ehl-i küfre benzeme kastı bulunmaksızın, sırf kuvvet kazanmak amacıyla az 
bir miktarının içilmeşinin caiz olabileceğini söylemiştir. Buna göre, üzüm 
şarabından üretilmeyen ispirto, bira ve benzeri içkiler, içilemezse de, 
elbiseye veya bedene sürülmeleri hâlinde bu, namaza engel olmaz (el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut, 1394/1974, V, 112,113 vd.; Ibnü'l- 
Hümâm, Fethu'I-Kadir, Bulak 1318, VII, 153 vd.; Elmalılı Hamdi Yazır, 
Hak Dini Kur'an Dili, Istanbul, 1960, 11 761-763). 

Hanefilerde tercih edilen görüşe ve Şafii, Mâliki ve Hanbeli mezheplerine 
göre, müskiratta azın hükmü çoğun hükmüne bağlıdır. Delil, Hz. 
Peygamber'in şu hadisidir: ", çoğu sarhoş edenin azı da haramdır" (Tirmizi, 
Eşribe, 3; Nesai, Eşribe, 25; Ibn Mâce, Eşribe, 10; Dârimi, Eşribe, 8; 
Ahmed b. Hanbel, TI, 91, 167, 179, TI, 343). Islâm'a göre, içme bakımından 
bütün sarhoşluk veren maddeler genel anlamda "hamr" kapsamına girer. Tıp 
ilminin sarhoş edici müskiratı aynı nitelikte görmesi ve alkol kelimesinin 
arapça "elkühl" kelimesinden Avrupa'ya geçtiği dikkate alınırsa, hamr'ın 
genel ve özel anlamı birlikte kapsadığını söylemek mümkündür. Bu 
müskirâtın tıp alanında kullanılması ise, "zarüretler, haram olan şeyleri 
mübah kılar" prensibine dayanır (Elmalılı, a.g.e., Il, 763). 

Günümüz kimya sanayıinde, mayalanmış şekerli sıvıların damıtılmasıyla 
elde edilen sıvılara "alkol" denir. Halk arasında en çok bilinen alkol türü 
ispirtodur. Ispirtonun kimyadaki adı "etanol" veya "etil alkol"dür. Alkol 
elde etmek için iki yol vardır. Mayalandırma yolu, sentetik yol. 

Alkol mayalandırma yoluyla; üzüm, patateş, Mısır, arpa ve melâs gibi 
şekerli ya da nişastalı maddelerden; sentetik yolla da, karpit (kalsiyum 
karbit)'ten elde edilir. Sentetik yolla üretilen alkol, kg. başına 7.080.000 
kalori ısı verir. Bu yüzden iyi bir ısıtma aracı olarak kullanılır. Bunun 
yanısıra iyi bir eritgendir de. Özellikle koku sanayıinde, esansları eritmekte 
kullanılır. 

Sonuç olarak, günümüz kolonya sanayıinde, üzüm şarabı dışındaki, kamış, 
patateş, bazı ağaçlar, Mısır ve benzerleri ile sentetik yollarla elde edilen 
alkolün içilmesi caiz değildir. Ancak, Ebü Hanife ve aynı görüşte olan 
Islâm hukukçularına göre, elbiseye ve ya bedene sürülmesi mümkün ve 
caizdir. Yıkanmadan namaz kılınması hâlinde namaza zarar vermez. 
Kolonya kullanımının çok yaygın olması yüzünden, bu konuda umümi 


belvâ vardır. (bk. "Belvâ-i âmme" maddesi) Kısa sürede buharlaşarak iz 
bırakmadığı dikkate alınarak Ebü Hanife'nin fetvasıyla amel etmek 


mümkündür. Çoğunluğun görüşüne uyanlar da "takvâ"yı tercih etmiş ve 
ihtiyata uymuş olurlar. 


KOLONYA MES'ELESİ 


Günlük hayatta kullanılan, kolonya, ,sampuan, krem, parfüm, ispirto ve 
bunun gibi maddelerde belli oranlarda alkol bulunmaktadır. Bunlar namaza 
mani midir? Abdesti bozarlar mı? 

Kolonyanın ve bu gibi maddelerin pis olup olmaması, içkinin (hamr) pis 
olup olmamasıyla ilgili bir mes'eledir. Bilindiği gibi dinimizde içki (hamr), 
aklı koruma gayesiyle haram kılınmış ve büyük günahlardan sayılmıştır. 
Içkiden bahseden ayetlerin sonuncusunda şöyle buyurulur: "Ey iman 
edenler! Içki, kumar, putlar, kısmet çekilen zarlar hep şeytan işi pis 
şeylerdir. Içki ile kumarda, şeytan sırf aranıza düşmanlık ve kin sokmayı ve 
sizi Allah (cc)'ı anmaktan ve namaz kılmaktan alıkoymayı ister. Artık 
vazgeçiyorsunuz değil mi?" (Mâide(5) 90-91). Görüldüğü gibi burada içki 
(hamr) "pis" diye nitelendirilmiştir. Konumuzla ilgili birinci önemli nokta 
budur. Içkinin "pis" olduğunu kabul edersek, neyin içki (hamr) olduğu 
mes'elesi karşımıza çıkar. Ikinci önemli nokta da budur. Bunların izahına 
geçmeden şu hususu da hatırlatmakta yarar vardır: İslam'ın yasakladığı içki, 
en geniş anlamıyla "hamr", yani sarhoş eden alkoldür, yoksa her çeşidiyle 
"alkol" değildir. Binanaleyh, sarhoş etmeyen alkol türleri varsa ki, 
bildiğimiz doğru ise metil-alkol böyledir, onlar haram içki sınıfına 
girmezler, yani "hamr" değillerdir. Ayrıca bir şeyin pis olması ile 
içilememesi ayrı ayrı şeylerdir. Onun için içilemeyen her şey pis demek 
değildir. Bu yüzden eski ve yeni bazı alimler içkinin (hamr) içilmesi haram 
olmakla beraber kendisi pis değildir, üste-başa bulaşması namaza mani 
olmaz, kanaatindedirler. Meselâ, eskilerden Rabi'a, Leys b. Sa'd, Imam 
Şafii'nin arkadaşı el-Müzeni, sonrakilerden de bazı Bagdat ve Kayravan 
alimleri (Kurtubi, V1/288), daha sonra da San'âni, Sevkâni (Es-Şeylü'l- 
Cerrâr, 1/35-36) ve Sıddık Hasan Han (Karaman, Meseler, 1/312) 
bunlardandır. Çok azınlıkta kalan bu alimler delil olarak şunu söylerler: 
Ayet'te içkiye "pis" (rics) denmesi onun maddi pislik olduğunu değil, 
manevi pislik olduğunu anlatır. Keza haram kılındığı zaman Medine 
sokaklarına dökülmesi de temiz olduğunu gösterir (Kurtubi, agk.). Çünkü 
pis olsaydı sokakların onunla pisletilmesine müsaade edilmezdi. Bu 
alimlerin çok azınlıkta olmaları bir yana, görüldüğü gibi, tutundukları 
deliller de güçlü değildir. Bu yüzden, "Müctehid imamlar, içkinin (hamr) 
haram ve pis olduğunda icma (görüş birliği) halindedirler"(Ebu Abdillah, 


Rahmetü'l-üme, 373) denmiştir. Çünkü:1. Içkinin (hamr) pis oluşu "rics" 
kelimesiyle ifade edilmiştir. Arapçada "rics", pis koku, dışkı ve kazurat 
yanında hem maddi hem manevi pislik için, "ricz" ceza için, "riks"de maddi 
pislik için kullanılır. Kastedilen sadece manevi pislik olsaydı "rics" kelimesi 
seçilmezdi.(Kurtubi, oVLU287-288)2. Rasülüllah (sav)a müşriklerin 
kaplarından oOyemek yeme sorulduğunda, yıkayın sonra yiyin, 
buyurmuşlardır. Onlar bizden ayrı olarak içki ve domuz eti kullandıklarına 
göre, kaplarının yıkanması bunlardan dolayı istenmektedir, demek ki, 
bunlar pistir.(agk.)3. Ayet'te içkiden (hamr) mutlak olarak "kaçınılması" 
istenmiş, sadece. "içmeyin", denmemiştir. Kaçınmak hem içmemek, hem de 
ona bulaşmamakla olur.(Kurtubi, V16289) 

"Hamrın" pis olduğunu cumhura (fıkıhçıların kahir ekseriyetine) göre 
böylece tesbit ettikten sonra neye "hamr" dendiğini de öğrenirsek, baştaki 
mes'elemizin cevâbı ortaya çıkmış olur. 

Imam Ebu Hanife ile bazı Küfe alimlerine göre "hamr" sadece üzümden 
yapılan ve pişirilmeden, bekletilip keskinleşerek köpük atan sarhoş edicinin 
adıdır. Diğerlerine "nabiz" denir. Hemen hemen diğer bütün fıkıhçılar ise 
her sarhoş edicinin "hamr" olduğu görüşündedirler. Çünkü: 

1. Her sarhoş edicinin "hamr" ve haram olduğunu söyleyen değişik hadisler 
ve rivayetler vardır.(Örnek olarak bk. Müslim, esribe 73; Ebu Davüd, 
Esribe 5; Tirmizi, Esribe 1) 

2. Enes Hadisinde: "Içki haram kılındığında üzümden çok az içki (hamr) 
yapılıyordu. Içkilerimiz (hamrlarımız) genellikle yaş ve kuru hurmadandı" 
(Müslim, Esribe 7,8) denir ki, burada hurmadan yapılana da "hamr" adı 
verilmektedir. 

3. Ibn Ömer Hadisinde: "Içki (hamr) yasağı indiginde o, beş şeyden 
yapılıyordu: Üzüm, hurma, buğday, arpa ve Mısır. Hamr aklı örten 
(mahmurlatan) şeydir."(Buhâri, Tefsir (5) 10, Esribe 2; Müslim, Tefsir 33, 
34; Ebu Dâvud, Esribe 1; Nesdi, Esribe 20, 24, 46) denir ki, bu konuda bu 
çok daha açıktır. 

4. Bir önceki hadiste de geçtiği gibi, kelime manası itibariyle "hamr", 
örtmek, kapatmak demek olduğundan, sözlük anlamı itibariyle aklı örten, 
yani sarhoş eden her şeye "hamr" denmelidir. Fahruddin Râzi bunu bu 
anlamda en güçlü delil sayar ve, "bunu bir çok hadisin desteklediğini de 
düşünün" der.(Fahruddin Râzi, VI/43) 

5. Içki ile beraber kumarı da yasaklayan ayette, bu yasağa illet olarak (ya da 
hikmet olarak), şeytanın bunlarla insanlar arasına düşmanlık ve kin sokması 


gösterilmiştir. Bu da her sarhoş edicide bulunduğuna göre, hiç bir konuda 
birbirlerinden farkları olmamalıdır. 

6. Yine aynı ayetle kumar yasaklanmış ve alimler buradan hareketle her 
türlü kumarın haram olduğunda icma etmişlerdir.(Kurtubi, NI/52) 
Binaenaleyh, içki hakkında da aynı şey düşünülmelidir. Zaten "çoğu sarhoş 
eden şeyin azı da haramdır"(Ebu Davüd, Esribe 5; Tirmizi, Esribe 3; Nesai, 
Esribe 25. Ibni Mace, Esribe,10) hadisi vardır. Üç mezhebin görüşü bu 
olmakla beraber, Hanefi mezhebinde de fetva verilen görüş budur.(Elmalılı, 
N/763)Bunlar ve benzeri birçok hadisle sarhoş eden her şeye "hamr" 
dendiğini, hamrın ise cumhura göre pis olduğunu öğrenmiş olunca, sarhoş 
etme özelliği olan kolonya, ispirto vb. alkollerin cumhura göre pis ve haram 
olduğu ortaya çıkar. Ancak Hanefiler ve özellikle de Imâm Azam ve Ebu 
Yusuf (bu konularda Imam Muhammed genellikle diğer mezheplerde 
olduğu gibi düşünür) mes'eleyi adeta bir kimyager edasi ile tahlil ve tasnife 
tabi tutmuşlar ve meşrubat cinsini özelliklerine göre yedi ayrı gruba 
ayırmışlardır. Onların da bu konudaki delil ve izahları hafife alınacak ve 
yabana atılacak gibi değildir. Imâm Serahsi'nin E1-Mebsüt'una (XXIV/2 
vd) ve Imam Kâsâni nin Bedâyi'ine (V/112 vd) bakanlar bunu açıkça 
görebilirler. Onların tasnifine göre: 

I. Şarap (hamr) çiğ yaş üzüm suyunun, kabarıp keskinleşerek köpük atmış 
halidir. (Ebu Yusuf ve Muhammed'e göre hamr olabilmesi için köpük 
atması Şart değildir). Bu, bütün imamlara göre kaba (mugallaza) pisliktir. 
Bir dirhem miktarından fazla miktar namaza manidir.(Kasâni, VI/113) 

2. Yaş ve kuru hurmadan ve kuru üzümden yapılan içkiler (şeker, fadih, 
naki). Bunlar da aynen şarap gibi kaba pisliktirler. Pis olmadıklarına dâir bir 
rivayet de vardır. Ebu Yusuf a göre ise (hafif pislik olup) sadece fazla 
miktarı namaza manidir. (Kasâni, VI/115) 

3. Yedi grup içkinin geriye kalanları ise-sarhoş edenlerini içmek haram olsa 
dahi-pis olmayıp, namaza mani değildirler. 

Bütün bu söylediklerimizden çıkaracağımız sonuç şu olabilir Üzüm ve 
hurmadan yapılan alkollü (sarhoş edici) içkiler ittifakla haramdır ve 
pistir. Hanefi Mezhebinin dışında kalan mezheplere göre çoğu sarhoş eden 
her içkinin azı da haramdır ve pistir.Hanefi Mezhebinde, özellikle Ebu 
Hanife ve Ebu Yusufa göre üzüm ve hurma dışındaki şeylerden yapılan 
içkiler, sarhoş edenlerini içmek haram olsa bile, pis değildirler.Şimdi tekrar 
sizin sorunuzu ele alırsak: Kolonya, ispirto, şampuan, esans, mürekkep, 
parfüm, krem vb. sıvılar üzüm ve hurma dışında bir şeyden yapılıyorlarsa 


ki, şu anda hepsinin öyle olduğunu sanıyorum-veya bu iki şeyden yapılsa 
dahi sarhoş edici alkol ihtiva etmiyorlarsa bu iki imama göre pis değildirler, 
namaza mani olmazlar. Alkol ihtiva etmeleri halinde diğer bütün imamlara 
göre pistirler. Bu durumda müslümanların önünde iki yol vardır: 

1. Ya bunlardan dahi kaçınmayı başarabilen birisi ise takvaya ve ihtiyatli 
olana sarılıp cumhurun (müctehitler çoğunluğunun) yoluna girmek, 
"Şüpheli olanı bırak, olmayana git".(Buhari, Buyü' 3; Timizi, kiyâme 60; 
Müsned, NI/153) "Helâl da, haram da bellidir... Arada şüpheli şeyler vardır. 
Onlardan sakınan dinini ve ırzını korur".(Buhari, Ima 39, Buyü' 2; Müslim, 
Müâkât 107,108; Ebu Dâvüd, Buyü' 3; Tirmizi, Buyü' 1; Neshâi, Buyü' 2 
Müslim, Müsâkât 107,108; Ebu Davüd, Buyü'3; Tirmizi, Buyü'l; Nesâi, 
Buyü' gi, Kudât 11; InMce, Fiten,14) hadislerini ölçü edinmek. 

2. Veya; bana Imam Azam ve Ebu Yusuf'un bu görüşte olması yeter. "Dinde 
kolaylık vardır"(Buhari, Iman 29; Nesai, Iman 28; Müsned, V/69) 
buyurulmuştur. "Umumi belvâ" (kaçınılmaz derecede yaygın) hal almış 
şeylerde, cevaz kapısı varsa caiz demek daha evlâdır." "Zamanımız şüpheli 
şeylerden kaçabilme zamanı değildir."(Ibn Nüeym, el-Esbah, N/108 
(Hamevi ile birlikte)) diyerek bu tür sıvılardan kaçınmamak. Her ikisine de 
bir şey denilemez. Görüldüğü gibi mes'ele biraz daha fertlerin Islâmi 
titizlikteki dereceleriyle alakalıdır. Ancak şunu da belirtmek gerekir: Bu tür 
sıvıların kolonya ve ispirto (etil-alkol) dışındakilerinde alkolün diğer 
maddelerle yeni terkipler Nitekim Merhüm Elmalının şu sözleri bunu 
doğrular: "Üzüm şarabı ve bundan mamul olan müşkirat aynen necistir. 
Öbürlerinin ise necis olması şüphelidir. Meselâ üzerine şarap ve şampanya 
ve arak (raki), konyak dökülmüş olanlar her halde yıkamadıkça namaz 
kılamazlar. Lakin üzüm şarabından mamül olmayan, ispirto, bira vesair 
müşkirat içilemezse de elbiseye veya bedene sürülmesi de namaza mani 
olur diye iddia edilemez." (Tefsir N/762-763); Allâme M. Zahidü'1-Kevseri 
de, Hayrettin Karaman Bey'in kendi arşivindeki bir mektup suretinden 
aktardığına göre "Uzun sözün kısası; ispirto Ebu Hanife'ye göre necis (pis) 
değildir. Imam Azam'ın kavli, çoğunca böyle cankurtaranlık yapar. Kokuya 
konması ve elbiseye dokunması zarar vermez" der. (I.I. Günün Meseleleri 
V314) Abdulfettâh Ebu Gudde Hoca da bunu destekler mahiyette şunları 
aktarır: "Dürr-ü'1-Muhtâr'da Allâme Hisni'nin şu sözü nakledilir: Hamrin 
(şarabın; dışındaki sarhoş edicilerde üç rivayet vardır:1. Kaba pisliktirler. 2. 
Hafif pisliktirler. 3. Temizdirler. Hafif pislik olduğunu söyleyen rivayete 
göre, sürüldükleri elbisenin veya bedenin dörtte birinden az olmaları 


halinde bu bağışlanır. Değerli Alim Ahmed ez-Zerkâ temiz olduklarını esas 
alır ve öyle fetva verirdi. Üstadımiz Allame Kevseri de şarap dışındaki 
sarhoş edicilerin (ispirto gibi) kullanılmalarının caiz, içilmelerinin haram 
olduğunu söyler ve Imam Ebu Hanife'nin mezhebinin bu olduğunu 
zikrederdi. Bu iki değerli alimin fetvalarında insanlar için kolaylık ve 
müsamaha olduğu açıktır. Çünkü bu tür maddeler bu gün hayatın bir çok 
sahasına girmişlerdir. Ama, şüphesiz kaçınabilenlerin bunlardan uzak 
durması da güzel bir şeydir. Çünkü temiz olup olmadıkları konusunda 
alimlerin ihtilafı vardır." (Fethu-bâbi'l-inâye 1/258 dipnotu). oluşturup 
(istihale, kimyasal tepkime) sarhoş edicilik özelliğini kaybetmesi kuvvetle 
muhtemeldir. Başta da söylediğimiz gibi, bileşiminde alkol olduğu yazılan 
ya da söylenen her şey haram ve pis demek değildir. Bu tür maddelerin 
tahlili konusunda müslüman kimyacılara ihtiyacımız vardır. 


KOLONYA NECİS MİDİR? 

Kolonya içinde alkol maddesi bulunduğundan necisdir. Üzümden imal 
edilmiş olan şarap ile diğer maddelerden imal edilmiş şekr veren her türlü 
rakı ve alköllü şeyler arasında fark yoktur, hepsi necistir. Bir yere isabet 
ederse onu yıkamak icab eder. Şafi'i mezhebinde asla buna cevaz veren 
olmamıştır. Onu kullanan kimse günahkar olduğu gibi vücut ve elbisesinde 
değdiği yeri yıkamadan namaz kılarsa namazı batıldır. 

Hanefi mezhebinde üzümden imal edilmiş olan şarap kesinlikle necistir. 
Başka maddelerden imal edilmiş olan alkollü madde hakkında üç görüş 
vardır. 

1- Şarap gibi necaset-i muğallazadır. 

2- Necaset-i muhaffafadır. 

3- Tahirdir. 

En kuvvetli görüş şarap gibi olması görüşüdür. 

Binaenaleyh Şafi'i olan kimsenin kolonyayı asla kullanmaması gerekir. 
Hanefi mezhebinde fetva var ise de Hanefi'nin de ondan sakınması daha 
evladır. 


KOMİSYON, KOMİSYONCU 


Komisyon, bir karar vermek üzere oluşan heyet, komisyoncu; aracılık 
yapan kimse. Komisyonculuk komisyoncunun yaptığı ticari aracılık. 
Şehirde oturan kimsenin, dışarıdan (bâdiye) mal getirenlere vekil olarak, 
onların malınısatması. 

Komisyoncunun arapça karşılığı olan simsar, bir işe bakan, muhafaza eden 
kimse demektir. Sonradan, alışveriş işlerini yürüten, satıcı ile alıcıyı, akit 
meclisinde yaptığı ilânlarla buluşturan "dellâl" anlamında kullanılmıştır. 
Alış-veriş akitlerinde ise, satıcı ile alıcıyı buluşturan ve satım akdini 
gerçekleştirmek için belli bir ücret veya satış bedelının belli bir yüzdesi 
karşılığında onların arasına giren üçüncü kişi demektir (ibn Manzür, 
Lisanü'l Arab, Beyrut, t.y, IV, 38; Ibnu'l-Esir, en-Nihaye fi Garibi'l Hadis, 
1918 y,y, II, 400). 

Satış için konsiyye (consigriation) olarak mal bırakma ile komisyonculuk 
aynı şeyler değildir. Komisyonda komisyoncu malı kendi adına, fakat sahibi 
hesabına satar, komisyoncu satılanın kârını değil, sadece komisyonu (Yani 
önceden miktarı belirlenen bir ücreti veya satış bedelının yine) belirlenen 
yüzdesini alır. Halbuki satış için bırakmada satılanın kâr veya zararı, malın 
sahibine değil bırakılana aittir. Bırakılan sadece ona kararlaştırılan bedeli 
ödemekle yükümlü olur. Onun malı yüksek fiyatla veya zararına satması 
mal sahibini etkilemez. Çünkü o, mal uzun süre satılmazsa aynen geri 
alırveya malın satılması halinde belirledikleri miktardaki bedeli alma 
hakkıdoğar. 

Komisyoncu satıcı ile alıcı veya üretici ile tüketici arasına girerek fiyatların 
yükselmesine veya piyasaya kontrollü mal sürülmesine sebep olabildiği için 
bazı Hadislerde "Telâkki'r-Rükbân (köyden veya dışarıdan şehre ihtiyaç 
maddelerini getirenleri yolda karşılama)" ile birlikte ele alınmıştır. 
Telâkki'r-Rükbân çağımız ekonomisinde üretici ile tüketicinin karşı karşıya 
gelmesi, ilk kaynaktan piyasaya arzedilen malın gerçek talep sahiplerine 
doğrudan intikali, başka bir deyişle aracının ortadan kaldırılması amacına 
yönelik bir tedbirdir. Islâm hukukunda ise, ürettiği malı aracına yükleyerek 
behre, pazara getiren köylüyü yolda karşılayıp malım satın almak suretiyle 
onunla tüketici arasına girmek şeklinde açıklanır (Ibn Hazm, el-Muhallâ, 
IX, 471; Mesele: 1468; Ali Şafak Islâm Hukukunda Kâr Haddi", yıllık |, 
nşr, Islam; ilimleri Araştırma Vakfı Istanbul 1978 s,115vd.). Burada 


üreticinin günlük rayıç fiyatları öğrenmesi engellenmekte, şehirli tüccârın 
onun elinden ucuza aldığı malı piyasaya kontrollü ve pahalı olarak sürmesi 
veya karaborsaya düşürmesi söz konusu olmaktadır. 

Hadis-i şerifte şöyle buyurulmuştur: "Tâvus, ibn Abbas'tan o da Rasülüllah 
(s.a.5)'den şunu rivâyet etmiştir. Allah'ın Rasülü binitlileri yolda 
karşılamayı (pazara gelmeden yüklerini satın almalarını), şehirlının köylü 
(bâdi) adına satış yapmasını yasaklamıştır. Tâvus, Ibn Abbâs'tan; şehirlının 
bâdi adına satışının anlamı nedir?, diye sormuş, o da: şehirli köylüye simsâr 
(komisyoncu) olup da, onun malınısatamaz şeklinde cevap vermiştir" 
(Buhâri, Büyü' 72, icâre, 11, 19; Nesai, Buyü' 18). 

Câbir ibn Abdillah (r.a)'tan Rasülüllah (s a 5)'in şöyle dediği rivâyet 
edilmiştir: "şehirli köylü adına satış yapamaz. Insanları kendi hallerine 
bırakınız, umulur ki, Allah onlardan bir kısmını diğerleri sebebiyle 
rızıklandırır"(Buhâri, Büyü, 58, 64, 68-71, Icâre 14, Şurut, 8; Müslim, 
Büyü', 17,18). 

Enes ibn Mâlik (r.a) "Rasülüllah, hâdırın bâdiye (şehirlının köylüye 
gıyapta) satışını; simsâr (komisyoncu) olmasını yasaklamıştır. Isterse 
bunlar, onun babası veya kardeşi olsunlar" (Müslim, Büyü: 21; Ebü Dâvud, 
Büyü", 45; Nesai, Büyü, 17). 

Bu Hadislerde, arz ve talep dengesinde akıcılığın olması için aradaki 
engellerin kalkması amaçlanmıştır. Bunun sonucunda üretici, elindeki 
malları en yüksek fiyata değerlendirerek, pazarlara sevketmek imkânını 
elde edecek. tüketiciler de ihtiyaçlarını kolaylıkla ve sun'ı müdahalelere 
uğramamış bir fiyat ödeyerek temin edecektir. 

Ebü Hanife'ye (6.150/767) göre, malın üreticisi yolda karşılanarak satın 
alınması, belde halkına zarar veriyorsa mekrühtur. Üretici, piyasa fiyatlarını 
öğrenince aldandığım anlarsa akdi bozabilir. Islâm hukukçularının çoğuna 
göre ise, belde halkının zararı söz konusu olsun veya olmasın, bu çeşit 
aracılıklar meşrü sayılmamıştır (Ibn Hazm, el-Muhallâ, Nşr. A, Muhammed 
Şakir, Mısır 1352/1933, IX, 468, 469; Ibn Kudâme, el-Muğni, Kahire 1970, 
, 235-238). 

Imam Nevevi (6.676/1277), Müslimin şerhinde konu ile ilgili hadisleri 
zikrettikten sonra şöyle der: "Bu hadisler şehirlinın bâdiyeli adına 
alışverişinin haram olduğunu gösterir ve Imam Şâfii (6.204/819) ile 
çoğunluk bu görüştedir" (en-Nevevi, el-Minhâc fi şerhi'l-Müslim, Mısır 
1307, X, 164). Ancak kişi bu yasağı bilerek çiğnerse haram olur. Yasağı 
bilmez ve o beldede mala fazla ihtiyaç olmaz, gelen malın azlığı piyasayı 


etkilemezse haramlık söz konusu değildir. Bununla birlikte, piyaşanın 
etkilenme korkusu varsa, köylü adına yapılacak satış haram olmakla birlikte 
geçerli olur. Mâlikilerin ve onların dışında bir topluluğun görüşü de 
böyledir. Ebü Hanife Atâ ve Mücâhid; "Din nasihatten ibarettir" (Ayni, 
Umdetu'i-Kâri, V, 497) hadisini delil alarak "şehirlının köylü adına satışını" 
caiz görmüş ve yasak bildiren hadisin neshedildiğini öne sürmüşlerdir. Bir 
kısım hukukçular da böyle bir satışı tenzihen mekruh saymışlardır (en- 
Nevevi, a.g.e., X, 164, 165). 

Sonuç olarak, Hanefilere göre; piyasada gıda maddesi darlığı olunca, böyle 
bir satış mekruhtur. Normal zamanlarda ise mekruh değildir (Ayni, a.g.e., 
XI, 282; el-Ceziri, Kitabü'l Fıkh ale'I-Mezahibi'l-Erbaa, Mısır, t.y, 11, 276). 
Aracı, komisyoncu veya simsar denilen kimseye ödenen ücrete gelince 
bunlar adı ne olursa olsun, satıcı ile alıcının arasını bulan, muayyen bir fiyat 
üzerinde anlaşmalarını sağlayan, bazen de satıcı ve alıcı adına muâmeleyi 
yapan kimselerdir (bn Abidin, Reddü'l- Muhtâr Beyrut, t.y, IV, 155). 

Üretici ile tüketici arasına giren kimsenin karaborsaya yol açmaması 
gerekir. Komisyoncu, mal sahibi ile yaptığı anlaşma veya örfe göre yahut 
satış bedelının yüzdesi üzerinden belli bir ücret alabilir. Ibn Sirin, Atâ b.Ebi 
Rabah, Ibrahim en-Nehâi ve Hasan el-Basri'nin simsar ücretinde bir sakınca 
görmedikleri nakledilir. Bunlar sahabeden sonraki neslin büyük 
hukukçularıdır. Abdullah b. Abbas (6.68/687); "Bir kimsenin; şu elbiseyi 
benim adıma sat; eğer şu fiyatdan fazla satarsan, bu fazlalık olan miktar 
senindir" demesinde bir sakınca görmediğini belirtmiş, Ibn Sirin'in şöyle 
dediği nakledilmiştir; "bir kimse başkasına; şunu şu fiyata sat, şayet fazla 
kâr elde edersen bu senindir. Veya; bu fazlalık seninle benim aramda 
paylaşılacaktır" derse burda bir sakınca bulunmaz" (Buhari, Icare, 14), 
Yukarıdaki bilgileri "Simsarın ücreti" başlığı altında veren, el-Buhari (6. 
256/869), Hz. Peygamber'in; "Müslümanlar kendi aralarında bilirledikleri 
şartlara uyarlar" (Buhari Icare, 14,50) hadisini naktettikten sanra, "şehirlının 
köylü adına satış yapmasını yasaklayan" hadisi (Buhari, Büyü, 72, Icare, 
T1,14,19; Nesai, Büyü, 18) rivayet eder. 

Es-Serahsi (6.490/1027) de komisyon usülü satışı câiz görenlerdendir (es- 
Serahsı el-Mebsut, Mısır 1324, XV, 115). Şehirlının köylü adına satış 
yapmasının caiz olduğunu söyleyenler, başlangıçta böyle bir yasak 
konulduğunu ve fakat sonradan bu yasağın "Din nasihattır" hadisi ile 
kaldırıldığını veya topluma zarar verme şartıyla sınırlandığını kabul ederler 
(en-Nevevi, a.g.e., VI, 389, 390; Ayni, V, 497 vd.). 


Hz. Peygamber dıştan şehire mal getirenlerin malını bizzat kendisinin 
satmasını ve araya komisyoncu sokmamasını isterken, diğer yandan da 
şehire dışardan mal getirenlerin fiyatlar ve alış-veriş konularında 
aydınlatılmasını istemiştir. Buhari Hz. Peygamber'in bu konudaki 
hadislerine dayanarak; "Şehirli köylü adına ücretsiz satış yapıp, ona yardım 
ve nasihat edebilir mi?" şeklinde bir başlık atmış ve bundan sonra Hz. 
Peygamber'in şu hadisine yer vermiştir: "Sizden birisi, kardeşinden öğüt 
isterse, hemen ona öğüt versin" (Buhari, Büyü', 68). Hanefiler "Din 
nasihattır" hadisine dayanarak "şehirlının köylüye aracı olma yasağı"nın 
kaldırıldığını, ancak böyle bir aracılık topluma zarar verecekse bunun 
mehruh olduğu esasını benimsemişlerdir. Burada, dışardan mal getirenleri 
fiyatlar, o beldedeki alış-verişler konusunda aydınlatma ve bilgilendirme 
prensibi esas alınmıştır. Şafiiler de, mal sahibine en yararlı yolu 
göstermenin vacipolduğunu söylemişlerdir (el-Ceziri, a.g.e., Il, 276). 
Günümüzde, pek çok temel gıda maddeleri, özellikle sebze ve meyve 
çeşitleri, büyük yerleşim merkezlerine haller aracılığı ve komisyon usülü ile 
girmektedir. Burada toptancı halleri üretici ve tüketicilerin çıkarlarını 
gözeterek ve menfaat dengesini kurarak hareket ettiği sürece böyle bir 
aracılığın câiz olduğunda şüphe yoktur. Ancak hal komisyoncuları, malı bir 
an önce paraya çevirmek için çok ucuza satar veya sun'i mal darlığı 
yaratarak sun'i fiyat artışlarına yol açarsa, serbest rekabetin oluşmasına 
engel teşkil etmiş olurlar. Bu takdirde kerâhet hali başlamış ve temel gıda 
maddelerinde meydana getirilen darlık ve sun'i pahalılık derecesinde 
sakınca büyümüş olur. Islâm, temel ihtiyaç maddelerinin satışını yapmayı 
büyük bir ibadet saymıştır. Hadiste şöyle buyurulur: "Bir kimse gıda 
maddelerini toplayıp günün rayıç fiyatı ile satsa, sanki onu tasadduk etmiş 
(yoksullara ve ihtiyaç sahiplerine ücretsiz dağıtmış) gibi olur" (Ibn Mâce, 
Ruhün, 16). 

Halkın temel ihtiyaç maddelerini alıp satanlar veya buna Islâmi ölçüler 
içinde aracılık edenler bir kamu görevi yapılmaktadırlar. Bu hizmet bir kâr 
sağlamak amacıyla olsa bile, mü'min bakımından öneminden ve 
niteliğinden bir şey kaybetmez. Yalana ve karaborsaya sapmamak ve piyasa 
fiyatları dışına taşmamak şartıyla, satılan tüm ihtiyaç maddelerini, sanki 
yoksullara bağışlamış gibi mânevi kazanç elde edilmektedir. 

Buna karşılık darlık zamanlarında kendi yararları için mal stok edip 
piyasaya sürmeyen mal sahibi, vekil veya komisyoncuları nefretle 
anılmıştır. Hadiste şöyle buyurulur: "Bir kimse kırk ggn karaborsacılık 


yapsa, sonra da depoladığı bu malları sadaka olarak (yoksullara ve ihtiyaç 
sahiplerine) dağıtsa bu sadakası, onun ihtikârına keffâret olamaz" (Ahmed 
b. Hanbel, Müsned, XI, 3). 


KOMŞU, KOMŞULUK 


Ev, işyeri, arazı, köy, şehir ve ülke bakımından yakın olanların 
birbirlerine göre aldıkları ad. 
Ailemizden sonra en yakın sosyal çevremizi komşularımız meydana getirir. 
Iyi veya kötü günlerimizde şartlar en yakın çevre ile temas halinde 
bulunmayı gerektirir. Darlık zamanında yardımlaşma, normal zamanlarda 
ziyaretleşme, sır sayılabilen halleri gizleme birbirinin hâlinden etkilenme, 
hatta komşunun mülkünü satın almada öncelik hakkına sahip olma (şüf'a) 
komşulukla ilgili bir dizi hak ve sorumlulukların kaynağım teşkil etmiştir. 
Kur'ân-ı Kerim'de komşu ilişkisinden söyle söz edilir: "Anaya, babaya, 
akrabaya, yetimlere, yoksullara, yakın komşuya, uzak komşuya, 
yanınızdaki arkadaşa, yolcuya ve mâliki bulunduğunuz kimselere iyilik edin 
" (en-Nisâ, 4/34). 
Komşu deyiminin kapsamı ile ilgili olarak Hz. Ali (r.a) çevrede "sesi 
işitilenlerin" komşu olduğu görüşündedir. Hz. Aişe (r.a) da her taraftan kırk 
evin komşu olduğunu ve bunların komşuluk hakkına sahip bulunduklarını 
bildirmiştir. Ayrıca, komşu tabiri, hiç bir ayırım yapılmadan, müslüman- 
kâfir, âbid-fâsık, dost-düşman, yerli-misafir, iyi-kötü, yakın-uzak bütün 
komşuları içine alır (Tecrid-i Sarıh Tercümesi, XII, 130). 
Hz. Peygamber: "Cebrail (a.s) durmadan bana komşuya iyilik etmeyi 
tavsiye ederdi. Bu sıkı tavsiyeden, komşuyu komşuya mirasçı kılacağını 
zannettim" (Buhâri, Edeb, 28; Müslim, Birr ve Sıla, 140: 141; Tirmizi, Birr, 
28; Ibn Mace, Adeb, 4) buyurur. 
Bir Müslümanın başkalarına zarar vermemesi, herkese iyilik yapması en 
önemli ahlâki görevlerindendir. Rasülüllah (s.a.s): "Müslüman, diğer 
müslümanların elinden ve dilinden emin oldukları kişidir" (Buhâri Imân, 3- 
4; Müslim, Iman, 64-66) buyurmuştur. Sürekli karşılıklı ilişkiler sebebiyle 
komşu güven konusunda daha önceliklıdır. Nitekim Allah elçisi başka bir 
hadiste bunu şöyle ifade buyurmuştur: "Şerrinden komşusunun güveninde 
olmadığı kimse gerçek mü'min olamaz" (Buhâri, Edeb, 29; Müslim Iman, 
73; Tirmizi, Kıyame, 60; Ahmed b. Hanbel, I, 387, II, 288, 336, 373, III, 
154). Mü'minin, kendi nâil olduğu nimetlere diğer mü'min komşularının da 
nâil olmasını, kendisi için istemediği şeyleri mü'min komşusu için de arzu 
etmemesi esastır (Buhâri, Iman, 5) Bu prensipten hareket edilince komşu 
komşuyu rahatsız edemez. Burada, herkese uygulanabilen objektif bir ölçü 


sunulmuştur. Görüntü yaparak veya balkon, saçak vb. yapılarla komşunun 
arsasına taşarak Zarar veren kimse, aynı davranış kendisine yapılsa razı 
olmayacaksa, kalbine danışarak doğruyu bulabilecektir. Allah Rasulü bu 
ölçüyü Vâbisa (r.a)'ya hitabederek şöyle açıklamıştır: "Ey Vâbisa insanlar 
sana fetvâ verse bile bir de kalbine danış. Birr (iyi, güzel olan şey), yaptığın 
zaman kalbini rahatlatan, günah ise kalbini rahatsız eden şeydir" (Dârimi, 
Büyü", 2; Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 228) 

Komşusunun, kendisinde ne gibi hakları bulunduğunu soran bir sahabeye 
Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle cevap vermiştir: "Hastalanırsa ziyaretine 
gidersin, vefat ederse cenazesini kaldırırsın. Senden borç isterse borç 
verirsin. Darda kalırsa yardım edersin. Başına bir felâket gelirse teselli 
edersin. Evinin damını onunkinden yüksek tutma ki, onun rüzgârını 
kesmeyesin. Ya senin ne pişirdığını bilmesin, ya da pişirdiğinden ona da 
ver" (Y.Kandehlevi, Hayâtü's-Sahâbe, III, 1068). 

Bu hadisin ışığında komşularımıza karşı yerine getirmemiz gereken 
görevlerimizin neler olduğuna gelince: 

1) Komşularımıza karşı tatlı sözlü, güler yüzlü olmalı, onlarla 
karşılaştığımızda selamlaşmayı, hâl hatır sormayı, neş'e ve kederlerini 
paylaşmayı ihmal etmemeliyiz. 

2) Sağlık ve hastalıklarında, üzüntü ve sevinçli anlarında, düğün ve 
bayramlarda kendilerini ziyaret etmek, onlardan biri vefat etmek, onlardan 
biri vefat ederse yakınlarına başsağlığı dilemek, kendilerine destek olmak, 
cenazenin kaldırılmasında yardımcı olmak, dâvetlerini kabül etmek, 
çocuklarını kendi çocuklarımız gibi sevmek, koruyup gözetmek de 
komşuluk görevlerindendir. 

3) Peygamberimiz: "Allah'a ve âhiret gününe iman eden komşusuna iyilik 
etsin" (Buhâri, Edeb, 31; Müslim Imân, 74, 76, 77; Ibn Mâce, edeb, 4; 
Dârimi, Et'ime, 11). "Allah katında dostların en iyisi arkadaşına, komşuların 
en iyisi de komşusuna en iyi davrananıdır" (Buhâri, Iman, 31; Tirmizi, Birr, 
28) buyurmuştur. 

4) Komşularımıza ikramda bulunmak dâ ahlâki görevlerimizdendir. 
Rasülüllah (s.a.s): "Allah'a ve âhiret gününe iman eden komşusuna ikramda 
bulunsun" demiştir. (Buhâri, Edeb, 31; Müslim, imân 74, 76, 77; Ibn Mâce, 
Edeb, 4), Yine Peygamber "Ya Ebâ Zerr! Çorba pişirdiğin zaman suyunu 
çoğalt ve komşularını da unutma," tavsiyesinde bulunmuş, ayrıca "Komşusu 
açken tok olarak yatan kimse bizden değildir" Müslim, iman, 74, Birr ve 
Sıla, 142; Ahmed b. Hanbel, 1,55) buyurmuştur. 


5) Fakir ve muhtaç komşuların yardımına koşmak, gerekirse onlara maddi 
yardımda bulunmak, ödünç para vermek, çalışabilecek durumda olanlara, 
geçimlerini sağlayacak bir iş sağlamak müslümanın görevidir. Kimsesiz ve 
yaşlı komşularımızın, işlerini takip etmek, yapmak veya yaptırma da çok 
güzel bir davranıştır (bk. Ehü Dâvud, Zekât, 25; Mâlik, Muvatta, Zekât, 29; 
Ahmed b. Hanbel, Müsned, III, 31, 40). 

6) Komşuda olup bitenleri araştırmamak, ayıp ve kusurlarını ortaya 
çıkarmamak, bize karşı hatalı söz ve davranışlarda bulunmuşlarsa, onları 
anlayışla karşılayıp bağışlamak kendilerine dünya ve âhiret işlerinde yol 
gösterici olmak da komşuluk görevleri arasındadır. Kur'an-ı Kerim'de 
birbirinin kusurunu araştırmak ve başkasının gizli kalmış yanlarını ortaya 
çıkarmaya çalışmak yasaklanmıştır (el-Hucurât, 49/12). 

7) Komşulara kötülük yapmamak, zarar vermemek gerekir. Hz. Peygamber 
bunun önemini: "Komşusu, kötülüklerinden emin olamayan kişi iman etmiş 
olmaz" (Buhâri, Edeb, 29; Müslim, Iman, 73; Tirmizi, Kıyame, 60) ve 
"Allah'a ve âhiret gününe iman eden komşusuna eziyet etmesin." (Müslim, 
iman, 73, 75) buyurarak müslümanlara komşu hakkının önemini 
belirtmiştir. 

Komşuya ya maddi veya manevi yoldan eziyet yapılır. Maddi kötülük, 
evine, bahçesine, malına, mülküne tecavüz etmek; onları bozmak, yıkmak, 
kirletmek, zorla ele geçirmek, kendisini dövmek ve hırpalamaktır. Manevi 
kötülük ırz ve namusuna tecavüz etmek, âile sırlarını çevreye yaymaktır. 
Özellikle komşunun namusuna göz dikmek günahın katlanmasına sebep 
olur. Bir soru üzerine Hz. Peygamber, Allah'a ortak koşmak ve açlık 
tehlikesi ile çocuk öldürmekten sonra en büyük günahın, "komşunun hanımı 
ile zina etmek" olduğunu haber vermiştir. Mikdad b. Esved (r.a) bu konuda 
Rasülüllah (s.a.s)'ın şöyle buyurduğunu nakletmiştir: "Komşusunun 
karısıyla zina yapanın günahı, on kadınla zina yapan adamın günahından 
daha ağırdır" (Buhâri, Tefsiru Süre 2/3, 25/2, Edeb, 20, Diyat, 1; Hudüd, 30; 
Tevhid, 40; Müslim, Iman, 141, 142; Ebü Dâvud, Talâk 50; Tirmizi, Tefsiru 
Süre, 25/1,2). 

Abdullah b. Ömer'in anlattığına göre, Hz. Peygamber bir savaşa çıkmıştı. 
Yolda: "Bu gün, komşusuna eziyet eden kimse bize katılmasın," buyurdu. 
Adamın biri: "Ben komşumun duvarının dibine abdest bozmuştum" 
deyince, Rasülüllah: "Bu gün bize katılma" buyurdu. (Y. Kandehlevi, 
Hadislerle Müslümanlık, III, 1068). 

Bütün bu âyet ve Hadislerden de anlaşılacağı gibi, çevresindeki insanlarla 


iyi komşuluk münasebetleri kurmak her müslümanın görevidir. Bu görevi 
yerine getirmeyen ve komşularım rahatsız eden insanlara da her zaman 
rastlanmaktadır. Hz. Peygamber, kötü komşunun fenalıklarına karşı sabırlı 
olunmasını tavsiye etmiştir. 

8) Kötü komşunun, nasıl çevresindeki insanlara zararı dokunuyorsa aksine 
iyi komşunun da dünya ve âhirette yakınlarına iyilik ve yardımı 
dokunacaktır. Hadis-i şerifte; "Şüphesiz, Allah (c.c) salih müslüman 
sebebiyle komşularından yüz evden belâyı defeder" (el-Askalâni, Selâmet 
Yolları, III, 298) buyurmuştur. 

Islam hukukuna göre, bitişik komşu olmak mali bazı hakların da doğmasına 
sebeb olur. Şufa ve irtifak hakları bunlar arasında sayılabilir. Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: "Ev komşusu eve, başkalarından daha fazla 
hak sahibidir" (Tirmizi, Ahkâm, 31, 33; Ebü Dâvud, Büyü', 73; Ahmed b. 
Hanbel, IV, 388-390, V, 8,12, 13,18). "Komşu komşusunun şuf'asına 
başkalarından daha fazla hak sahibidir" (Ebü Dâvud, Büyü, 73; Tirmizi, 
Ahkâm, 32; Ibn Mâce, Şuf'a, I, 5.2). 

Şuf'a, satılan bir malı, satın alan kimseden, sahip olduğu satın almadaki 
öncelik hakkına dayanarak, bedelini ödemek suretiyle geri alabilme hakkını 
ifade eder. Irtifak hakkıise, komşunun mülkü üzerindeki geçit, su alma veya 
su geçirme gibi gayrı menkule bağlı olarak geçen haklardır (bk."şuf'a" 
ve"lrtifak" maddeleri). 


KOMŞU HAKKI 


Komşu hakkı nedir? Komşuya küsmek ne zaman câiz olur. 

Islâm dini, hem dünya hem de âhiret mutluluğunu sağlamak için 
gönderilmiştir. Insanların birbirlerini sevmeleri ve dayanışma içerisinde 
olmaları, dünya mutluluğunun başta gelen şartlarındandır. Kişinin Allah'ı 
anıp (zikir) kendi içinde yalnızlığını gidermesi, kendisiyle olan 
dayanışması, sonra İslamın belirlediği görev ve haklarla aile içerisinde 
dayanışma, sonra yakın ve uzak komşularla dayanışma, sonra mahalle, köy 
ve bölge halkıyla dayanışma ve bütün bir Islâm ümmeti olarak dayanışma... 
Işte bunlar sosyal huzuru, sosyal adâleti, hattâ sosyal güvenliği sağlayan en 
önemli etkenlerdir. Komşularla dayanışma, yani komşu hakkını gözetme de 
bu dayanışma birimlerinin başta gelenlerindendir. Allah (c.c.) kendisine şirk 
koşulmamasını istediği âyette yakın ve uzak komşuya da iyilikle 
bulunulmasını istemiş (Nisâ 4/36) ve komşuyu mü'min, kâfir diye 
ayırmamıştır. Bu yüzden tefsirciler bu âyetle, kâfir komşuya da iyilikte 
bulunma emredilmiştir, görüşündedirler. (Kurtubi V/184; Davudoğlu 
X/591). Rasülullah Efendimiz: "Cebrail komşuyu bana o denli tavsiye etti 
ki, komşuyu komşuya mirasçı ilân edeceğini sandım" (Buhâri, edep 28; 
Müslim, birr 140,141; Ebü Dâvüd, edep 123; Tirmizi, birr 28; ibn Mâce, 
edep 4; Müsned N/85,160...) "Vallahi mü'min olamaz! (üç defa) Kim, ey 
Allah'ın Rasülü? Şerrinden komşusu emin olmayan kişi" (Tirmizi, 
ahkam;18; Müsned 1/235, 303, 313) buyurmuşlardır. Bunlarda da komşu 
mü'min -kâfir diye ayrılmaz. Diğer bir hadis-i şerifte ise kâfir komşunun da 
hakkı olduğu açıkça söylenir: "Üç türlü komşu vardır: Üç hakkı olan 
komşu, iki hakkıolan komşu ve bir hakkı olan komşu. Akraba olan 
Müslüman komşunun, komşuluk hakkı, akrabalık hakkı ve Müslümanlık 
hakkı olmak üzere, üç, akraba olmayan Müslüman komşunun, Müslümanlık 
hakkı ve komşuluk hakkı olmak üzere iki; gayr-i müslim olan komşusunda 
komşuluk hakkı olmak üzere bir hakkı vardır." (Kurtubi V/184) "Kapısı en 
yakın olan komşu iyilikte bulunmaya, diğerlerinden daha lâyıktır"(Buhâri, 
edep 32, suf'a 3) 

Komşu kimdir? Bu konuda meseleyi dar ve geniş tutanlar, iç içe değişik 
tariflerde bülunmuşlardır: En yakın kırk ev, her yönden kırk ev, bağırılınca 
sesin ulasacâğı kadar ev, sabah namazına aynı mescide gelenler, mesciddeki 
ikamet sesini duyan evler... (Kurtubi V/185 vd.) diye belirleyenler olmuştur. 


Bunların bir kısmı hadislere dayanmakta olsa da anlaşılacağı üzere 
komşuluk sınırı zamana ve zemine göre esnek bırakılmıştır. Elbette şehirle 
köy, komşuluk sınırında aynı değildir. O halde bunda en güzel belirleyici 
örftür. Köy ve şehri ayrı ayrı düşünerek, âdeten komşu denen evleri komşu 
diye bilmek, komşu tariflerinin ortalamasıdır. 

Komşunun hakkı nedir? Rasülullah Efendimizin (s.a.v.) bunu detayıyla 
anlatan hadisleri vardır: "Ebü Zer! Çorba pişirdiğinde suyunu bol koy ve 
komşunu da gözet (Müslim, birr 142,143; Dârimi, at'ime 37 .) Âlimler, bu 
hadisde fakire olduğu gibi, komşuyu düşünmekte cimriye de bir kolaylık 
sağlanmıştır, demişlerdir. Çünkü, yağını, etini bol kat değil de, suyunu bol 
kat denmiştir. (Kurtubi V/186) Yani yağından, etinden veremeyen cimriler 
de hiç olmazsa bolca koydukları suyundan versinler demektir. Aslında 
Rasülullah Efendimiz komşuya çok basit şeylerin değil, âdeten vermeye 
değer şeylerin verilmesini tenbihlemiştir. (Müslim, birr 143) Ama alan 
açısından da "bir koyun bacağı bile olsa küçümsemeyin" (Buhâri, hibe 1, 
edep 30; Müslim, zekât 91; Tirmizi, velâ 6) buyurmuştur. 

Komşu hakkı bunlardan ibaret değildir. Rasülullah Efendimiz bir 
hadislerinde de: "Komşu komşusunun duvarına bir ihtiyaç için sopa 
çakmasına engel olmasın." (Buhâri, mezâlim 20, esribe 24; Müslim, 
müsâkât/36; Timizi, ahkâm 18) Ebu Hurayra sonraları: "Ne oluyor? 
Bakıyorum bunu terketmişsiniz. Vallahi bunu tekrar omuzlarınıza 
yükleyeceğim." (Kurtubi, V/186) diyecektir. Rasülullah Efendimizin başka 
bir hadisleri komşuluk hukukunu oldukça geniş anlatır. 

"Borç istediğinde verirsin, yardım istediğinde yardım edersin, muhtaç ise 
verirsin, hasta ise ziyaret edersin, ölürse cenazesine gidersin, bir nimete 
kavuşursa sevinirsin ve onu kutlarsın, bir musibete uğrarsa üzülürsün ve 
ona ta'ziyet edersin,'tencerinin kokusuyla onu rahatsız etmezsin, ona 
pişirdiğinden verirsin, binanın üzerine çıkmazsın, onun izni olmadan 
ferahlatıcı rüzgârını kesmezsin, meyva aldığında ona da hediye edersin, hiç 
olmazsa evine getirirsin; çocuğun onun çocuğunun gıpta edeceği birşeyle 
çıkmâz. Ne dediğimi anlıyor musunuz? Komşunun hakkını ancak Allah'ın 
çok az şanslı kulu gözetebilir." Bir defasında Efendimiz Aişe annemize 
hitaben: "kurban etini dağıtmaya önce komşumuz yahudiden başla" 
buyurmuşlardır. (Kurtubi V/188) 

Komşunun çok önemli haklarından biri de, "kevser" süresinden önceki 
süreye ad olan "Mâ'ün" hakkıdır. "Mâ'ünu tefsirciler çok olmasa da farklı 
kapsamda açıklamalarına rağmen, hemen hemen birleşilen anlam: Evlerin 


günlük ihtiyaçlarında kullanılan iğneden baltaya kadar her türlü araç ve 
gereçlerdir. Bazılarına göre binek bile "Mâ'ün" kapsamına girer. Allah (c.c.) 
"Mâ'ün"u vermeyenleri lânetlediğine göre, komşunun geçici olarak istediği 
bu tür gereçleri vermemek de yasaklanmıştır. 

Komşu ile konuşmamaya gelince: Rasülüllah Efendimiz: "Müslümanın 
kardeşiyle üç günden fazla konuşmaması helâl değildir" (Buhâri edep 57, 
62, isti'zân 9; Müslim, birr, 23, 25, 26; Eb0 Dâvüd, edep 47; Tirmizi, birr 
21, 24), buyurduğundan, Müslüman komşu, üç günden çok dargın 
terkedilmez. Ancak dine ve ırza karşı kötü bir tavrı var ve sözle de bunu 
terketmiyorsa, kendisiyle konuşmamak da onu sıkıyor, yalnızlığa itiyor ve 
hatâsından caydırıcı bir özellik taşıyorsa, konuşmamakla ta'zir edilebilir. 
Bunu özellikle birçok kişinin yapması da etkili olur. Saadet asrından da 
Tebük seferinden geri kalan Kâ'b b. Malik'e bu tür bir boykot uygulanmış 
ve iyi sonuç âlınmıştır. (Ayni XXI1/44; Ayrıca Kur'ân-ı Kerim, Tevbe 9/120 
âyetinin tefsirleri ) Aksi halde konuşmamak câiz görülemez. 

Alevi Komşu 

Alevi bir komşumuz var: Yalnız çok lâf taşıyan, küçük çocukların lâfını 
dinleyen birisi. Onunla komşuluk yapabilir miyiz? 

Mahremlik ölçülerine riayet ediyorsanız, ona Islâmi hayatı gösterdiğinizi ve 
onun yaptığı tahribatı hesaba katarak, kârınız zararınızdan çok ise, ya da 
Zararınız hiç yok ise meşru ilişkilerde bulunabilirsiniz, bulunmalısınız. 
Müslüman olmayan komşunun da üzerinizde hakkı vardır. 


KONUT KREDİSİ 


Bir konut kooperati'fine katılacağım. Fakat devletten faizli kredi alındığı 
için sakıncalıdır deniyor. Katılabilir miyim? 
Konu, günümüzün gayr-i Islâmi toplumunun bir meselesi olması yanında 
bazı yönleriyle yeni bir konudur. Onun için şahsen benim buna nihâi cevabı 
vermem mümkün değildir. Bu meseleyi konu edinen ilmi toplantılara 
katılmış birisi olarak ancak bir özetleme yapar ve "fetvayı, müftiler verse de 
sen vicdanına sor"(Ahmed IV/194). Hadisi şerif gereği size bırakırım: Konu 
enflasyonla alakalıdır. Ebu Yusuf'un alış verişten ve istikrazdan doğan 
borçlanmalarda değere itibar edilir ve alınan rakam değil, alınan değer 
ödenir, yani enflasyon farkına itibar edilir, anlamında bir görüşü nakledilir. 
Ibn Abidin meseleyi inceler ve "Hanefi mezhebinde fetva sadece buna 
göredir"(bk. Ibn Abidin, Tenbihur-Ruküd N/60-61) der. Bizzat görüştügüm, 
devrimizin en büyük Islâm hukukçularından Üstad Ebu Senne ise, bu sözün 
Ebu Yusuf'a ait olması şüphelidir. Çünkü zahir rivayet kitaplarında yoktur, 
demişlerdi. Konuyu bizde tartışanlar ise, Ibn Abidin'in de tercihi üzere, 
geçmiş borçlarda enlasyona itibar edilip, değer farkının alınacağında hemen 
hemen ittifak halinde görülüyorlar. Ancak gelecekte olacak enflasyonu 
hesaba katıp, onun altındaki bir faizin faiz olup olmadığı biraz daha farklı 
bir mes'ele. Çok ihtiyatlı olanlar; muhtemel enflasyonun hiç olmadığını, ya 
da faiz nisbetinden daha düşük puanda gerçekleştiğini varsaydığımızda 
devlet belirlenen faizi almamazlık etmeyecektir, demektedirler. Diğerleri 
bunu gerçekçi görmemekte ve en yetkili ağızlar bile enflasyonun 9030'dan 
düşük olmayacağını söylerken, 96 15-20 faizli ve uzun vadeli bir kredide 
pozitif faizin bulunması binde bir ihtimal bile değildir. Bu derece zayıf bir 
ihiümale de hüküm bina edilmez. Sonra müslümanlar, kendilerinden 
toplanan vergilerden verilen bu kredileri almamakla iktisaden sıfırlanmakta 
ve devamlı zenginlerin lehine bir malı transfer sözkonusu olmaktadır. Bir 
müslüman için içinde bulunduğumuz şartlar, olağanüstü şartlardır ve bir 
geçis dönemi sayılır. Binanaleyh, bunda ayrıca zarüret de vardır. Ancak 
burada, enflasyon oranı faiz oranından çok çok düşük olduğundan pozitif 
faiz olmasa da bir negatıf faiz gerçekleşmekte ve krediyi alanın faiz vermesi 
şöyle dursun, para değerinin düşmesiyle, aldığının çok azını vereceğinden 
devletten faiz almaktadır. Problem buradadır ve aslında milletten alınan bu 


fazlalığın tekrar millete verilmesi şartıyla bu tür krediler caiz olmalıdır, 
demektedirler. 


KORKU NAMAZI 


Korku namazıyla, düşman, sel, yangın, yırtıcı hayvan gibi bir engel 
karşısında bulunan bir cemaatin, iki grup halinde nöbetle kıldıkları namaz. 
Bu namaz Kur'ân-ı Kerim ve hadis-i şeriflerle sabittir. 

"Yolculuk ettiğinizde, kâfirlerin size bir fenâlık yapmasından korkarsanız, 
namazı kısaltmanızda size bir sorumluluk yoktur. Zirâ kâfirler size apaçık 
düşmandırlar. Ey Muhammed! Sen içlerinde olup da namazlarını kıldırdığın 
zaman, bu kısmı seninle beraber namaza dursun ve silâhlarını da yanlarına 
alsınlar; secdeyi yaptıktan sonra onlar arkanıza geçsinler; kılmayan öbür 
kısmı gelsin, seninle beraber kılsınlar, tedbirli olsunlar, silâhlarını alsınlar. 
Kâfirler size ansızın bir baskın vermek için, silâh ve eşyanızdan ayrılmış 
bulunmanızı dilerler. Yağmurdan zarar görecekseniz veya hasta olursanız, 
silâhlarınızı bırakmanıza engel yoktur, fakat dikkatli olun. Allah, kâfirlere 
şüphesiz ağır bir azap hazırlamıştır. Namazı kıldıktan sonra, Allah'ı ayakta 
iken, otururken, yan yatarken de anın. Emniyete kavuştuğunuz zaman, 
namazı gereğince kılın. Namaz şüphesiz, inananlara belirli vakitlerde farz 
kılınmıştır" (en-Nisa, 4/101-103) 

Korku namazıyla ilgili olarak hadisi şeriflerin birinde şöyle bir olay 
nakledilir: Abdullah İbn Ömer (r.a.) anlatıyor: "Rasülüllah (s.a.s) ile birlikte 
Necid tarafına doğru gazaya gitmiştim. Düşmanın hizâsına geldik. Onlara 
karşı saf düzenine geçtik. Namaz vakti gelince Rasülüllah (s.a.s) Efendimiz 
bize, kıldırmak üzere namaza durdu. Bir kısım ashab da onunla beraber 
namaza durdular. Diğer kısım ise yönünü düşmana çevirdi. Rasülüllah 
(s.a.s) kendisiyle birlikte olanlarla beraber rüküa vardı ve iki defa seede etti. 
Derken, beraber namaz kılanlar henüz kılmamış olan grubun yerlerine 
gittiler. Ötekiler de gelip Rasülullah (s.a.s)'in arkasında durdular. Rasülullah 
onlarla da beraber ruküa varıp iki secde etti. Sonra selâm verdi. Ondan 
sonra, o iki grubun her biri nöbetleşe namaza durup kendi kendilerine birer 
defa rüküa varıp ikişer secde ettiler" (Buhâri, Havf, 11; Nesai, Havf, 11; 
Dârimi, Salât, 185; Ahmed b. Hanbel, Müsned, II, 150). 

Ayet-i kerimeler ile hadis-i şerifteki ifadeler bu şekildedir. Âyette namazın 
ilk rekatının nasıl kılınacağı açıklanmakla birlikte diğer rekat veya 
rekatların nasıl tamamlanacağı açıkça belirtilmemektedir. Bunun cevabını 
da yukarıdaki hadis-i şerifte bulmaktayız. 

Bu namazın kılınışını açıkça şöyle ifade edebiliriz: Cemâatten bir grup, 


düşman karşısında bulunurken diğer grup imama uyar. İki rekatlı bir 
namazın ilk rekatını imam ile beraber kılar. Namazın durumuna göre, 
birinci rekatta ikinci secdeden veya birinci oturuşta teşehhüdden sonra 
düşman cephesine gider; diğer grup gelerek imama uyar, onunla beraber 
namazın geri kalan kısmını kılar ve tekrar düşman karşısına gider. İmam ise 
kendi başına selâm verir ve namazı bitirir. Daha önce namazın ilk kısmını 
kılan grup, gelerek namazlarını kırâatsiz olarak tamamlar, selâm verir ve 
düşmana karşı giderler. 

Bunların namazı kırâatsiz olarak tamamlamaları lâhik* sayılmalarından 
ötürüdür. İslâm fıkhında namaza imamla başlayıp, ara veren sonra yeniden 
uyana "lâhik" denir. 

Sonra öteki grup gelir, namazlarını kirâatle tamamlayıp düşman cephesine 
tekrar giderler. Bu grubun, ikinci gelişlerinde kırâatte bulunmalarının sebebi 
ise mesbuk * sayılmalarındandır. imama namazın başında değil, ortasında 
veya sonunda uyan kimseye "mesbük" denir. Ancak bu grupların imamın 
yanına geliş gidişlerinde güçlük ve tehlike varsa, namazın kalan kısmını 
bulundukları yerde tamamlamaları da mümkündür. 

Rasül-i Ekrem (s.a.s), Zâtu'r-Rikâ', Batn-ı Nahle, Usfan, Zu Kared 
olaylarında korku namazı kıldırmıştır. Daha sonra ashab-ı kirâm da 
mecüsiler ve diğerleri ile yaptıkları savaşlarda aynı şekilde korku namazı 
kılmışlardır. 

Korku namazının gereği gibi olması için, imama uyan grupların, namazla 
cephe arasında gidip gelirken hayvana binmemeleri, kısaca namazı bozacak 
herhangi bir harekette bulunmamaları da gerekir. Aksi halde imam ile 
kıldıkları namaz bozulur ve namazlarını yeniden kılmaları gerekir. 

Bu namazın kılınabilmesi için en az üç kişinin olması gerekir. Biri imam 
olur, biri ona uyar, üçüncü kişi de onları korumak için bekler. 

Korkunun şiddetli olduğu ve düşman ile yapılan savaşın korkunç hâle 
geldiği zamanlar da müslümanlar, binmiş oldukları hayvanlardan yine 
inmeksizin namazlarını imâ ile kılabilirler. Bunun da mümkün olmadığı 
durumlarda, namazlarını tehir edip kazaya bırakabılirler, Nitekim Hendek 
savaşında Hz. Peygamber ve ashab bir kaç vakit namazı kazaya bırakmak 
zorunda kalmışlardı (İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Mısır 1389/1970, 1, 485 
vd.; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 121 vd.; İbn Abidin, 
Reddü'l-Muhtâr, İstanbul 1984, TI, 62). 


KORUNMADA FİTİL KULLANMAK 


Kadının kocanın izni ile doğum kontrol fitili kullanması dinen mahzurlu 
mudur? Fitil kullanıp efendimle yattıktan sonra abdest alıyorum. 
arkasından tekrar akıntı geliyor. Acaba abdestli (gusüllü) oluyor muyum? 
İlişkide sebepsiz yere korunma yöntemleri uygulamak câiz değildir 
diyenlerin yanında, câizdir diyenler de az değildir. Ama en azından hoş 
olmayan bir davranış olduğunda herkes fikir birliğindedir. Fitil de bir 
korunma yöntemidir ve onun için de aynı şey söylenebilir. Bunda fazladan 
şunu da ilâve etmek gerekir: Özellikle fitil, hap vs. gibi ilaçlarla yapılan 
korunma tekniklerinin, hormon bozukluklarından kansere kadar çok çeşitli 
ve habis yan etkilerinin olduğu, işin uzmanlarınca her gün yüksek sesle 
bağırılmaktadır. Bir tekniğin ya da bir ilâcın insan bedenine zararlı olması 
onun en azından helâl olmadığını gösterir. Sözkonusu zararı da ancak âdil 
(âsgari farz ibadetlerini yapan) bir doktor tesbit edebilir: Yıkandıktan sonra 
gelen akıntı guslü değil sadece abdesti bozar. 


KOT PANTOLON GİYMEK CAİZ MİDİR? 


Islâm'da elbise çeşitleri teker teker sayılıp, her birerlerinin hükmü ayrı 
ayrı bildirilmiş değildir. Asırlar boyunca binlerce çeşit elbise ortaya 
çıktığına ve çıkacağına göre bu zaten mümkün de değildir. Ancak Islâm'da, 
her şey için olduğu gibi elbise için de genel kaideler vardır. Her ortaya 
çıkan elbise çeşidini alimlerimiz o kaidelere göre değerlendirirler. Buna 
göre erkek için: Avretini örtecek, sıcak ve soğuğa karşı koruyacak kadarı 
farzdır. Zaruret miktarını aşıp, bir müslüman olarak görünümünü 
güzelleştirecek miktarı, yerine göre izar, rida, cübbe, gömlek ve sarıkla 
takımı tamamlaması müstehaptır. Çünkü Allah (cc); nimetinin belirtisini 
kulunun üzerinde görmekten hoşlanır (Fetavay-ı Ankaravi, 1/167). 
Rasulüllah Efendimiz (sav): "Elbisenizi güzel yapın eşyanızı düzgün tutun 
ve insanlar içerisinde beyaz tepecikler gibi olun" buyurmuşlardır. Özellikle 
cuma ve bayramlarda muhtaçları rahatsız etmeyecek ölçüde temiz ve yeni 
giymek mubahtır. Tamamen kırmızı ve bazılarına göre sarı renkte elbiseler 
giymek mekruhtur, kibir, caka ve yabancı kadınlara güzel görünmek gayesi 
ile giyilen, gayrı müslimlerin özel elbiselerine benzeyen ve saf ipekten 
dokunmuş elbiseler ise haramdır. Avret olan bölgelerin rengini gösterecek 
ölçüde şeffaf olan, hiç giyilmemiş sayılır (haramdır). Kalın olmakla beraber 
yine avret mahallerinin şeklini belli edecek ölçüde dar olan elbise giymek 
mekruhtur. Baş, kol vb. avret olmayan organların açık ya da kapalı olması 
müslümanların örfüne göre hüküm alır. Müslümanlarca anormal görülen 
yerde mekruh, görülmeyen yerde mübah olur (Satıbi, el-Muvaffakât; ). 
Buna göre kot pantolon giyilmesinde bir mahzur olmamakla beraber: |. 
Bazan vücuda yapışır ölçüde çok dar olarak giyildiği, 2. Ve müslümanlarca 
genellikle hoş karşılanmadığı için mekruh olmaktan, yani tamamen 
mahzursuz bulunmaktan da uzak değildir (Allah'u a'lem). Bu mahzurların 
olmaması halinde giyilmesinde bir mahsur yoktur. 

KOT PANTOLANLA KILINAN NAMAZ SAHİH MİDİR? 

Kot pantolonla namaz kılmaya gelince: Şart olan, avret sayılan 
mahallerinin, cildin rengi belli olmayacak şekilde örtülmesidir. Vücut 
hatlarının belli olması, cildin rengi görülmedikten sonra, namaza mani 
değildir (el-Ceziri, age. V/190; Ö.N. Bilmen, Büyük Islâm Ilmihali,100). 
Yani kot pantolonla da namaz kılınabilir. Ancak avret yerlerinin şeklini belli 
eden elbise kadın için mahzurlu olduğu gibi, erkek için de mahzurlu olur. 


Bu, tesettürü sağlamadığından değil, tahrike sebep olduğundan ötürüdür ve 
mahzuru da tahrike sebep olma gücü nisbetinde artar. Yoksa vücut hatlarını 
hiç belli etmeyecek bir elbise giymek mümkün değildir. 


KÖTÜ AKRABA İLE İLİŞKİ 


Akrabaları görüp gözetmek İslam'ın en büyük vecibelerinden. Ancak 

Islâma mühalif yâsayan veya ilişki kurulunca sürekli zarar görülen 
akrabalarımıza karşı tutumumuz ne olmalıdır? 
Kur'ân-ı Kerim ve Sünnet-i seniyye'de akrabayâ karşı iyilik yapmamızı 
isteyen emirler, ahlâksız, ya da dinsiz olan akrabayı ayırmamıştır. Kişinin 
sosyal güvenliğini, yani asgari şartlarda insanca yaşayabilmesini temin 
edecek maddi yardım, ona öncelikle yakınları tarafından verilmeli ve dinine 
bakmadan el tutulmalıdır. Verenin kültür seviyesi müsaitse, vermesinin ve 
ilgilenmesinin ardından ona bazı gerçekleri duyurmalı, yani tebliğ görevini 
yapmalıdır. Kültür seviyeleri elverişli değilse, yani ilgilenilecek akraba ve 
çoluk çocuğu, kendilerini daha aydın ve sosyal statülerini daha yüksek 
görüyor, diğeri ve çoluk çocuğu da onların karşısında eziklik hissediyor ve 
etkileyen değil de etkilenen durumuna düsüyorsa, o takdirde maddi yardım 
ve el tutmanın dışındaki sohbet türü ilişkileri asgariye indirmeli, kısa 
görüşmeler ve selamlaşmalarla bitirmeli, mümkünse maddi yardımlarını 
almamalı, verebiliyorsa vermeli ve tebliğini onlara, kıramayacakları bir kişi 
kanalıyla ulaştırmalıdır. (Allah'u a'lem) 


KUDÜM TAVAFI NASIL YAPILIR: 


İfrat haccı yapmak üzere yalnız hac için ihrama girmiş olanlar: 
"Allahümme inni üridü tavâfe beytike'l-harâm. Feyessirhü li ve tekabbelhu 
minni seb'ate eşvâtın tavdfe'l-kudümi lillâhi teâlâ azze ve celle." 

"Allah'ım, rızan için "kudüm tavafını" yapmak istiyorum. Onu bana 
kolaylaştır ve benden kabul eyle" diye niyet ederek tavafı şöyle yapar: 
Abdestli olarak Hacerü'l-esved'i selâmladıktan sonra Kâbe'yi sola alıp, 
Beytin kapısına doğru gitmek suretiyle altın oluk tarafında bulunan yarım 
daire şeklindeki Hatim'in dışından olmak üzere yedi defa sünnet ve adabına 
uygun bir şekilde Kâbe'yi tavaf eder. Bu tavafların herbirine "şavt" denir. 
Tavaf esnasında tekbir ve tehlil getirerek eller kaldırılıp hacerü'l esved'e 
sürülür ve mümkün ise öpülür. Bunlar mümkün olmazsa karşıdan el sürme 
işareti yapılır. Buna "istilâm" (selâmlama) denir. Bu şekilde yedi şavt bir 
tavaf sayılır. Eğer bu tavaftan sonra vacib olan sa'yi yapmak isterse üç 
şavtta hızlı adımlarla çalımlı şekilde seğirtmek demek olan "remel" yapması 
müstehab olur. Sa'yi ziyaret tavafından sonraya bırakacak olursa remel 
yapmaz. Her tavaftan sonra iki rekât namaz kılmak vacibdir. Bu namaz 
mümkünse Makâm-ı İbrahim'de kılınır. 

Hacc-ı ifrâtta, müfrid (ifrâd haccı yapan) hacdan önce umre yapmaz, sadece 
kudüm tavafı yapar; bundan sonra "sa'y" yapsa bile tıraş olup ihramdan 
çıkmaz. İhramlı olarak Mekke'de Zilhicce ayının sekızınci günü (terviye 
günü) güneş doğduktan sonra telbiye, tekbir ve tehlil yaparak Minâ'ya 
hacılarla hareket eder. Terviye günü öğle namazından, arefe günü sabah 
namazına kadar ki beş vakit namazı Minâ'da (Hayf Mescidi'nde) kılmak ve 
orada gecelemek sünnettir. 

Zilhicce'nin dokuzuncu arefe günü sabah namazından sonra vakfe yapmak 
üzere Arafât'a çıkılır. Vakfe, arefe günü zevâl vaktinden başlar, bayramın 
birinci günü fecir doğunca ya kadar devam eder. Burada gerekli ibadet 
yerine getirilerek, güneş battıktan sonra Müzdelife'ye hareket edilir. 
Arafat'ta vakfe yapmak haccın bir rüknü olup, farzdır. Müzdelife'de geceyi 
geçirmek ise vacibdir. Burada şeytan taşlamada kullanılmak üzere yetmiş 
adet taş toplanır. Bayramın birinci günü sabah namazından sonra Minâ'ya 
gelindiğinde abdest alınır ve zevalden önce Akabe Cemresi'ne gidilir; tekbir 
getirilerek yedi taş atılır: "Bismillah, Allahü Ekber, rağmen li'ş-şeytân ve 
hizbihi" duası taş atılırken okunur. İlk taşın atılmasıyla telbiyeye son verilir. 


İfrat haccı yapan kişi vacib olan kurbanı kesmez. İsterse nafile olmak üzere 
kesebilir. Çünkü kurban kesmek onun için vacib değildir. 

Akabe Cemresine taşları attıktan sonra tıraş olur. Saçların en az dörtte 
birinin tıraş edilmesi veya uçlarından parmak ucu kadar kestirilmesi gerekir. 
Tıraş olmak efdâldir. Bu ise sünnete daha uygundur. Kadınlar hakkında tıraş 
yok, saçlarının uçlarından kırpma vardır. Tıraş olmak veya saçları 
kısaltmakla ihramdan çıkılmış olur. Tıraştan sonra kadınlara yaklaşmanın 
dışında haram olan şeyler helâl olur. Böylece vacib olan tıraş işi 
tamamlanmış demektir., 

Bundan sonra farz olan Ziyaret tavafı yapılır. Bu tavafı bayramın üç 
gününde yapmak vacibdir. Tavafın kendisi ise farzdır. Buna "tavaf-ı ifada" 
da denir. İşte haccın iki rüknünden biri bu tavaftır ki, dört şavtı farzdır. 
Daha önce sa'y etmemiş olanlar ziyaret tavafından sonra haccın sa'yini 
yaparlar. Önceden sa'yetmiş olanların ziyaret tavafından sonra sa'y etmeleri 
gerekmez. Sa'yetmek vacib olup, Safâdan başlayıp Merve'ye dört ve 
Merve'den Safâ'ya üç defa gidip gelmektir. Bu yedi geliş ve gidişe "sa'y" 
denir. Erkekler sa'yin belirli bir yerin de safa ile merve arasında "hervele" 
yaparlar, yani hızlı adımlarla yürürler veya koşarlar. Sonra yine normal 
yürüyüşlerine devam ederler. 

Bu görevler yerine getirildikten sonra Minâ'ya dönülür. Şeytan taşlanan 
günlerde Minâ'da gecelemek sünnettir. Başka yerde gecelemek ise 
mekruhtur. Bayramın ikinci ve üçüncü günlerinde zeval vaktinden sonra 
sıra ile küçük, orta ve akabe cemrelerine yedişer taş atılır. İsteyen üçüncü 
günü taşlar atıldıktan sonra, güneş batmadan önce Minâ'dan ayrılıp 
Mekke'ye dönüş yapabilir. Buna "İlk Nefir" denir. Dileyen Bayramın 
dördüncü günü her üç cemreye sıra ile o günde yedişer taş atar. Ancak 
dördüncü gün taşların zevaldan önce atılması da caizdir. Bu taşlar atıldıktan 
sonra Minâ'da kalınmaz, Mekke'ye inilir. Buna da "İkinci Nefir" denir. 
Mekke dışından gelenler için Veda Tavafı veya Sader Tavafı yapmak 
vacibdir. Ancak Remel yapılmaz. 


KUDÜM TAVAFI 


Kudüm; gelmek, varmak, ulaşmak manalarına gelir. "Tavaf" ise, bir 
şeyin etrafında dolaşmak, ziyaret etmek Kâbe'nin etrafımda yedi defa 
dolaşmak demektir (İbnü'l-Manzür, Lisanü'l-Arab, Beyrut 1388/1968, IX, 
225 vd.; Râgıb el-İsfahâni, el-Müfredât, İstanbul 1986, s.462). 

Kâbe'nin güney tarafında bulunan Hacer-i Esved (siyah taş) tavaf için 
başlangıç işareti kabul edilerek, tavafa bu taşın bulunduğu köşeden başlanır. 
Kâbe sol tarafa alınıp, Kâbenin kapısına doğru gidilerek, etrafı dolaşılır. 
Hacer-i Esved'in hizasına her gelişte mümkünse öpülür, değilse selamlanır. 
Bu dolaşmaların her birine "şavt" denir. 

Kudüm tavafı ise, beş çeşit tavaftan biri olup, Mekke-i Mükerremenin 
dışından hac etmek için gelen müslümanların, bu mübarek şehre 
vardıklarında yaptıkları tavaftır. Bu tavaf, afâki, yani "mikat" denilen ve hac 
niyetiyle ihrama girilen özel mahallerin bir çizgi ile birleştirilmesinden 
meydana gelen dairenin dışında kalan başka şehir ve ülkelerden Mekke-i 
Mükerreme'ye gelen hacı adayları için sünnettir. Diğer adları "tavaf-ı lika 
veya tavaf-ı tahiyye (kavuşma veya selamlama tavafı)"dır. (Es-Serahsi, el- 
Mebsüt, Beyrut t.s., 5.11, IV, 34; Bilmen, Ömer Nasuhi, Büyük İslâm 
İlmihali, 5.369). 

Geç kaldıkları için Mekke'ye girmeden Arafat'a çıkan hacı adaylarından 
kudüm tavafı düşer. Bir hacı adayı Mekke'ye varmadan önce yıkanır ve 
duruma göre abdest alır. Mekke'ye girince de hemen Mescid-i Haram'a 
koşar. Kabe'yi görünce telbiye*, tekbir* ve tehlil* de bulunması, Hz. 
Peygamber'e salat ve selam getirmesi, daha sonra dua etmesi kudüm 
tavafına başlamadan önce yapılacak tatbikat cümlesindendir. Kâbe'ye 
varınca da, bu hacı adayı, Hacer-i Esved'e yönelerek tekbir alır, onu 
selâmlar, mümkün ise, kimseye eziyet veya sıkıntı vermeden onu öper veya 
eliyle mesheder (dokunur). Sonra da tavafına başlar. Tavafının ilk üç 
şavtında "remel" yapar. Yani adımlarını kısaltır, omuzlarını silkeleyerek 
çalımlıca yürür, heybetli görünmeye gayret eder (el-Mevsili, el-ihtiyâr li 
Ta'lili'l Muhtar, İstanbul 1980, I, 146-7; Bilmen, a.g.e. 5.383-384). 

Mekke halkı için Kudüm tavafı söz konusu değildir (el-Mevsili, a.g.e., I, 
147). Abdestsiz kudüm tavafı yapan kişi, ceza olarak sadece sadaka vermesi 
yeterlidir. Çünkü "... ve Eski Beyti (Kabe'yi) tavaf etsinler" (el-Hacc, 22/29) 
ayet-i kerimesi mutlak olup, taharet şartı koymamaktadır. Bunun için de 


kudüm tavafında abdest farz değildir. Kudüm tavafında abdest almanın 
sünnet olduğu söylenmişse de, en sahih olan görüşe göre vacibtir (el- 
Merginâni, el-Hidaye, Istanbul ty., I, 167). 


KÜFRÜ GEREKTİREN BİR SÖZ SÖYLER VEYA BİR 
DAVRANIŞTA BULUNSA ÜZERİNE NE GİBİ ŞEYLER TERETTÜP 
EDER? 


Te'vili mümkün olmayıp (Allah'ı Resulüllah'ı seb etmek gibi) Küfrü 
gerektiren bir söz söyleyen veya davranışta bulunan kimse iman halkasını 
boynundan çıkarıp attığından mürted olur. Hanefi mezhebine göre bütün 
salih amelleri tok olduğu gibi eşi de kendisinden baine olur. İrtidada devam 
ettiği takdirde hiç bir müslümana varis olamıyacağı gibi hiç bir müslüman 
da kendisine vaaris olamıyacaktır. Mal serveti ne varsa beytülmale intikal 
edecektir. Ama tekrar kelime-i tevhidi getirip İslam'a dönerse hacca gitmiş 
ise yeniden hacca gitmesi lazım olduğu gibi kendisinden baine olan eşi 
muvafakat ederse nikahı tazelemesi de lazımdır. Şafii mezhebine göre ise 
irtidada vesile olan mürtedin söz ve davranışından sonra zevceşinin iddeti 
esnasında İslam'a döndüğü takdirde nikahına bir halel gelmez ama iddet 
bittikten sonra İslam'a dönüş yapyrsa zevcesi kendisinden baine olur. Ama 
te'vili mümkün olan bir söz söyleyen veya davranışta bulunan kimsenin 
küfrü kesin olmadığından eşi kendinden baine olmaz. Fakat nedamet getirip 
tevbe etmesi ve Hanefi mezhebine göre de ihtiyaten nikahını tazelemesi 
lazımdır. 


KÜFRÜ GEREKTİREN BİR SÖZ SÖYLER VEYA BİR 
HAREKETTE BULUNURSA NİKAHINA BİR ZARAR GELİR Mİ? 


Bir kimse küfrü gerektiren bir söz söyler veya bir harekette bulunsa 
Hanefi mezhebine göre nikahı bozulur, zevceşiyle arasındaki bağ kopar, 
tevbe edip İslam'a döndüğü takdirde her iki taraf, isterse yeni bir nikah ile 
birbiriyle evlenebilir. Yoksa birbirinden ayrılmak mecburiyetindedirler. 
Şafii mezhebine göre ise küfrü gerektiren söz veya hareket, henüz duhul 
(zevc ile zevcenin münasebeti) olmadan evvel olmuş ise Hanefi 
mezhebinde olduğu gibi nikah fesh edI,r. Yoksa iddetin bitimine kadar 
beklenir, bu müddet içerisinde tekrar İslam'a dönerse nikah devam eder, 
yoksa nikah, riddet edildiği andan itibaren kalkmış olur. 


KÜFÜR 


Örtmek veya şükrünü yerine getirmeyerek erişilen nimeti örtmek, 
nankörlük etmek. Bundan dolayı arapçada karanlığı ile her şeyi örttüğü için 
geceye kâfir (örten) denmiştir. Terim olarak küfür, imanın zıddı yani 
imansızlıktır. Başka bir deyişle Allah'ın varlığını ve birliğini, 
peygamberliği, Hz. Muhammed'in Allah katından getirdiği kesin olarak 
belli olan şeyleri inkâr etmektir. Islam dininde inanılması gereken şeylere 
inanmayan kimseye de gerçeği örttüğü için kâfir denir. Küfür için iman 
edilecek şeylerin tümüne inanmamak şart değildir. Bunlardan birine veya 
bir kısmına inanmamak da küfürdür. 

Küfür kalben olduğu gibi söz ve davranışla da olabilir. Her hangi bir 
zorunluluk olmadığı halde diliyle insanı küfre götürecek bir söz söyleyen, 
inanılması gereken şeyleri küçümşeyen onlarla alay eden yahut imanla 
bağdaşmayan işleri yapanlar da kâfir olur. Ancak ölüm tehdidi karşısında 
bulunan bir kimse gönlü imanla dolu olduğu halde canını kurtarmak için 
istemeyerek küfrü gerektiren bir söz söylerse dinden çıkmış olmaz (Hamdi 
Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, Istanbul 1960, c.1, s. 207-208; Asım Efendi 
Kamus Tercümesi, c.2, s. 662). 

Islâm'ı terketmeye zorlananlar için tanınan ruhsat hakkında Kur'ân-ı 
Kerim'de şöyle buyurulur: "Allah'a imandan sonra, kalbi iman ile sabit ve 
mutmain iken küfre zorlananlar müstesna olmak üzere, kim ki Allah'ı 
tanımaz ve fakat göğsünü küfre açarsa, mutlaka onların üstüne Allah'tan bir 
gazap vardır. Onlar için çok büyük azap da vardır" (en-Nahl, 16/106). Bu 
âyetin iniş sebebi şudur: Mekke'de Kureyş müşrikleri, ashab-ı kiramdan 
Ammâr'ı, babası Yâsir'i ve annesi Sümeyye (ranhüm)'ü Islâm'dan 
vazgeçirmeye zorluyorlardı. Onlar bunu kabul etmedikleri için, Sümeyye'yi 
iki deve arasına bağlayıp ayrı ayrı yönlere çekerek parçaladılar. Yâsir (r.a)'ı 
da çeşitli işkencelerle şehid ettiler. Işte İslam'ın ilk şehidleri bunlardır. 
Ammâr, müşrikler tarafından kuyuya atıldı. Tam boğulacağı sırada onlara 
rıza göstermeye mecbur kaldı. Ve hayatını kurtardı. Birisi gelip, Hz. 
Peygamber'e Ammâr'ın dinden döndüğünü söyleyince, Rasülüllah (s.a.s): 
"Hayır, Ammâr tepeden tırnağa imandır. Iman onun etine ve kemiğine 
işlemiştir" diye buyurdu. Bu arada Ammâr, ağlıya ağlıya çıkageldi. Hz. 
Peygamber onun gözyaşlarını silerek: "Üzülme, yine seni zorlarlarsa dilinle 
onlara uymuş görün" buyurdu (Ibn Kesir, Tefsiru'l-Kur'ânı'l Azim, Istanbul 


1985, IV, 524 vd.; Elmalılı Hamdi Yazır, a.g.e., Istanbul 1936, IV, 3130, 
3131). 

Insan yeryüzünde, yaratıcını tanımak, bilmek ve O'na kulluk etmek üzere 
yaratıldığı için, bu amaçtan uzaklaşarak, imandan mahrum olması ve küfür 
bataklığına düşmesi kendisi için bir şansızlıktır. Ölüm sırasında, kabır ve 
âhiret hayatında kendisi bakımından acı gerçeklerle karşılaşınca ikinci defa 
yeryüzüne çıkarılıp sınava tabi tutulmayı isteyecekse de, kendisine dünya 
yaşamı bir defaya mahsus olmak üzere verildiği için, bu isteği 
reddedilecektir (Ayrıntı için bk. "Iman", "Inkâr" ve "Kâfir" maddeleri). 


KUL HAKKI 


Üzerinde kul hakkıolan kişi buna nasıl ödemelidir? 

Bilinen ve ödenme imkânı olan haklar aynen ödenmeli, sahibinden de 
ayrıca helâllık alınmalıdır. Ödenme imkânı olup, her nasılsa sahibine 
ödenemeyen maddi haklar, sahibi adına, yani sevabı ona olmak üzere 
muhtaçlara verilmeli, sahibi için de istigfar etmelidir. Sahibine söyleme 
ve,ödeme imkânı olmayan, başkasına da ödenemeyen haklar için, hakkın 
sahibine ve kendine çokça mağfiret dilemeli, ona kendisindeki hakkını helâl 
ettirmesini Allah'tan israrla istemeli ve yakarmalıdır. 


KUMAR 


Nasıl sonuçlanacağı önceden belli olmayan ihtimalli bir şeye bağlı 
kalarak mal vermek veya almak. Adı ne olursa olsun bu özelliği taşıyan 
para veya mal karşılığı oynanan her oyun ve ortak bahis kumardır. 
Kolaylıkla mal çarpmak veya çarptırmak olduğu için Kur'an'da "meysir" 
denilen kumar, kolaylık anlamındaki "yüsr" kökünden gelmektedir. 

Kumar, insana yaratıcısını unutturan, namaz kılmaktan alıkoyan, tembelliğe 
sürükleyen, çalışma gücünü yokedip insanlar arasına kin ve düşmanlık 
saçan haksız bir kazanç yoludur. Fert ve toplum hayatında unutulmaz 
yaralar açan kumarın her türlüsü islâm dininde haram kılınmıştır. 

Bu konuda Kur'an-ı Kerimde şöyle buyurulur. 

"Aranızda mallarınızı haksız sebeplerle ve batıl yollarla yemeyin" (el- 
Bakara, 2/188; en-Nisâ, 4/29). 

"Ey inananlar, içki, kumar, putlar ve fal okları şüphesiz şeytan işi 
pisliklerdir. Bunlardan kaçının ki kurtuluşa eresiniz. Şüphesiz şeytan içki ve 
kumar yüzünden aranıza düşmanlık ve kin sokmak ve sizi Allah'ı anmaktan, 
namazdan alıkoymak ister (el-Mâide, 5/90, 91; Ibn Abidin Reddü'l Muhtar, 
Istanbul 1307, V, s. 355; Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dini, Istanbul 1960, 
II, s. 766). 

Kumar ve zararları: 

Yasak ve günâh olması bakımından içki ile kumar arasında hiç bir fark 
yoktur. Allah Teâlâ her ikisini de, aynı âyet-i kerime ile harâm kılmıştır: 
"Ey iman edenler, içki, kumar, putlar ve fal okları ancak şeytanın işlerinden 
birer pisliktir. Onun için siz bunlardan kaçının ki muradınıza eresiniz." (el- 
Maide, 5/90). 

Oynayana kazanç veya zarar getiren her türlü şans oyunu kumardır. Kumar, 
haksız yere başkasının malınıalmak, bile bile ortaklaşa hırsızlık yapmaktır. 
Kumar, toplumsal bir felâkettir. Dinin şiddetle yasakladığı bu yıkıcı 
kötülüğün pekçok âileyi sefil ve perişan ettiği her zaman görülmektedir. 
Hırsın verdiği heyecan ile sabahlara kadar kumar masalarından 
ayrılmayanlar, orada, sağlıklarını, servetlerini, ahlâklarını ve vakitlerini 
bırakarak insanlıktan uzaklaşır; bir gün kazananlar başka bir gün 
kaybederler. 

Kumarda kaybedilen parada çoluk-çocuğun, fakirlerin hakkıvardır. 
Kazanılan para da meşrü değildir. 


Kumar yaygınlaştıkça toplumsal zararlar artar. Çalışmanın yerini tembellik 
alır. Iş hayatında verim düşer. Kumar beraberinde içki, yalancılık, hırs, kin, 
intikam, cinayet gibi kötülükleri de getirir. 

Kumar âile hayatında düzensızlıklere, anlaşmazlıklara, ihmallere sebep 
olur. Kumar yüzünden, dinini, namusunu, vatanını satan, her türlü kutsal 
değeri ayaklar altına alan pekçok kişi vardır. 

Kumar, içki gibi çok kısa bir zamanda alışkanlık hâline gelir. Bir daha 
ondan kurtulmak çok zor olur. Bunun için içki ve kumar alışkanlığı çok 
tehlikeli alışkanlıklardandır. 

Sonunda para kazanılan veya kaybedilen, zar, oyun kâğıtları, piyango, spor- 
toto, loto, müşterek bahis gibi her türlü şans oyunu kumardır. 

Bütün şans oyunları başlangıçta eğlenmek ve vakit geçirmek için oynanır. 
Insan, kazandıkça kazanma zevki ve hırsı için oynar. Kaybettikçe, 
kayıplarını çıkarmak için yine oynar. Sonunda kumarbaz oluverir. Her 
şeyini kumarda kaybeden, nesi varsa satan ve kumara yatıran, bütün ömrü 
sefalet içinde geçen, karısını ve çocuklarını mahveden kumarbazların, 
başlangıçta kumara bir eğlence gözü ile baktıkları unutulmamalıdır. 

Sosyal bir âfet olan kumardan sakınmak kadar çevremizdeki insanları 
özellikle aile fertlerimizi de bundan korumak önemli bir görevdir. Kur'an'ı 
Kerimde âile bireylerinin zararlı kötü işlerden sakındırılıp, Allah ve 
rasülünün istediği bir yaşantı için eğitilmesi görevi aile reişlerine 
verilmektedir: 

"Ey iman edenler! Yakıtı insanlar ve taşlar olan cehennem ateşinden 
kendinizi ve ailenizi koruyun. Ateşin başında sert ve şiddetli, Allah emrine 
karşı gelmeyen, verilen emirleri olduğu gibi yerine getiren melekler vardır " 
(et-Tahrim, 66/6). 

Tavla, satranç, dama, iskambil, tenis ve bilârdo gibi oyunların hepsi kumar 
amacıyla oynandığı ve bunlarla kazanç elde etmek istendiği takdirde, kumar 
hükmünde olduklarında şüphe yoktur. 

Hz. Peygamber'in tavlayı yasaklayan çeşitli hadisleri vardır: "Tavla 
oynayan, Allah'a ve Rasülüne âsi olmuştur" (Ebü Dâvud, Edeb, 56; Ibn 
Mâce, Edeb, 43; Mâlik, Muvatta', 6; Ahmed b. Hanbel, Müsned, IV, 394, 
397, 400). "Tavla oynayıp, sonra kalkarak namaz kılanın durumu, irin ve 
domuz kanı ile abdest alıp, kalkarak namaz kılanın durumuna benzer" 
(Ahmed b. Hanbel, V, 370). 

Islâm hukukçularının çoğunluğu bu Hadislerdeki genel yasaklamaya 
bakarak, kumar amacı olsun veya olmasın tavlanın caiz olmadığını 


söylemişlerdir. Ibn el-Müseyyeb ve bazı bilginler ise, kumar amacı dışında 
tavla oynamanın haram olmadığı kanaatindedir. Iskambil ve domino 
oyunları da tavla ile aynı niteliktedir. 

Arapça aslı "satranç" olan ve türkçeye "satranç" olarak geçen oyun ise 
sahâbe devrinde ortaya çıktığından, bu konuda Hz. Peygamber'den sağlam 
bir hadis intikal etmemiştir. Sahâbe ve tabil bilginleri ile daha sonrakiler 
satrançla ilgili üç görüş öne sürmüşlerdir: 

Abdullah b. Abbas, Ebü Hüreyre, Ibn Şirin, Hişam b. Urve, Sald b. el- 
Müseyyeb, Said b. el-Cübeyr gibi sahâbe ve tabii bilginlerine göre satranç 
oynamak mübahtır. 

Imam Şâfii'ye göre, satranç tenzihen mekruh, Ebü Hanife, Mâlik ve Ahmed 
b. Hanbel'e göre ise haramdır. 

Satrancın bir şans oyunundan çok, bir zekâ oyunu ve beyin sporu özelliği 
dikkate alınarak, bir de hakkında kesin bir yasaklama hükmünun 
bulunmadığına bakılarak bu sonuca ulaşılmıştır. Ancak sahabenin bunu 
tavla'ya kıyas ettiği anlaşılmaktadır. Nitekim, Abdullah b. Ömer'den şöyle 
dediği nakledilir: "Satranç tavladan daha kötüdür." Hz Ali'nin onu, kumar 
türünden saydığı belirtilir (Ibn Kesir, Tefsiru'l-Kur'ânı'l-Azım, Istanbul 
1985, TII, 170). Diğer yandan Yahyâ b. Said'in, Imam Mâlik'ten şu sözleri 
işittiği nakledilir: "Satrançta hayır yoktur, satranç ve onun dışındaki diğer 
bâtıl kumar oyunlarını oynamak çirkindir (mekruh). Imam Mâlik bunları 
söylerken şu âyeti okuyordu: "Hakk'ın dışında sapıklıktan başka ne vardır" 
(Yünus, 10/32; bk. Mâlik, Muvatta, Rü'yâ, 7). 

Dama da satranç benzeri bir oyundur. Tenis ve bilârdo oyunlarında ise spor 
hâkimdir. Meşrü olmayan başka unsurlar eklenmediği takdirde mübah 
olmaları gerekir. 

Sonuç olarak, kumar amacı olmaksızın sadece dinlenmek, eğlenmek ve 
zevk için oynanabilen oyunların da mübah olabilmesi için dört şart 
öngörülmüştür: Oyun; 

a. Namazın geçmesine veya gecikmesine yol açmamalı. 

b. Hiçbir menfaat beklememeli. 

c. Oyun sırasında dilini kötü ve boş sözlerden korumalı. 

d. Normal dinlenme ve eğlenme ölçülerini aşarak vakit israfına yol 
açmamalıdır. 


KUMAR, FAİZ VE MEYHANE İŞLETMECİLİĞİ GİBİ MEŞRU 
OLMAYAN VASITALARLA ELDE EDİLEN MALLARIN ZEKATLARI 


VERİLİR Mİ VE BU PARALARLA HAC FARİZASI YERİNE 
GETİRİLEBİLİR Mİ? 

Kumar, faiz ve meyhane işletmekle elde edilen paradan başka helal bir yolla 
kazanılan bir paraya sahip olamayan kimseye ne zekat, ne de hac farz 
değildir. Bu kimse fakir sayılmaktadır. Sebebi de elinde gayri meşru 
yollarla elde ettiği paraların tamamını fakirlere dağıtmak zorundadır. Ancak 
elindeki para veya malın tümü haram olmayıp arasında helal yoldan 
kazandıkları var ve bu mallar karışmış ise kendisine hem zekat ve hem de 
hac farzdır. 

Dolayısıyla meşru olmayan yollarla kazanç sağlayan kimselerin elde 
ettikleri bu kazancı fakirlere ve mesalih-i amme cihetine harcayarak bir 
daha bu yolla kazanç sağlamamak üzere tövbe etmeleri gerekmektedir. 


KÜPE İÇİN KULAĞI DELMEK 


Kadınlar küpe takmak için kulaklarını deldiriyorlar. Bu, Allah'ın (c.c.) 
yaratışını (fıtratı) bozmak değil midir? 
Gerçekten de fıtrata müdâhale etmemek Islâmda önemli bir ölçüdür. Fıtratı 
(Allah'ın yaratışını) bozmak, âdetâ O'nun yaratmasını beğenmemek olarak 
görülmüş, bundan ötürü de meselâ, estetik ameliyat gibi operasyonlar câiz 
görülmemiştir. Tırnakları kesmek, vücudun bazı bölgelerindeki kılları 
temizlemek, bıyıkları kısaltmak ve sünnet olmak ise bizzat Allah Rasülü 
tarafından fıtrattan sayılmışlardır.( bk. Ebü Dâvüd, tahâret 29; Miislim, 
tahâret 57) Yani bunları yapmak değil, terketmek fıtrata müdâhaledir. 
Fitrata müdâhalenin mahzurlu olmasının esası şu mealdeki âyet-i kerimedir: 
"şeytan demiştir ki, andolsun ki, Allah'ın kullarını şaşırtıp saptıracağım, 
onları kuruntulara boğacağım ve onlara davarların kulaklarını kesmelerini 
emredeceğim, Allah'ın yaratışını bozup değiştirmelerini emredeceğim..." 
(K. Nisâ (4) 119)Bu âyet-i kerimeye göre davarların kulaklarını kesmek, ya 
da delmek, şeytanın emri ve aldatmasından kaynaklanır. Ama bu, âyette 
zikredildiği gibi, sadece davarlarla ilgili bir hükümdür. Insanın kulağının 
delinmesini buna kıyas etmek mümkün değildir. Çünkü bu âyet-i kerime ile 
yasaklanan kulak delme olayı, müşriklerin şu uygulamasına dayanıyordu: 
Deve beş batın doğurduktan sonra, altıncıyı erkek doğurursa, artık bu anne 
devenin kulağını yararlar, binilmesini ve ondan herhangi bir surette 
yararlanılmasını haram kılarlardı. Hiç bir sudan ya da otlaktan 
kovulamazdı. Bu, yine Kur'an'ın "Bahira" (K. Mâide (5) 103)tabir ettiği 
devedir ve şeytanın işi olarak onlarca dini bir inanç ve ibâdet kabul 
ediliyordu. İşte kulak kesilmesinin yasaklanması buna binaen gelmiştir ve 
sadece bununla ilgilidir, denmiştir.( bk. Ibn Kayyim Tuhfe 170-171) 
Durum böyle olunca, fıkıh kitaplarımızda; "kadınların ve kız çocuklarının 
kulaklarını deldirmelerinde bir ,beis yoktur, denilmektedir. Delil olarak da 
şunlar ileri sürülmüştür: 
Rasulüllah (s.a.s) devrinde bu yapılıyordu ve buna karşı çıkılmadı.( 
Nemenkâni, el-Fethurrahmâni, N/190 (Zâhiriyye, Hindiyye ve Kübra'dan)) 
Allah (c.c) küçük büyük ayırımı yapmadan kadınların zinet kullanmalarına 
müsdade etmiştir. (bk. K. Nür (24) 31) Kulak da, bidâyet' ten beri zinet 
yerlerinden biri, olarak görülmüştür.( bk. Hindiyye V/289; Mebsüt X/149) 
Binaenaleyh kulağın delinmesi, süslenme hakkını kullanabilmesi için 


kadının maslahatına olan birşeydir.( Ibn Kayyim, Tuhfe 170) Rasülüllah 
zamanında birbirlerine kocalarını vasfeden kadınlar olayı vardır.Onlardan 
Ümmü Zer, kendi kocasının anlattığı cümlelerinden birinde de, "kulaklarımı 
şıngır şıngır takılarla doldurdu." demektedir. Kocalarını onların böyle 
vasfetmelerini Âişe vâlidemiz Rasülüllah'a aktarınca o; "Ümmü Zer'e göre 
Ebü Zer (onun kocası) nasılsa ben de sana göre öyleyim." buyurmuştur. 
(Buhâri, nikâh 82; Müslim, fedâilü's-sahâbe 92) Bu, kadının kulaklarını 
küpeyle süslemenin cevabını anlatır. O da elbette kulağın delinmesine 
muhtaçtır. Kezâ Buhâri ve Müslim'deki bir rivâyete göre Rasülüllah 
kadınları sadaka vermeye teşvik edince onlar, kulaklarındaki küpelere kadar 
vermişlerdir. Bu da o zamanki sahâbe kadınlarının küpeli olduğunu 
göstermektedir.(Ibn Kayyim, age.170) Binaenaleyh, kadınların küpe takmak 
için kulaklarını deldirmelerinde bir beis görülmemiştir. Hüküm budur.Oğlan 
çocuklarında böyle bir maslahat olmadığı için onların kulaklarını 
deldirmeyi kimse câiz görmemiştir. Ama birisi çıkıp şöyle derse onu da 
bütün bütün haksız görmemek gerekir: Bütün bu deliller, direkt olarak 
(ibaresi ile) küpe için kulağın delinebileceğini değil, zinet olarak küpenin 
kullanılabile ceğini gösterirler. Kulak delinmeden de küpenin kulaga 
tutturulması mümkündür. Fıtrata müdahale ise açıkça yasaklanmıştır. 
Fıkıhtaki "Beis yoktur" ifadesinin, "olmasa daha iyi olur" anlamına 
geldiğini de düşünürsek, deldirmemek daha sâlim bir yoldur. 

Konu ile ilgili olarak Ibn Kayyim bir olay nakleder ki, eğer onun sahih 
hadisleri tedkik ve tespit konusundaki titizligi olmasa, insanın kalbi bunu 
"Israiliyât"tan bir rivâyet olarak görmek istiyor. "Kadının sünnet 
edilmesinin hikmeti konusunda derler ki, Sâre, Hâceri Ibrahim'e hibe edipte 
Hâcer ondan hâmile kalınca Sâre bunu kıskandı ve Hâcer'in üç uzvunu 
kesmeye yemin etti. Ibrahim de onun burnunu ve kulaklarını kesmesinden 
korktuğu için, yeminini yerine getirmek üzere kulaklarını delmesini ve onu 
sünnet etmesini emretti. Böylece de bunlar kadınlarda onun sünneti olarak 
kaldı. Bunu reddetmeye mahal yoktur, çünkü Safâ ve Merve tepeleri 
arasında koşmak da onun çocuğuna su aramak için koşmasından kalmıştır." 
(Ibn Kayyim, age.155) 


KUR'AN-I KERİM OKUMA KARŞILIĞI ÜCRET ALMAK 


Sosyo-psikolojik bir değinme ve yakınmalar Insanda, kendine hâkim 
görünmez bir güce inanma ihtiyacı, fitridir. Bu yüzdendir ki, değil batıl 
dinlere inananlar, dinsiz sayılan cemiyetlerin insanları bile, hayali de olsa 
bu tür bir kuvvet icadeder ve hayatlarını onunla istikrara kavuşturmaya ve 
motive etmeye çalışırlar. 

Dini temelinden reddeden komünizm gibi idare sistemlerinde bile bu fıtri 
ihtiyaç, halka sezdirilmeden, sun'i yollarla giderilmeye çalışılır. Meselâ 
Marx, Lenin, Stalin vs. gibi komünist liderlerin büyüklüğü, menkibeleri, 
vecizeleri birer vird gibi terennüm ettirilip durulur. Bunlar ve benzerleri, 
aralıksız telkinlerle mitleştirilirler ve âdetâ insan üstü birer varlık olarak 
telkin edilirler. Devrim için, komünizm için ölenler birer şehittirler. Halk, 
mâverâya inanmayan bir sistemin şehitlikle ne kastedebileceğini 
düşünmeye bile fırsat bulamadan, bu telkinlerle avutulmaya çalışılır. 

Aynı özellik, komünizm gibi direk olmasa bile, dini dolaylı olarak reddeden 
sistemlerde de söz konusudur. Dinin ve mutlak kudretin vereceği 
motivasyon, güven ve huzur, kişilerin veya başka mitlerin hayali 
kuvvetlerinde aranır, onlara saygı duyulur, duyulması istenir. Sebebin; 
insanın moralman kuvvetli, icat ve üretimde motive edilmiş olabilmesi için 
gerekli olan, beşer üstü kuvveti oluşturmaya çalışmak ve bunu dinle 
karşılamaya karşı duyulan kin olduğu söylenebilir. 

Bu konuda Mevdüdi şunları söyler: 

"Tarih bize hiç bir şüpheye yer vermeden gösteriyor ki, eğer Allah'a 
inanmazsanız, düşünce ve davranışlarınızda O'nun yerini sun'i bir ilâh 
alacaktır. Hattâ bir tek gerçek ilâh yerine, bir çok sahte tanrıların ilâh ve 
rablerin, size kendilerini kabul ettirmeleri bile mümkündür. 

Modern insan tabiata tapmaktan vazgeçmiştir ama, hâlâ insana 
tapmaktadır..." (Mevdudi, Theory of Islâm, Çeviren, Dr. Erol Güngör, 
İslamın Bugünkü Meseleleri, Ötüken Neşriyat. Istanbul 1981 s. 266.) 

Bütün bu söylediklerimizle, başlık yaptığımız konu arasındaki ilişkiyi 
belirtmeye çalışacağız. şöyle ki: 

Temelde dini kabul eden, Allah'a inanan, fakat pratik hayatta bir kapitalist 
bir müşrik, bir materyalist olarak yaşayabilen insanlarda bile "Biraz 
yaklaştırılsın -ki bugün cemiyetimizin çoğunu böylelerinin oluşturduğu 
söylenebilir. Aynı konu, çeşitli belirtilerle kendini göstermektedir.Sene boyu 


hem inanç, hem eylem olarak Islâmdan uzak bir hayat yaşayıp, ramazan'da 
ve belki de oruç bile tutmadan, sırf teravihlerle, bayramlarla ve daha ötesi, 
ölümlerinin kırkıncı, elliikinci.. gecelerinde geçmişlerine bir sürü bid'at ve 
haramlarla dolu, şamatalı bir mevlit düzenlemekle manevi hazza kavusmuş 
görünenler az değildir. Kur'ân-ı Kerim'i kafasında kimbilir ne efsanevi vasıf 
larla niteledikten sonra, kendisi okuyamadığı için. başkalarına okutmak 
süretiyle, geçmişlerini bir nefeste rahmet ve mağfirete gömdüğünü sananlar 
azımsanamazlar. Işte bu sosyopsikolojik olgunun belirtileri ile, başta 
anlattıklarımız arasında pekâlâ ilişki kurulabilir.Bir buçuk asır önceki Islâm 
toplumu için, Ibn' Abidin şöyle diyordu:" Asrımızın insanları bu işi (parayla 
mevlit, Kur'ân vs. okutmak gibi şeyleri) Allah'a yaklaştırıcı en büyük 
ibadetlerden sayar oldular. Bunu diğerlerine tercih ettiler. Halbuki bir çoğu 
malının zekâtından bir kuruş bile vermez. Gücü yettiği halde haccını 
yapmaz. Üstelik zimmetinde bir sürü keffaret, kurban ve nezir vardır. 
Üzerinde zorla gasbettiği bir sürü kul hakkı mevcuttur. Ama görürsünüz ki. 
buna rağmen bu tür vasiyetlere önem verir... Ne diyelim? Böyle; fitnenin, 
fesadın, fıskın, hiyanetin, güvensizliğin ve dinden uzaklaşmanın 
yaygınlaştığı bir zamanda bu is çok görülmemeli!..Allah'ımdan, dininde 
sebat dilerim. Bizi ölüm gelinceye dek sapmaktan korusun. Öyle 
zannediyorum ki, bu belânın bu kadar yaygın hale gelmesinin sebebi, 
mallarınızın ve yediklerimizin çoğunun helâl olmayan yollardan 
gelmesindendir."Ibn Abidin Şifâ'u'l-alil ve bell'ül-gailil fi hükmi'l-vasiyyeti 
ve't-tehâlil.(resâil içerisinde, Beyrut,tarihsiz ofset) s. 171-172 

"... Bunların hepsi bir tarafa, bir de Kur'ân okuma bahanesi ile zamanımızda 
işlenen münkeratı düşünün: Okuyoruz diye yetimlerin evlerinde tertiplenen 
müzik, raks, eglence ve oyun âlemleri... Defler, komşuları rahatsız etmeler... 
Parlak ve güzel yüzler... Aşıkların maşuklarını görmeye fırsat bulabildikleri 
yegâne toplantı... Ve daha neler, neler..." (Ibn Abidin, el-, Uküdü'd-düriyye, 
N/117. ) Nevevi bu hadisin şerhinde, küfür derecesine varmayan günahlar 
ve muhalefetler de olduğunu söyler ve "Bu Rasülüllah (s.a.s.)'ın açık bir 
mücizesidir; haber verdiği gibi çıkmıştır." (Nevevi, Serh'u Müslim 
(Kastalâni kenarında) Beyrut (ty) X/102; Davudoğlu, Ahmed. Sahih-i 
Müslim terceme ve Serhi, X/6603.) der. Bu takip, Allah'ın kitabını kazanç 
konusu yapmada olduğuna göre, Yahudiler şu âyet-i kerimelere yegâne 
muhatap olmaktan çıkmış olmalıdırlar. Hitap aynı anda, takibi karış karış 
sürdüren müslümanlaradır da: "Yanınızdakini (Tevrat'ı) doğrulayıcı olarak 
indirdiğim (Kur'ân'a) iman edin; onu inkâr edenlerin ilki siz olmayın. 


Ayetlerimizi az bir paha ile (semen-i kalil) değişmeyin. Ancak Ben'den 
korkun." "Kendinizi bilip dururken hakkı batıla karıştırıpta gerçeği 
gizlemeyin." "Dosdoğru namaz kılın, zekât verin, rukü' eden (mü'min)lerle 
beraber rukü' edin." "(Ey yahudi bilginleri) Siz, insanlara iyiliği (gerçeği ve 
peygamberlere iman etmeyi) emredersiniz de kendinizi unutur musunuz?" 
(Kur'ân-ı Kerim, N/41-47) Ayetleri az bir paha (semen-i kalil) karşılığında 
satmak.. Hakkı batıla karıştırmak.. Gerçekleri gizlemek.. Dosdoğru namaz 
kılmamak... Zekâtı vermemek (paraya haris olmak)... Başkasına doğruyu 
emrettiği halde, kendini (kendi çıkarı için) unutmak... Ve bunların hepsini 
Kitab'ı Okuyup dururken yapmak. da söz konusu takibin 
tamamlayıcılarından sayılabilir mi? 

C- Az bir paha (semen-i kalil) satmak 

Ayetteki "az bir paha ile satmayın" ifadesinin mefhum-u muhalifi 
düşünülürse, "çok paha ile satın" anlamı çıkar. Ancak Kur'ân naslarının 
"mefhum-u muhalifinin" alınamayacağını, başta Hanefiler olmak üzere, 
birçok Islâm Hukukçusu söylemiştir. Ayrıca tefsirciler de bunu şu şekilde 
açıklamışlardır: I- "Ayetlerimizi az bir paha ile değişmeyin." ifadesinin 
anlamı, açıklama, izah etme ve faydalı ilmi gizlemeyip, insanlara yayma 
karşılığında bir şey almayın, demektir... Nitekim Ebü Dâvüd'un Sünen'inde 
Ebü Hureyre'den nakledilen bir hadis-i şerifte şöyle denir: "Rasülüllah 
(s.a.s.) şöyle buyurdu: Her kim Allah'ın rızası için öğrenilmesi gereken bir 
ilmi, sadece bir dünya metal elde etmek için öğrenirse; Kıyamet Günü'nde 
Cennet'in kokusunu duyamaz."(Ebu Davud, Ilim 12; Ibn Mace, Mukaddime 
23; Müsned N/338: ayrıca bk. Ibn Kesir, Tefsir'u Kur'ânı'l Azim. Beyrut, 
1388 (1969) (Ofsett V83-84; Sehzade, Hâsiye ,alâ-Tefsiri'I-Kâdi'l 
Beydavi,11288. ) 

2-Allah'ın bunu "semen-i kalil" diye isimlendirmesi, bu karşılıkların ya 
aslında az olduklarından, ya da verdikleri zarara oranla az olduklarındandır. 
( Fahrüddin er-Râzi, Mefatihu'l-gayb. Ist. 1307, NA33.) 

3-Hasan el-Basri'ye âyetteki "semenen kalilen"in manasını sordular da, 
"Semen-i kalil, her şeyiyle beraber dünyadan ibarettir" dedi.( Ibn Kesir, 
a.ge. 1/83-84.) 

4-Sâ id b. Cübeyr: "Ayetlerimizi semen-i kalil ile değişmeyin" meâlindeki 
âyet-i kerimede geçen "Ayât" tan maksat, Allah'ın onlara indirdiği kitabıdır. 
"semen-i kalil" ise, dünya ve lezzetlerinden ibarettir" demiştir.( a.y .) 
5-Ebu'1- Aliye, "Ayetlerimizi semen-i kalil ile değişmeyin" meâlindeki 
âyet-i kerime için, "yani karşılığında ücret almayın, demektir." demiştir. (a.y 


.) 

6-Diğer bir âyet-i kerimede: "Allah'ın indirdiği kitaptan (Peygamber-in 
Vasıf larına dair) bir şeyi gizleyip te onla az bir pahayı (âdi bir menfaati) 
satın alanlar (yok mu?) onlar karınlarına ateşten başka (bir şey) yemiş 
olamazlar" buyurulmaktadır. (Kur'ân-ı Kerim, N/ 174).Bu âyet-i kerime ile 
ilgili başka bir rivayet daha vardır: Ibn Abbâs diyor ki: "Bu âyet-i kerime 
Yahudi liderlerinden Kâ'b b. el-Eşref, Kâ'b b. Esed, Mâlik b. es-Sayf, Hayy 
b. Ahtab ve Ebü Yâsir b. Ahtab haklarında nâzil olmuştur: Taraftarlarından 
hediyyeler alırlardı. Muhammed (s.a.v.) Peygamber olarak gönderilince bu 
menfaatlarinin kesilmesinden korktular da, Allah Rasulü'nün (s.a.v.) ve 
getirdiği şerlat'ın mahiyetini gizlediler. Bunun üzerine bu âyet-i kerime 
ndzil oldu. (Râzi, a.ge. N/132.) Bugün de Kur'ân-ı Kerim tilâvetine ücret 
almanın haram olduğunu duyan okuyucular, aldıklarına ücret değil de, 
"hediyye" adı vermektedirler. 


KUR'AN-I KERİM'İ ÜCRET MUKABİLİNDE OKUMAK CAİZ 
MİDİR? PEYGAMBER'İN (S.A.V) ZAMANINDA ÖLÜ İÇİN 
KUR'AN-I KERİM OKUNUR MUYDU? 


Kur'an-ı Kerim'i tilavet etmek büyük ibadetlerden biridir. Cenab-ı Hak 
muhtelif ayetlerde Kur'an-ı Kerim'i tilavet eden kimseleri medh ve sena 
ederek büyük mükafatlarla mükafatlandıracağını va'd ediyor. Peygamber 
(s.a.v.) de Kur'an-ı Kerim'in her harfı için on hasene olduğunu müjdeliyor. 
Yalnız başkası için Kur'an-ı Kerim'i tilavet etmek hususunda ihtilaf vardır. 
İmam Şafi'i ile birçok ashab; namaz oruç ve zekat gibi ibadetler başkası için 
caiz olmadığı gibi tilavet de başkası için caiz olmaz diyorlar. 

Hanefi uleması ile Şafi'i ulemasının bir kısmı du'aya kıyas etmek suretiyle 
başkası için Kur'an-ı Kerim'i okumak caizdir diyorlar. Ancak Şafi'i 
mezhebine göre kabristanda ve meyyit'in yanında Kur'an-ı Kerim'i okumak 
rahmetin inmesine vesile olduğu için birisini kalbden hatırlayıp "Kur'an-ı 
Kerim'in sevabı kadar filan adama ver” diyerek dua etmek de hatırlanan 
adamın (kimsenin) rahmete mazhar olmasına vesile olur. Ve bu takdirde 
tilavet ücreti alınabilir. Ama hanefi mezhebinde ise taat ve ibadet 
karşılığında ücret almak haram olduğundan Kur"n-ı Kerim" menfaat 
karşılığı okumak caiz değildir. Ücret alan da, mes'ul , veren de mes'uldür. 
Peygamber (s.a.v.) şöyle buyuruyor: "Kur'an-ı Kerim-i tilavet ediniz. Fakat 
karşılığında ücret alıp menfaat sağlamayınız.” 

Ancak hanefi mezhebinin son alimleri ezan, imamet, vaaz ve Kur'an-ı 
Kerim öğretmek mukabilinde ücret almaya cevaz vermişlerdir. Çünkü ücret 
mukabilinde mu'ayyen kimselere bu vazife yaptırılmazsa vazife aksaldığı 
olacak ve şeair-i İslamiyyenin ortadan kalkmasına sebep olacaktır. 
Peygamber (s.a.v.)'in zamanında ölü için Kur'an-ı Kerim okunduğuna dair 
sahih bir hadis varid olmamıştır. Ancak Hanefi uleması, du'aya kıyasla, 
ölmüş olan kimse için okunur diye hüküm etmişlerdir. Hülasa: Hanefi 
mezhebinde imamet, ezan ve tedris dahil, her ibadet mukabilinde ne ücret 
alınır, ne de verilir. Übey bin Ka'b diyor ki: Birisine Kur'an-ı Kerim'i 
öğrettim. O da bana bir yay hediye etti, durumu Peygamber'e (s.a.v.) 
naklettim. Bu münasebetle Peygamber (s.a.v.) buyurdu ki: "Almışsan, 
ateşten bir yay almış olursun.” Bunun üzerine yayı geri çevirdim. 
Peygamber (s.a.v.) bir hadisinde de şöyle buyurmuştur: "Kur'an-ı Kerim'i 
okuyunuz ve dileklerinizi Allah'a götürünüz. Sizden sonra öyle kimseler 


gelecek ki Kur'an-ı Kerim'i okuyacak ve halka el açacaklar." 

Fakat ulema'yı müte'ahhirin, (Hicretten üçyüz yıl sonra gelen ulema) 
beytü'l-malın (devlet hazınesinin) yardımı kesilip dine bağlılık gevşedikten 
sonra, imamet, ezan ve tedris gibi İslam'ın şi'arı sayılan ibadetler 
mukabilinde ücret verildiği takdirde bunların ihmale uğrayıp ortadan 
kalkması endişesi ile ücret almaya ve vermeye cevaz vermişlerdir. 

Ama İslam'ın şi'arı değil, şahsi ibadet sayılan Kur'an-ı Kerim tilavet etmek 
gibi bir ibadet mukabılinde asla ücret almak ve vermek caiz değildir. 
Ma'alesef zamanımızda para ve çıkar için öyle şebekeler kurulmuş ki, ses 
sanatkarlarına rahmet okutuyorlar, halkı soyup soğana çeviriyorlar. 


KUR'ÂN OKUMAK, KUR'ÂN'I "TEGANNİ" İLE OKUMAK 


Kur'ân'ı Kerim okurken "Teganni" yapmanın bazıları haram olduğunu 
söylerken bazılar da haram olmaması gerektiğini söylüyorlar. Bunların 
hangisi doğrudur? 

Bu meselenin hükmünü birbirine muarız iki ayrı şekilde gösterir gibi olan 
hadisler vardır. Farklı izahlar da, herhalde bu hadislerin herkes tarafından 
çok iyi anlaşılmamasından kaynaklanmaktadır. Biz-Allah'ın izni ile iyi 
anladığına inandığımız alimlerimizin görüşleri ile mes'eleyi açıklığa 
kavuşturmaya, ya da daha doğru ifade ile varılan açıklığı anlamaya 
çalışacağız. . 

Konu ile ilgili olarak Kur'ân-ı Kerim'de önemli bir ayet-i kerime vardır: "... 
Kur'ân'ı da açık açık, tane tane (terül ile) oku".(K. Müzzemmil, (73) 4) 
"Tertil ile oku" bir ilahi emirdir, uyulması gerekir (vücup ifade eder). Peki 
"terül" nedir? "Tertl"; "ratel" kökünden gelir. "Ratel", bir şeyin tertibinin 
uyumlu ve güzel olması demektir. Buradan alınan "terül" de: Sözün 
ifadesinin (telifinin) güzel olması, açık, anlaşılır ve acelesiz bulunması (Ibn 
Manziu, "ra-te-le" md), harflerin özellikleriyle belirlenerek, harekelere 
hakkının verilip rahat ve sakin okunması (ZeMahşeri, IV/175) demektir. 
Tane tane, dizi dizi ve mütenasip dişleri de papatya çiçeğinin taç 
yapraklarına benzetilerek "es-segrul-murattel" denir (Ibn Manzür ve 
ZeMahşeri, agk). Kısaca kelimemiz hep tenasübü, acelesizliği, sakinliği, 
tane taneliği ve intizamı anlatır. Yani Rasulüllah'a Kur'ân'ı böyle okuması 
emredilmiştir. Bu emir elbette onun şahsında bütün müminleredir ve O, bu 
emri yerine getirmiştir. Aişe validemize onun nasıl Kur'ân okuduğu 
sorulmuş o da: "Eğer dinleyen saymak istese bütün harflerini sayardı" diye 
tarif etmiştir (ZeMahşeri, agk). Enes bin Malik, "Rasulüllah uzata uzata 
okurdu", Ümmü Seleme, "Onun okuyuşu harf harf idi" demişlerdir (Bunlar 
ve benzeri hadislerin kaynakları ve daha geniş izahları için bk. M. Tayyib 
Okiç, Kur ân-ı Kerim'in Üslüb ve Kıraati, Ank.1963 s. 22). Demek ki, 
Rasulüllah efendimiz bu emri bu şekilde uygulamışlardır. Öyleyse tertil ile 
okuma budur ve muhalif mefhumu ile, bunun dışındaki okuyuşlar Allah'ın 
isteğine aykırıdır. Meselenin birinci ve en önemli noktası burasıdır. Bu 
nokta iyi kavrandıktan sonra geriye kalan kısmını anlamak kolay olur. 
Kur'ân'ı Kerim'in "teganni" (elhan, melodi, ahenk, ezgi) ile okunmasını 
ister, ya da iyi gösterir gibi değerlendirilen hadisi şerifler vardır: 


1."Kur'ân ile teganni etmeyen (başkaları, Kur'ân'ı açıktan okumayan, 
ilavesini de verirler) bizden değildir" (Buhari, tevhid, 44; Ebu Davüd, vitr, 
20; Darimi, salat 171; Müsned, 1/172 vd). 

2."Allah Kur'ân'ı teganni eden bir peygambere verdiği kadar hiç bir şeye 
ihsanda bulunmamıştır" ( Buhari, fedâilül-Kurân,19; Müslim, salatü'1- 
müsafirin, 232; Darimi, vitr, 20 vd). 

3."Kur'ân'ı seslerinizle süsleyin" (Buhari, tevhid 52; Ebu Davud, vitr 20; 
Nesai, iftitah 83; Ibn Mâce ikâme,176 vd. Hadisin kaynaklarının geniş bir 
tahrici için bk. Hafız Ebu bekr el-Acuri, Ahlâku hameleti Kur'an, thk. 
Fevvaz Ahmed Zemirli, Dâru'1-Kitabi'1-Arabi, Beyrut,1407 (1987) s.108). 

4. "Rasulüllah (sav) Fetih Senesi yürüyüşü sırasında "Feth" süresini 
okuyordu ve okuyuşunda "terci" yapıyordu" (Müslim, salatü'1-müsafirin, 
237; Buhari tefsir (48) 1; Ebu Davüd,vitr, 20). "Terci" Kamusa göre, sesi 
boğazda titretmekten (terdid) ibarettir ki, Kur'ân okurken yahut beste 
söylerken nağme ve ahenge çalmaktır" (Ahmed Asım, Terceme-i Kâmus, 
(radde) md). Buhari "terci"nin (â) sesini (d-ââ) diye çıkarmaktır, diye tarif 
edildiğini söylemiştir (Buhari, tevhid 50; Kurtubi, 1/16). 

5. Rasülüllah (sav) bir gece Ebu Müsa el-Eş'ari'nin Kur'ân okuyuşunu 
dinlemişti. Karşılaştıklannda ona buyurdular ki, "Gerçekten sana Davud 
(as) ehlinin kavallarından bir kaval verilmiştir." O da: Eğer senin 
dinlemekte olduğunu bilseydim onu daha süslü bir sesle okurdum (tahbir 
ederdim) karşılığını verdi (Buhari, Fedailül-Kur'an 31; Müslim, salâtül- 
müsafirin 235; Timizi, menâkib, 55 vd). 

Nağmeli ve melodili (teganni ile) Kur'ân okuyuşun caiz olabileceğini 
söyleyenlerin tutundukları delillerin en önemlileri bunlardır. Şimdi bunları 
teker teker ele alıp bu konuda delil olamayacaklarını anlatmaya çalışacağız. 
Verdiğimiz hadislerin sırasına göre: 

1. "Teganni" kelimesi birinci hadisimizin anahtar kelimesidir. Kur'ân'ın 
nagme ve makamlarla okunmasının caiz olmadığında ittifak olduğu için bu 
kelime çok değişik şekillerde anlaşılmaya çalışılmıştır. e Bazıları 
"teganni"nin sesi güzelleştirip zinetlendirmek demek olduğunu söylerken 
bazıları da onunla yetinip başka şeye ihtiyaç duymamak (istigna) anlamına 
geldiğini söylemişlerdir(bk. Davudoğlu, IV/347). Hatta Ebu Cafer et-Tahavi 
meseleyi uzun uzun inceledikten sonra diyor ki: "Anlaşılmış oldu ki bu 
konuda iki ihtimal düşünülebilir. Teganni ya nağmeli okuyuştur, ya da 
Kur'ân'la yetinme (istiğna)'dir. Bunlardan birincisinin olamayacağı 
delilleriyle ortaya çıktıktan sonra ikincisinin olduğu kesinlik kazanmış olur 


ki o da Kur'ân'ın dışındaki şeylerden Kur'ân ile müstağni olmaktır"(Tahavi, 
Müşkilül-Âsâr, N/130). Bazılarına göre "teganni" Kur'ân okumakla geçmiş 
milletlere ait haberlerden ve eski kitaplardan müstağni kalmaktır. Diğer 
bazılarına göre meşgul olmak, yani Kur'ân'a ilgi duymak, bir diğerlerine 
göre faydalanmak, yani Kur'ân'ın emir ve nehiylerine uymakla ondan 
istifade elde etmek, bir kısmına göre de zengin ve tok (gani) olmak 
demektir (Davudoğlu, agk. Kurtubi, 1/10; Et-Tizkârfi-Efdalil-ezkâr, Darül- 
Kütübil-Ilmiyye,123 vd). 

Elbette "ginâ" kökünden gelen "teganni" de bu manaların her biri için bir 
ton, bir işaret ve bir koku vardır, ancak kanaatimizce bunların çoğu zorlama 
mahsülü yorumlardır. Çünkü "teganni"de asıl olan ve ilk akla gelen mana 
sesi bir takım tasarruflarla güzelleştirmektir (krs. Kurtubi, 1/14-17; Okiç, 
Kur'ân-ı Kerim'in Üslüp ve Kiraati, Ank.196318). Bu matlub ve mergüb 
olan bir şeydir. Daha sonra da açıklayacağımız gibi; Allah'ın kelâmı elbette, 
ses de dahil, her bakımdan en güzel şekilde okunmalıdır. O halde 
hadisimizin manası şöyle olur: "Her bakımdan bizim gibi olmak isteyenler 
Kur'ân'ı, "tertil" emrine riayet etmek şartıyla, en güzel ses tonları ile 
okumalıdırlar." Yani "teganni" sesle ilgili bir durumdur. Ilk başta 
gördüğümüz gibi "tertül" ile okumamız emredildiğine, onun da ne demek 
olduğunu Rasülüllah'tan öğrendiğimize göre, "teganni"ye öyle bir anlam 
vermelidir ki, Kur'ân okurken hem "teganni" yapılmış, hem de "tertil"e 
riayet edilmiş olsun. Bunun nasıl olabileceğini-insallah-müteakip hadislerin 
izahinda anlamaya çalışacağız. 

2. Ikinci hadisimiz, mana itibari ile birinciden farklı bir şey 
anlatmamaktadır. 

3. Üçüncü hadisimiz, bizce aynı zamanda "teganni"nin ne demek olduğunu 
da anlatmaktadır. Yani Kur'ân mademki Allah kelâmıdır, öyleyse yine 
Kur'ân'ın kendisiyle istenmiş ilk ve en önemli şart olan "tertil"e riayet 
edilmek üzere, ses dahil, mümkün olan en güzel kıvamda okunmalıdır. 
"Kur'ân'ı seslerinizle güzelleştirin, çünkü güzel ses Kur'ân'ın güzelliğine 
güzellik katar".(Hesemi, Mecma'uz-Zevâid, VN/171 (Bezzâr dan. Zayıf bir 
senetle) "Güzel ses Kur'ân'ın süsüdür" (Hafız Ebubekr el-Alcuri, Ahlâku- 
Hameleti'1-Kur ân,108) mealinde hadisler de vardır. Öyleyse sesi güzel 
olmayanlar okumayacaklar mıdır? "Onlar da becerebildikleri kadar güzel 
sesle okuyacaklardır." Bu söz Ibn Ebi Müleyke'den nakledilmiştir (Tahavi, 
age, N/128-29; Acuri, agk.; Kurtubi, 1/12). Beşinci hadisimizde zikredilen 
Ebu Musa el-Eş'ari'nin sözü de böyle anlaşılır. Yani: "Eğer senin dinlemekte 


olduğunu bilseydim, Kur'ân ile sesimi güzelleştirir, onu süsler ve tertil 
yapardım" demek olur. Çünkü "Tahbir" ; güzelleştirme ve süsleme demektir 
(Kurtubi, agk). Bu izahtan anlaşılan bir şey daha vardır ki burada 
zikredilmeye değer: Hadiste geçen "Kur'ân" ifadesi ya "kalb" sanatı yapılıp 
yer değiştirilmiş olarak, ya da "kıraat" manasında mastar olarak 
anlaşılmıştır. Birinci duruma göre Kur'ân sesle değil, ses Kur'ân'la 
güzelleşmektedir. Ikinciye göre ise yine Kur'ân değil okuyuş, yani "kıraat" 
güzelleşmektedir. Yoksa insanların sesleri elbette Kur'ân'a-haşa-güzellik 
katacak değildir (agk). 

Durum bu olunca "teganni" kelimesinin ilk anlamı ortaya çıkmış oluyor.1. 
Genel olarak makam ve titreşimlerle yapılan lahn, melodi, ezgi. Bu, 
"teganni"nin hakiki manasıdır. 2. Bu genel içerisinde de bir cüz olarak sesi 
normal söyleyişin dışında bir eda ile güzelleştirme. Bu da kelimemizin 
mecazi manasıdır. Işte Kur'ân için caiz olan bu ikincisidir ve Rasulüllah 
bizden bunu istemektedir. Birinci anlamda Kur'ân ile "teganni" yapmak caiz 
olamaz. Çünkü bu herşeyden önce "tertil" emrine muhalif olur. 

"Teganni"yi hüzünlü okuma diye tarif edenlerin dedikleri de bu 
anlattığımızı destekler. "Bu Kur'ân hüzün ve keder ile inmiştir. Binaenaleyh 
onu okuduğunuzda ağlayın. Ağlayamazsanız ağlar gibi yapın"(Hadisin 
kaynaklarının geniş tahrici için bk. Fevvâz Ahmed Zemirli, Âdâbu 
Tilavetil-Kur'ân Tahkiki, s.107; ayrıca Suyüt, El-Itkân,1/141). "Kur'ân'ı 
hüzünle okuyun, çünkü o hüzünle inmiştir" (agk). "Insanların kıraatça en 
güzeli, Kur'ân okuduğunda hüzünlü okuyanıdır" (agk). 

Kısaca sesi 1. konuşma ve hitabet üslübunun dışına çıkarıp hüzünlü ve 
ahenkli okuma ile 2. çeşitli makamlarla sesi titrettirme, tecvid ve tertilin 
gereğiolmayacak tarzda uzatma, kısaltma (tar'id, tadrib) ayrı ayrı şeylerdir. 
"Teganni" kelimesi bunların her ikisini de içine alır. Aralarındaki ortak 
özellik, normal konuşmanın dışında bir üslüb ve eda kullanılmasıdır. 
Hadisler bize Kur'ân-ı "teganni" ile okumamızı emretmektedir. "Teganni"yi 
bu iki anlamının ikincisiyle uygulamamız, Kur'ân'ın "tertil" emrine aykırı 
olduğu gibi, biraz sonra göreceğimiz üzere, bunu yasaklayan hadisi şerifler 
de vardır. Öyleyse bizden istenen "teganni" son izahımıza göre birinci 
anlamda "teganni"dir. Yani Kur'ân; düz konuşma ve hitap üslübu ile değil, 
sadece ona has ahenkli ve hüzünlü bir eda ile okunmalı, şarkı-türkü 
makamları ile, bir sesi birçok ses yapacak biçimde titreşimli, tecvid 
kurallarına aykırı uzatma ve kısaltmalı okunmamalıdır. Bu kendine has 
makamın "Arap ağzı" olduğunu biraz sonra göreceğiz. 


an 


4. Resulüllah'ın "terci" ile okuyuşu bir defaya hastır ve o da Ibnül-Esir'in 
dediği gibi, isteyerek değil, deve üzerinde bulunduğu için devenin ahenkli 
sallayışından ötürü elinde olmayarak husule gelmiştir (Ibnü1-Esir, En- 
Nihâye, N/202; Okiç, age, 22 (Lisanü'1-Arap'tan)). 

5. Ebu Musa el-Eş'ari'ye, Ehli Davud .kavallarından bir kaval verilmiş 
olması, ya da Kur'ân-ı daha süslü okumak istemesi, yasaklanan anlamı ile 
"teganni" ile sesin güzel olması, güzel okumaya çalışma ayrı ayrı şeylerdir. 
Bu farka yukarıda işaret ettik. 

"Teganni"yi böyle anlamaya bizi zorlayan sebeplerden biri, buraya kadar 
anlattığımız "terül" emri ise, bir diğeri de, yine işaret ettiğimiz üzere, 
Rasülüllah'ın fiili uygulaması ve şu haberlerdir: 

"Kur'ân'ı Arabın ona özel nağmesiyle (lahn) ve sesiyle okuyun, aşıkların 
fısk ehlinin ve Yahudilerle Hiristiyanların nağmeleriyle okumayın. Benden 
sonra bir takım insanlar gelecek, Kur'ân'ı türkü gibi dalgalı ve ölü ağıtı gibi 
okuyacaklar. Kur'ân onların gırtlaklarını öte geçmez. Onların da, onların bu 
halini beğenenlerin de kalpleri saptırılmıştır."(Kurtubi, V17; Et-Tizkâr Fi- 
Efdalil-ezkâr,130. Ibnü'1-Cevzi, hadisin sahih olmadığını söyler, E1-Tlelül- 
mütenâhiye, (Halil el-Meys tahkiki; 1/118. Ancak hadisi birçok kaynak 
zikreder. Kaynaklar için bk. Ez-Zemirli agt.109). Âbis el-Gifari der ki: 
"Rasülüllah, kendisinden sonra ümmeti için korktugu bazı hasletler saydı. 
Onlardan biri de: "Kur'ân'ı türkü gibi okuyup kazanç sağlamak 
isteyenlerdir"(Suyuti, el-Havi, 1252). 

Said b. Müseyyib, Ömer b. Abdilaziz'in imam olup insanlara namaz 
kıldırdığını ve okuyuşunda rastgele uzatma ve kısaltmalar (tatrib) yaptığını 
duydu da ona: Allah iyiliğini versin, imamlar böyle okumazlar, dedi 
(Kurtubi Tizkâr,122). 

Ibn Abbas'tan nakledildiğine göre, Rasulüllah'ın bir müezzini vardı. 
Okuyuşunda gelişigüzel uzatma ve kısaltmalar yapardı da Rasulüllah ona: 
"Ezan düz ve pürüzsüzdür. Ezanın düz ve pürüzsüz olacaksa oku, 
olmayacaksa okuma" buyurdular (Kurtubi 1/16; Tizkâr,122). Rasulüllah 
(sav) bunu ezanda yasaklamış olursa Allah (cc)'in koruması altında olan 
Kur'ân'da yasaklanmış olması haydi haydidir (Kurtubi Tizkâr, agy). 
Rasülüllah'ın ashabı Kur'ân okurken sesi yükseltmeyi kerih görürlerdi 
(Kurtubi 1/10). Kaldı ki, Kur'ân okurken gelişi güzel uzatma ve 
kısaltmalarda (tatrib) sesi dalgalandırmada (terci), hemzesiz yere hemze 
getirme, çekilmeyecek olanı çekme vardır. Böylece bir elif birkaç "elif ,, bir 
"vav" birkaç "vav" olmuş olacaktır. Bu da Kur'ân'da ilave yapmaya götürür 


ki o da haramdır (Kurtubi 1/16; Tizkâr,129). Serahsi, "Ezanda lahn yapmak 
mekruhtur" başlığı altında şu hadisi nakleder: "Bir adam Ömer'e geldi ve 
ben seni Allah için seviyorum dedi. Ömer'de ben de sana Allah için 
buğzediyorum, dedi. Niçin? diye sorunca, Ömer: Duyduğuma göre sen ezan 
okurken teganni yani lahn yapıyormuşsun", diye cevap verdi (Serahsi, 
138). 

Kur'ân'ın manasına birazcık aşina olan birisi; Kur'ân'ı kendine has hüzünlü 
güzel eda ile, tane tane ve mananın akışına göre "teganni" yapmadan 
şekillendirerek okumakla, gelişi güzel uzatmalar, bağırmalar, kıvırmalar ve 
"teganni" ile okuma arasındaki korkunç farkı rahatlıkla sezer. Birincide 
mest olur, Kur'ân ruhuna işler, saatlerce dinlemekten usanmaz. O Kur'ân'ın 
ruhu ve lafzı ile birlikte muhatabıdır. Hatta Arapçayı bilmeyen dahi bundan 
sonsuz bir haz alır. Etkiyi Kur'ân'ın kendine has ahenginde değil de kendi 
sesinde arayıp, bir sürü zorlama ve tasarrularla güzel okuyor görünmeye 
çalışanlar ise, en çok iyi okunmuş bir şarkı ya da türkü kadar etkili 
olabilirler. Çünkü onlar etkinin Kur'ân'ın ruhundan değil kendi 
nağmelerinden olacağını sanırlar ve bir hoca arkadaşımızn ifadesi ile 
Kur'ân'ın ruhunu ve manasını teganniye feda ederler. Meselâ "Râbbena 
âtina" derken bazan seslerini öyle yükseltirler ki, manasını bilen bu 
üslüptan (haşa!) "Yâ Rab, ver, yoksa şöyle şöyle olur hâ!" gibi komik ve 
çirkin bir tehdit manası çıkarır. Bunların çoğu ya artistik okuyuşlardır. Yani 
sanatsallık Kur ân'ın ilahiliğinden üstün tutulmaktadır. Ya da dinleyenleri 
mestedip ulüfeyi biraz daha artırmak içindir. Bu eskiden beri hep böyle 
olagelmiştir (krs. Kurtubi, Et-Tizkâr,122; Tefsir, /11,16). Nevevi'nin ifadesi 
ile "Kur'ân'ı böyle haram tegannilerle okumak bir takım cahil, aşağılık ve 
zalim kimselerin mübtela olduğu bir musibettir. Onlar cenaze ve (mevlid 
gibi) törenlerin okuyucularıdırlar. Işte bu açıkca haram bir bidattır ve - 
Kadılar Kadısı Mâverdi'nin de dediği gibi-böyle okuyuşu her kim dinlerse o 
da günahkâr olur" (Nevevi, et-Tıbyan, 78-79). Oysa Rasülüllah Efendimiz 
de: "Ey nâs! Rahat ve normal sesle okuyun (bağırıp çağırmayın). Çünkü siz 
sağır ya da gaipteki birisini çağırmıyorsunuz" (Kurtubi, 1/15) 
buyurmuşlardır. 

Sonuç olarak: 

1. "Kur'ân-ı Kerim'i güzel sesle ve tecvid kaidelerine göre, yani Arap elhanı 
ile okumak, arzu edilen okuma tarzıdır. Yoksa "profan" teganni ile, şarkı 
söyler gibi Kur'ân'ı Kerim okumak caiz değildir (Okiç, age, 21). 

2. Kur ân-i Kerim'i, düz yazı hitabet şarkı ve türkü makamlarından biriyle 


değil kendine has bir eda ile, olabildiğince güzel bir sesle ve Arap aksanı ile 
okumalıdır. 

3. Uzaklardakilere duyurma gibi bir maksat yoksa, Kur'ân'ı Kerim'i bağırıp 
çağırmadan ve sesi manaya ayarlayarak okumalıdır. 

4. Dinleyenlere sesinin nağmesi ve kıvırmaları ile değil, ihlâs ile, hüzünle 
ve Kur'ân'ın ruhunu aktarma gayretiyle tesirli olmaya çalışmalıdır. Bunun 
da birinci şartı Kur'ân okuma karşılığında kesinlikle maddi menfaat 
beklememek, kendiliğinden gelse dahi kabul etmemektir. Bunun çok çirkin 
bir haram olduğunu, özellikle Imam Birgivi ve Ibn Abidin'e dayanarak bir 
başka yazımızda etraflıca anlatmaya çalışmıştık . 


KUR'AN-I KERİM'İ HERKESİN ANLAYABİLMESİ MESELESİ 


Son zamanlarda bazı insanlar Kur'an-ı Kerim'in bizler tarafından 
anlaşılamayacağını, Kur'an'la ilgili meseleleri büyüklerimize sormamız 
gerekliğini, hatta tefsircilerin dahi bunu anlamadığını, tefsirlerin yakılması 
gerektiğini, meallerin hiç okunamayacağını söylüyorlar, ne dersiniz? 

Allah ve Resulü doğru söylüyor, onların dediğinin aksini söyleyen yalan 
söylüyor, deriz ve Allah'ın yardımı ile meseleyi şöyle açıklarız: 

1. Öncelikle böyle söyleyen ve bunu savunan insanların hepsinde art niyet 
aramamak gerekir. Bir kısmı Kur'an'ın yanlış anlaşılacağı endişesinden, bir 
kısmı meseleyi bilmediğinden, bir kısmı da Islam'ın anlaşılacağı 
endişesinden bu hataya düşmektedirler. Son ikisini bir grup sayarsak bir 
büyüğümüzün şu beyanlarıyla aynı şeyi söylemiş oluruz: 

"Kur'anı Hakimin esrarı bilinmiyor, müfessirler hakikatini anlamamışlar 
diye açıklanan fikrin iki yüzü vardır ve onu söyleyenler iki taifedirler: 
Birincisi hak ve tedkik ehlidir, derler ki;, Kur'an bitmez ve tükenmez bir 
hazinedir. Binaenaleyh, anlaşıldığı nasıl iddia edilebilir. Bundan maksadın 
ne olduğunu ileride âçıklayacağız. 

Ikinci taife ya akılsız bir dosttur, kaş yapayım derken göz çıkarıyor veya 
şeytan akıllı bir düşmandır ki, Islami, hükümlere ve imani hakikatlere karşı 
gelmek istiyor. 

2. Meselenin özüne geçmezden önce ikinci olarak şu noktanında iyi 
bilinmesi gerekir ki, işin esası kavranabilsin: 

Tarih boyunca ifratlar tefritleri, tefritler ifratları ya da ifratlar başka ifratları 
doğura gelmişlerdir. Eğer herhangi bir fikrin iki ucu isabetle tespit 
edilebilirse, orta noktasının Islam olduğuna hükmedilebilir. Buna göre 
rahatlıkla denilebilir ki, tarihte ya da günümüzde bir takım insanlar Kur'anı 
Kerim'i adeta bir beşer kelamı derecesine indirmiş ve "Anlaşılmayacak nesi 
var? Işte şu, şu ayetlerin bütün demek istedikleri şundan ibarettir..." gibi bir 
ifrat göstermişlerdir. Oysa Allah'ın sonsuzlugu gibi O'nun kelamının 
manaları da sonsuzdur. Her geçen gün o manaları bizlere sürekli 
açıklayacağını yine kendisi haber vermektedir. (Bk. K. Fussilet (41 ) 53; 
Kıyame (75) 19) Ilimler geliştikçe Kur'anın manaları da sürekli açılacak, 
ama hiç bitmeyecektir. Işte bu ifratı gösterenler bunu kavrayamamış ve bir 
tefritin doğmasına zemin hazırlamışlardır. Bunun doğru olamıyacağını ve 
insanı tehlikeli noktalara götürdüğünü gören tefritçiler de bu tehlikeli 


noktadan öyle bir kaçıs kaçmışlarlar ki, saatin rakkası gibi orta yerde 
duramamış ve orta noktaya aynı uzaklıktaki öbür uca kadar gitmişlerdir. 
Kelamıyla da kâmil ve mükemmel olan Allah'ın, yani O'nun sözlerinin, 
nakış olan insan tarafından hiç anlaşılamayacağını söyleyerek Islâmi 
anlamsız ve anlaşılmaz göstermişlerdir. Tefsircilerin dahi anlamadığı 
Kur'anı "büyüklerimiz" denen zatlar nasıl anlayacaklardır? Ya da 
müfessirler de büyüklerimiz değiller midir? Biz gönderilen gazete 
küpürlerinde bir meslektaşımız meseleyi böyle vaz'ediyor ve Türkçe bir 
tercümeden alınan ayet mealini, "Gazali'den naklen, Allah Kur'anı Kerim'de 
buyuruyor ki" gibi bir ifade garabetiyle veriyor. Ne gariptir ki, aynı yazıda 
verilen fikri delillendirmek için yine Türkçe bir tercümeden alınan pek çok 
ayet meali zikrediliyor. Ifrat ve tefrit rakkası haline sokulan meselenin orta 
noktasını bulmaya çalışacağız. 

3. Bizlerin Kur'anı Kerimi anlayamayacağımız iddiasını bizzat Kur'anı 
Kerim reddetmektedir: "Kur'anı düşünmüyorlar mı? Yoksa kalplerin 
üzerinde kilitleri mi var?" (K. Muhammed (47) 24) Bu hitap sadece 
alimlere ve "büyüklerimize" yönlendirilmemiştir. Herkesedir, hatta 
müşriklere ve kâfirleredir. Akıl ve zekâ ayrı ayrı şeyler kabul edilirse "çoğu 
akılsız" (K. Hucurat (49) 4)olan müşrik ve kâfirler Kur'an'a çağrılır ve onu 
düşünüp anlayamayacağı nasıl, söylenebilir? 

"Andolsun biz Kur'anı zikir (öğüt, düşünme ve hatırlama) için çok kolay 
kıldık. Hiç düşünen yok mudur?" (K. Kamer (54) 17, 22, 32, 40.) ayeti 
kerimesi, her halde bir hikmetten ötürü Kur'anda dört defa tekrar edilir. 
Usulu fıkıh okumuş olanlar bunun da umuma hitap ettiğini anlayacaklardır. 

"Bak onlara âyetleri nasıl apaçık açıklıyoruz, sonra da nasıl çevriliyorlar." 
(K. Mâide (5), 75) Allah'ın ayetlerini apaçık kıldığı konusunda Kur'an-ı 
Kerim'de otuzdan fazla ayet-i kerime vardır. (Bk. M.Fuad Abdülbaki, el- 
Mu'cemul-Mufehres 141-147. ) 

4. Kur'anın en büyük muallimi ve tatbikatçisi olan Resulullah Efendimiz de 
hem sözleriyle, hem fiili ile Kur'an'dan (teb'iz için olan -dan ekine dikkat 
buyurulsun) herkesin anlaya bileceğini beyan buyurmuştur. Veda 
Hutbesinde öyle ya da böyle, her mü'mine şu duyuruyu yapmışlardır: 

"Size iki şey bırakıyorum. Onlara tutunduğunuz sürece sapmayacaksınız: 
Allah'ın Kitabı ve O'nun Resulünün sünneti." (Ibnü'l-esir, Câmiu'1-Usül, 
1/186 (Muvatta'dan)) 

"Ileride kapkaranlık geceler gibi fitneler zuhur edecektir. (Ravi diyor ki) 
Dedim ki: Ey Allah'ın Resulü, onlardan kurtuluşun yolu nedir? Buyurdular 


ki: Allahu Teala'nın Kitabına sarılmakdır..." (Darimi, Fedâilül-Kur'an, 1 ; 
Tirmizi, Sevâbul-Kur'an 14) 

Allah Resulünün elçileri gittikleri yerlerde muhatap oldukları her türlü 
insana Islamı Kur'an ile anlattılar. Mesela Habeşistana hicret eden Cafer b. 
Ebi Talib, oradakilerin "Islam Nedir?" sorusunu Meryem Suresinin ilk 
ayetlerini okuyarak cevapladı. Müslüman olacaklar ilk önce hep Kur'anla 
tanıştırıldı. Ebu Zer, Kur'anı dinleyerek müslüman oldu, Tufeyl ed-Devsi, 
Kur'anla tanışarak doğruyu buldu, Ömer'in kini ve bugzları Kur'anla eridi... 
Hatta anlayışsız, hoyrat ve ilkel insanlar olan bedeviler (arabiler) dahi 
Kur'anla muhatap kılınıyorlardı. Oysa Kur'anı Kerimde onlar için şöyle 
buyuruluyordu: "Bedeviler (çöl arapları) küfür ve münafıklıkta daha katı, 
Allah'ın Resülüne indirdiklerinin sınırını tanımamaya daha müsaittirler...." 
(K. Tevbe (9) 97) Allah'ın böyle vasıf landırdığı insanlar Kur'anı Kerimden 
anlayabiliyor ve onunla yumuşuyorlarsa, diğer bütün insanlar evveliyetle 
anlar ve etkilenebilirler. 

5. Kur'an, bazı insanların kendisini anlamayacağını söylemediği, 
Resülullah'tan bu yönde bir şey sadır olmadığı gibi, sahabe, tabiin, müctehit 
imamlarımız ve müfessirler de böyle bir şey söylememişlerdir. Onların 
söylemediği bir şeyi söylemek, eğer onlara muhalif değilse, bir ictihattır ve 
ancak ehlinden kabul edilir, hele içtihat yapılamaz diyenlerin buna hiç 
hakkı yoktur. Onlara muhalif ise ki konumuz öyledir, hiç dinlemez ve 
nazar-ı itibara alınmaz. "Eskiden yok idi iş bu rivayet yeni çıktı". 
Binaenaleyh, böyle bir fikir akımı Kur'ana karşı gaflet ya da ihanet anlamı 
taşıyan tehlikeli bir akımdır. Bu konuda haram ve mahzurlu olan şey 
"Kur'anı kendi re'yine göre tefsir etmek" ve "Kur'an hakkında mirâ, 
mesnetsiz tartışma" yapmaktır ki, onun sınırlarını da açıklamaya 
çalışacağız. Binaenaleyh, eşya ve hadislere müslümanca bakış Kur'anla 
sağlanır, Islâmı şumüllü bir kavrayıs, Kur'anla elde edilebilir. 

6. Kur'an, Ezeli, Ebedi hakim olan Allah'ın kelâmı olması itibariyle o 
derecede eksiksiz ve o derece hakimânedir. Kendi beyanı ile "apaçık, çok 
kolay" olması ile birlikte, kolaylığı "sehli mümteni" türünden bir kolaylıktır 
ve kelimelerin seçimi ve dizilişi, hatta harflerinin dizilişi ile, matematikteki 
ihtimal hesapları andırır tarzda namütenahi ve sonsuz manalara işaret eder. 
Her harfin, her kelimenin ve her ayetin yeri itibariyle baktığı o kadar çok 
yön, gözettiği o kadar çok itibar olur ki, bunların bütününü beşer aklının 
kavraması mümkün değildir. Ancak Kur'anın bu özelliği, insanların o 
yönlerden birini ya da bir kaçını kavramalarına mani de değildir. Usulüne 


uygun olarak anlaşılan manalar doğrudur, Kur'andandır. Yanlış olan, bu 
ayetin manası bundan ibarettir, diye düşünmek ve söylemektir. "Kur'anı 
Hakim her asırdaki beşer tabakalarının her birine, sanki sırf o tabakaya 
bakıyor gibi hitap eder... Esas hedefi marifetullah olan Kur'anın her cinse, 
her guruba uygun bir ders vermesi lâzımdır. Oysa ders birdir. Öyle ise aynı 
derste tabakaların bulunması gerekir. Derecelere göre her biri Kur'anın 
perdelerinden bir perdeden ders payını alır. 

Mesala: Ihlâs Süresi'ni düşünelim. Pek çok tabaka olan avamın bundan 
anlayabileceği şey, Cenab-ı Hak'kın; baba, oğul, akran ve zevceden 
münezzeh olduğudur. Daha orta bir seviye bundan, Isa (a.s)'ın, meleklerin 
ve doğan varlıkların ilâh olamayacaklarını da anlar... Daha ileri bir seviye 
ise bundan Allah'ın varlıklara karşı doğma ve doğurmayı akla getirecek 
bütün ilişkilerden beri bulunduğunu, ortak ve yardımcıdan uzak olduğunu 
çıkarır... Daha yüksek bir seviye bu süreden Cenab-ı Hak'kın, ezeli, ebedi, 
evvel ve âhir olduğunu, hiç bir yönden ne zatının, ne sıfatlarının, ne de 
fiillerinin benzeri, dengi, misli, misali olmadığını anlar...( (Bedüizzaman, 
Sözler (Sözler Y. 1987) 383 (Özetleyerek))) Insanların ilimde ve 
marifetullahda dereceleri yükseldikçe Kur'andan anladıkları manalar da 
artar. 

"Ikinci bir misal: "Muhammed sizin erkeklerinizden birinin Babası 
değildir." (K. Ahzâb (33) 40) ayeti kerimesi ile ilgili olarak ilk seviyedeki 
insanlar bundan; Resulullah'ın, ona peygamberliği yönünden "çocuğum" 
dediğini, binaenaleyh, Zeyd'in kendine denk görmediği için boşadığı 
zevcesini Allah'ın emriyle almakla çocuğunun karısını almış olmayacağını 
anlarlar... Ikinci seviyedeki insanlar, bundan; Bir büyük amir raiyyesine bir 
baba şefkati ile bakar. Bu amir bir de bir zahir ve batın nihani lider olursa o 
zaman babadan yüz defa daha şefkatli olur. Böylece a raiyyenin ana-baba 
olarak bakması O'nu koca olarak görmelerine, kadınlara da onun kızı olarak 
bakmaları, zevce olarak bakmalarına kolayca dönüşemediğinden, Kur'an 
der ki; Peygamber (a.s) siz ilahi rahmetin tecellesi olarak, peygamberlik 
adına baba şefkati gösterir ama şahsı itibariyle babanız değildir ki, sizden 
olan kadınlara zevce olması münasip düşmesin... diye bir mana çıkarırlar. 
Üçüncü seviyedeki insanlar ise şunu anlayabilirler: Peygambere intisap 
edip, onun kemâlatına dayanarak, onun pederane şefkâtine güvenle kusur ve 
hata yapmamalıyız... Hatta bir kısım insanlar bundan peygamberimizin 
(ricâl) denecek yaşta erkek çocuğunun kalmayacağını ve neslinin bir hikmet 
binaen kızından devam edeceğini de çıkarabilirler..." (agk. (özetleyerek)) 


Bunu şöyle bir misâlle de açıklayabiliriz: Deniz suyu almak isteyen insanlar 
düşünelim. Bunlardan denize kadar ulaşabilen her biri beraberindeki kabın 
hacmi kadar su alabilecektir. Fincanı olan fincan kadar, kazanı olan kazan 
kadar, tankeri olan da tanker kadar su alacaktır ve bütün bu suları aynı 
özelliği taşıyacaktır. Fark sadece miktârlarındadır. Ama kimse, kabı küçük 
olana, senin aldığın su deniz suyu değildir diyemez. 

7. "Arapçaya dair ilimlerin kaidelerine uygun, belağatın prensiplerin ve usul 
ilmine muvafik ve mutabık olmak şartıyla" Arapça bilen herkes Kur'an'dan 
ilmi seviyesine göre bir şeyler anlar. Ancak, daha önce de ifade ettiğimiz 
gibi, Kur'an bu anlaşılanlardan ibarettir denemez. "Malümdur ki, Kur'anı 
Azimuşşan yalnız bir asra değil, bütün asırlara nazil olmuştur. Hem bir 
tabaka insanlara mahsus değil, beşerin bütün tabaka ve sınıflarına 
şamildir..." (Bediüzaman, Işarâtül-icâz 39) Bu yüzden "Zeki, gabi, taki, 
şaki, zâhid, gayrı zahid bütün insan tabakaları bu ilahi hitaba muhataptır ve 
Rahmaniyyet eczanesinden ilaç almaya hakları vardır..." Binaenaleyh, 
Kur'anı Kerimden anlaşılan "manalar Arapça kaidelere, nahiv esaslarına ve 
dinin bilinen usülüne muhalif olmamak şartıyla o manalar o kelâmdan 
bizzat muraddır, maksuttur..." (age. 7) 

8. Meâllere gelince: "Kur'anın Arapça olduğunu bildiren ayeti kerimeler 
buna "Ta ki, akledesiniz, iyi anlayasınız" diye sebep gösterirler. Demek ki, 
Ilahi maksat Kur'anın anlaşılmasıdır. Bu da Arapça bilmeyenlere kendi 
dilleriyle mümkün olduğunca anlatmakla, yani onu diğer dillere çevirmekle 
olur. Ancak bu meâl ve tercümelerin Kur'an olması mümkün değildir ve 
"Türkçe Kur'an" "Farsça Kur'an" gibi ifadeler onun "Arapça" oluşunu inkâr 
anlamı taşır" (Gazali, Ihyâ 1/285-86 (özetleyerek) (Mısır 1936); (Mısır, 
Daru Nehru'n-Nil 1251 ); (Türkçe terc. Bedir 1/804)) Ancak mealler ayetin 
sonsuz manalarından sadece birini verebileceği için sağlam bir mealden 
okuyanlar, sadece meali yapanın yakaladığı bir manaya muttali 
olabileceklerdir. Oysa ayette kelimelerin dizimi, seçimi, karakteri, 
etimolojisi ve semantiğine bağlı olarak belki sonsuz ihtimaller vardır. "Ta ki 
muhtelif anlayış ve istidatlar zevklerine göre hisselerini alabilsinler." 
Müfessirlerin farklı anlayış ve tespitleri de buradan kaynaklanır. Her şeye 
rağmen Arapça bilmeyenler için meal de bir kolaylaştırıcıdır, faydadan hali 
değildir. Aslını anlayamıyanlar sağlam bir mealden bu yolla istifade etmeli 
ve aslını da öğrenmeye çalışmalıdırlar. Meallerin de Kur'an olmadığını 
bilmelidirler. 

9. Bu konuda Gazali'nin tespitleri bize ışık tutabilir: 


"Kur'an'ın anlaşılmasını engelleyen hususlar dörttür. 1- Harfleri 
mahreçlerinden çıkarma kanununa lüzumundan fazla önem vermek ve tüm 
gayreti bu yönde harcamak... 2- Herhangi bir mezhebi (görüşü) taklid 
yoluyla benimsemek ve taklit ettiği konuda katı olmak... Bu adam öyle 
birisidir ki, inandıgi görüş ile bağlı kalır ve başka türlü de olabileceği aklına 
bile gelmez... Eğer Kur'an okurken bir ışık parıldar ve Kur'anın 
manalarından bir mana, bildiğinin aksine ona zahir olursa şeytan onu hemen 
taklide zorlar ve "sen nasıl olur da bunu böyle anlarsın, oysa babaların, 
(büyüklerin) bunun aksi kanaattedirler" diye onu aldatmaya çalışır... 3- 
Günahlarda israr etmek, kibirle muttasıf bulunmak, dünya konusunda 
hevasına uymak... 4- Kelime anlamı ile bir tefsir okumuş olup, Kur'an 
kelimelerinin Ton Abbas, Mücahid ve başkalarından nakledilen anlamlarının 
dışında bir manalarının olmadığına itikad etmek. Onlardan nakledilenlerin 
dışındakilerin "Kur'anı kendi görüşüne göre tefsir etmek" bunu yapanların 
ise Cehennemde yerlerini hazırlamaları istenenlerden olduğunu sanmak. 
Işte bu da Kur'anın anlaşılması önündeki büyük perdelerdendir. Oysa 
"Kur'anı kendi görüşüne göre tefsir etmek" ayrı bir şeydir. 

10. "Kur'anı kendi görüşü ile tefsir eden Cehennemdeki yerine hazırlansın" 
(Tirmizi, tefsir 1 (Müslim, münafikün 40; Darimi, mukaddime 20; Müsned 
V/1 15 benzer hadisler)) mealindeki hadisi şerif, Gazali'nin de dediği gibi 
bazılarınca yanlış anlaşılmaktadır: 

Hadisin ne demek olduğunu anlamaya çalışalım. Zira, eğer bunu -sahih 
olduğu taktirde- genel anlamı ile alacak olursak, sahabe dahil, bütün 
tefsircilerin bu durumda olduğunu görürüz. Bunu ise hiç kimse 
söylememiştir. Görebildiğim kadarıyla bu konuyu en güzel açıklayan Imam 
Gazali ile Imam Birgivi olmuştur. Biz de onların söylediklerini özetleyerek 
toparlamaya çalışacağız. Gazali diyor ki: "Bilmiş ol ki, Kur'anın zahir 
(kelime anlamı) açıklamasından başka manası yoktur, ama bütün insanları 
kendi derecesine indimekle de hata ediyor... Gerçek şu ki, anlayabilenler 
için Kur'anın manaları çok geniştir... Hz.Ali de bu konuda Allah'ın 
kendisine bir anlayış verdiği kimseleri sınırlı manalar anlamaktan istisna 
etmiştir... Sözkonusu hadis ve Hz. Ebu Bekr'in; "Kur'anı kendi görüşüme 
göre tefsire kalkışırsam beni hangi yer taşır, hangi gök gölgeler?" sözüne 
gelince: Bunların manası; ya Kur'anı akılla anlamaya çalışmayı ve manalar 
çıkarmayı bırakıp sadece menkul açıklamalarla yetinmektir, ya da başka bir 
şeydir. Imdi Birincisinin olması mümkün değildir, çünkü: Kur'anın 
açıklaması hakkında duyduklarından başka hiç bir şey söylememenin batıl 


olduğu pekçok sebepten dolayı açıktır:1. E&er böyle olacak olsa Kur'anın 
açıklaması ile ilgili olarak bizzat Resulullah'tan duyulan şeyler onun ancak 
bir kısmını açıklamış olur, kalan anlaşılmamış kalır. 2. Sahabe ve tefsirciler 
bazı ayetleri anlamada ihtilaflar etmiş ve pek çok görüş ileri sürmüşlerdir. 
Bunların hepsi Resulullah'tan nakledilmiş olamayacağına göre onları bu 
hadisin tehdidine dahil edebilir miyiz? 3. Resulullah Efendimiz (s.a) Ibn 
Abbas için "Allahım onu dinde anlayışlı (fakih) kıl ve ona (Kur'an'ın) 
tevilini öğret. (Buhari, vudü 10; Müslim, fedailüssahabe 138; Müsned 1/266 
) buyurmuşlardır. Eğer zahiri manasından öte bir de tevili (muhtemel 
manaları) olmasaydı bu sözün ne anlamı olurdu? 4. Kur'anın kendisi de; 
"Onların sonuç çıkarabilenleri (Istinbat gücü olanları) onu bilebilirlerdi..." 
(K. Nisâ (4) 83) buyurmuştur. Binaenaleyh, tevilde muhtemel manalarda 
çıkarmada) sadece duyulanlarla (menkule dayanma iddiası batıldır ve 
herkesin Kur'andan, anlayışının gücüne ve aklının kapasitesine göre 
manalar çıkarması (istinbatı) caizdir. (Yeter ki, yukarıda işaret edilen usüle 
muhalif olmasın). Öyleyse bir tehdidin anlamı nedir? Bu, iki şekilde 
anlaşılmalıdır: 1. Ya kişinin (dinden olmayan) kendine has bir görüşü 
(felsefesi, inancı) vardır ve Kur'anı o görüşü takviye etmek için, zahirine 
muhalif olarak yorumlar, zorlar. Bu da ayetin manasının o olmadığını bile 
bile olabileceği gibi bilmeden de yapılmış olabilir. ?. Ya da Kur'anı, sırf 
Arapçaya dayanarak, bazı mücmel meselelerdeki hadis ve nakillere 
bakmaksızın açıklamaya kalkışır. Çünkü nüzül sebebi vb. bazı nakiler 
bilinmeden bazı ayetleri anlamak mümkün değildir. (Gazali, Ihya (Dâr 
Nehrun-Nil ) 255-256 (Terc. 1/825-826)) 

Konumuzu Imam Birgivi de özetle şöyle açıklar: "Bilmiş ol ki, Kur'anın 
"görüş"le tefsir edilmesinin yasaklanması, bu konuda sadece Resulullah'tan 
(s.a) duyulanlar (nakiller)le yetinilmesi anlamında değildir. Çünkü bu çok 
çok azdır. Öyle olsaydı kimse Kur'anla delil getiremezdi ve ictihat kapısı 
kapanırdı. Bu ise icma ile batıldir. Fakih Ebulleys'in E1-Bustan adlı 
eserinde dediğine göre bu yasak, Kur'anın bütününe değil, sadece 
"müteşabih" ayetlere yöneliktir. Nitekim Kur'anda: "Kalplerinde sapma 
olanlar onun müteşabih olanına uyarlar..." (K. Ali-Imrân (3) 7) buyurulur. 
Durum böyle olunca Arapçayı ve Kur'anın nüzülü ile ilgili bilgileri 
bilenlerin Kur'anı tefsir yetkileri vardır ve bu tefsirleri, "kendi görüşlerine 
göre açıklama" sayılmaz. Baksanıza, müctehitler nice ayetlerin tefsirinde 
ihtilaf etmişler ve kendi anlayışlarına binaen "Veya kadınlara dokunursanız 
(mülemese)" (K. Maide (5) 6) ifadesini Imam Şafii, elle dokunma (ten 


teması) anlamış ve bunun abdesti bozduğuna hükmetmiştir. Oysa Ebu 
Hanife bunu cinsel ilişkiye (cima) yormuş ve ten temasının abdesti 
bozmayacağına hükmetmiştir. Bunun örnekleri pek çoktur." (Birgivi, er- 
Tarikatü'I-Muhammediyye, (Mısır, Mustafa el-Babil-Halebi,1379-1960) 
157) 

Mezkür hadiste geçen "El-Kur'an" ifadesinin umumundan (istiğrak) 
hareketle bu yasağın, Kur'anın tamamını kendi görüşü ile tefsir etmeye 
yönelik olması da düşünülebilir ki, bu da iki imamı destekler. Yani 
müteşabih ayetleri ya da nakilsiz anlaşılamayacak ayetleri kendi görüşüne 
göre tefsir etmeyenler, Kur'anı, yani tamamını, kendi görüşleriyle tefsir 
etmemiş sayılırlar ve bu tehdidin dışında kalırlar. 


KUR'ANI KERİMİN HATMİ MÜNABESİTİYLE CEMAAT 
HALİNDE DUA ETMEK HUSUSUNDA BİR ŞEY VAR MIDIR? 


Kur anı Kerimin Hatmi münasebetiyle cemeat halinde dua etmek 
müstehaptır. Ahmed Bin Hanbelin rivayetine göre Enes bin Malik Kur anı 
Kerim-i hatim edince Zevce ve Çocuklarını toplayıp dua ederdi. 

Fakat Hanefi 'ulamsından bazılarına göre Kur'an-ı Kerim hatm edildiği 
zaman cemaat halinde du'a etmek mekruhtur. Çünkü Peygamber (s.a.v.)'den 
böyle bir şey varid olmamıştır. 

KUR'AN KURSU ÖĞRETMENLİĞİNİ YAPAN BİR KADIN, 

KENDİSİNE ADET GELİRSE NASIL GÖREVİNİ SÜRDÜRECEKTİR? 
Şafi'i ile Hanefi mezhebinin kuvvetli görüşüne göre bunun hiç çaresi yoktur. 
Yalnız Hanefi alimlerinden ve müctehid ilme sail olan zevatlardan 
Tahavi'ye göre adet halinde bulunan muallime kadının yarımşar ayet 
okumak suretiyle öğretim yapmasında bir sakınca yoktur. Maliki mezhebine 
göre de adet halinde olan muallime ile müteallime için zarurete binaen 
caizdir. 
Bunun için ictihadan üçüncü Tabakasını işgal eden bu zatı taklit etmekte bir 
sakınca olmadığı gibi zarurete binaen Maliki mezhebini de taklit etmekte 
bir sakınca yoktur. Buna göre adet halinde bulunan muallime ve 
müteallimenin Kur'an-ı Kerim'i okumaların da beis yoktur. 

KUR'AN-I KERİM İLE PEYGAMBER (SAV)'İN HADİSİ VARKEN 
NEDEN İCTİHADA İHTİYAÇ DUYULDU? 

Cenab-ı Allah; büyüklük ve cemalini göstermek ve dünyayı imar etmek için 
insanı halife olarak yarattı. Hilafet görevini gereği gibi yapabilmesi için, 
onu arzu ve istekleriyle başbaşa bırakmadı. İnanç, ibadet, alış-veriş ve 
hayatın her dalında ferd ve toplumun menfaatine yönelik olarak hükmünü 
beyan edip, indirdiği sahife ve kitaplarıyla yolunu aydınlattı, en son olarak 
da en mükemmel ve kıyamete kadar hüküm sürecek Kur'an-ı Kerim'i 
insanlığa ihtaf etti. Ancak dünya hadisleri sonsuz olmakla beraber Kur'an-ı 
Kerim'in kelimeleri mahduttur. Açıkca her hadisenin hükmünü beyan 
etmez. Bunun için ortaya çıkan Bir hadisenin hükmünü anlamak için önce 
Kur'an-ı Kerim'e, sonra Peygamber (sav)'in hadisine baş vurulur. Bunlardan 
birisine kesin olarak hükmü beyan edilmiş ise mes'ele tamamdır, hiç bir 
kanaat yürütülmez. Hadisenin hükmü Kur'an ve Sünnet'te açıkca 
belirtilmemişse ictihada gidilir. Yani, Kur'an ve Sünnet'in ışığı altında 


hükmünü ortaya çıkarmak için cehd ve gayret gösterilir. İctihad yüce 
dinimizin en büyük meziyetlerinden biridir. İctihad sebebiyle hayat 
sahnesinde ortaya çıkan bütün hadislerin hükmü beyan edilebilir. 
Dinimizin, her asrın bütün ihtiyaçlarını karşılayabilecek bir kabiliyete sahip 
olmasının sebeplerinden biri de budur. 

KUR'AN-I KERİM OKUYAN VEYA YEMEK YİYEN KİMSELERE 
SELAM VERİLİR Mİ? 
Selam vermek İslam dininde, imanın şi'arı ve mü'minin diğer bir mü'min 
için değerli bir du'asıdır. Fakat selamın, zaman ve yeri vardır. Yani her 
zaman ve her yerde selam verilmez. Zikir, fikir, okumak ve namaz gibi 
ibadetle meşgul olan kimseye de selam vermek caiz değildir. Yemek yiyen 
zevata selam verilir. 

KUR'AN-I KERİM VE DİNİ KİTAPLARLA ALIŞ-VERİŞ EDİP 
TİCARET YAPMAK CAİZ MİDİR? 
Kur'an-ı Kerim ile dini kitapları bastırıp onlarla alış-veriş yapmak caizdir. 
Kutsal kitabımızı ve dini eserlerimizi dünyaya ve ticarete alet edilmesin 
diye onların basılmasını ve ticaretini yasaklamak, okunmalarına ve 
yayılmalarına sed çekmek anlamına gelir. Bu da İslam'a ve Kur'ana 
düşmanlık yapan kimsenin işine yarar. Kur'an-ı Kerim'in satışı meselesi İbn 
Abbas'a soruldu. İbn Abbas (ra) şöyle cevap verdi: Bunda beis yoktur. 
Çünkü hattatlar el emeğini alıyorlar. 

KUR'AN-I KERİM YIPRANARAK KENDİSİNDEN İSTİFADE 
EDİLMEZ BİR HALE GELİRSE ONU YAKMAK CAİZ MİDİR? 
Kur'an-ı Kerim yıpranır, kendisinden istifade edilmez bir hale gelirse onu 
yakmak caiz değildir. Belki temiz bir torbaya koyup bir mağarada saklamak 
veya bir çukur kazıp onu defnetmek lazımdır. Muhammed bin Hasan al- 
Şeybani "Siyer-i Kebir” kitabında onu ateş ile yakmanın caiz olmadığını 
ifade ediyor. 

KUR'AN-I KERİM'DE ADI GEÇEN VE HALK ARASIDA ÇOKÇA 
SÖZÜ EDİLEN HACC EL-EKBER NE DEMEKTİR? 
Hacc el-Ekber hakkında çeşitli görüşler vardır. Kesin olarak onu teşhis 
etmek mümkün değildir. Bir görüşe göre Hacc-ı Ekber, Haccül kıran'dır. 
Yani ihrama girerken hem hac, hem umre niyetini getirip her iki menasiki 
birlikte yürütmektir. 
Diğer bir görüşe göre Hacc el-Ekber hacc mevsiminde eda edilen 
menasikdir. Haccı asgar da umredir. Üçüncü görüş ise cuma günü ile arefe 
gününün birleştikleri yılda eda edilen hacca Hacc-ı Ekber denilir (Şihab). 


KUR'AN-I KERİM'İ ÖPMEK, BİR MECLİSE GETİRİLDİĞİ ZAMAN 
ONUN İÇİN AYAĞA KALKMAK CAİZ MİDİR? 
Şüphesiz Kur'an-ı Kerim, İslam'ın mukaddes kitabı olup kendisine tazim 
edip saygı göstermek gerekir. Yalnız ona karşı yapılan tazim ve saygı onu 
anlayarak okuyup ahkamını tatbik etmek, ruh ve kalblerde onu işlemektir. 
Sadece zevahiri kurtarmak kafi gelmez. Peygamber (sav) ile nurani cemaatı, 
daha fazla buna ehemmiyet vermişlerdir. Kur'an-ı Kerim ile amel etmeyip 
hududunu aşmak, sonra onu öpüp bir meclise geldiği zaman onun için 
ayağa kalkmak ve baş üstüne koymak anlamsızdır. Hatta manen onu alaya 
almaktır. Kur'an-ı Kerim'i en fazla seven ve onu tatbik eden Peygamber 
(sav) ile ashabı Kur'an-ı Kerim'i öpmedikleri gibi onun için ayağa da 
kalkmamışlardır. Bununla beraber Kur'an-ı Kerim için ayağa kalkmanın ve 
onu öpmenin iyi bir şey olduğunu söyleyen fakihler de olmuştur. 

KUR'AN-I KERİMİN KÜÇÜK SURELERİ OKUNDUĞU ZAMAN 
TEKBİR GETİRİLİYOR, BUNUN ASLI VAR MIDIR? 
Kur'anı Kerimin küçük sureleri okunduğu zaman tekbir getirmek 
sünnettir.Übey bin Ka'b (ra) Kur'an-ı Kerim'in küçük surelerin sonunda 
tekbir getirmesini emretti. Ebu Bekir (ra) Duha suresinden itibaren her 
surenin sonunda tekbir getirilmesini hoş gördü. 


KUR'AN-I KERİM'İN TERCEMESİ HUSUSUNDA ZAMAN 
ZAMAN ÇELİŞKİLİ SÖZLER SÖYLEMEKTEDİR. "CAİZDİR” 
DİYEN OLDUĞU GİBİ "CAİZ DEĞİLDİR” DİYEN DE VARDIR. 
BU HUSUSU AÇIKLAR MISINIZ? 


İki çeşit terceme vardır. 
1- Harfi terceme; yani ilave ve açıklama yapmadan tertip ve manalarına tam 
riayet ederek bir müradıf —eş anlamlı- getirmek suretiyle bir sözü bir dilden 
başka bir dile nakletmek. 
2- Ma'nevi terceme. Yani bir sözü tertip ve murad olan tüm manalarına 
riayet etmeden başka bir dil ile izah ve şerh etmektir 
Kur'an-ı Kerim'i harfiyyen tercüme etmek yani Kur'an-ı Kerim'in nazmı, 
üslubu ve kelimeleri yerine başka bir nazm, üslüp ve kelime koyup 
yüklendiği bütün mana ve maksadları ona yüklemek mümkün değildir. 
Kur'an-ı Kerim'in manevi tercümesi ise caizdir. Bunda hiç bir sakınca 
yoktur. Osmanlılar zamanında böyle tercümeler yapıldığı gibi bu zamanda 
da yapılmaktadır. Bütün İslam uleması bunu caiz görmektedirler. Ayrıca her 
vaiz vaaz ettiği zaman Kur'an-ı Kerim'in bir ayetini okuyup, Türkçe olarak 
mealini vermektedir. Bu mormaldır. Her zaman bu olmuştur ve olacaktır. 
Vaiz tarafından verilen meal manevi tercüme kabilindedir. Tercüme-i 
maneviyede dikkat edilmesi gereken bir husus şudur: Kur'an-ı Kerim 
tercüme edilirken istikametini değiştirip Kur'an-ı Kerim'in murad etmediği 
şeyleri eklememek lazımdır. 


KUR'ÂN-I KERİM'İ DİNLERKEN TESBİH ÇEKEBİLİR Mİ? 


Kur'ân-ı Kerim'i dinlemek çoğunluğa göre farz-ı kifâyedir. Yani 
dinlemekte olan, velev bir kişi dahi varsa, diğerleri dinlemese de olur. 
Tesbihle dahi olsa meşgul olmak, dinlemeye engel olacağından, tek 
dinleyicinin bunu terketmesi ve sadece kıraati dinlemesi gerekir. Başka 
dinleyenlerin bulunması halinde, çoğunluğun görüşüne göre, tesbihle 
meşgul olunabilirse de, bunun sevabı hiçbir zaman Kur'ân-ı Kerim 
dinlemenin sevabına denk değildir. Müslümanın daha kârlı olanı seçmesi ve 
kıraati dinlemesi gerekir. Bazılarına göre ise, Kur'ân-ı Kerim dinlemek farz- 
ı ayndır; (20 Daha geniş bilgi için bk. Nemenkâni 1/16T. Hamevi, üstadı 
Kâdi'I Kudat Yahyâ Minkâri Zade'den naklederek der ki, onun bu konuda 
bir risalesi vardır. Orada Kur'ân-ı Kerim dinlemenin farz-ı ayn olduğu 
yazılıdır. Ayrıca Mahlüf konu hakkında Fetâvâ'da 1/45 bilgi verdiği gibi, 
müstakil bir risâle de yazmıştır.) işiten herkesin, her türlü meşguliyeti 
bırakıp onu dinlemesi gerekir. "Çünkü Kur'ân-ı Kerim okunurken susmamız 
isteniyor. Susmak ise, konuşma âleti olan dili hiç hareket ettirmemekle olur. 
" (21 Cessâs IV/216; Ayrıca bk. Bezzâziye V/316, 319) 


ESMA-İ İLAHİYENİN BİR HİZAYA GELMESİNİ VE 
TEVAFUKUNU SAĞLAYACAK TARZDA KUR'AN-I KERİM'İ 
YAZDIRIP GÜZELLİĞİNİ GÖSTERMEK İÇİN RENKLİ OLARAK 
BASTIRMAKTA (DİNİ BİR SAKINCANIN BULUNUP 
BULUNMADIĞINI AÇIKLAR MISINIZ? 


Şöyle ki: 
Hazret-i Peygamber Aleyhissalatu vesselamın yazdırdığı Kur'an-ı Kerim ile 
Hazret-i Osman'ın (ra) yazdırdığı ve İslam ülkelerine numune olarak 
gönderdiği Kur'an-ı Kerim'ler sade olup nokta, hareke, şedde, cezim ve med 
gibi işaretlerden hali idiler. O zamanda müslümanların doğru olarak Kur'an- 
ı Kerim'i okuyuşları iki şeye dayanırdı: 
1- Selika ve fıtratları. 
2- Peygamber Aliyhessalatu Vesselam ve sahabelerin ağızlarından doğru 
olarak telakki etmeleri ile idi. O zamanda yazılan yazının kendisine has bir 
imla ve usulü vardı, ona uygun olarak Kur'an-ı Kerim'ler yazılmıştı. 
Okunması gereken bazı harfler yazılmadığı gibi, okunmayan bazı harfler de 
yazılıyordu. Nokta hareke ve işaretlerden hali olan bu tip yazının yanlış 
okunmasına yol açtığından müslümanları epey düşündürüyordu. Nihayet bir 
gün Hazret-i Ali'nin (ra) tilmizi Ebu'l-Esved-i Düveli birisinin "innellahe 
beriun minel müşrikiyne ve Resuluhu” ayetindeki "Resul” kelimesini yanlış 
olarak kesre ile okuduğunu işitti. Ve bundan çok üzüldü, bunun üzerine 
mahir bir hattat çağırıp kendisine: "Sana okuyacağım şekilde Kur'an-ı 
Kerim'i yaz, ağzımı açtığım zaman harfin üstüne, ağzımı kapadığım zaman 
da harfin önüne, ağzımı aşağıya doğru çektiğim zaman da harfin altına birer 
altına birer nokta koy” dedi. Ve böylelikle ilk harekeleme usulü ortaya 
çıkmış oldu. Bu mes'ele hicretin 59. tarihine rastlar. 
Ama bu işaretler kafi gelmediği, noktalı ile nokrasız harfler birbirinden 
ayrılmadığı için yine hatalar ve yanlışlar devam ediyordu, bunun üzerine 
Haccac-ı Zalim bu yanlışlara son vermek için hattat ve katiblerden buna bir 
çare aranmasını istedi. Ebu'l-Esved-i Düveli'nin talebelerinden olan Nasır 
bin Asım huruf-u mühmele ile mücemi birbirinden ayıran noktalama 
usulünü buldu. Böylelikle Kur'an-ı Kerim'e büyük hizmet yapıldı. Ama 
şüphesiz ki noktalama ve harekeleme meselesini en güzel hale sokan 
hicretin 175 tarihinde vefat eden Sibeveyhi'nin üstadı El-Halil bin 
Ahmed'tr. Bu hususta ilk eseri yazan da o oldu. Demek oluyor ki, 


noktalama ve hareke işleri Peygamber Aleyhissalatu Vesselam zamanında 
yoktu ve bunların sayesinde Kur'an-ı Kerim'in güzelce okunmasına vesile 
olunduğundan bu usul bütün müslümanların takdirini kazandı. Ayrıca 
Kur'an-ı Kerim'in sureleri arasında ve surelerin başında surenin ismini 
çerçeveleyen tezhib, tezyin, nakışlar ve Fatiha ile Bakara suresinin baş 
tarafını içine alan tezhiblerde sonradan icad edilmişti, ama Kur'an-ı Kerim'e 
bir ilave sayılmadığı için bütün ümmet bunu benimsemişti. 

Netice: 

Yukarıda kısa olarak beyan edilen bu tarihi vakalardan anlaşıyorki, Esma'yı 
ilahiyenin bir zorlama olmaksızın bir hizaya gelmesini sağlayacak tarzda 
Kur'an-ı Kerim'i yazdırmak ve bu güzel tevafukun göze çarpması için renkli 
olarak o yüce Esma-yı ilahiyeyi bastırmakta dini bir sakınca yoktur. 
Eskiden de müzelerde bazı Esma-yı ilahiyenin renkli olarak yazıldığına 
rastlanmaktadır. Ve zamanın meşihat-ı İslamiyesi bu çeşit yazılarla 
müdahale etmemiştir. 


KURBAN 


Muayyen bir vakitte, muayyen bir hayvanı ibâdet maksadıyla usülüne 
uygun olarak kesme. 
Sözlükte yaklaşmak anlamına gelen kurban, Allah'a yaklaşmayı Allah 
yolunda malların feda edilebileceğini, Allah'a teslimiyeti ve şükrü ifade 
eder. hicretin ikinci yılında meşru kılınmıştır. 
Kurban kesmenin meşrüiyeti Kitap, Sünnet ve icmâ-ı ümmet ile sabittir. 
Allah Teâlâ'nın Kur'ân-ı Kerim'de; "Rabbin için namaz kıl ve kurban kes" 
(Kevser, 108/2), Hz. Peygamber s.a.s)'in de "İmkânı olup da kurban 
kesmeyen bizim namazgâhımıza yaklaşmasın" (İbn Mâce, Edâhı, 2; Ahmed 
b. Hanbel, Müsned, II, 321) şeklindeki ifadeleri konunun önemini ortaya 
koymaktadır. Bu ve benzeri nasslardan hareket eden Hanefi fukahâsı kurban 
kesmenin vâcip olduğu görüşündedirler (Serahsi, el-Mebsüt, Kahire 1324- 
31, XII, 8; Kâsâni, Bedâylu's-Sanâyi', Kahire, 1327-28/1910, V, 61, 62; el- 
Fetâva'l Hindiyye, Bulak 1310, V, 291). 
Kurban Allah'a yaklaşmak maksadıyla ve yalnız O'nun rızasını kazanmak 
için kesilir. Allah'tan başkası adına hayvan kesmek haramdır ve bu yola 
tevessül edenleri Hz. Peygamber (s.a.s) "Allah'tan başkası nâmına hayvan 
kesene Allah lânet etsin " (Müslim, Edâhi, 43-45; Nesâi, Dahâyd, 34; 
Ahmed b. Hanbel, a.g.e., I, 108, 118, 152, 217, 309, 317) şeklindeki 
ifâdeleriyle uyarmıştır. 
Vücübiyetinin Şartları: 
Kurban kesecek kimsenin: Müslüman, hür ve yolculuk halinde bulunmayıp 
mukim olması, nisab miktarı mala sahip olması (Serahsi, a.g.e., XII, 8; 
Kâsaâni, a.g.e., V, 63; el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 292) gerekir. Akıllı ve bülüğa 
ermiş olma şartı konusunda ihtilâf vardır. İmam Azam ve İmam Ebü 
Yüsuf'a göre kurban kesmekle mükellef olmak için akıllı ve bülüğa ermiş 
olmak şartı yoktur. Zengin olan çocuk veya delinin malından velisi kurban 
keser. İmam Muhammed'e göre ise akıl ve bülüğa ermek şarttır. Fetva bu 
görüşe göredir (el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 293). 
Kâfire kurban kesme vacib olmamakla birlikte eyyâm-ı nahr (Kurban 
kesme günleri) da müslüman olana veya bülüğa ermiş olana kurban vacibtir 
ve kurban kesmesi gerekir (Kâsânı, a.g.e., V, 63; el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 
293). 
Seferi olanlar kurban kesmekten muaftır. Bundan dolayı seferiliği 


gerektirecek yoldan gelen hacılara kurban vücübiyeti yoktur. Ancak mukim 
olan Mekkeliler için bu vücübiyet düşmez. Eyyâm-ı nahr'da yolculuğa 
çıkan kişi, vakit çıkmadan mukim olursa kurbanla mükelleftir. Eyyâm-ı 
nahr'ın ilk günlerinde mukim olduğu halde kurban kesmeyen ve son gün 
sefere çıkan kişiden vücübiyet düşer (Kâsâni, a.g.e., V, 63-64; el-Fetâva'l 
Hindiyye, V, 293). 

Kurban kesmede nisab, sadaka-i fitırla* mükellef olmaktır. Bu durumdaki 
müslümana kurban kesmek vaciptir (Kâsâni, V, 64). 

Nisabı eksilten borç, eyyâm-ı nahrda kurbanlığın kaybolması kurbanın 
vücübiyetini düşürmez. Kişi vaktin başlangıcında fakir, sonunda 
zenginleşirse kurban kesmesi gerekir. Kurban kesmekle mükellef olan 
aldığı kurbanlığı kaybeder ve mal varlığı nisabın altına düşerse eyyâm-ı 
nahr'da fakir olduğundan yeni bir kurban almaya gerek yoktur. Zengin 
olduğu halde yerine yenisini alıp keser ve diğerini de bulursa bunu kesmesi 
gerekmez (Kâsânı, V, 62-64). 


KURBAN BAYRAMINDA TIRAŞ OLMAK 


Kurban Bayramında tıraş olunmaz diye bir söylenti var. Bu sadece 
hacca gidecekler için midir, yoksa gitmeyenler de tıraş olmamalı mıdırlar? 
Bu konu ile ilgili olarak Müslim'de şu hadis-i şerifler vardır: "Zilhiccenin 
ilk on günü girer de biriniz kurban kesme niyetinde olursa artık saçından ve 
cildinden hiçbir şeye dokunmasın (yani tıraş olmasın, tırnak kesmesin), "Bu 
on gün girdiğinde kesmek istediği kurbanı olan kimse artık asla bir kıl 
almasın, sakın bir tırnak kesmesin," "Zilhicce'nin hilâlini gördüğünüzde, 
kurban kesme niyetinde olanınız artık saçına ve tırnaklarına dokunmasın" 
(Müslim, edâhi 29-42; Ayrıca bk. Abu Davud, dahâya 3; Hindi, V/88-89). 
Görüldüğü gibi bu hadis-i şerifler hacca gitmeyecek olanlardan kurban 
kesmek isteyenlerin, Zilhiccenin başından kurban kesecekleri ana kadar (ki, 
on gün eder) saçlarını ve tırnaklarını kesmemelerini ister. Bunun hikmeti 
şöyle izah edilir: Kurban kesecek kişi, sanki kendisini azaba layık ve 
günahkâr gördüğü, günahlarına karşılık kendisini de öldüremeyeceği için, 
kendisinin fidyesi olarak kurban kesmektedir. Vücudundan kıl ve tırnak 
kesmemekle, en küçük parçalarının dahi, kurbanın parçaları, tüyleri ve 
tırnakları karşılığında ateşten azâd olmasını sağlayacaktır (Nevevi, Serhu 
Müslim, (1407) XNI/148; Münavi 1/363; Davudoğlu, 1X/243). Bu elbette 
bir izah biçimidir. Böyle olmayabilir de. Hatta bu talebin şimdilik 
anlamadığımız başka hikmetleri de bulunabilir. Rasülüllah'ın böyle 
söylediği sabit olduktan sonra müslümana düşen, hareketini ona göre 
ayarlamaktır. 

Bu hadisler Müslim'de rivayet edilmektedir ve sahih hadislerdir. Ancak 
fıkıhçılar bu konuda değişik bakış açıları ile değişik görüşlere varmışlardır. 
Meselâ: a. Said b. Müseyyeb, Rabia, Imam Ahmed, Ishak, Davud ez-Zahiri 
ile bir kısım Şafiiler kuşluk vakti hayvanı kurban edinceye kadar, kurban 
kesecek olanın kıl ve tırnaklarından bir şey alması haramdır, derler. b. Imam 
Şafi'ye göre haram değil, tenzihen mekruhtur. c. Imam Azam mekruh 
olmadığı görüşündedir. d. Imam Malık'ten bir rivayet mekruh olduğu 
görüşünde olduğunu, diğer bir rivayet ise mekruh olmadığı görüşünde 
olduğunu bildirir.(Davudoğlu, agk) 

Bizler Hanefi olduğumuza göre elbette Imam Azam'ı taklid eder ve adı 
geçen günlerde traş olmanın, tımak kesmenin mahzurlu olmadığını 
söyleyebiliriz. Ancak Imam Azam'ın gerçekten bu görüşte olduğunu "zahir 


rivayet" (ona ait olduğu kesin kaynaklar) kitaplarında henüz bulmuş değiliz. 
Eğer ona ait böyle "zahir rivayet" yoksa bu sahih hadislere muhalefet 
etmemizi gerekli kılacak bir delil bulunmadığından bu günlerde tıraş 
olmanın en azından mekruh olduğu görüşü ağırlık kazanıyor. Hidâye 
hadislerini tahriç eden Zeylai'de konunun ilk hadisi olarak yukarıya 
aldığımız hadisi veriyor ve sihhatinde bir kusur zikretmiyor:(bk. Zeylai, 
Nasbui-Râye, IV/206) Her ne olursa olsun, Hanefiler olarak bizler de, eğer 
kurban keseceksek, zilhiccenin ilk on gününde tıraşı ve tırnak kesmeyi 
bırakırsak, Hanefi mezhebine muhalefet etmeden diğerlerine de uymuş 
oluruz. Çünkü Hanefiler de kesilmemesinin mahzurlu olduğunu 
söylemiyorlar. Yeter ki kasık ve tırnak temizliği bu on günle kırk günü 
aşacak olmasın. Ne var ki, Hz. Aişe validemizden gelen bir hadiste: "Ben 
Rasülüllah'ın Mekke'ye göndereceği kurbanın gerdanlık bağını ellerimle 
ördüm. Sonra o gerdanlığı ona taktı ve Mekke'ye gönderdi. Kurban 
kesilinceye kadar Allah'ın ona helâl kıldığı hiç bir şeyi de kendisine haram 
görmedi" denmektedir.(bk. Azımâbâdi, Avnü'i-Ma'büd, VN/492) Ancak 
haddimizi aşmış olmasaydık derdik ki, bu hadisin tıraş vb. nin o günlerde 
mahzurlu olmadığına delaleti dolaylıdır. (Çünkü hadis tıraş vs.nin hükmünü 
zikretmemiş ve o konuda susmustur). Halbuki diğer hadislerin mahzura 
delaletleri sarihtir ve o konuda nastırlar. Ayrıca Hz. Aişe hadisinin daha 
önce söylenmiş olması da mümkündür. 

Fakat kurban kesecek olanların elbise giyip, koku sürünebilecekleri 
konusunda icma vardır.(agk) Bu da o günlerde tıraş olmamanın hacdaki 
ihramlılara benzeme ile ilgili bulunmadığını, hikmetinin bu olmadığını 
gösterir.(Nevevi agk) Dolayısı ile; dikişli giyme ve koku sürünme mahzurlu 
olmadığında ittifak vardır. Halbuki bunlar ihramlıya yasaktırlar. Öyleyse 
ihramlıya yasak olan tıraş ve tırnak kesme de, ihramlı olmayana mahzurlu 
olmaz, şeklindeki bir kıyaslama isabetli olmamalıdır. Halbuki Ibn Kudâme 
Imam Azam'ın konu ile ilgili delili olarak bu kıyaslamayı zikreder.(Ibn 
Kudâme, E1-Mugni, VNI/619) 


KURBAN NASIL KESİLİR? 


Kurban kesmek için bıçak önceden bilenip hazırlanır ve hayvanın 
göremeyeceği bir yere konulur. Sonra hayvan ayakları ve yüzü kıbleye 
gelecek şekilde sol tarafına yatırılır. Hayvanın sağ arka ayağı serbest 
kalmak şartıyla diğer ayakları bağlanır. Bundan sonra tekbir ve tehlil 
getirilir. Arkasından "Bismillâhi Allâhü ekber" denilerek, hayvanın 
boynuna bıçak vurulur. Nefes ve yemek boruları ile şahdamarı denilen iki 
ana damarı kesilir. Hayvan soğumaya bırakılır, kanının akması beklenir ve 
sonra derisi yüzülür. Hayvanı elinden gelirse, kurban sahibinin kendisinin 
kesmesi menduptur. Kendisi kesemezse, bir müslümana kestirir (Mehmed 
Mevkufâti, Mevküfât, (sadeleştiren: Ahmed Davudoğlu), İstanbul 1980, TI, 
331-332). 

Kurbanlıktan Faydalanmak: 

Kurbanlıktan tüylerinin kırpılması ve sütünün sağılması suretiyle 
faydalanmak mekruhtur. Eğer kırpılmış ise tüyü ve sütlü ise sütü sağılıp 
tasadduk edilir. Hatta karışmasın diye alâmet olmak üzere alman tüyleri bile 
tasadduk etmek gerekir. Eğer kullanılmış ise parası tasadduk edilir (Serahsı, 
a.g.e., XII, 14, 15; Kâsâni, a.g.e., V, 78; el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 301). 
Kurban kesildikten sonra derisi satılmış ise parası tasadduk edilir. Ancak 
deriden mest, seccade vb. şekilde istifâde edebileceği gibi eve demirbaş 
eşya almak üzere satmakta da bir sakınca yoktur (Serahsı, a.g.e., XII, 14). 
Kurbanın eti konusunda en faziletli tutum üçte birini tasadduk, üçte birini 
dostlara ikram, üçte birini de evde alıkoymaktır (Kâsâni, a.g.e., V, 81; el- 
Fetâva'l-Hindiyye, V, 300). 

Kurbanlık yapmak üzere satın alınan bir hayvan satılıp yerine başka bir 
hayvan almak câizdir. Eğer paradan arta kalan olursa tasadduk edilir 
(Serahsi, a.g.e., XII, 13). 

Kurbanlığa binmek, onunla yük taşımak veya herhangi bir iş için ondan 
istifade etmek mekruhtur. Eğer hayvan kullanılır ve değeri noksanlaşırsa 
eksilen kıymeti tasadduk etmek gerekir. Kiraya verilmiş ise kiradan elde 
edilen para da tasadduk edilir. (Kâsâni, a.g.e, V, 79). 

Kurbanın eti, yağı, başı, tüyü, sütü vb.lerinin satışı câiz değildir. Eğer 
satılmış ise tasadduk etmek gerekir (Kâsani, a.g.e, V, 81; el-Fetâva'l- 
Hindiyye, V, 301). 

Kurbanlık olan hayvan boğazlanmadan önce yavrularsa o da annesiyle 


beraber kesilir. Bu hüküm kendisine kurban vacip olmadığı halde kurbanlığı 
satın alıp kendine vacip kılan fakir hakkındadır. Çünkü kurban bizzat o 
hayvana taalluk etmiştir ki yavrusu da kendisine tabidir. Eğer bu yavru 
boğazlanmayıp satılırsa parasını tasadduk etmek gerekir. Şayet yavru 
eyydm-ı nahr geçinceye kadar boğazlanmaz ve elde tutulursa tasadduk 
edilir (Serahsi, a.g.e, XII, 14). Zengin, yavruyu eyyâm-ı nahr'dan önce veya 
sonra kesebileceği gibi eyyâm-ı nahr'da diri olarak tasadduk da edebilir. 
Eğer eyyâm-ı nahr'da satılmış olursa kıymeti tasadduk edilir. Yavru 
kesilmez ve satılmaz ise diri olarak tasadduk edilir (Kâsâni, V, 78-79; el- 
Fetâva'l-Hindiyye, V, 301). 

Kurbanda Vekâlet: 

Bir müslüman kurbanını kendisi kesebileceği gibi bir müslümana da 
kestirebilir. Ancak kendisinin kesmesi daha faziletlidir. Kurbanı kestirme 
konusundaki izin bizzat ifâde edilebileceği gibi, izne delâlet eden söz, fiil 
ve davranışlar da izin sayılır. Meselâ bir müslüman kurbanlık satın alsa 
kurban bayramı günü hayvanı yatırıp ayaklarını bağlasa onun emri olmadan 
bir başkası gelip hayvanı boğazlasa bu kurban için yeterlidir. Başka bir 
hayvan kesmek gerekmez. İki müslüman yanılarak birbirlerinin 
kurbanlarını kendi adlarına kesmiş olsalar vacibi yerine getirmiş olurlar ve 
kestiklerini değişmek suretiyle kendi hayvanlarını alırlar (Kâsâni, a.g.e, V, 
67-68). Eğer böyle bir durumu etler yenildikten sonra farkederlerse 
helâlleşirler. Aralarında anlaşmazlık çıkarsa birbirlerine kurbanlıkların 
değerini öderler. Eğer eyyâm-ı nahr geçmiş ise bu paralan tasadduk ederler 
(el-Fetâva'l Hindiyye, V, 302). 

Kurbanda müstehap olan şeyler: 

Eyyâm-ı nahr'dan önce kurbanlığı bağlamak. Hayvana kurbanlık nişanı 
takmak, işaretlendirmek. Kesilecek yere güzellikle, eziyet vermeden 
götürmek. Yemek borusu, nefes borusu ve iki şahdamarını kesmek ve 
keserken acele davranmak. Boğazlamayı enseden değil boğazdan yapmak. 
Kendi kurbanını kendisi kesmek, kesemiyorsa müslümana kestirmek. Ehi-i 
kitab'tan birine kestirmek mekruhtur. Hayvanı kıbleye karşı kesmek. 
Hayvan kesilirken orada hazır bulunmak. Dua etmek ve besmeleden önce 
veya sonra: 

"Allahümme minke ve leke salati nusuki ve mahyâye ve memati lillahi 
Rabbil-Alemine lâ şerike lehu ve bizalike Umirtu ve ene mine'l-müslimin." 

"Ey Rabbim bu senden ve yine sanadır. Namazım, kulluğum, kurbanım, 
ölümüm ve dirimim eşi benzeri olmayan âlemlerin Rabbi Allah içindir. Ben 


bununla emrolundum ve teslim olanlardanım" demek. Dua ile besmeleyi 
birbirinden ayırmak. Besmeleden önce veya sonra dua etmek, Besmele ile 
beraber dua etmek mekruhtur. Kurban olacak hayvanın imkan ölçüsünde en 
semizi, en büyüğü olması. Eyyâm-ı nahr'ın ilk günü gündüzleyin kesmek. 
Kurban bıçağının çok keskin olması. Hayvanı kesildikten sonra soğumaya 
ve canın iyice çekilmeye bırakılması, soğumadan ve can çekilmeden önce 
yüzmek mekruhtur. Kurban sahibinin kurban etinden yemesi. Çünkü bu 
Allah'ın bir ziyafetidir. Etinden başkalarına vermek (Kâsâni, a.g.e, V, 78- 
81). 

Kurban Bayramında kesilmek üzere satın alınmış olan hayvan kesilmez ve 
bayram günleri geçerse, hayvanın tasadduk edilmesi gerekir. Bu konuda 
zengin ve fakir aynı hükme tabidir. Zengin olan kişi ise kurbanlık alsın veya 
almasın kurban kesmediği takdirde kurbanın kıymetini tasadduk etmesi 
gerekir. Ertesi yıla bırakamaz (Mevkufâti, a.g.e., Il, 329). 

Ölüye kurban keseceğini söyleyen bir kimse, kurbanını bayram günlerinde 
kesmesi ona vacib olur. 


KURBANLIK HAYVANLAR VE BU HAYVANLARDA ARANAN 
ŞARTLAR: 


Kurban edilecek hayvanlar, koyun, keçi, sığır, manda ve devedir. Vahşi 
hayvanlardan kurban etmek caiz değildir. Çiftleşen hayvanlardan doğan 
yavrunun annesi ehli ise erkeği vahşi'de olsa bu yavrudan kurban etmek 
câizdir. Çünkü hayvanlarda yavru anneye tâbidir. Koyun ve keçinin bir 
yıllığı kurban edilir. Ancak altı ayını doldurmuş olan kuzu annesinden 
ayırdedilemeyecek kadar gösterişli ve semiz ise kurban edilebilir. Oğlak 
için bu durum geçerli değildir. Sığır ve mandanın iki, devenin ise beş 
yaşında olanı kurban edilir (Serahsi, a.g.e., XII, 9-10; Kâsâni, a.g.e., V, 69- 
71; el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 297). Koyun ve keçi bir kişi adına kurban 
edilebilir. Sığır ve deveye ise birden yediye kadar kişiler ortak olabilir. 
Ancak ortaklardan her biri müslüman olmalı ve kurban niyetiyle ortaklığa 
girmiş bulunmalıdırlar. Et yeme maksadıyla ortaklık kurulursa veya birisi et 
yeme maksadıyla ortaklıkta bulunursa hiç birisinin kurbanı yerine gelmiş 
olmaz. Sığır veya deveyi kurban etmek üzere ortaklık kuranlardan her 
birinin vacip olan kurban niyyetleri şart değildir. Ortaklardan bazısı vacip 
olan kurban, bazıları nafile, bazıları keffâret kurbanı, ceza kurbanı, Hacc-ı 
temettü veya Hacc-ı kıran kurbanı, akika kurbanı gibi değişik niyetlerle 
oraklıkta bulunabilirler. Kurban kesildikten sonra et, tartı ile eşit şekilde 
paylaşılmalıdır (Kâsâni, a.g.e., V, 71-72; Damad, Mecmau'l-Enhur, İstanbul 
1328, 11, 521). 

Yaradılıştan boynuzsuz, burma, yenini yiyebilen delirmiş hayvan, çok 
zayıflamamış olan uyuz hayvan, yaradılıştan kulakları küçük olan hayvan, 
dişlerinin azısı düşmüş veya dişleri olmadığı halde yemini yiyebilen ve 
otlayabilen hayvanlardan kurban etmek câizdir. 

Bir veya iki gözü kör, kemiğinde ilik kalmayacak kadar zayıflamış, 
kesileceği yere gidemeyecek derecede topal, kulak veya kuyruğunun 
yarıdan fazlası kesilmiş veya kopmuş, boynuzunun çoğu kırılmış, memesi 
kesilmiş, yavrusunu emziremeyen, memesi kurumuş veya memelerinden 
birisi sütten kesilmiş olan koyun-keçi ile, ikisi sütten kesilmiş sığır-deve, 
dört ayağından biri kesilmiş olan hayvan, burnu kesilmiş, pislik yiyen 
hayvanlar etindeki pislik temizleninceye kadar tutulmamış ise kurban 
olmazlar. Bu konuda ulemadan bazıları şöyle bir genel kaide koymuşlardır: 
"Hayvandan tam olarak, güzelce istifadeye mani olan her kusur kurbana 


manidir." Kusur bu durumda değilse kurbana mani değildir. Kurbana mani 
olan bu kusurlar zengin içindir. Zengin, kurban edeceği hayvanı bu 
kusurlardan biri bulunduğu halde satın alırsa veya satın aldıktan sonra bu 
kusurlardan birisi meydana gelirse bu hayvanlar kurban edilemez. Fakir için 
ise her hâlükârda kesmek câizdir (Serahsi, a.g.e., XII, 15-18; Kâsâni, a.g.e,, 
V, 75-77; el-Fetâva'l-Hindiyye, V, 297-299; Damad, a.g.e., Il, 519-520). 
Kurbanın Vakti: 

Kurban, eyyâm-ı nahr (Kurban kesme günleri) denilen Zilhicce ayının 
onuncu, on birinci ve on ikinci günleri kesilir. Onuncu gün kesmek daha 
faziletlidir. Zilhiccenin onuncu günü ikinci fecir doğmadan önce kurban 
kesmek câiz değildir. İkinci fecirden sonra Zilhiccenin on ikinci günü güneş 
batıncaya kadar geçen zaman içinde gece ve gündüz kurban kesilebilir. 
Ancak geceleri kesmek mekruhtur. Bayram namazı kılınan yerlerde, imam 
bayram namazında iken veya teşehhüd miktarı oturmadan önce kurban 
kesilmesi caiz değildir, Selâm verdikten sonra ise kurban kesilebilir. 
Bayram namazı kılınmayan yerlerde ikinci fecrin doğumundan sonra 
kurban kesilebilir (Serahsi, a.g.e., XII, 9; Kâsâni, a.ge., V, 73-75; el- 
Fetâva'l Hindiyye, V, 295-296; Damad, a.g.e., II, 518). 


KURBANLIK İÇİN ALINAN HAYVANIN SÜTÜ 


Biz her yıl kurbanımızi bir iki ay önceden alıp, daha temiz olsun diye 
kendimiz besliyoruz. Yalnız bu bazen sağılmakta olan bir inek oluyor. Bu 
durumda onun sütünü sağıp yiyebilir miyiz? 

Kurbanlığı önceden alıp bizzat beslemek, özellikle günümüzde imkânı 
olanlar için güzel bir şeydir. Çünkü bugün yemlerin dahi temizliği 
tartışılabilir. Oysa Islamda hayvana dahi temiz gıda yedirmek mecburiyeti 
vardır. Imdi: 

Fıkıh kitaplarımızda denir ki: Kurban kesmek üzere alınan bir hayvanın, ta 
onu kesinceye kadar sütünden, yününden ve benzeri şeylerinden 
yararlanmak mekruhtur. Çünkü insan onu kurban niyetiyle alınca sanki onu 
her şeyiyle Allah (kurbet) için ayırıp belirlemiş, yani tayin etmiş olur. 
Binaenaleyh, yünün kırkması adeta ibadet için belirlediği hayvanın bir 
parçacığını bu niyetten çıkarmış ve onu dünya için kullanmış olur. Sütünü 
de bazıları böyle saymışlar ve az olup, memeye su serpmekle hayvana zarar 
vermeden kurutulabilecekse kurutulur. Bu mümkün değilse sağılıp, sadaka 
olarak verilir, böylece Allah (kurbet) için aldığı kurbanlığın her parçası 
Allah için kullanılmış olur, demişlerdir. Kendisi içecek olursa bedelini 
sadaka eder. Bu Hanefi fıkıhçılarının çoğunluğunun görüşüdür. Ama yine 
bazı (Zeyla'i'ye göre "ashab", Hindiye'ye göre "meşayıh") hanefi fıkıhçılara 
göre, kurban kesmek kendisine vacip olan (zengin) birisi böyle bir hayvan 
satın alırsa, o bunun sütünden ya da yününden yararlanabilir. Çünkü onun 
için vacip olan şey kurban kesmektir. Zimmetindeki borç budur. Onun için 
herhangi bir hayvanın belirlenmesi (tayini) söz konusu değildir. Kurban 
zamanı o, onu değil de bir başka hayvanı da kurban edebilir. Binaenaleyh, 
kurban keserim diye aldığı hayvanın sütünü de içebilir. Ama fakir öyle 
değildir. Ona kurban kesmek vacipolmadığından o, kurban kesmek için bir 
hayvan satın aldığında, bizzat o hayvanı adeta her şeyiyle Allah için ayırmış 
(tayin etmiş) olur ve sütünden kendisi yararlanırsa, o hayvanın o kadarı 
ibadet (kurbet) için kullanılmamış olacağından, mekruh işlemiş olur. Çünkü 
onun zimmetinde (üzerinde) kurban borcu yoktur, kurbanlık almakla o bir 
kurban kesmeyi değil, bizzat o hayvanı kesmeyi vacip kılmış gibidir. 

Işte bu da bazı Hanefilerin görüşüdür. Ama Ibn Abidin buna itiraz eder ve 
zenginin kurbanlık için aldığı hayvanın da taayyun ettiğini (bizzat 
belirlemiş olduğunu) söyler, dolayısıyla onun da kurbanlığın sütünden ve 


yününden yararlanmaması gerektiğini anlatır. (Ibn Abidin V1/329; Ayrıca 
bk. Zeylan'iı, Tebyin VI/9; Hindiye V/300-301) 

Diğerlerine gelince: Hanbeliler derler ki: Kurbanlık kesmek için aldığı 
hayvanın sütü ve yavrusu varsa, yavrusuna yetecek kadar sütünü içmelidir. 
Yavrusunun içeceginden fazla olanı ise içebilir. Çünkü birisi Hz.Ali'ye: "Ey 
mü'minlerin emiri, şu ineği kurban keserim diye satın aldım ve şu yavruyu 
doğurdu. Ne yapmalıyım?" diye sormuş, o da: "Sütünün yavrusuna yetecek 
kadarını alma, fazlasını al. Kurban günü gelince de yavrusunu da kendisiyle 
beraber kes" diye cevap vermiştir. Şafiiler de aynı gürüştedirler. (bk. Ibn 
Kudâme, el-Mugni VN1/629) Onlar için de kurbanlığın, yavrusu varsa 
ondan arta kalan sütünden, yavrusu yoksa sütünün tamamından 
yararlanmak mekruh değildir. Ama hem Hanbelilere hem de Şafiilere göre 
kurbanlık için alınan hayvanın sütünden bizzat yararlanmayıp, başkasına 
tasadduk etmek daha iyidir. (agk.) 


KÜRK VE DERİ ELBİSE GİYMEK 


Kürk, deri ceket vb. elbiseler giymek caiz midir? 

Domuz dışındaki hayvanlardan, derisi tabaklanmaya müsait olanların 
derileri tabaklanmak suretiyle temiz olur. Meselâ herhangi bir yolla ölmüş, 
tilki, kurt, ayı, çakal, sansar vb. hayvanların derileri yüzülür ve tuz, güneş 
ve kimyasal yollarla bozulmayacak biçimde tabaklanırsa temiz olurlar ve 
onlarla namaz kılınabilir. Bir defa tabaklandıktan sonra ıslanıp yumuşasalar 
dahi artık pis olmazlar. Yine bu yabani hayvanlardan herhangi birisi, eti 
yenen bir hayvanın şer'i usulde boğazlandığı gibi boğazlanmakla da derisi 
temiz olmuş olur. Ama temiz olması demek, yenebilir olması demek 
değildir. Giyilebilir ve onlarla namaz kılınabilir olması demektir. Meselâ 
murdar olarak ölmüş, eti yenen bir hayvanın derisi soyulup tabaklansa 
temiz olur ama (eti) yenmez.Fil ve köpeği de domuz gibi görenler varsa da 
salih görüşe göre onların derileri de tabaklanmakla temiz olur, giyilebilir, 
onunla namaz kılınabilir. Rasülüllah Efendimizin (s.a.s) fil dişi bir tarakla 
tarandığı vâkidir.(Ibn Âbidin (Âmira) 1/135-37) Kürk, yabani hayvan 
derisinden başlık vb. giymek câizdir. (Hindiye V/291-93) Ancak elbisede 
dahi kadının erkeğe, erkeğin de kadına ben zememesi gerekir. Buna göre 
erkeklerin giydiği derimont ve benzeri elbiseleri kadınlar, erkeklere 
benzemiş olacakları için giymemelidirler. Erkekler de -varsa- kadınlara özel 
deri elbise- leri giymemelidirler. Bu da ayrı bir konudur. 


KÜRSÜF , (PAMUK) VE ORUÇ 


Feteva-yi Hindiyye'de kadınların kullandığı kürsüf (abdest tutmak ve 

akıntıyı önlemek için kullanılan pamuk, ya da çaput) orucu bozar deniliyor. 
Kürsüf kullanan kadınlar, farz ya da nafile oruç tutmak istediklerinde ne 
yapmalıdırlar? 
Fetâvâ-yi Hindiyye'de böyle bir ifade bulamadım. Ancak kürsüf kullanmak 
her halükârda orucu bozmaz. Kadın ıslak pârmağını ya da ıslak pamuğu iç 
fercine sokarsa orucu bozulur. Ama kuru parmağını sokarsa ya da kuru 
pamuğu bir kısmı dış fercinde kalacak şekilde iç fercine sokarsa orucu 
bozulur. Kürsüf de zaten böyle kullanılır. Ancak pamuk kuru olsa dahi, dış 
ferçte hiç bir parçası kalmamak üzere tamamen iç ferçte kaybolursa, orucu 
bozulur. 


KURŞUN DÖKMEK 


Nazarla, büyüden ileri geldiği zannedilen hastalıklarla ruh 
rahatsızlıklarının giderilmesi için halk tabakasının baş vurduğu çarelerden 
birinin adı. 

Büyüye ve nazara uğramaktan ileri geldiği sanılan hastalıklar ve bunların 
sebepleri, cin ve perileri gücendirmekten ibaret telakki edilen dimağı, sinir 
ve ruh hastalıklarının giderilmesi için hekimin ve ilacın etkisi olmayacağı 
inancı, halk arasında öteden beri yerleşmiş olduğundan, bu tür hastalıkları 
tedâvi ettirmek maksadiyle kurşuncu hocayabaşvurmak ve kurşun 
döktürmek, her yörede uygulanan eski bir usuldür. 

Kurşun, bu işte denenmiş ocaklı ve izinli ihtiyar kadınlar tarafından 
dökülür. Ocaklı demek, kurşun dökücünün daima bu işle uğraşmış bir aileye 
mensup olması, izinli demek de, bu aileden kendisinden önce kurşun 
dökücülük yapan kimseden kurşun dökmek için (destur, yani el) almış 
olmasıdır. Ocaklı ve izinli olmayanlar kurşun dökücülük yapamayacakları 
gibi, yaptıkları farzedilse bile, bu gibilerin kurşun dökmesinden fayda 
umulmaz. 

Kurşun dökmenin kendine özgü bir yöntemi ve geleneği, bu hususta 
kullanılan bazı alet ve malzemeleri vardır. Kurşun eritecek madeni çukur bir 
kepçe, su koymaya mahsus madeni geniş ve derince bir taş hastanın başına 
örtülecek kalınca bir peştamal, iki yüz elli-üçyüz gram ağırlığında kurşun 
külçesinden veya parçalarından ibarettir. Bu malzemeyi bir sepet, bir torba, 
yahut çanta içinde kurşunu kadın beraberinde getirir ve işini bitirdikten 
sonra bunları toplar ve geri götürür. 

Kurşun şu şekilde dökülür: Külçe veya parçalar halindeki kurşun, madeni 
çukur kepçeye, kepçe de ateş üzerine konur, kurşun eridikten sonra hastanın 
başı ve vücudu peştamalla örtülür, madeni tasa su konur, kurşuncu kadın 
erimiş kurşunu havi kepçeyi sağ eline, su tasını Sol eline alır. Erimiş kurşun 
önce hastanın başı üzerinde su dolu tasa birdenbire dökülür. Kurşun 
dökülürken dökücünün besmele çekmesi, "benim elim değil, Ayşe, Fatma 
Anamızın eli" demesi usuldendir. Bundan sonra kurşun kepçede tekrar 
eritilir, bu defa hastanın göbeği üstünde tastaki suya dökülür. Bu da bitince, 
bir daha eritilmiş kurşun hastanın ayakları üzerinde tasa dökülür. Nihayet 
hastanın yattığı odanın sağ köşesiyle oda veya sokak kapısının eşiği üzerine 
de kurşun dökülmesi tekrar edilir. Bu iş tamam olunca, kurşun dökülen 


tastaki sudan bir kaç yudum hastaya içirilir. Aynı sudan hastanın alnına, 
bileklerine, avuçlarına ve ayaklarının altına sürülmesi de âdettir. Bazı 
kurşuncu kadınlar kurşun döktükten sonra, hastayı üç defa oda kapısından 
atlattıkları görülmüştür. En sonunda kurşun dökülen suya bir miktar ekmek 
doğranır. Bu ekmek dört yol ağzında köpeklere verildiği gibi, tastaki su da 
cin ve perilere ikram için bir köşeye serpilir. 

Erimiş bir halde su tasına dökülen kurşun tasta ve su içinde sertleştikten 
sonra tekrar eritilmeden önce, kurşuncu kadın tarafından tetkik olunur. 
Kurşun külçesi fazla kirli ise, nazarın veya büyünün şiddetine, yahut cin ve 
perilerin çok gücendirilmiş olduğuna hükmedilir. Külçe üzerindeki 
kirlilikler, parlak ve temiz bir parçaya tesadüf edilirse, hastanın yüreğinin 
temiz olduğuna ve hastalığın çabuk geçeceğine inanılır. 

Kurşun dökücü kadına hizmetine karşılık para verilmesi lazımdır. Şu kadar 
ki, bu paranın miktarı hastanın mâli durumuna göre az veya çok olabilir. 
Bazı hastalar için bir kere kurşun dökülmek kâfi görüldüğü halde, bazıları 
için bunun üç defa tekrarında fayda düşünülür. Bu durumda her defası için 
kurşuncu kadına başka ücret verilmesi şarttır. Kurşuncu kadınlar hastanın 
evinden ayrılırken "Allah şifa versin", "Allah bir daha göstermesin" 
tarzında dileklerde bulunurlar. Hastanın ailesi de "Eksik olmayın", "Allah 
razı olsun" gibi sözlerle mukabele eder (Osmanlı Tarih Deyimleri ve 
Terimleri Sözlüğü, Il, 324-325). 


KURŞUN DÖKMENİN DİNİ HÜKMÜ: 


Kurşun dökmek herşeyden evvel bid'attır. Bid'at, Rasülüllah (s.a.s.)den 
sonra ortaya konan, ister iyi, ister kötü, ibadet veya âdetle ilgili bütün 
davranış fiil ve eşyadır. Bir çok âyet ve hadiste, dini tahripten korumak için 
bid'at yerilmiştir: "İşte düz olarak benim yolum budur, onu takip ediniz; 
(başka) yollara sapmayınız ki (o yollar) sizi Allah yolundan ayırır. İşte size 
Allah bunu tavsiye ve emreder ki, çekinesiniz" (el-Enâm, 6/153; İbrahim 
eş-Şatibi, el-i'tisam, I, 37). 

Büyük müfessir İbn Atiyye, bu âyetin tefsirinde der ki; "Burada sapılması 
yasak edilen yollar içine, yahudilik, hristiyanlık, mecusilik ve diğer dinlerle 
bütün bid'ât sahipleri ve şaz (cumhura muhalif) görüşlüler girmektedir. 
Bunların hepsi, ayağın kaymasına ve itikadın bozulmasına sebep olan 
yollardır" (eş-Şevkâni, Fethü'l-Kadir, (tefsir) 1, 169). 

Bir başka âyette şöyle buyurmaktadır: "Yoksa Allah'ın izin vermediği bir 
dini onlara sunan ortaklar mı var?" (eş-Şürâ, 42/21). 

Bu âyet-i kerimede Allah, dini ve dini hükümleri ancak kendi vazedeceğini, 
başkasının, hak dine bir şey katmaya hakkı olmadığını ifade buyuruyor. 
Allah'ın Resülu (s.a.s.), bir hutbeşinin sonunda şu sözleri söylemişlerdir: 
"Sözün en hayırlısı Allah'ın kitabıdır; yolun en hayırlısı Muhammed'in 
yoludur. İşlerin kötüsü sonradan çıkanlardır (yani bid'atlardır). Her bid'at 
sapıklıktır" (Müslim, Mişkât 1, 51). 

Bir başka hadis de şöyledir: "Size Allah'tan korkmayı (takvayı), Habeşli bir 
köle de olsa Allah yolunda yürüdüğü müddetçe -başkanınıza- itaat edip 
sözünü dinlemeyi tavsiye ederim. Çünkü içinizden benden sonra yaşayanlar 
çok ihtilaf (anlaşmazlık) görecekler. Size benim sünnetim, ergin ve doğru 
yolda halifelerimin sünneti gereklidir. Bunlara sımsıkı sarılınız ve hiç 
bırakmayınız. Sonradan çıkan işlerden (bid'atlardan) kaçının dinde her 
sonradan ortaya çıkan bid'attır. Her bid'at sapıklıktır" (Ahmed; Ebu Davud, 
Tirmizi; Mişkat, I , 58). 

Bid'atlarla ilgili âyet ve Hadislerde tehdit, günahtan ve azaptan sakındırma 
gibi ifadeler geçmektedir. Bütün bu ifadeler, bid'atin haram olduğunu 
gösterir. Haram şeklinde meydana gelen günahın dereceleri vardır. En 
küçüğünü bile işlemek -İslâm nazarında azabı gerektirir. İslâm hukukunda, 
bidat için -dünyevi- ceza maddelerine de rastlanır. Bunlar işlenen bid'atin, 
büyüklük küçüklüğüne, bid'ata başkalarını davet ve teşvikin bulunup 


bulunmamasına, bilerek veya bilmeyerek yapılmış olmasına göre değişiktir. 
En büyüğü İslâm dini ile kişinin alâkasını kesendir. Bu durum gerçekleşirse, 
sahibine verilen ceza "irtidad" cezasıdır. Bundan sonra, dövmek, 
hapsetmek, sürgün, ilgi kesmek, evlenmemek gibi cezalar gelir. Bid'at 
sahiplerinin şahitlikleri kabul edilmez. Vâli, kadı, imam ve hatip tayin 
edilmez (Ali Mahfuz, el-İbda' fi Medarri'I-İbtida', 140). 

Kurşun dökmenin bid'at ve hurafe olduğunda şüphe yoktur. Her asılsız şey 
ile bid'at sapıklıktır. Daha çok birden ortaya çıkan veya sebebi bilinmeyen 
hastalıklara yakalanmamak veya tedâvi etmek üzere başvurulan bir takım 
tedbirler vardır; nazarlık, at nalı, at kafası, çeşitli muskalar takma, kurşun 
dökme, tütsü yapma bunun bazı örnekleridir. Bunlar tb yönünden bir 
faydası olmadığı, üstelik batıl inançları devam ettirdiği için haram 
kılınmıştır (Ali Mahfuz el-İbda' fi Medarri'l-İbtida', 4.Böl. 423 vd.). 
Peygamberimiz (s.a.s) nazarlık kullanmayı yasaklamış, bu gibi şeyleri 
üzerinde taşıyan kimselerin bey'atlerini kabul etmemiştir (Nesai, ez-Zineh, 
17; İbn Mace, Tıb, 39). 


KÜRTAJ (ÇOCUK ALDIRMA) 


Soyut anlamda insanlık, çagdaş insanın elinde bir oyuncak olarak 
görülüyor. Bir yönden genetik mühendisliği canlıların atomu sayılabilecek 
genleri parçalamayı ve genler arası ilişkileri araştırıp, daha mükemmel 
canlıların oluşması için uğraşırken, diğer yandan atom fiziği, on 
milyonlarca canlıyı bir anda yok edebilmenin bilimini yapıyor. Bir yönde 
çeşitli doğum kontrol yöntemleri geliştirilerek, kürtaj kamulaştırılıp 
yaygınlaştırılarak, dünya nimetlerinin daha çok kimsenin paylaşmasına 
engel olunurken, diğer yönden, yine genetiğin bir zaferi sayılan "tüp bebek" 
endüstrisi kurulup, herhalde alışılanın dışında bir şey yapma merakını 
tatmin için, mevcut nüfusa yenilerinin katılmasına çalışılıyor. Işin sadece 
bir yönünü oluşturan bu çelişkiler içerisinde; insanda ister istemez, 
yapılanların insancıl duygularla yapılmış olamayacağı kanaati oluşuyor. 
Çocuğu olmayan anne babaya, belki de çok normal dışı yollarla bir çocuk 
kazandırma saadetini (!) elde etmek için çırpınan tıp, rahimlerin "elverişli 
ortamında istikrar" (23/13) içinde yaşayan nice masumları, daha hayata 
gözlerini açmadan vahşice parçalıyor: Her ikisinde de sebep aynı: Şu anda 
var olanlar daha mesud, daha müreffeh yaşasınlar. 

Işin bir yönü bu. Buna benzer bir diğer yönü daha var. Açlık korkusu. 
Allah'ın "Rezzâk" olduğuna inanmamak, ya da Allah'a hiç inanamamak. 
Sonuçta da bir düşünce bozukluğuna düşüp, tekniğin geometrik gelişimine 
karşılık, matematiksel hesaplar yapmak. Dünyanın en güçsüz varlığı olarak 
doğan bebege doğumuyla beraber, dünyanın en değerli gıdasını gönderen, 
dünyânın en aptal varlığı olan elma kurduna, meyvenin özünü yediren 
gücün nüfusun ve tekniğin artışına paralel gıda maddelerini. de 
çogaltacağına inanamamak. Bir zamanlar Türkiye topraklarının ancak kırk 
milyon insanı besleyebileceğine inanılıyordu. Şimdi yüz milyon deniyor. 
Yüz milyona çıkınca eminim ki; beşyüz milyon denecek. Bu da ikinci 
nokta. Bir üçüncüsünden daha söz edelim: 

Dr. R.T. Ravenholt, özellikle üçüncü dünyadaki nüfüs, artışıyla ilgili 
olarak,1977'de Amerika'da "Ileri Doğurganlık" adı altında, dokuz yıllık bir 
süre içinde tüm üçüncü dünya ülkeleri kadınlarının dörtte birini 
kısırlaştırmayı amaçlayan bir program teklifi getirdi. Dr Ravenholt şöyle 
diyordu: "Eğer bu ülkelerin ekonomik ve sosyal gelişmesine yardımcı 
olmazsak, dünya ABD'nin güçlü ticari varlığına isyan edecektir. Kişisel 


çıkar, zorunlu bir unsurdur: Eğer nüfus kontrolsüz artarsa, bu, dışarıda 
ardından devrim gelen birçok zorluklara yol açacaktır. Ve devrimler de, 
genellikle ABD'nin çıkarlarına aykırıdır." (Germaine Greer, Nufus 
Planlaması ve Çöken Aile, Zaman 5.6.88) Bu ifadeler; düşünebilenler için 
oldukça açıktır. Bunları kitabında nakleden bir başka batılı G. Greer 
arkasından şöyle diyor: "Aslında bizim (batı) dünya nüfusu patlamasına 
karşı duyduğumuz korku, onların bizim kültürümüzü tehdit edeceğinden ve 
bizim, dünyada en büyük , en zengin, en aç gözlü ve en çok sayıda bir grup 
olarak devam etmemizi engelleyeceğinden duyduğumuz endişeye 
dayanıyor... Aslında biz doğurgan ve üretken grupların merhâmetine kalmış 
durumdayız." Işte genel olarak doğum kontrolü, özel olarak da kürtaj 
propagandasının altında yatan en önemli gerçek bu olsa gerektir. Halbuki, 
batı, bizdeki âletleriyle bize doğum kontrolünü teşvik ederken kendisi bu 
sıralar nüfus artışını teşvik çareleri aramaktadır, 


KÜRTAJIN DİNİ HÜKMÜ: 


Konunun iyi anlaşılması için gerekli olan bu noktalara işaret ettikten 
sonra, fıkhi açıdan kürtaja baktığımızda önce şunu söylemeliyiz: Islâm fıtrat 
dinidir ve fıtrata yani doğru (tabii) ve normal olana aykırı olan her şey 
Islâma da aykırıdır, yani mahzurludur: Mahzuru, aykırılık gücüne göre 
değişir. Az aykırı olan "mekruh", biraz daha çoğu "tahrimen mekruh", çok 
aykırı olan da "haram" olur. Bu konuda fitri olan, kadınla erkeğin bir araya 
gelmesi, cinsel birleşmeleri, sonuçta da çocuğun dünyaya gelmesidir. Ancâk 
her kuralın olduğu gibi, bunun da istisnaları olabilir. Yani Islâm fıkhının bu 
konudaki genel kaidesi: "Fıtrata ve tabiiliğe müdahale edilemeyeceği" 
esasıdır. Ancak genel bir kural, bütün fertlerine temsil edilemez ve 
şahıslara, özel durumlarına göre fetvâ verilir. Yani genel geçer kural ayrıdır, 
fetvâ ayrıdır. Fetvâ kişiye, yere ve zamana göre değişir. Buna göre, Islâm 
fıkhında "çocuk aldırma" ya da "kürtaj" denen olaya fert düzeyinde bazı 
hallerde ve belli bir zamana kadar fetvâ verildiğini söyleyerek konuyu 
şöylece özetleyebiliriz: - 

Konu hakında Kur'ân-ı Kerim ve Hadisle açıklık (ibare) yoktur. Ancak bazı 
âyet-i kerime ve hadis-i seriflerde işaretler bulâbiliriz. Meselâ: Hac 5 ile, 
Mü'minün 12-15 âyetleri hemen hemen aynı noktaya işaret ederler. Biz 
önce Mü'minün 12-15. âyetlerinin meâlini verelim, sonra bazı noktalara 
temas edelim: "Andolsun ki,biz insanı süzülmüş, özlü balçıktan yârattık. 
Sonra onu "nutfe (meni, sprem) olarak muhkem bir karargâha (rahme) 
koyduk: Sonra nutfeyi (yapışkan) bir kan pıhtısı haline getirdik. Ardından 
kan pıhtısını bir çiğnem et yaptık, bu çiğnemi kemiklere çevirdik,kemiklere 
de et giydirdik. Sonra da onu başka bir varlık yaptık. 

Şekil verenlerin en güzeli olan Allah ne yücedir. Sonra siz bunun ardından 
elbette öleceksiniz." 

Bunları açıklar mahiyetteki bir iki hadis-i şerifin meali de şöyledir: 1- 
"Sizden her biriniz kırk gün annesinin karnında tutulur. Sonra bir o kadar da 
orada yapışkan pıhtı olur. Sonra bir o kadar da orada bir çiğnem et halinde 
bulunur. Sonra da melek gönderilir ve ona ruh üfler" (Müslim, Kader 1) 2- 
"..nutfe (meni parçası, sperm)nin üzerinden kırkıki gece geçince Allah ona 
bir melek gönderir. O da onu şekillendirir, kulağını, gözünü, cildini, etini ve 
kemiklerini yapar. Sonra da, ey Rabbim, erkek mi olacak dişi mi..." 
(Müslim, Kader 3) der. Birinci hadis âyetlerin tam açıklaması gibidir. Buna, 


yani âyete ve hadise göre: 

1- Döllenen meni rahimde kırk gün, irtibatsız olarak kalır. 

2- Sonra bir pıhtı olarak rahimle irtibat kurar (alaka). Bu süre de kırk gün 
kadardır. 

3- Sonra bu yapışkan pıhtı (alaka) bir et parçası halini alır, kemikleri belirir, 
et oluşur. Bu devre üçüncü kırk günün sonuna kadardır. 

4- Sonra ilk üçünden farklı bir yaratık, ya da yaratış ortaya çıkar. Bu, cenine 
ruhun üflendiği safhadır. (Taberi XVNI/9) Bir başka deyişle canlanmasıdır. 
Insan, ya ruhla cesedin bütünüdür ki; genel kabul gören görüş budur; ya da 
sadece ruhtur. (Râzi XXI111/85) Bundan; ceninin üçüncü devre sonundan 
yani 120 günden önce insan olmadığı anlaşılır. Insan oluş, bu noktadan 
itibaren başlar (Taberi XVN/11). Hem diğer bir yaratış, hem de, ruhun 
üflenmesi bunu gösterir. 

5- Onbeşinci âyetin işaretiyle, ölüm ancak bu dönemden sonra olabilir. Bu 
da daha önceki üç dönemde (120 gün) ceninin ölüme elverişli, yani canlı 
olmadığını gösterir. 

6- Devreler arasının "sümme" (sonra) kelimesi ile açılması; devrelerin 
birbirinden tam anlamıyla farklı olduklarını (Ebu'ssu'üd OVI1/126), 
birbirinden diğerine geçişin bir dönüşüm (tahavvül) olduğunu gösterir. 
(Râzi XXNI/84) Bu da beşinci maddede anlatılan gerçege işâret eder. 
Ruhun yüzyirmi günde üflendiği konusunda ittifak , bulunduğu,için ikinci 
hadis; "ceninin kırk günde şekillenmesi değil, bunun melek tarafından 
yazılması" şeklinde anlaşılmıştır (Dâvüdoğlu X/626). 

Işte bütün bunlardan, ötürü, Hz. Ali (ra.), bu yedi devre geçip ruh 
üflenmedikçe cenine müdahalenin "ve'd" (çocuğu diri diri gömme, yani 
öldürme) olmayacağını söyler (Ibnü'I-Cevzi, Zâdü'I-Mesir V/462). Imâm 
Ebü Hânife de bunu delil tutarak; meselâ birisinin yumurta çalması ve 
yumurtadan onun yanında civciv çıkması halinde, başka başka varlıklar 
olduğu (halk-ı âher) için, civcivi değil yumurtayı tazmin eder, demiştir 
(ZaMahşeri NI/27-28). Bütün bu temel gerçeklerden ötürü tüm Islâm 
fıkıhçıları, döllenmenin üzerinden yüzyirmi gün geçtikten sonra ve de 
zaruret yokken çocuk aldırmanın (kürtajın) haram olduğunda ittifak 
etmişlerdir. Yüzyirmi günden, yani canlandıktan sonra çocuğunu aldıran ya 
da ilaçla, vurma ile vs. düşüren kadın hem bir cana kıyıp cânı olduğundan 
ötürü günahkârdır, öbür dünyada bunun cezasını çekecektir, hem de 
dünyada çocuğun Babasına, canlı düşüp sonra ölmüşse, bir tam diyet (kan 
bedeli), organları belirli olup ölü olarak düşmüşse, bir "gurra" ödemek 


zorundadır. Birinci halde ayrıca bir de keffaret tutmalıdır. (Diyet; yüz deve, 
veya bin dinar altın, veya on ,ya da on iki bin dirhem gümüş, yani yaklaşık 
olarak şu anda (1989) elli milyon (50.000.000: ) TL. Gurra ise, duruma göre 
bir diyetin yirmide ya da onda biridir). Organların bir kısmının belirmiş 
olması durumu da aynıdır. Ancak yüzyirmi günden (dört aydan) önce çocuk 
aldırmanın, ya da ilâç vs. ile düşürmenin câiz olduğunu söyleyenler vardır ). 
Bazıları ise sadece kırk güne kadar câiz olduğunu söylemişlerdir. (Hindiyye 
V/356; Bezzâziyye V1/370 (Hindiyye kenarında)) Bazıları da döllenme 
olduktan sonra, bir özür olmaksızın bunun hiç câiz olmayacağın 
söylemişlerdir. Hiç câiz olamayacağını söyleyenler hacda ihramlı bir hacı 
adayının, bir kuş yumurtasını kırmasının av yasağına tecavüz sayıldığını ve 
bundan ötürü ceza vermesi gerektiğini delil gösterirler (Bk. Kâdihan NI/410 
(Hindiyye kenarında) Ancak; yumurta ceninin birinci değil, ikinci kırk 
gününe benzer. Yumurtanın birinci kırk güne tekabül eden devresi, kuşun 
karnında olduğu dönemidir, diyerek bunu itiraz edebilir. O takdirde böyle 
diyenlere göre de kırk güne kadar düşürme ya da aldırma câiz olmalıdır.). 
Yani yumurtayı kırma, cana tecavüz sayılmış ve (ihramlıya mahsus olmak 
üzere) cezayı gerektirmiştir. Öyleyse yumurta durumundaki cenine 
(embriyona) müdahale de câiz olmamalıdır, derler. 

Bütün bunlardan (Hanefi mezhebi için) şöyle bir sonuç çıkarabiliriz: Meni, 
ana rahmine yerleştikten sonra, ona müdahale fıtrata uygun düşmediği için 
hoş değildir, anormaldir. Bu anormallik (mekruhluk da diyebiliriz) kırk 
güne kadar az, kırk günden yüzyirmi güne kadar biraz daha fazladır, ama 
haram değildir. (Birinciye tenzihen, ikinciye tahrimen mekruh da 
diyebiliriz) Ama yüzyirmi günden sonra, özürsüz olarak yapılan müdahale 
kesinlikle haramdır ve bir cana kıyma demektir. Bu konuda kırk güne, 
bazılarına göre de yüzyirmi güne kadar işin hafif tutulması, hattâ bazı 
fıkıhçılarca mutlak câizdir, denmesi sanki zayıf iradeli ve dünya zevkine ve 
rahatına düşkün insanlar için verilmiş bir ruhsattır. Yoksa onlar da bunun 
evlâ olduğunu söylemiyorlar. 

Ancak işin bir diğer önemli yönü daha vardır: Kırk, ya da yüzyirmi güne 
kadar kürtajın dinen mahzurlu olmadığını söyleyenlerin görüşü kabul edilse 
dahi, mazeret olmadan bir kadının avretini başka erkeklere hattâ kadınlara 
göstermesinin haram olduğu naslarla sabit bir gerçektir; dolayısıyla bu 
konudâ ittifak vardır. Yani, şu anda hamile kalmış ve çocuk istemeyen 
kadının önüne iki yol çıkar : a-Ya bir doktorun, ebenin vs. tıbbi 
müdahelesini istemek (kürtaj), b- Ya da çeşitli ilkel metodlar yahut ilaç 


yardımıyla bunu kendisinin veya kocanın yapması... Birinci yola girmesi 
halinde avretini, zaruret olmaksızın (zaruret yani bir özür var ise mesele 
yok).açmakla bir haram işleyecektir ki, bu yine ittifakla câiz değildir. Ikinci 
yola girmekle, tıbbın tesbitlerine göre çok büyük bir ihtimalle sağlığını 
tehlikeye atacak ve bundan, öncelikle anne zarar görecektir. 

Başarılamaması halinde de sakat ve yetenekleri körelmis çocukların 
doğmasına sebep olacak; böylece hem ömür boyu vicdân azabı çekilecek; 
hem de aile ve toplum olarak maddi, manevi zararlar görülecektir. Adil tıbbi 
İslamın hakem kabul ettiğini ve onun mahzurlu dediğine mahzurlu dediği 
düşünürsek, bu uygulamanın da en azından mekruh olduğu anlaşılır. 
Dolayısıyla tabii sonuç olarak yine, mazeret olmadan cenini aldırmanın ya 
da düşürmenin en azından mekruh olduğunu söyleyenlerin görüşüne gelmiş 
oluyoruz. Öyleyse bu mazeretler nelerdir? Yani hangi sebeplerle; hamile 
kalan bir kadın, bir kadın doktora, hamileliğinden itibaren kırk, ya da işi en 
geniş tutanlarca yüzyirmi gün içerisinde kürtaj yaptırabilir? Hanefiler, bu 
özürlerin şunlar olduğunu söyler: 

1- Emzirmekte olduğu çocuğun sütüne zarar vermesi ve babanın bir süt 
anne bulacak güçte de olmaması (Kâdihan NI/428). 

2- Ortamın bozuk olup, Islâmi terbiyenin mümkün olmaması (Hindiyye 
Cevâhiru'l-ahlati adlı kitaba atfen şu hükmü verir: "Saç, tırnak ve benzeri 
organları belirdikten sonra çocuk düşürmek için ilâç kullanmak câiz 
değildir. Organları belli değilse câizdir. Ama zamanımızda her halükârda 
câizdir ve fetvâ da buna göredir. Devamla "organların belli olması ise ancak 
yüzyirmi günden sonra olur" denir ki, bundan ruhun üflenmesi kastedilmiş 
olmalıdır. Yoksa, organların bu dönemden önce de belirecegi müşahede ile 
sabittir (bk. Fethu'I-Kadir N/495'den Mevsü'atü'1-fıkhu'I-Islâmi NI/159).). 
3- Kadın hastâ olup, âdil tıp tarafından hamileliği sebebiyle hastalığının 
artacağını, ya da olmayan bir hastalık ortaya çıkacağının söylenmesi. 
Görüldüğü gibi fakirlik ve rızık meselesi bu konuda doğrudan bir sebep 
olarak kabul edilmemiştir. Çünkü, bu Allah'ın (c.c.) her canlının rızkını 
vereceği, yani O'nun "Rezzâk" olduğu inancına zıttır. Ancak fakirliğin 
sebep olacağı ahlaki bozuklukları da sebep görenler vardır. 

Diğer Mezheplerde Durum: 

En ihtiyatli, ya da doğruya en yakın görüşü, -eğer. telfik anlamı 
içermiyorsa- bazan, diğer mezheplerin görüşlerini öğrenmekle daha rahat 
anlayabiliriz. Onun için: 

Mâlikilerde, döllenme olduktan sonra, kırk günden önce de olsa cenini 


aldırma ya da düşürme câiz değildir. (Şerhu'd-Dırdir alâ-metni Halil 
(Dusüki hâsiyesi ile birlikte), Mısır 1345; N/266) 

Şâfiiler ve özellikle Gazali de aynı görüştedir. Ancak mahzur ilk kırk gün 
içinde az, ikinci de daha fazla üçüncü, de harama yakın; daha sonra ise 
ittifakla haramdır . (Gazali, ihyâ N/53) 

Hanbelilerde, sadece ilk kırk günde helâl bir yöntemle nutfeyi düşürmek 
câizdir (er-Ravdu'I-murbi' N/316. el-Matba'atü's-selefiyye 1380: 6.8.). 
Ancak mutemed görüşe göre, bu konuda bu mezhebin görüşü de Hanefiler 
gibidir; döllenmeden itibaren 120 gün içinde, yani ruh üflenmeden önce 
cenini düşürmek câizdir. Ondan sonra kesinlikle haramdır (el-Merdâvi, el- 
insaf 1/386; ibn Kudâme, el-Mugni VN/816; el-Zuhayli, el-Fıkhu'T-islâmi 
NW232 vd.). 


KÜSUF VE HUSÜF NAMAZI 


(K.S.F) Kökünden "küsüf" ve (H.S.F) kökünden "husüf" sözlükte; 
güneş ve ay tutulmasını ifade eden iki mastar. Küsüf; daha çok güneş 
tutulması, husüf ise, ay tutulması için kullanılır. Küsüf, astronomi ilmi 
bakımından; güneş ışıklarının tamamının veya bir bölümünün, gündüz, 
güneşle dünya arasına ay'ın gölgeşinin girmesiyle dünyanın belli bir 
yöresine ulaşamamasıdır. Husüf ise, geceleyin ay ışığının tamamının veya 
bir bölümünün, dünyanın gölgeşinin güneşle ay arasına girmesi yüzünden 
dünyaya ulaşamamasından ibarettir. Bu iki terim, birbirinin yerine de 
kullanılabildiği için, bunlara "iki küsüf" veya "iki husüf" da denilmiştir. 
Küsüf ve husüf namazı İslâm hukukçularının büyük çoğunluğuna göre 
müekked sünnettir. Yalnız Hanefi ve Mâlikiler husüf namazım mendüb 
görürler. Kur'ân'da şöyle buyurulur: "Gece, gündüz güneş ve ay, O'nun 
varlığını gösteren âyetlerdendir. Güneşe veya ay'a secde etmeyiniz. Bütün 
bunları yoktan var eden Allah'a secde ediniz" (Fussilet, 41/37). Bu âyet-i 
kerime, ay ve güneş tutulması sırasında, bunları yaratan Allah için namaz 
kılmaya işaret etmektedir. 

Hz. Peygamber, (s.a.s) oğlu İbrahim vefat ettiği zaman üzülmüştü. Aynı 
günde güneşin tutulması üzerine bazı. insanların, güneşin de Hz. 
Muhammed'in üzüntüsüne ortak olduğunu öne sürmesi üzerine, Allâh'ın 
elçisi şöyle buyurmuştur: "Şüphesiz güneş ve ay, Allâh'ın âyetlerinden iki 
âyettir. Herhangi bir kimsenin ölümü veya dünyaya gelmesi yüzünden 
tutulmazlar. Siz onların tutulduğunu gördüğünüz zaman, tutulma sona 
erinceye kadar namaz kılınız ve dua ediniz" (Buhâri, Küsüf, 1,3,8,13,15,17; 
Müslim, Kusüf, 10; Ahmed b. Hanbel, IV, 249, 253; eş-Şevkâni, Neylü'l- 
Evtâr, IlI, 326). 

Küsüf namazı, mukim veya misafir olsun, beş vakit namazla yükümlü olan 
erkek ve kadınlar için meşrüdur. Çünkü küsüf ve husüf namazında 
Rasülüllah (s.a.s)'in uygulaması böyle olmuştur. Bu namaz ezan ve 
kametsiz kılınır. Bir münâdi sadece "essalâtü câmia- namaz toplayıcıdır" 
diye seslenir (eş-Şevkâni, a.g.e., III, 325). Cemaatle veya tek tek, gizli veya 
açık okunarak, hutbeli veya hutbesiz kılınması mümkün ve caizdir. Ancak 
bu namazın mescidde ve cemaatle kılınması daha faziletlidir. 

Deprem, fırtına, yıldırım düşmesi, şiddetli yağmur, dolu, kar ve salgın 
hastalık gibi felâket zamanlarında, cemaatsiz olarak, diğer namazlar gibi iki 


rek'at namaz kılmak mendub'tur. Burada küsüf namazına kıyas yapılmıştır 
(Zeylai, Nasbu'r-Râye, Il, 234, 235). 

Hanefilere göre küsüf namazı, bayram, cum'a ve nâfile namazlar gibi iki 
rek'attan ibarettir. Ezansız, kametsiz, hutbesiz kılınır ve her rek'at; bir rükü 
ve iki secdeli olur. Delil, Ebü Davud'un naklettiği şu hadistir: "Rasülüllah 
(s.a.s) iki rek'at namaz kıldı ve rek'atlarda ayakta duruşları (kıyamı) uzun 
yaptı. Sonra geri döndü, güneş açılınca da şöyle buyurdu: "Bunlar, Allah'ın 
kendisiyle kullarını korkuttuğu belgelerdir. Bu gibi mucizeleri gördüğünüz 
zaman, farz namazlardan en yeni kıldığınız namaz gibi namaz kılınız" 
(Buhâri, Küsuf, 6, 14; Müslim, Küsüf, 21, 24; Ebü Dâvud, İstiskâ, 3, 4). 
Çoğunluk İslâm hukukçularına göre, küsüf namazı iki rek'at olup, her 
rek'atte iki kıyâm, iki kırâat, iki rükü ve iki secde bulunur. Sünnet olan 
okuyuş şöyledir: İlk kıyamda Fatiha'dan sonra, Bakara süresi veya ona denk 
bir süre, ikinci kıyamda Fatiha'dan sonra, bundan daha az, üçüncü kıyamda 
Fatiha'dan sonra, daha da az, dördüncü kıyamda yine Fatiha'dan sonra, bir 
öncekinden daha az miktarda Kur'ân okunur. Kıyamda ilk okuyuştan sonra 
ruküya varılır, sonra doğrulur ve ikinci okuyuşu yapar, sonra yine ruküya 
varılır ve secdeye gidilir. İlk ruküda yaklaşık yüz, ikincide seksen, 
üçüncüde yetmiş ve dördüncüde elli âyet okuyacak kadar "Sübhanallah- 
Allâh'ım seni bütün noksan sıfatlardan tenzih ederim" der (Zühaylı, el- 
Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletuh, 1405/1985, II, 399). Çoğunluğun bir rek'atta iki 
rüku için dayandığı delil şu hadistir. Abdullah b. Amr şöyle demiştir: Hz. 
Peygamber (s.a.s) zamanında güneş tutulduğunda "namaz toplayıcıdır" diye 
nidâ olundu. Rasülüllah (s.a.s) bir secdede iki rükü yaptı, sonra ayağa 
kalktı, tekrar bir secdede iki rükü yaptı. Sonra güneş açıldı. Hz. Aişe şöyle 
dedi: Bu namazın rüküundan daha uzun hiç rükü yapmadım. Secdesinden, 
daha uzun hiç bir secde de yapmadım" (eş-Şevkâni, a.g.e., III, 325). 

Ebü Hanife'ye göre, imam, küsüf namazında okuyuşu gizli yapar. İbn Abbas 
şöyle demiştir: "Rasülüllah (s.a.s) ile küsüf namazı kıldım. O'nun 
kıraatinden bir harf bile işitmedim" (Zeylai, Nasbu'r-Râye, Il, 232). Husüf 
namazı ise, münferid olarak ve gizli okuyuşla kılınır. İmam Muhammed ve 
Ebü Yusuf'a göre ise İmam Küsüf namazında sesli okur. Çünkü Hz. Âişe, 
Rasülüllah (s.a.s)'in böyle bir namazda sesli okuduğunu söylemiştir (eş- 
Şevkâni, a.g.e., IT, 331; Zeylai, a.g.e., II, 232; bk. İbnü'l Hümâm, Fethu'l- 
Kadir, 432-436; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi: I, 281-282, Meydâni, el- 
Lübâb, 1, 121). 

Hanefi ve Hanbelilere göre, küsüf namazı için hutbe yoktur. Çünkü Hz. 


Peygamber hutbeyi değil, yalnız namazı emretmiştir. O'nun namazdan sonra 
hutbe irad etmesi, hükmü bildirmek içindir. O'nun bir küsüf namazından 
sonra yaptığı bir konuşma şöyledir: "Şüphesiz güneş ve ay Allah'ın 
mucizelerinden bir mucizedir. Bir kimsenin ölümü veya dünyaya gelmesi 
yüzünden tutulmazlar. Bunu görünce Allah'a dua edin, namaz kılın ve 
sadaka verin. Şüphesiz şu makamımda size söz verilen her şeyi gördüm. 
Beni öne geçer gördüğünüzde ben de kendimi Cennet'ten bir salkım almayı 
arzu eder görüyordum. Beni biraz geri çekilirken gördüğünüzde ben 
Cehennem'in bir kısmının diğer tarafını yediğini görüyordum " (Müslim, 
Kusuf, 3901; Mâlik, Muvatta', I, 186; Beyhaki, III, 323, 324; Şevkâni, 
a.g.e., IlI, 325). Hadisin başka bir rivayeti şöyledir: 

"Cehennemi gördüm. Bugünkünden daha korkunç bir manzarayı hiç 
görmemiştim. Cehennemliklerin çoğunun kadınlar olduğunu gördüm". Bir 
sahabenin, bunun sebebini sorması üzerine, de şöyle buyurdu: "Onlar 
kocalarına nankörlük ediyorlar. Hatta sen onlardan birine bütün ömür boyu 
iyilik yapsan, sonra sende küçük bir kötülük görse, şimdiye kadar senden 
zaten hiç iyilik görmedim, der" (Buhârı, İbn Abbas'tan, II, 28; Mâlik, 
Muvatta", I, 186; İbn Huzeyme, 1379; Beyhaki, III, 321). 


KUTUPLARDA NAMAZ VAKİLERİ: 


Bu konuda iki görüş vardır. a. Vakit, namazın bir şartı olduğu gibi, farz 
olmasının da sebebidir. Bu yüzden bir yerde, namaz vakitlerinden bir veya 
ikisi gerçekleşmezse, o vakitlere ait namazlar, o yer halkına farz olmamış 
olur. 

Meselâ, bazı yerlerde, yılın bir mevsiminde daha akşam namazının vakti 
çıkmadan sabahın ikinci fecri doğarak sabah namazının vakti girmektedir. 
Artık bu gibi yerlerde yatsı namazı düşmüş olur. Bu konuda, abdest 
organlarından bir veya ikisini kaybeden kimsenin bu organları yıkama 
yükümlülüğünün düşmesine kıyas yapılarak namazın da düşeceğine fetva 
verilmiştir. 

b. Araştırmacı bazı fakihlere göre, bu gibi yerlerdeki müslümanlar da beş 
vakit namazla yükümlüdürler. Bulundukları yerde bu namazlardan herhangi 
birinin vakti gerçekleşmezse, o namazı kaza olarak kılarlar veya o beldeye 
en yakın olup, beş vakit namazların vakitleri tam olarak gerçekleşen 
beldenin vakitlerine göre, takdir ederek namazları edaya çalışırlar. Her ne 
kadar vakit, namazın bir şartı ve bir sebebi ise de, namazın asıl sebebi 
Allah'ın emri oluşudur. Bu yüzden bütün müslümanlar, bu beş vakit namazı 
kılmakla yükümlüdürler. 

Imam Şâfii'nin görüşü de bu şekilde olup, ihtiyata uygun olan da budur. 
Güneşin uzun süre doğmadığı veya batmadığı kutup bölgeleri ve 
yakınlarında da yukarıdaki esaslara göre amel edilir. Bu gibi yerlerde 
yaşayan müslümanların, oruç ve zekâtları konusunda da bu şekilde bir 
takdir uygun düşer (Iki namazı bir vakitte kılmak için bk. "Cem'i Takdim ve 
Cem'i Tehir" bölümü.). 


KUYU, KUYULAR 


İslâm fıkhında kuyu denilince kuyu sularının temizliği ve bu suların 
hükmü akla gelir. Dolayısıyle bir kuyu daima akan bir su üzerinde 
olmadıkça veya kuyunun su kaynağı oldukça bol olup, devamlı akan bir 
ayağı olmadıkça "küçük su" hükmüne tabidir. 

Buradan hareketle bir kuyunun, içine düşen deve, koyun, keçi, at, katır, 
merkep, sığır, manda tersleriyle -az miktarda olmak şartıyla- pis 
olamayacağı hükmünü çıkarabiliriz. Bu terslerin kuru ve yaş olmasıyla, 
kırık veya sağlam olması arasında fark yoktur. İslam hukukçularının tercih 
edilen görüşü budur. Çünkü tarla, bahçe ve benzeri düz yerlerde bulunan 
kuyuları, bu tür artıklardan korumak oldukça güçtür. Fakat kuyudan çekilen 
her kovada bu terslerden en az bir iki tanesi tesadüf edecek kadar çok ise, o 
kuyunun suyu "pis" hükmündedir ve temizlenmedikçe kullanılamaz. Bazı 
fakihler bu hükmü sadece şehir yerleşim alanları dışındaki kuyulara mahsus 
kılmışlardır. Söz konusu hükmün zarurete binaen verildiğini nazar-ı dikkate 
alarak, sahraya yapılan kuyuların da, zamanımızın teknik imkanlarını 
kullanarak ağızlarının betonlanması veya uygun şekilde kapatılmasını temin 
etmek en emin yoldur. 

Güvercin, serçe gibi eti yenen kuşların tersleri kuyulardaki suları bozmadığı 
gibi, eti yenmeyen kuşların tersleri de bu suları bozmaz. Fakat tavuk, kaz ve 
ördek tersleri "büyük necaset" hükmünde olduğundan, içine düştükleri 
kuyunun suyunu bozar ve suyu tamamen çekilip temizlenmedikçe o kuyu 
şer'an pis Sayılır. 

Kuyuya düşen bu tür artıkların yanında, bir de insan veya herhangi bir 
hayvanın düşmesi durumunda karşımıza çıkan hükümler vardır. Böyle bir 
kuyunun suyu, içine düşen insan veya hayvan'a göre şu şekilde işlem 
yapılarak dinen temizlenmeye çalışılır. 

Kuyuya düşen insan veya eti yenen koyun, deve gibi bir hayvan, daha 
ölmeden çıkarılırsa kuyunun suyu bozulmuş olmaz, yani pis sayılmaz. Ama 
bu sayılan şeylerin üzerinde necaset kabul edilen artıklar varsa, o taktirde 
söz konusu kuyunun suyu pislenmiş olur. Aynı şekilde katır, merkep, yırtıcı 
kuşlar, köpekler, kurtlar, kapları gibi yırtıcı hayvanlar da düştükleri 
kuyudan diri olarak çıkarılabildiklerinde, kuyunun suyunu pisletmiş 
olmazlar. 

Buna karşılık bir kuyuya fare, serçe veya bu büyüklükte bir hayvan düşüp 


ölse ve henüz şişip dağılmadan bu hayvan kuyudan çıkarılsa, söz konusu 
kuyudan yirmi kova su çekmek gerekir. Otuz kova çekmek ise müstehabtır. 
Dolayısıyle bu kuyudan bu miktarda su çekilmedikçe, suyunu kullanmak 
caiz değildir. Bu sudan ne içilebilir, ne de abdest alınabilir. Ayrıca temizlik 
için bile kullanılamaz. 

Kuyunun içine düşen hayvan, kedi, tavuk veya güvercin kadar olur ve 
kuyunun içinde ölür, fakat şişmeden çıkarılırsa, bu durumda o kuyudan da 
kırk kova su çıkarmak gerekir. Bu miktarı 50 60 kovaya kadar çıkarmak ise 
müstehaptır. 

Öbür taraftan bir kuyunun içine bir damla kan, şarap veya idrar gibi sıvı 
necaset damlasa, domuz düşse, koyun keçi büyüklüğünde bir hayvan düşüp 
ölse; serçe veya fare büyüklüğünde hayvan düşüp öldükten sonra şişerek 
dağılsa, o kuyu, suyu tamamen boşaltılmadıkça temiz sayılmaz. Fakat 
kuyunun kaynağı bol olup, devamlı su çıktığı için suyunu tamamen 
boşaltmak mümkün olmazsa, bu kuyudan iki yüz kova su çıkarmak farz, üç 
yüz kova çıkarmak ise müstehaptır. İhtiyata en uygun olanı ise, kuyunun 
hacmi hesaplanarak, o hacimde su çıkarmaktır. 

Kediden kaçan bir fare veya kurttan kaçan kuzu ölmeden kuyuya düşse, bu 
kuyunun suyu da tamamen boşaltılmalıdır. Zira bu durumdaki bir hayvanın, 
korkusundan, suya idrarını kaçırması kuvvetle muhtemeldir. 

Bir kuyuda lâşeden başka bir necaset görülse ve ne zaman buraya düştüğü 
bilinmese; o kuyunun suyu, bu necasetin görüldüğü vakitten itibaren pis 
sayılır. Artık o su temizlikte kullanılamaz. Fakat kedi, fare gibi bir hayvanın 
ne zaman kuyuya düştüğü bilinirse, kuyunun suyu o vakitten itibaren pis 
sayılır. Fakat kuyudan çıkarılan lâşenin kuyuya ne zaman düştüğü 
bilinmezse, söz konusu kuyu, lâşe şişerek dağılmış tüyleri dökülmüş ise üç 
gün üç geceden itibaren; hayvan ölmüş" fakat lâşesi dağılmamış iset bir gün 
bir geceden itibaren murdar (pis) sayılır. Dolayısıyle de bu müddet içinde 
kılman namazların kaza edilmesi, alınan gusül abdestinin yenilenmesi, 
necaset bulaşmış ve bu kuyunun suyu ile yıkanmış çamaşırların tekrar 
yıkanması gerekir. Necâset bulaşmamış çamaşırların tekrar yıkanması 
gerekmez. 

Öbür taraftan çekirge, kurbağa, sinek, akrep gibi akıcı kanı bulunmayan 
hayvanın kuyuda ölmesi, kuyuyu murdar etmez. Bu sudan abdest alınabilir. 
Bir kuyu ile tuvalet arası, necasetin eseri olan renk koku ve tattan biri 
kuyunun suyuna nüfuz etmeyecek derecede uzak olursa, o kuyunun suyu 
pis olmuş olmaz. Fakat bunlardan biri suya nüfuz ederse, kuyu pis sayılır 


(el-Mevsili, el-İhtiyar li Ta'lili'-Muhtar, İstanbul 1980, 1, 17-18; el- 
Merginani, el-Hidaye, İstanbul, t.y., , 12-14: Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük 
İslâm İlmihali, İstanbul t.y. s. 53-55). Böyle durumlarda kuyunun suyunun 
tahlilini yaptırarak, ondan sonra kullanılması insan sağlığı için çok 
önemlidir. 

Bütün bu hükümler İslâm'ın temizliğe verdiği değerin birer işaretidir. Kalp 
ve ruh temizliği kadar, beden ve çevre temizliğine de gereken önemin 
verilmesi İslâm'ın en büyük nimetlerindendir. 





LAFIZ 


Kur'ân-ı Kerim'de lafzın sözlük anlamı şöyle ifade edilir: "Hatırla ki 
insanın hem sağlında, hem solunda oturan onun amellerini tesbit etmekte 
olan iki de melek vardır. O bir söz atmaya dursun, mutlaka yanında hazır bir 
gözcü vardır" (Kâf, 50/17-18). 

Kur'an ve Sünnet'ten hüküm çıkarma metotları ikiye ayrılır. 1. Mânevi 
metotlar: Bunlar kıyas, istihsan, maslahat ve zerâyi gibi sözlük niteliğinde 
olmayan delillerden hüküm çıkarma yollarıdır. 2. Lafzi metotlar. Âyet ve 
hadislerin lafızlarını, bunların delâlet ettiği umum, husus, mutlak, 
mukayyed, emir, nehiy gibi özelliklerini, lafızlardan anlaşılan şey, ibare ile 
midir, yoksa işaret yoluyla mıdır? Bütün bunlar lafzi hüküm çıkarma 
metotlarının esasını teşkil eder. Usül bilginleri bu metotları "Lafza ilişkin 
Konular" başlığı altında incelemişlerdir. 

Islâmi nasslar arapça olduğu için, âyet ve Hadislerden hüküm çıkarabilmek 
için, Arapçayı incelikleriyle bilmek gerekir. Bu, Kur'an ve sünneti sözlük 
bakımından anlamayı sağlar. Ancak Hz. Peygamber'in, Kur'an hükümlerini 
açıklamak için koymuş olduğu usül ve nassların hükümlerini açıklayan 
Sünnet'in toplamını bilmek de, Kur'an lafızlarını şeriat çerçevesinde 
anlaşılır hale getirir. 

Bu metot mantık ilminde de başvurulan bir yoldur. Nitekim Aristo, mantık 
ilmini tedvin ederken burhan ve şekillerine, burhanın doğru olması için 
lafızları tesbite önem vermiştir. Tasavvur, tasdik, tarif, had ve burhanın 
anlamı üzerinde durmuş, sonra kıyas ve şekillerini ele almıştır ki, bütün 
bunlar lafza ilişkin metotlardır. Çünkü maksatları tesbit, daima lafızları ve 
bunların delâlet sınırlarını tayıne bağlıdır. 

Islâm hukuk usülünün üzerinde durduğu lafza ilişkin kurallar, şu dört 
hususa yönelir: 

1. Açıklık ve maksada delâlet kuvveti bakımından lafızlar, açık ve kapalı 
olmak üzere ikiye ayrılır. 

Anlamı açık lafızlar; açık anlamlıdan en açık anlamlısına doğru zâhir, nass, 
müfesser ve muhkem çeşitlerine ayrılır. Zâhir, delâlet kuvveti bakımından 
en aşağı derecede olup, manasının anlaşılması için, dış bir karineye ihtiyaç 
duyurmayacak şekilde bu mânaya açık olarak delâlet eden, fakat te'vil ve 
tahsis ihtimalıne açık bulunan ve kendisinden çıkarılan hüküm, sevk sebebi 
olmayan lafızlardır. "Allah alış-verişi helâl, ribayı ise haram kılmıştır" (el- 


Bakara, 2/275) âyetinin sevk sebebi faizle, alış-veriş arasında fark 
bulunduğunu belirtmektir. Yoksa, alış-verişin hükmünü bildirmek değildir. 
Çünkü alış-verişle ilgili hükümleri belirleyen başka âyet ve hadisler vardır. 
Nass; anlamı açık olarak anlaşılan,kendisinden çıkarılan hüküm, sözün asıl 
sevk sebebini teşkil eden, bununla birlikte te'vil ve tahsis ihtimalıne de açık 
bulunan lâfızdır. Yukarıdaki âyette, alış-verişle ribanın farklı muameleler 
olduğunun bildirilmesi ve âyetin sevk sebebinin bu olması lâfzın nass 
oluşunun niteliklerindendir. 

Müfesser; hükme açık bir şekilde delâlet eden, te'vil ve tahsis ihtimalıne 
kapalı bulunan lafızdır. Namaz, oruç, hac gibi mücmel lafızlar ilgili âyet ve 
hadislerle açıklığa kavuşturulunca "müfesser" hale gelir. Çünkü bu 
terimlerin sözlük anlamından, ibadetin yapılış şekillerini, bütününü anlamak 
mümkün olmaz. 

Muhkem; hükme delâleti açık olan, te'vil, tahsis ve nesha ihtimalı 
bulunmayan lafızdır. Hz. Peygamberin, 

"Cihâd kıyamete kadar devanı edecektir" (Ebu Dâvud, Cihâd, 33) hadisi bu 
niteliktedir (bk. Muhammed Ebü Zehra, Usulül-Fıkh, y.y., 1377/1958, s. 
116 vd.; Zekiyüddin Şa'ban, Islâm Hukuk Ilminin Esasları, Terc, Ibrahim 
Kafi Dönmez, Ankara 1990, s.313 vd). 

Anlamı kapalı olan lafızlar; hafi, müşkil, mücmel ve müteşabih olmak üzere 
dört tanedir. 

Hafi; kapsamında bir çok fert bulunup da, dış bir engelden dolayı bu 
fertlerden bir bölümüne delâleti kapalı bulunan ve bu kapalılığı gidermek 
için inceleme ve ictihada ihtiyaç olan lafızdır. Meselâ; Kur'an'daki hırsızlık 
cezasının (el-Mâide, 5/38) yankesiciyi (tarrâr) ve kefen soyucuya 
(nebbâş)da kapsayıp kapsamadığı konusunda kapalılık vardır. 

Müşkil; bizzat lafzında bulunan bir sebepten veya başka bir nassla 
çatışmasından dolayı anlamı kapalı olan bir ifadedir. Birden fazla anlamı 
bulunan müşterek lafızlar bu niteliktedir. Ayn sözcüğünün; göz, pınar ve 
casus vb. anlamlara gelmesi gibi. 

Mücmel; sözün sahibi tarafından anlamı açıklanmaksızın ne kastedildiği 
anlaşılamayan sözcüktür. Namaz, oruç, hac sözcükleri böyledir. 

Müteşâbih; anlamı kapalı olan, anlaşılması için akılca bir yol bulunamayan, 
Kitap ve Sünnet'te tefsirine rastlanılmayan ve anlamı Allah'a havâle edilen 
nasstır. Müteşâbih, ancak hüküm âyet ve hadisleri dışındaki nasslarda söz 
konusu olur. Bazı Kur'an sürelerinin başında bulunan "Hâmim", "Ayın, Sin, 


LA Nİ 


Kâf" "Yâsin" gibi harflerle, yüce Allah'a izafe edilen "el", "yüz", "göz" gibi 


sıfatlar bu niteliktedir (bk. el-Feth, 48/10; Hüd, 11/37; er-Rahmân, 55/27; 
el-Fecr, 89/22). 

2. Lafızların delâlet yoldan: Bu delâlet yolları dört tanedir: a) Ibarenin 
delâleti; bu, lafızdan anlaşılan anlamdır. "Necis olan putlardan kaçının ve 
yalan sözlerden çekinin" (el-Hacc, 22/30) âyetinden, putlara tapmanın ve 
yalancı şahitlik yapmanın yasaklandığının açıkça anlaşılması bu niteliktedir. 
b) Nassın işareti; bu, lafzın ibareşinin dışında delâlet ettiği anlamdır. 
"Onların işleri, aralarında şürâ (danışma) iledir" (eş-Şürâ, 42/38) âyeti, 
işaret yoluyla Islâm devletinde üst otoriteyi kontrol edecek ve devlet işlerini 
düzenlemede ona katılacak bir topluluğu seçip iş başına getirmenin Islâm 
toplumuna yükletildiğine delâlet etmektedir. c) Nassın delâleti; nassın 
delâlet ettiği hüküm, başka bir olayı da öncelikle kapsamına alıyorsa buna 
nassın delâleti, delâlet-i evlâ, mefhüm-ı muvâfakat veya celi kıyas gibi 
adlar verilir. Meselâ "Ana-babaya öf bile deme" (el-Isrâ, 17/23) âyetine 
göre, "öf" bile demek haram olunca, onlara sövmek veya vurmak gibi daha 
ağır hakaret ve eziyet sayılan davranışlar öncelikle haram olur. d) Iktizanın 
delâleti; bu, lafzın kendi anlamı dışında başka bir anlamı ifade etmesi olup, 
bu anlam hesaba katılmazsa, maksat doğru olarak anlaşılmaz. Meselâ; 
"Ümmetimden yanılma, unutma ve Zor karşısında yaptıkları şeyler 
affedilmiştir" (Ibn Mâce, Talâk, 16) hadisinde, yanılma meydana gelmişse, 
affedilen bu yanılmanın kendisi değil, doğurduğu günahtır (bk. es-Serahsi, 
Usül, 1, 237 vd.; Ebü Zehra, a.g.e., s. 139 vd., Zekiyüddin Şa'ban, a.g.e,, 5. 
333-349). 

3. Lafızların kapsamı, umum husus, mutlak ve mukayyed gibi delâlet 
sınırları ile ilgili şeyler de lafzi konulardandır. Tek vaz' ile tek bir anlam 
ifade etmek üzere konmuş bulunan ve belirli bir sayıyla sınırlı olmaksızın 
bu anlamın kendisinde gerçekleştiği bütün fertleri kapsayan lafza "âmm" 
veya "umum ifade eden lafız" denir. Kim Ramazan ayına yetişirse, onda 
oruç tutsun" (el-Bakara, 2/185) âyetindeki "kim (men)" şart isim, Ramazan 
ayına yetişen tüm yükümlülerin oruç tutması gerektiğini ifade eden âmm bir 
lafızdır. Tek anlama özgü kılınan lafza "hâss" veya "husus ifade eden lafız" 
denir. Meselâ; "Beş vesaktan (bir ton) az olan üründe zekât yoktur" (Buhâri, 
Zekât, 56; Müslim, Zekât, 1,3) hadisi beş vesaktan az olan toprak ürünlerini 
kapsamına almadığı için "hâss" bir sözcüktür. 

Mutlak lafız, yalnız niteliğe delâlet eden lafız olup, teklik, çokluk gibi bir 
kayda bağlı olmayan sözcüktür. Mukayyed de bir kayda bağlanmış olan 
lafızdır. "Murdar, ölmüş hayvan eti, kan ve domuz eti... size haram kılındı" 


(el-Mâide, 5/3) âyetinde "kan" mutlak bir sözcük iken, başka bir âyette, 
haram kılınanın "akmış durumdaki kan" olduğunun belirtilmesi (el-En'âm, 
6/145) bu lafzı mukayyed hale getirmektedir. 

4. Teklif sıygaları: Emir ve nehiy bu sıyganın özelliklerini belirler. Emir; 
fiilin ileride yerine getirilmesi talebine delâlet eden sözcüktür. "Namazı 
kılınız, zekâtı veriniz" (el-Bakara, 2/43) âyetindeki emir sıygaları gibi, 
Nehiy ise; fiilin yapılmasını istemektir. Mallarınızı aranızda haksız 
sebeplerle yemeyin" (el-Bakara, 2/188) âyetindeki yasaklama gibi. Emir ve 
nehiy başka sıyga veya üsluplarla da ifade edilmiş olabilir. Anneler 
çocuklarını emzirirler" (el-Bakara, 2/185) âyetinde geniş zaman kipinin 
"emzirsinler" anlamında istek bildirmesi ile, Alış-verişi bırakın" (el-Cuma, 
62/9) âyetindeki emir sıygasının gerçekte nehiy ifade etmesi buna örnek 
gösterilebilir. 

Sonuç olarak, Islâm hukuk usülünde lafzın nitelikleri ve ona ilişkin önemli 
kullanım alanları kısaca bunlardır. Âyet ve Hadislerden hüküm 
çıkarabilmek için lafızların bu özelliklerini bilmek gerekir. Diğer yandan 
terim niteliğindeki lafızları tanımak için Arap dilini ve inceliklerini iyi 
bilmenin yanında fıkıh usulü kaidelerini tanımak ve nasslar üzerinde 
uygulamak da gereklidir. 


LÂHİK 


Namaza imam ile beraber başladığı halde kendisine gaflet, uyku veya 
cemaatin çokluğundan dolayı bir zahmet arız olup veya abdesti bozan bir 
durum ile karşılaşıp da namazın tamamını veya bir kısmını imam ile 
kılamayan kimse. 

Namazın başından sonuna kadar, aralıksız olarak imama uyan, bütün 
rek'atleri imam ile beraber kılan kimseye "müdrik", imama birinci rek'atın 
rüküundan sonra, imam selâm verinceye kadar, arada uyan kimseye de 
"mesbük" adı verilir. Lâhik, imamla birlikte kılamadığı kısım için, imama 
uyan kimse gibidir. Bu yüzden kaçırdığı rek'atleri kaza ederken, Kur'ân-ı 
Kerim okumaz ve kendi başına kıldığı rek'atlerdeki yanılmasından dolayı 
"sehiv secdesi" yapması gerekmez. Çünkü imamın arkasında namaz kılan 
cemaat kendi yanılmasından dolayı sehiv secdesi yapmaz. 

İmama uyan cemaatten birisinin, namaz içinde abdesti bozulsa, meselâ, 
burnu kanasa, saftan ayrılır, namaza aykırı bir şeyle uğraşmaksızın hemen 
abdest alır, tekrar cemaate dönerek yetiştiği yerden imama uyar. Mümkün 
ise önce kaçırdığı rek'âtleri veya rükünleri kaza eder, sonra imama tabi 
olarak onunla selâm verir. Bir kimse, birinci rek'atın kıyamında uyuyup da 
imam secdeye vardığı anda uyansa, hemen rüküa varır, sonra secdeye 
vararak imama tabi olur. Bir yere dayanmaksızın vuku bulan, uyku hali 
gerçek uyku sayılmadığı için abdeste ve dolayısıyla namaza zarar vermez. 
Lâhik, imama yetişemeyeceğini anlarsa, hemen imama tabi olur, imam 
namazdan çıkınca kendisi kaçırmış olduğu rek'atleri veya rükünleri kaza 
eder. Ancak hükmen imamın arkasında namaz kılmakta olduğu kabul 
edilerek bir şey okumaksızın eksik kalan rek'atleri tamamlar. 

İmama ikinci rek'atte uyan bir kimse (mesbük) abdesti bozulduğu için, bir 
veya daha fazla rek'atı kaçırsa, imam selâm verdikten sonra kaza edeceği ilk 
rek'atte kırâatte bulunması gerekir. 

İmam sehiv secdeleri yapsa, Lâhik namazını henüz tamamlamamış ise, 
onunla beraber bu secdeleri yapmaz. Önce namazı tamamlar, ondan sonra 
bu sehiv secdelerini yapar (İbnül-Hümâm, Fethul-Kadir, I, 277 vd.; ez- 
Zeylai, Tebyinul-Hakaik, el-Emiriyye, 111,137 vd.; İbn Âbidin, Reddül- 
Muhtâr,Mısır, t.y., I, 500-560; ez-Zühayli, el-Fıkhul-İslâmi ve Edilletuh, 
Dımaşk 1405/1980, TI, 209, 210). 

Korku namazında, namazı imama uyarak kılmaya başlayan ve iki rek'atlı 


namazda ilk rek'atı, üç veya dört rek'atlı namazda ise, ilk iki rek'atı imam ile 
beraber kılan birinci grup, ikinci secdeden veya birinci oturuşta 
"tahiyyât"tan sonra düşman cephesine gider, ikinci grup gelerek, imam ile 
geri kalan re'katleri kılar, yeniden düşman karşısına gider. İmam kendi 
başına selâm verir. Birinci grup, döner gelir, namazını kıraatsız olarak 
tamamlar, selâm verir. 

İşte bu grup "lâhik" hükmündedir. İkinci grup namazlarını imamdan sonra 
kıraatle tamamlayıp düşman cephesine yeniden gider (bk. "Korku 
Namazı"). Bu ikinci grup ise "mesbük" hükmünde olduğu için namazını 
kıraatla tamamlar. 

Ancak her lâhikin yukarıda açıklandığı şekilde namazı tamamlaması güç 
olduğu için, lâhiklerin eksik kalan namazlarına yeniden başlamaları daha 
uygun görülmüştür. 


LAHN (KUR'AN OKURKEN YAPILAN HATA) 


Ezgili sesle Kur'ân-ı Kerim okurken yapılan hata. Bu hatalar harflerde, 
harekelerde veya harflerin sıfatlarında olabilir. Sahabe döneminden sonra 
sahih olan kıraatların karşısında şaz rivâyetler, ortaya çıkmıştır. Dalâlet ve 
ilhad erbabının türemesinden sonra şaz kıraatlar artmış ve çoğalmıştır. Bu 
hususta ileri giden bid'atçıların en meşhurları İbn Şenebuz (6. 328/940) ve 
Ebü Bekr Attar (6. 354/965)'dır. Bu şahıslar şaz kıraat ortaya çıkarmaya 
çalışan bid'atçıların sonuncularıdır. Şaz kıraatlar devri geçtikten sonra 
kıraatta lâhin yapılarak teganni ile okuma bid'atı ortaya çıkmıştır. Bu 
dönemdeki bid'atçılar çeşitli şekillerde lahin yapmışlardır. Bunlar da dört 
gruptur: 

1. Ter'id; soğuktan titrer gibi sesi titretmek. 2. Terkis; sakinden harekeye 
zıplar gibi hızla atlayıp geçmek. 3. Tartib; medleri uzatarak terennüm ve 
teganni etmek. 4. Tahzin; sese ağlar gibi hazin bir edâ vermek. 

İlk lâhin yapan Ubeydullah b. Ebi Bekre'dir. Hazin bir ses ile Kur'ân 
okuyarak, lâhin yapan bu şahıstan sonra torunu Abdullah b. Ömer b. 
Ubeydullah b. Ebi Bekre ondan bu tarz kıraatı öğrenmiştir. Ondan Ebâzi, 
Ebâzi'den de Sa'd b. Allâf bu kıraat tarzını öğrenmişlerdir. Sa'd b. Allâf, 
Harun Reşid'in ilgisini çekmiş ve onun yanında bulunarak onun hususi kâri'i 
olmuştur. Hatta "emirul mü'minin" kari'i olmuştur. Daha sonra Heyşem, 
Ebân ve İbn A'yen gibi kâriler ortaya çıkmış ve kıraatta lâhin yapmayı 
yaygınlaştırmışlardır. Sahâbi ve Tabiin döneminde bu tür bir kıraat yoktur. 
Lahn, lahn-i celi ve lahn-i hafi olmak üzere iki kısımdır. Lahn-i celi; açıktan 
belli olan hata anlamındadır. Gerek Kur'ân ve kıraat ilmi mütehassıslarının, 
gerekse Kur'ân okumayı bilen hemen herkesin farkedip anlayabileceği 
hatalı okuyuşlardır. Harflerin asli sıfatları ve mahreçleri üzerinde, 
harekelerde ve sükünlarda yapılan hatalar bunlardandır. Bu hatalar çoğu 
zaman namazı bozabilir. Lahn-i hafi; gizli hata anlamındadır. Kur'ân 
okunurken yalnız Kur'ân ve kıraat ilmi konusunda ehil olan kişilerin 
farkedebileceği hatalara lahn-i hafi denir. Tecvid kurallarına uyulmaması 
halinde meydana gelen hatalar bu çeşit hatalardandır. Lahn-i hafi namazı 
bozmaz. 


LÂKAB(İSİM TAKMA) 


Bir insanın adının benzerlerinden ayrılması için daha sonra ona verilen 
isim veya sıfat, çoğulu "elkâb"dır. Gerek yazı dilinde, gerekse konuşma 
dilinde karşıdaki şahsın rütbe ve ünvanı göz önüne alınarak söylenen sözler 
de lâkab kategorisi içine girer. Devletli, izzetli, saadetli gibi. 

Lâkab kelimesi hem övgüyü, hem de yergiyi ifade etmek için kullanılır. 
Kur'ân-ı Kerim'de bu konuya açıklık getirilmekte, "Birbirinizi kötü 
lakablarla çağırmayınız" (el-Hucurat, 49/11) denilmektedir. 

"Ne-be-ze" fiilinden türetilen "Tenâbezü" kötü lâkab takmak, kötü adla 
çağırmak anlamlarını ifade etmektedir. İnsanı, utanacağı bir adla veya 
unvanla çağırmanın yasaklanması da bu sebebledir. 

Ayette zikredilen fiil çoğul olarak kullanılmakta ve bununla bütün 
müslümanlara hitabedilmektedir. 

Müslümanlar arasında birliğin, beraberliğin, sevginin egemen olması için 
bu tür hareketle;den uzak kalmak gerekmektedir. İman eden bir müminin 
başka bir mümini kötü adla anması "fâsıklık" olarak nitelenmekte bu kötü 
fiili işledikten sonra pişman olmayan, tevbe etmeyen insan da zalim olarak 
zikredilmektedir (el-Hucurât, 49/11). 

Müslümanlar hakkında övgü ve saygı ifade eden lâkablar yasaklanmamıştır. 
Bu tip isimler ve sıfatlar insanların birbirlerini sevmesine, saymasına sebep 
olur. İnsanların birbiriyle olan münasebetlerini iyi yönde etkiler. 

Peygamber Efendimiz (s.a.s.)'den rivayet edilen bir hadiste: "Müminin 
mümin kardeşi üzerindeki hakkından birisi de onu en çok sevdiği ismiyle 
çağırmasıdır" buyurulmaktadır. Bu hadisin ifadesine göre müslümanları 
sevdikleri adlarla çağırmak hem sünnettir, hem de örfe uygundur. İnsanları 
güzel buldukları adlarıyla çağırmakta bir sakınca yoktur. Hatta Hz. Ömer 
künyelerin yaşatılması fikrinde ısrar etmektedir. 

İslâm tarihine göz attığımızda Hz. Ebu Bekir'in Sıddık; Hz. Ömer'in Fârük; 
Hz. Osman'ın Zinnüreyn; Hamza'nın Esedullah; Hâlid b. Velid'in Seyfullah; 
Hz. Ali'nin Ebu Türab; Umeyr'in Ebu Hureyre adlarıyla anıldıklarını 
görürüz. Bu da Müslümanları bu tip adlarla çağırmanın teşvik edildiğini 
göstermektedir. 

Peygamberimiz (s.a.s.), Medine'ye hicret ettiğinde Ensar'dan bazılarının iki, 
üç adla çağrıldıklarını gördü. Onlar, bu adlardan bazılarıyla çağırıldıkları 
zaman rahatsız oluyorlar, inciniyorlardı. İşte bu ayeti kerime hem bu 


konuya açıklık getirdi, hem de müslümanların sevmedikleri adlarla 
çağırılmalarını yasakladı. 

Hz. Peygamber yeni müslüman olanları huzuruna kabul ettiğinde onların 
adlarını sorar; hoşuna gitmeyen, insanlar arasında hoş karşılanmayan, bir 
anlam ifade etmeyen bazı isimleri değiştirir, yerine daha güzel, daha uygun 
adlar verirdi. 


LAKİT'IN İSLÂM HUKUKUNDA KENDİNE ÖZGÜ ÖZEL 
DURUMLARI VARDIR: 


1. Hürriyeti: Lakit zahiri hale göre hür sayılır Çünkü insanda aslolan 
hürriyettir. İnsanlar hür olan Hz. Adem ile Hz. Havva'nın çocuklarıdırlar. 
Kölelik durumu ise arızidir. Binâenaleyh hilâfına delil bulunmadıkça asl ile 
amel etmek gerekir. Kölelik iddiasında bulunulması halinde bunun delil ile 
isbâtı şartı vardır. Çünkü mücerred dava ile, sabit olan bir hak iptal 
edilemez (Serahsi, a.g.e., X, 209-210; Kâsâni, a.g.e., VI, 197-198; İbn 
Kudame, a.g.e., Il, 363; M. Ebü Zehre, a.g.e., s. 401). Lakitin delil ile 
köleliği isbat edilirse o zamana kadar yaptığı tasarrufları geçerlidir. 

2. Dini: Hanefilere göre bulunan çocuğun dini bulunduğu yere tabidir. İslâm 
ülkesinde bulunan çocuk müslüman, müslümanların bulunmadığı beldede 
bulunan çocuk ise gayr-ı müslim sayılır. Şafii ve Hanbelilere göre ise darul- 
İslâm'da bulunan her çocuk müslüman sayılır. Gayr-i müslimler tarafından 
işgal edilen beldede bulunan bir çocuk hilâfına delil olmadıkça orada bir 
müslüman bile bulunsa müslüman olduğuna hükmedilir. Gayr-i müslim 
beldesinde bulunan çocuk ise kâfirdir. Mâlikilere göre ise müslümanların 
bölgesinde bulunan çocuk müslüman, zimmilerin bölgesinde bulunan çocuk 
ise zimmi sayılır (Serahsi a.g.e., X, 214-215; Kâsâni, a.g.e., VI,198; Şirbini, 
a.g.e., II, 422; İbn Kudame, a.g.e., II, 363; İbnü'l-Kayyim el-; Cevziyye, 
Ahkâmu Ehli'z-Zimme, Beyrut 1983, TI, 518). 

3. Nesebi: Nesebi meçhuldür. Kim çocuğu olduğunu iddia ederse delil 
istenmeksizin istihsânen neseb ondan sabit olur. Çocuk ölü ise delil 
getirmek şarttır. İkiden fazla kişi lakitin kendi çocuğu olduğunu iddia ederse 
İmam Azam'a göre lakitin nesebi beş kişiye kadar her dava edenden sabit 
olur. Eşit durumdaki iki kişi neseb iddiasında bulunurlarsa, sonra iddia 
edenin şahit getirmesi istenir. Evli bir kadın çocuğun kendisinin olduğunu 
iddia ederse kocasının tasdiki veya ebe yahut bir erkekle iki kadının 
şehadeti gerekir (Kâsâni,.a.g.e, VI,198; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VI, 112; İbn 
Kudâme, a.g.e., Il, 367; İbn Abidin, Reddül-Muhtar, Kahire 1386-89/1966- 
69, IV, 271-272; Mustafa Şelebi, a.g.e., s. 711). 

4. Nafakası: Yiyecek, içecek, giyecek vb. ihtiyaçları kendisine ait özel 
malından veya umumi olarak lakitlere tahsis edilmiş mallar bulunduğunda 
ihtiyaçlarının bu mallardan karşılanacağına dair fukaha arasında ittifak 
vardır. Özel malları, üzerinde bulunan paralar, elbiseler, kendisine hibe 


edilmiş mallar vb. dir. Umumi mallar ise lakitlere tahsis edilmiş vakıflar, 
kendilerine vasiyette bulunulan mallardır. Böyle bir mal yoksa nafaka 
Beytü'l-mâl'dan karşılanır (Kâsâni, a.g.e., VI,198-199; Şirbini, a.g.e., II, 
420; İbn Hazm el-Muhallâ, Kahire t.y., VII, 276; M. Ebu Zehre, a.g.e, 5. 
401). 

5. Malı: Üzerinde veya altında bulunan elbiseler, cebinde bulunan paralar, 
giyeceklerine bağlı olanlar veya elinde bulunanlar, üzerinde bulunduğu 
binek, yanına bırakılmış serir, vb. bütün bunlar Lakite aittir ve onun malıdır 
(Kâsâni, a.g.e., VI,198-199; İbn Abidin, a.g.e., IV, 274; İbn Kudame, II, 
363). 

6. Mirası: Nesebi meçhul olduğu için mirası Beytü'l-mâl'a kalır. Çünkü 
Beytü'l-mâl vârisi olmayanın vârisidir (İbn Abidin, a.g.e., VI, 270), 

7. Başka Bir Yere Nakli: Bulunan çocuğun günlük hayat bakımından daha 
düşük seviyedeki bir yere nakli uygun değildir. Meselâ şehirden köye 
nakline engel olunur. Çünkü şehirlerde eğitim, öğretim, hayatın çeşitli 
nimetlerinden faydalanma daha fazladır. Ayrıca çocuğun bulunduğu yerde 
bırakılması, nesebinin, aileşinin ortaya çıkmasına vesile olabilir (İbn 
Kudame, a.g.e., Il, 419-420; İbn Abidin, a.g.e., VI, 274). 

8. Lakite Velâyet: Nefsi ve malı üzerindeki Velâyet sultana aittir. Onun 
hıfzedilmesi, terbiyesi, malındaki tasarrufları, evliliği, eğitim-öğretimi 
yönetici tarafından idare edilir. Bu konuda Hz. Peygamber (s.a.s): İslâm 
devletinin yöneticisi, velisi olmayanın velisidir" buyurmuştur (Ebu Davud 
Nikah, 19; Tirmizi, Nikâh, 15; İbn Mâce, Nikâh,15; Dârimi, Nikâh, 11; 
Müsned, I, 250; VI, 47, 66, 166, 260). Multakitin hakimin izni olmaksızın 
lakit üzerinde velâyet hakkı yoktur (İbn Abidin, a.g.e., IV, 274; Vehbe ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi, Dımaşk 1405/1985, V, 765-766). 

9. İşlediği Suçlar: Tazmini gerektiren bir fiil ika ettiğinde bunu devlet öder. 
Devlet diyeti ödemekle Âkıle'nin, mevlânın yerine geçer ve lakit başka 
birisini seçemez (Serahsi, a.g.e., X, 210; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VI, TD. 

10. Kendisine Karşı İşlenen Suçlar: Lakite karşı diyeti gerektirecek bir suç 
işlendiğinde diyeti Beytü'l-mâl alır. Cinayet kısası gerektiren kasttan ibaret 
ise imam kısasla af arasında muhayyerdir (Serahsi, a.g.e., X, 218-219; 
Kâsâni, a.g.e., Vİ, 199). 

Görüldüğü gibi lakit ile ilgili konularda onun lehine hükümler getirilmiştir 
(İslâm hukukunda lakit konusunda klasik eserler dışında bk. Abdülkerim 
Zeydan, Ahkâmü-lakit fi'ş-Şeri'ati'l-İslâmiyye, Mecmü'a Buhüs Fıkhiyye 
içinde Bağdad 1407/1986, s. 351-374; E. Pritsch -O. Spies, İslâm 


Hukukunda Kâsâni'ye Göre Bulunmuş Çocuk, Ankara Üniversitesi İlâhiyat 
Fakültesi Dergisi 1-11, Ankara 1955, s.13-15; Saffet Köse, Islâm Hukukunda 
Bulunmuş Mal ve Çocuk, Basılmamış Yüksek Lisans Tezi, Istanbul 1988). 


LAKİT(ATILMIŞ VEYA KAYBOLMUŞ ÇOCUĞUN BULUNMASI) 


Atılmış ve kaybolmuş olup da bulunan çocuk hakkında kullanılan bir 
fıkıh ıstılahı. 
Lakit lügatta yerden kaldırıp alınan şey anlamında kullanılır (Feyyümi, el- 
Misbâhu'I-Münir, Bulak 1316, TI, 95). Fıkıh ıstılahında ise ailesi tarafından 
fakirlik korkusu, zina töhmetinden kurtulmak vb. sebeplerle sokağa atılmış 
veya kaybolmuş çocuğa verilen isimdir (Serahsi, el-Mebsüt, Kahire 1324- 
31, X, 209; Kâsâni, Bedâyiü's Sanâyi, Kahire 1327-28/1910, VI, 197; 
İbnü'l-Hümâm, Fethul-Kadir, Kahire 1389/1970,VI, 110). Tariften 
anlaşıldığına göre lakit, doğumun peşinden sokağa atılmış çocuk veya 
mümeyyiz olmayan sabidir. Şafiiler gözetilmeye ihtiyaçları bulunduğundan 
Mümeyyiz sabi ve deliyi lakit kapsamına dahil etmektedirler (Şirbini, 
Muğni'l-Muhtâc, Kahire 1379/195960, II, 418). Herhangi bir sebepten 
dolayı sokağa terkedilmiş çocuk ölüm tehlikesi içindedir. Böyle bir çocuğu 
alıp helâkini önlemek, bir insanlık vazifesi olduğu gibi, dinen de emredilen 
bir husustur. Çünkü canı muhafaza, İslâmın emrettiği hususlardandır. Ayrıca 
bir nefsi helâkten kurtaran ve ihyâ eden kişi Kurân-ı Kerim'de övülmüş ve 
onun bu hareketi bütün insanlığın ihyâsı olarak kabul edilmiştir (el-Maide, 
5/32). 
Terkedilmiş vaziyette bulunan çocuğun alınması Hanefilere göre mendüb ve 
müstehabtır. Kaldırılmadığı takdirde helâk olacağından korkulan çocuğun 
alınması farz-ı kifaye; görenden başkası bu çocuğu bilmiyorsa almak farz-ı 
ayndır. Diğer üç mezhebe göre bulunmuş çocuğu almak farz-ı kifaye, 
helâkinden korkuluyorsa farz-ı ayn'dır (Kâsâni, a.g.e., VI, 198; İbnü'l- 
Hümâm, a.g.e., Vİ, 110; İbn Kudâme, el-Kâfi, Beyrut 1402/1982, TI, 363; 
İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, İstanbul 1985, II, 259; Şirbini, a.g.e,, Il, 
418; M. Şeltüt, el-Fetâvâ, Beyrut 1403/1983. s. 219; Mustafa Şelebi, 
Ahkâmul- Üsre, Beyrut 1397/1977, s. 709). Ancak lakit'i bulup alan kişi 
akıllı, bulüğa ermiş, hıfza muktedir ve ahlâkı düzgün olmalıdır. Hâkim, 
ahlâkı düzgün olmayan kişilerin kaldırdığı lakitleri onlardan alarak emin 
birisine verir. Çünkü böyle bir kişi bulup aldığı lakiti maddeten helâkten 
kurtarsa bile onu manen helâk etmektedir (Serahsi, a.g.e., X, 217, 218; 
Kâsâni, a.g.e., VI, 197; el-Fetâval-Hindiyye, Bulak 1310, II. 287-288). 
Şafiiler ise lakiti alanın mükellef, hür, reşid, müslüman, âdil, fısktan ari 
olmasını şart koşarlar. Sefih, fâsık, gayr-ı müslimlerin kaldırdıkları lakitler 


ellerinden alınır (Şirbini, a.g.e., II, 418). Lakiti yerden alıp kaldıranlar 
birden fazla olduğu takdirde kendisine hangisi daha faydalı ise ona teslim 
edilir. Bu konuda eşit iseler tercih hakkı hâkimindir. Hanbeli ve Şafiilere 
göre ise aralarında kura çekilir (Serahsi, a.g.e., X, 217; Şirbini, a.g.e,, II, 
419; İbn Kudame, a.g.e,, Il, 366; Mustafa Şelebi, a.g.e., 5. 709-710; M. Ebü 
Zehre, el-Ahvâlüş-Şahsıyye, Kahire, 401). 


LÂNET-LANET ETMEK 


Uzaklaştırma beddua, hakaret, sövüp sayma, azab, Allah'ın rahmetinden 
uzaklaşma, gazab etme, beddua etme, buğz etme, uzak durma, muhalefet 
etme. 

Lânet, Kur'ân'da birçok kez ve tüm anlamlarında kullanılmıştır. Nitekim" 
..Her ümmet (ateşe) girdikçe yoldaşına lânet etti..." (el- A'râf 7/38) âyetinde 
hakaret, sövüp sayma anlamında Israiloğullarından inkâr edenlere Davud ve 
Meryem oğlu Isa diliyle lânet edilmiştir... " (el-Maide 5/78), 

"..Işte onlara hem Allah lânet eder, hem bütün lânet edebilenler lânet eder" 
(el-Bakara, 2/159) ayetlerinde beddua. Kalplerimiz perdelıdır dediler. Hayır, 
ama inkârlarından dolayı Allah onları lânetlemiştir" (el-Bakara, 2/88) 
âyetinde Allah'ın rahmetinden uzaklaştırma ve gazab etme anlamlarını dile 
getirmek üzere kullanılmıştır. Şeytan'a "mel'un" (lânetlenmiş) denilmesi de 
Allah'ın rahmetinden kovulması, gazabına uğraması nedeniyledir. 

Bu tür kullanımlardan ayrı olarak Kur'an'ın iki yerinde iki karşılıklı 
lânetleşmeden söz edilir. Bunların ilkinde Hz. Peygamber (s.a.s)'e şöyle 
buyurulur: "Kim sana gelen ilimden sonra seninle tartışmaya kalkarsa de ki: 
Gelin oğullarımızı ve oğullarınızı, kadınlarımızı ve kadınlarınızı, kendimizi 
ve kendinizi çağıralım, sonra gönülden dua edelim, yalan söyleyenlere 
Allah'ın lânetini dileyelim" (Âl-i Imran, 3/61).Bu ayet uyarınca Hz. 
Peygamber (s.a.s), Hz. Isâ (a.s) hakkında kendisiyle tartışan Necran 
Hristiyanlarını lânetleşmeye çağırmıştı. Ancak, "mübahele olayı" olarak 
bilinen bu olayda Hristiyanlar lânetleşmeye yanaşmamışlardı. 

Ikincisinde ise karı ile kocanın karşılıklı, ama lâneti kendilerine dileme 
biçiminde lânetleşmesi söz konusu edilir. Islâm hukukunda Lian* olarak 
adlandırılan bu olayda eşine zina isnat eden, ancak başka bir şahid 
getiremeyen kocanın doğruluğuna dört kez Allah'ı şahit tutması ve sonra da 
eğer yalan söylüyorsa Allah'ın kendisini lânetlemesini dilemesi öngörülür. 
Bu itham karşısında kadınında kocasının yalan söylediğine dört kez yemin 
etmesi ve arkasından da yalan söylüyorsa Allah'ın gazabına uğramayı 
dilemesi gerekir (en-Nur, 24/6-9). Karşılıklı yapılan bu yeminleşme ve 
lânetleşmeden sonra kadın zina cezasından kurtulur, ancak karı-koca 
arasında evlilik bağı kesin bir biçimde sona erer. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'de lânet kelimesini beddua, buğz, hakaret gibi 
anlamlarda kullanmıştır. Rivayetlerde Hz. Peygamber (s.a.s)'in Bi'r-i Maüne 


olayında şehid edilen müslümanlar nedeniyle Rıl, Zekvan, Lıhyan ve 
Usayya oğulları aleyhinde kırk sabah lânet okuyarak beddua ettiği bildirilir 
(Buhari, Cihad 17). Buna karşılık Hz. Peygamber (s.a.s), müslümanları 
rastgele lânet etmekten menetmiş, özellikle ashabının birbirine ve tabiat 
kuvvetlerine lânet etmelerini yasaklamıştır (Ebu Davud Edeb, 4908; 
Müslim, Birr, 80-87). 

Islâm bilginleri arasında kimlere lânet edilip kimlere edilmeyeceği 
konusunda görüş ayrılığı vardır. Bilginlerin bir bölümü müslümanlara hiç 
bir şekilde lânet edilemeyeceği görüşündedir. Bilginlerin diğer bir bölümü 
ise fasık olan müslümanlara lânet edilebileceğini kabul ederler. Kâfirlere 
lânet edip edilemeyeceği de tartışma konusu olmuştur. Bazı bilginler, 
kâfirlere kayıtsız şartsız lânet edilebileceğini kabul ederken bazıları da 
bunun vacib olmadığını, onlara lânet edilebilmekle birlikte lânet etmemenin 
daha güzel ve yararlı olacağını savunmuşlardır (Fahruddin er-Razı, Tefsir-i 
Kebir Ter. 111,188; Ibn Mace, Tercüme ve Şerh, X, 148). 


LEBEN-İ FAHL(SÜT BABA) 


Sözlükte leben, süt; fahl de erkek yani cinsel ilişkisi sonucu kadında süt 
meydana getiren kocadır. Leben-i fahl ise bir erkeğin yaklaşması sonucu 
kadında meydana gelen süt demektir. Buna göre küçük bir çocuk kendi 
annesinden başka bir kadının sütünü emecek olursa bu kadın onun süt 
annesi olur. Emdiği kadının bu sütü hangi erkeğin ilişkisi sonucu meydana 
gelmişse o erkek de bu çocuğun süt babasıdır. Başka bir deyişle süt emen 
çocuk hem kadın hem de erkeğin ortak süt çocuklarıdır. İki çocuğun aynı 
zamanda veya değişik zamanlarda emdikleri sütler bir erkekle bir kadından 
ise bunlar ana-baba bir süt kardeş olurlar. Eğer süt bir erkekten olmaz ve 
çocuklardan biri bu kadının ilk kocasından, diğeri ikinci kocasından 
meydana gelen sütü emmişse bunlar ana bir, baba ayrı süt kardeş olurlar. 


LEVH-İ MAHFUZ 


Arapça'da korunmuş levha demektir. İslâm'da olmuş ve olacak her şeyin 
yazılmış olduğu manevi levhayı dile getirir. Olmuş ve olacak şeyler Allah'ın 
bilgisine bağlı olduğundan Levh-i Mahfuz doğrudan Allah'ın ilim sıfatı ile 
ilgilidir. Korunmuş (mahfuz) olarak nitelenmeşinin nedeni, burada yazılı 
olan şeylerin herhangi bir müdahale ile değiştirilmekten, bozulmaktan uzak 
olmasıdır. Kur'an'da Ümmü'i-Kitap (Kitapların Anası, Ana Kitap), Kitabun 
Hafiz (Koruyan Kitap), Kitabun Mübin (Apaçık Kitap), Kitabın Meknun 
(Saklanmış Kitap), İmamun Mubin (Apaçık İnen Kitap) ve sadece kitap 
olarak da anılır. İnsanların başlarına gelecek şeyleri de ihtiva ettiği için 
Kitabul-Kader (Kader Kitabı) da denir. 

Levh-i Mahfuz adı Kur'an'da yalnız bir ayette geçer. Bu ayette Kur'an'ın 
Levh-i Mahfuz'da bulunduğu bildirilir (el-Buruc, 88/22), ancak hiçbir tanım 
getirilmez. Buna karşılık birçok ayette nitelikleri belirtilerek tanımlanır. 
Buna göre Levh-i Mahfuz içinde hiçbir şeyin eksik bırakılmadığı (el-En'âm, 
6/59), olacak şeylere ait bilgileri saklayan (Kaf, 50/4), yeryüzüne ve 
insanlara gelecek tüm belaların yazılı bulunduğu (el-Hadid, 57/22) her 
şeyin sayılıp tesbit edildiği (Yasin, 36/12), gökte ve yerdeki tüm 
gizliliklerin açıkça belirtildiği (en-Neml, 27/75), temiz yaratılan 
meleklerden başka kimsenin dokunamayacağı apaçık, korunmuş, koruyan, 
saklanmış ve ana kitap'tır. 

Bazı zayıf Hadislerde Levh-i Mahfuz'un yaratılışına ilişkin bilgiler vardır. 
İbn Abbas'tan rivayet edildiğine göre Allah Levh-i Mahfuz'u beyaz inciden, 
kenarlarını da kırmızı yakuttan yarattı, kalemi de, yazısı da nurdur. Aynı 
konuda Enes bin Mâlik'ten yapılan bir rivayete göre de Levh-i Mahfuz'un 
bir yüzü yakut bir yüzü yeşil zümrüt ve kalemi de nurdur. Allah buraya 
yaratacağı, rızıklandıracağı, yaşatacağı, öldüreceği, izzetlendireceği ve 
dilediği şeylerden yapacağı herşeyi o nurdan kalemle yazdırmıştır. Bu 
yazma işlemi her gün ve gece sürmektedir. İbn Abbas'tan gelen zayıf bir 
rivayete göre Allah Levh-i Mahfuz'a ilk olarak şu sözü yazdırmıştır: 
"Muhakkak ki ben Allahım. Benden başka ilah yoktur. Rahmetim gazabımı 
geçmiştir. Kim ki Allah'tan başka ilâh olmadığına ve Muhammedin O'nun 
kulu ve resulü olduğuna şehadet ederse, ona cennet vardır" Yine İbn 
Abbas'tan gelen diğer bir rivayete göre ise Levh-i Mahfuz'a ilk olarak 
"Bismillahirrahmanirrahim, kazâma teslim olan ve hükmüme ram olan ve 


belâma da sabredeni kıyamet gününde sıddıklarla birlikte diriltirim" sözü 
yazılmıştır. 


LİÂN(ZİNA SEBEBİYLE EVLİLİĞİ SONA ERDİRME) 


Liân ve eş anlamlısı mulâane, La'n kökünden "La.a.ne"nin mastarı; 
Allah'ın rahmetinden kovulma ve uzaklaştırılma; kocanın karısını zina ile 
suçlaması ve bunu dört şahitle ispat edememesi halinde, hâkim önünde özel 
şekilde ve karşılıklı olarak yeminleşme anlamında bir İslâm hukuku terimi. 
Hanefi ve Hanbelilerin ortak tarifine göre, liân; koca tarafından yalan 
söylüyorsa Allah'ın lâneti kendi üzerine çekilerek, oyeminlerle 
güçlendirilmiş şehadetlerdir. Kadın da, eğer yalan söylüyorsa, Allah'ın 
gazabını üzerine çeker. Bu yeminleşme koca için "kazf" cezası ve kadın için 
zina cezası yerine geçer, Liân, evliliği sona erdiren bir boşanma yoludur. 
Liânı doğuran sebep şudur. Bir erkek yabancı bir kadına zina ithamında 
bulunursa, bunu dört şahitle ispat etmesi gerekir. Aksi halde zina iftirası 
yapmış sayılır ve kendisine seksen değnek dayak vurulur (en-Nür, 24/4). 
Kazif cezası, önceleri, eşine zina isnadında bulunan ve bunu dört şahitle 
ispat edemeyen koca için de uygulanıyordu. Nitekim Ashab-ı kiramdan 
Hilâl b. Ümeyye (r.a), hanımına zina isnadında bulununca Resulüllah 
(s.a.s); dört şahitle bunu ispat etmesini, aksi halde zina iftirası cezası (kazif) 
uygulanacağını bildirdi. Bunu bir kaç defa daha tekrar etti. Hilâl b. Ümeyye 
şöyle dedi: "Ey Allah'ın Resulü; bizden birimiz karısını bir erkekle zina 
halinde görüyor; delil istiyorsunuz. Seni hak olarak gönderen Allah'a yemin 
ederim ki, ben doğru söylüyorum. Şuna inanıyorum ki, Allah, benim sırtımı 
bu dayaktan kurtaracak şeyi sana indirecektir" (Buhâri, Şehâdât, 21, Tefsiru 
Süre 24/3, Talâk, 28; Müslim, Liân, Il; Ebü Dâvud, Talâk, 27; Ahmet b. 
Hanbel, Müsned, I, 273, TI, 142). Bu olay üzerine aşağıdaki "mulâane 
ayeti" indi. 

"Hanımlarına zina isnat edip de, kendilerinden başka şahitleri olmayanların 
şahitliği, doğru söyleyenlerden olduğuna dair dört defa Allah'ı şahit tutup 
yemin etmesiyle olur. Beşinci defasında, eğer yalan söyleyenlerden ise, 
Allah'ın lânetinin kendi üzerine olmasını diler. Kadının da kocasının 
yalancılardan olduğuna dair, Allah'ı dört defa şahit tutup yemin etmesi, 
cezayı kendisinden kaldırır. Beşinci defasında; kocası doğru söyleyenlerden 
ise, Allah'ın gazabının kendi üzerine olmasını diler" (en-Nür, 24/6-9). 

Ayetin ilk uygulaması Hilâl ailesi üzerinde oldu. Hz. Peygamber, Hilâl'i 
çağırdı. Hilâl, doğru söylediğine dair, dört defa Allah'ı şahit tutup, 
beşincide, eğer yalan söylüyorsa, Allah'ın lânetinin kendi üzerine olmasını 


istedi. Sonra karısı getirtilerek, o da aynı şekilde yemin etti. Beşincide, eğer 
kocası doğru söylüyorsa, Allah'ın gazabının kendi üzerine olmasını diledi. 
Allah'ın elçisi sonra onların arasını ayırdı (eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, 1250 
H, y.y., VI, 268). Liân ayetinin Uveymir el-Aclâni ve zina isnadında 
bulunduğu hanımı hakkında indiği de rivayet edilmiştir. Ayetin hükmünün, 
önce Hilâl ailesine ikinci olarak da Uveymir ailesine uygulandığı görüşü 
daha sağlam görünmektedir (eş-Şevkâni, a.g.e., VI, 268). 

Liânın sebebi ikidir. Birincisi; bir erkeğin karısına, yabancı bir kadına isnat 
edildiği zaman zina cezası uygulamasını gerektiren zina isnadında 
bulunması. İkincisi; babanın henüz doğmamış olan veya doğmuş bulunan 
çocuğun nesebini reddetmesi. 

Ebü Hanife'ye göre, çocuğun nesebini reddetmek, hemen doğumun 
arkasından veya normal olarak en geç bir hafta içinde olmalıdır. Koca, 
karısının doğurduğu çocuğun nesebini kabul etmemekle, ona zina isnadında 
bulunmuş olur ve mulâane yoluna gidilir. Bu süre geçtikten sonra, çocuğun 
nesebi, susma sebebiyle sabit olur. Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre 
ise, nifas sonuna kadar, çocuğun nesebini reddetmek mümkündür (el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, Beyrut 1328/1910, II, ?39; İbnü'-Hümâm, 
Fethu'i-Kadir, Kahire, t.y., III, 260 vd.; el-Meydâni, el-Lübâb, III, 79). Nifas 
müddeti doğumdan itibaren kırk gündür. 

Liânın rüknü; yeminle birlikte Allah'ı şahit gösterme ve her iki eşin lâneti 
üzerine çekmesidir. 

Liânın Şartları üçtür. 

1. Eşler arasında evliliğin devam etmekte olması gerekir. Eşlerin daha önce 
cinsel temasta bulunmamış olması hükmü değiştirmez. Evli olmayanlar 
arasında veya yabancı bir kadına zina isnadında bulunulması halinde 
mulâane yoluna gidilemez. Bir erkek, yabancı bir kadına zina isnadında 
bulunduktan sonra onunla evlense, kendisine yalnız kazif cezası gerekir, 
Liân uygulanmaz. 

2. Nikâh akdinin sahih olması gerekir. Meselâ, şahitsiz evlenen ve bu 
sebeple nikâhı fasit olan eşe mulâane uygulanmaz. 

3. Kocanın şahitlik yapma ehliyetine sahip olması. Bu durum; eşlerin akıl, 
bâliğ ve müslüman olmasını ve kazif suçundan dolayı had cezasına 
çarptırılmamış bulunmasını gerektirir. Eşlerin âmâ veya fâsık olması sonucu 
etkilemez (el-Kâsâni, a.g.e., II, 24; İbnü'-Hümâm, a.g.e, Il, 259; el- 
Meydâni, a.g.e., III, 75,78; İbn Âbidin, Reddül-Muhtâr, Mısır, t.y., Il, 805 
vd.). 


Çocuğun nesebini red edebilmek için bazı şartların bulunması gerekir: 

1. Hâkimin eşler arasında tefrika (ayrılık) kararı vermesi. Çünkü ayrılığa 
hüküm verilmeden önce, nesebi red gerekmez. 

2. Nesebin, Ebü Hanife'ye göre, en geç bir hafta içinde, Ebü Yusuf ve 
Muhammed'e göre nifas müddeti içinde reddedilmesi gerekir. Çoğunluğa 
göre, neseb reddinin en kısa sürede (fevri) yapılması gereklidir. 

3. Nesebin kabulü anlamına gelen bir işlemin yapılmaması gerekir. 

4.Tefrik sırasında çocuğun hayatta olması şarttır (el-Kâsâni, a.g.e, III, 246- 
248; el-Meydâni, a.g.e; III, 79; İbn Âbidin, a.g.e, Il, 811). 

Mulâane sırasında yeminden kaçınma veya liândan dönme halinde; 
Hanefilere göre liândan kaçınan koca ise, yemin edinceye veya yalan 
söylediğini itiraf edinceye kadar hapsedilir. Hapis cezasının bir yarar 
sağlamayacağı belli olursa, kazif cezası uygulanır. Yeminden kaçınan 
kadınsa, mulâane yapması ve kocasını tasdik etmesi için hapsedilir. 
Kocasını doğrularsa serbest bırakılır. "Yemin etmesi, kadından azabı 
kaldırır" (en-Nür, 24/8) ayetinde belirtildiği gibi Hanefiler dışındaki 
çoğunluk İslâm hukukçularına göre, liândan kaçınanlara zina cezası 
uygulanır. Çünkü liân, zina cezasının yerine geçmiştir. 

Koca, hâkim önünde yapılan liân işleminden sonra, yemininden dönerse 
kendisine kazif cezası verilir (el-Kâsâni, a.g.e., IlI, 238; el-Meydâni, a.g.e., 
II, 808; İbn Âbidin a.g.e., II, 808). 

Liânın hükümleri: 

Eşin zinası sebebiyle hâkim önünde vuku bulan mulâane sonunda aşağıdaki 
sonuçlar ortaya çıkar. 

1. Kocadan kazif veya tâzir cezası düşer. Kadın da zina cezasından kurtulur. 
2. Mulâaneden sonra, eşlerin cinsel temasta bulunması haram olur. Hz. 
Peygamber bir hadisinde şöyle buyurmuştur: "Mulâane yapanlar artık 
sonsuza kadar bir araya gelemez" (eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, VI, 271). 

3. Eşler, mulâane sonunda hâkim kararı ile birbirinden ayrılmış olurlar. 
Delil; Hz. Peygamber'in Hilâl b. Ümeyye ile eşini ayırmasıdır (eş-Şevkâni, 
a.g.e., VI, 274). Burada, hâkimin ayırma hükmü, Ebü Hanife ve İmam 
Muhammed'e göre "bâin talâk * " niteliğindedir. Çünkü prensip olarak 
hâkim kararı ile gerçekleşen boşama bâin talâk sayılır. Koca, daha sonra, 
yalan söylediğini ikrar eder veya şahitlik yapma ehliyetini kaybederse karısı 
kendisine helâl, çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, Liân sonucu 
gerçekleşen ayrılık, süt hısımlığı yüzünden ayrılıkta olduğu gibi "nikâh 
akdini fesih" niteliğindedir; ebedi haramlığı gerektirir ve artık bu iki eşin 


yeniden evlenmesi mümkün olmaz. 

4. Zina fiiline bağlı olarak doğan veya doğacak olan çocuğun nesebi baba 
yönünden reddedilmiş sayılır. Artık bu koca ile çocuk arasında miras ve 
nafaka hukuku cereyan etmez (bk. el-Kâsâni, a.g.e., III, 244-248; İbnü'l- 
Hümâm, a.ge,, III, 253 vd.; el-Meydâni, a.g.e., Il, 77-78; İbnRuşd, 
Bidâyetü' I-Müctehid, Mısır, t.y., Il, 120 vd.; İbn Kudâme, el-Muğni, 
Kahire, t.y., VII, 410-416; Abdurrahman es-Sabüni, Medâ Hürriyeti'z- 
Zevceyn fi't-Talâk, Beyrut 1968, II, 896 vd.). 


LİVÂTA 


Erkek erkeğe cinsel ilişkide bulunmaya Livata denir. 
Islâm dininde zina, fahişelik gibi bir hayasızlık örneğini teşkil eden livâta 
da, kesinlikle yasaklanmıştır. Livâtaya, oğlancılık veya homoseksüellik de 
denir. Livâta, insan şahsiyetine ve haysiyetine hiç bir şekilde yaraşmayan 
ahlâki suçlardan biridir. 
Hz. Lüt (a.s), sapıklığın, ahlâksızlığın, edepsizliğin en adisi olan livâtanın 
yaygın olduğu Sedum halkına peygamber olarak gönderilmiştir. Sedum 
halkı, daha önceki milletlerde görülmeyen bu ahlâksızlık suçunda çok ileri 
gitmişti. Iffet, namus ve hayânın unutulduğu bu toplumda Lüt (a.s) gibiler, 
onların bu tür ahlâksızlıklarına engel olmak istemişler, ancak susturulmuş 
ve etkisiz hale getirilmişlerdi. 
Sedum halkının ahlâksızlık ve edepsizliğini ifade eden ayette şöyle 
buyurulur: "Lut'u da hatırla. Hani o, kavmine şöyle demişti: Âlemlerde hiç 
kimsenin sizden önce yapmadığı bir hayasızlığı mı yapıyorsunuz?" (el- 
Ankebüt, 29/28). Ancak diğer ayetlerde, bunların yaptığı kötülüklerin 
cezasız kalmadığı vurgulanarak, gökten gelen acı bir azab ile yerle bir 
edildikleri belirtilmiştir. 
Livâtanın veya başka bir deyişle homoseksüelliğin Islâm hukukundaki 
cezası, bazı fakihlere göre zina cezasıdır. Öte yandan, hakimin, bu kötü 
durumdan insanları alıkoymak için toplumun yararına göre ceza 
verebileceği görüşünü savunanların yanında, livâta işini yapan ve yapılanın 
öldürülmesi gerektiği görüşünde olan Islâm fıkıhçıları da vardır. 


LİVÂÜ'L-HAMD 


Hamd sancağı; kıyamet günü insanların altında toplanacakları sancak; 
Hz. Peygamber'in sancağı. Kıyamet günü övgü ve şeref Hz Peygamber'e ait 
olacağı için, onun ümmetini toplayacağı sancağın ismi "Hamd sancağı" diye 
isimlendirilmiştir. 

"Gecenin bir kısmında da sana mahsus olmak üzere, onunla (Kur'an) gece 
namazı kıl. Umulur ki Rabbin seni bir Makam-ı Mahmud'a gönderir" (el- 
Isrâ, 17/79). Bu ayeti kerimede geçen makam-ı mahmud, ahiret günü Hz. 
Peygamber'e verilecek şefaat makamı olarak tefsir edilmiştir. Nitekim bir 
hadisi şerifte Hz. Peygamber makam-ı mahmudun ne olduğunu soran 
sahâbiye "o şefaattır" diye cevap vermiştir (Ahmed b. Hanbel, II, 444). Bu 
açıdan değerlendirildiğinde hamd sancağının, şefaatla alâkası ortaya 
çıkmaktadır. Ebü Said el-Hudri (r.a), Hz. Peygamber (s.a.s)'in şöyle 
buyurduğunu rivayet etmiştir: "Öğünmek için söylemiyorum, ben 
Âdemoğullarının efendisiyim! Kıyamet gününde ilk diriltilecek benim. 
Öğünmek için söylemiyorum; ilk şefaat isteyen ve şefaati ilk kabul 
edilenim. Öğünmek için söylemiyorum; kıyamet gününde hamd sancağı 
benim elimde olacaktır" (Tirmizi, Menâkıb, I; Ibn Mâce, Zühd, 37; Dârimi, 
Mukaddime, 8; Ahmed b. Hanbel, I, 281, 295, III, 14, 4). 

Hamd sancağı Hz. Peygamber'e ait olan hususi özelliklerdendir. Bir rivayete 
göre diğer peygamberlerde bulunmayan, yalnızca Hz. Peygamber'e ait olan 
bu sancak altında Âdem (a.5)den kıyamete kadar bütün müminler 
toplanacaklardır (Mübarekfüri, Tuhfetü'l-Ahvezi, Beyrut t.y, IV, 130). 


LOHUSALIK (NİFAS) 


Tanımı: 
Nifas; parçalanmış organlar halinde de olsa çocuk doğurmanın ardından, 
kadının rahminden gelen kan veya organları belli olduktan sonra düşük de 
olsa, çocuğun yarıdan çoğunun çıkması, ya da doğurduğu çocuğun ardından 
gelen kan sebebiyle kadında oluşan bir şer'i engel hali demektir. Biz bu 
programımızda "nifas" için "Lohusalık" tâbirini kullanacağız. 
Lohusalık haline islâm Fıkhında "nifas" denmesinin sebebi; onunla bir 
"nefs"in, yani bir canlının dünyaya gelmesi, veya canlıyı ayakta tutan esas 
unsurlardan biri olmasından dolayı "nefs" tâbir edilen kanın, doğumla 
beraber akması, ya da rahmin açılıp yarılmasından dolayı "rahim teneffüs 
etti" denmesi yani, "nifas"ın "teneffüs" kelimesinden türemiş olabilmesidir. 
b)Lohusalığın Başlangıcı: 
Tarifte de değindiğimiz gibi lohusalık, çocuğun yarıdan çoğunun çıkmasıyla 
başlar. Yarıyı belirlemek için çocuğun doğru gelmesinde göğsüne, ters 
gelmesinde ise göbeğine itibar edilir. 
İslâm'da namaza verilen önemi anlayabilmek için bu noktada önemli bir 
fıkıh meselesini hatırlatmakta yarar vardır: Çocuğun yarıdan azı çıktığında 
gelen kan lohusalık kanı değil, hastalık kanıdır, dolayısıyla bu kadın 
abdestini alıp namazını kılacaktır. Rukü ve secde imkânı bulamazsa, çocuğa 
da zarar vememek için legen gibi bir çukura oturacak ve imâ ile kılacaktır. 
Çünkü en ufak bir imkân olduğu sürece, namaz kılmamanın çaresi yoktur, 
diyenler vardır. 
Hamile kadından, doğumdan hemen önce bile olsa, çocuk çıkmadan gelen 
kan hastalık kanıdır. Âdetin en az süresi kadar uzasa bile âdet ya da 
lohusalık kanı değildir. 
Doğum yaptığı halde fercinden kan gelmeyen kadın da yıkanma konusunda, 
fetvâ verilen görüşe göre lohusadır. Yani yıkanması gerekir. Çünkü doğan 
çocukla beraber en azından kanın bir ıslaklığının bulunmadığı olmaz. Ya da 
çocuğun çıkması lohusalık için zaten başlı başına bir sebeptir. Ayrıca kan 
aramaya gerek yoktur. 
Lohusalığın Ölçüsü: 
Lohusalığın en azının bir ölçüsü yoktur. Doğum yaptıktan bir saat sonra kan 
kesilse yıkanır ve ibâdetlerini normal şekilde yapar. Çünkü kanın lohusalık 
kanı olduğuna doğumdan başka bir delil gerekmez. Halbuki âdet kanını 


tanımak ve hastalık kanından ayırmak için en az üç gün sürmesi gerekir. 
Lohusalığıa en az süre, ancak ihtiyaç duyulduğu zaman belirlenir. Meselâ 
karısına: "Doğum yaptığında boşsun" dese, bu kadının iddeti İmam Azam'a 
göre: Önce yirmibeş gün lohusalığı hesap edilmek, ardından onbeş gün 
temizlik, onun da ardından beşer günden üç âdet ve iki âdet arasında 
onbeşer günden iki temizlik olmak üzere en az seksen beş günde dolmuş 
olur ve kadın, bundan daha az zamanda iddetinin bittiğini söylese kabul 
edilmez. 

Lohusalığın en çoğu ise kırk gündür. Dolayısıyla; iki âdet peşpeşe 
gelmeyeceği gibi, iki lohusalık ve bir lohusalık ve bir âdet de peşpeşe 
gelmeyeceğinden, kırk günü aşan kan lohusalık ya da âdet kanı değil, 
hastalık kanı olmuş olur. 

İki lohusalık arasındaki temizliğin en az süresi altı aydır. Çünkü altı ay, 
gebeliğin en az süresidir. Buna göre eğer iki lohusalık arasındaki süre altı 
aydan daha az olursa bu iki doğum ikiz olarak kabul edilir. 

Lohusalık Âdetinde Değişme (İntikat): 

Kadının lohusalıktaki âdeti, önceki doğumunda kan gördüğü günler 
kadardır. Buna göre meselâ, önceki doğumunda yirmibeş gün kan görse bu, 
onun âdeti sayılacağından ikinci doğumunda kırk günü aşan bir sayıda, 
meselâ kırkbeş gün kan görse, yirmibeş günü geçen bu yirmi gününün 
lohusalık değil hastalık kanı olduğu anlaşılır. Ve bırakılan ibâdetler kaza 
edilir. 

İkinci doğumda kan kırk günü aşmaz da, meselâ otuzdokuz ya da kırk gün 
devam ederse, bu defa lohusalıktaki âdeti otuz dokuz ya da kırk güne intikal 
etmiş sayılır ve kırk günü aşmadığı için bunların, hepsi lohusalık kanı 
olmuş olur. 

Lohusalıkta âdetin değişmesine (intikaline) şu örnekleri de verebiliriz: 

a) Lohusalık âdeti yirmi gün olan bir kadın, sonraki doğumunda on gün kan 
görse, yirmi gün temiz kalsa ve onbir gün daha kan görse toplamı kırkbir 
gün eder ki, bununla âdeti olan yirmi günü geçen kısmının hastalık kanı 
olduğu anlaşılır. Buna göre on günü temiz geçen ilk yirmi günü, yine âdeti 
olduğu üzere lohusalıktir. Geri kalan günleride temiz sayıldığı için 
ibâdetlerini kaza edecektir. 

b) Aynı kadın yirmi gün kan gördüğü bu doğumundan sonraki doğumunda, 
bir gün kan görse, otuz gün temiz kalsa, tekrar bir gün kan görse, ondört 
gün temiz kalsa ve bir gün daha kan görse, lohusalık süresi âdeti olduğu 
üzere yine ilk yirmigündür. Çünkü ikinci kan ve ikinci temizlik eksik kan ve 


eksik temizliktir; âdet kanı ve âdet temizliği olamazlar. Eksik temizliklerde 
de kan devam etmiş sayılacağından ve kan gelen günlerin toplamı böylece 
kırk günü geçtiğinden kadın ilk âdetine döner ki, o da yirmi gündür. 

c) Aynı kadın beş gün kan görse otuzdört gün temiz kalsa, tekrar bir gün 
daha kan görse toplamı kırk gün edeceğinden, yani kırk günü aşmamış 
olacağından bu kadının lohusalık âdeti yirmi günden kırk güne intikal etmiş 
ve kırk günün tamamı lohusalık olmuş otur. 

d) Aynı kadın onsekizgün kan görse, yirmiiki gün temiz kalsa ve tekrar bir 
gün daha kan görse, bu defa lohusalık âdeti yirmi günden onsekizgüne 
intikal etmiş olur.Çünkü onsekizgün kan gördükten sonra geçirdiği temizlik 
onbeş günü aştığı için tam temizliktir ve son kan kırk günü aştığı için de iki 
lohusalık kanı arasında değildir.Böyle bir temizlikle lohusalığın sona erdiği 
anlaşılır. 

Son gördüğü bir gün kan ise eksik kan olduğundan hastalık kanı olmuş olur. 
Bu kan bir gün değil de şayet üç gün olmuş olsaydı âdet kanı olmuş olacaktı 
ve son gördüğü bir gün kanı kırk günü aşmadan görmüş olsaydı, temiz 
geçirdiği günlerin sayısı onbeş günü geçmiş olsa da yine hepsi lohusalık 
olmuş olacaktı. 

e) Yine bu kadın bir gün kan görse, otuzdört gün temiz kalsa, tekrar bir gün 
kan görse, onbeş gün temiz kalsa ve yine bir gün kan görse, bu kadının 
lohusalığı, önceki örneğin tersine; sonu kan olan otuzaltı gündür. Yani 
âdetine onaltı gün eklenmiş ve âdeti değişmiş (intikal etmiş)tir. Çünkü son 
kandan önceki temizlik tam ve sağlam temizliktir; dolayısı ile kan kırk günü 
geçmemiştir. 

Bütün bu örnekleri İmam Ebü Hanife'nin şu görüşü özetler biçimdedir: 
Doğumdan sonra kan kırk günün içinde gelirse, araya giren temiz günler 
çok olsa da ayırıcı olamaz ve kan sürekli akmış sayılır. Hatta kadın 
doğumunda bir saat kadar kan görse, otuzdokuz gün temiz kaldıktan sonra 
kırkıncı günde de bir saat kadar kan görse bu kırk günün tamamında lohusa 
sayılır. 

e) İkiz Doğumda Lohusalık: 

Her iki doğum arasında süre altı aydan az olmak üzere kadının bir batından 
iki ya da daha fazla çocuk doğurması halinde lohusalık sadece birinciden 
olur, daha sonraki doğumlar için lohusalık yoktur. İsterse birinci ile üçüncü 
arasındaki süre altı ayı aşmış olsun. 

Bu, İmam Ebü Hanife'nin (r.a.) ve İmam Ebü Yüsufun görüşüdür ve sağlam 
olan da budur. Imam Muhammed'e göre ise, lohusalık sonuncudan olur. 


Çünkü rahim ancak onunla boşalmıştır. İki doğum arasındaki kan ise 
hastalık kanıdır. 

Ancak birden,çok doğumda iddet, ittifakla son çocuk ile tamamlanır. Çünkü 
iddet rahmin boşalması demektir, bu ise içindekilerin tamamen çıkması ile 
olur. 

Sahih olan ikizliğin şartı, yüklülüğün yani, döllenmenin bir olmasıdır. 
Erginlik lohusalık kanına bağlanamaz. Çünkü gebe kalmakla erginlik zaten 
gerçekleşmiş demektir. 


LUKATA(BULUNAN MAL) 


Bir şeyi yerden kaldırıp almak; ilmi, kitaplardan öğrenmek; kılları 
yolmak; bulunan mal hakkında kullanılan bir İslâm hukuku terimi. 
Mülkiyetini veya üzerindeki hakkını terketme niyyeti olmaksızın sahibinin 
iradesi dışında kaybolmuş ve başkası tarafından bulunup sahibine verilmek 
üzere alınmış, bulanın sahibini bilmediği muhterem (üzerinde sahibinden 
başkasının tasarruf hakkı olmayan) mal. 

Lukata ile ilgili hükümleri İslâm hukukunun iki temel kaynağından ikincisi 
olan Hz. Peygamber'in sünneti düzenlemektedir. Kur'an-ı Kerim lukata ile 
ilgili hükümleri açıklamamıştır (bk. Ebü Dâvud, Sünne, 5; Azimâbâdi, 
Avnu'-Mâbüd, Medine 1388-89/1968-69, XII, 354-356). Bu durum 
sünnet'e olan ihtiyacın en açık delilidir. 

Lukata konusunun mihverini teşkil eden hadis şudur: Zeyd b. Halid el- 
Cüheni (r.a.)'dan rivayet edildiğine. göre Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: Bir adam Hz. Peygamber (s.a.s)'e gelerek lukatanın hükmünü 
sordu. Hz. Peygamber: "Onun mahfazasını ve bağını belle, sonra bir yıl ilân 
et! Sahibi gelirse verirsin. Aksi takdirde onu nasıl istersen öyle yap" 
buyurdu. Adam: Koyunun hükmü nedir diye sordu. Hz. Peygamber: 

"Onu al. O ya senin yahut din kardeşinin veya kurdundur" buyurdu. Adam; 
-kaybolmuş devenin hükmü nedir diye sordu. Hz. Peygamber: "Ondan sana 
ne? Su tulumu ve çarığı beraberinde. Sahibi rastlayıncaya kadar suya gider 
ve ağaçları yer" buyurdu (Buhari, Lukata 1, 2, 3, 4, 9, 10,11; Müslim, 
Lukata,1,2,5,7,8,9...). 

Bulunan malın alınmasının efdal olup olmadığı ihtilâflıdır. Hanefi ve 
Şafiilere göre bulunan bir malın sahibine vermek üzere alınması, terkinden 
efdaldır. Çünkü böyle bir malı almakla, onun kaybolması önlenmiş 
olmaktadır. Ahmed b. Hanbel (6. 241/855) ise, böyle bir malı almanın, nefsi 
haram yemekle karşı karşıya getireceğinden, terkinin daha faziletli olduğu 
görüşündedir (Kâsâni, Bedâyiu's-Sanayi', Kahire 1327-28/1910, VI, 200; 
İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Kahire 1389/1970, VI, 118; Şirbini, Muğni'l- 
Muhtaç, Kahire 1379/195960, II, 406; İbn Kudâme, el-Muğni, Nşr. M. Halil 
Herrâs, Kahire, ty., V, 694). Lukatanın alınıp muhafaza edilmesi ve sahibi 
çıktığında ona verilmesi, bütün ilâhi dinlerde mevcud bulunan zaruret-i 
diniyye'den malı koruma prensibine dahildir (Karâfi, el-Furuk, Kahire 1347, 
IW,33). Lukatayı alırken mültakit (lukatayı alan)in niyyeti önemlidir. 


Lukatayı alan sahibine vermek üzere alırsa, lukata onun yanında emânet 
hükmündedir ve telef olması halinde. ödeme mükellefiyeti yoktur. Ancak 
kendisine mal edinmek maksadıyla alırsa; gâsıb hükmündedir ve malın telef 
edilmesi halinde tazmin gerekir (Vehbe ez-Zühayli, Nazariyyetü'd-Damân, 
Dımaşk 1402/1982, s. 174-175; Ali el-Hafif, ed-Damân fil-Fıkhi'l-İslâmi, 
Kahire 1971, 1,102,104,107). Ancak Lukatayı alanın sahibine vermek üzere 
emâneten aldığının ortaya konulması bazı görevlerin yerine getirilmesine 
bağlıdır. Bunlar; 

a. İşhâd: Lukatayı alanın bunu kendisi için almayıp sahibine vermek üzere 
aldığına iki adil kişiyi şahid tutmasıdır. Ebü Hanife'ye göre işhâd vâcip; 
Maliki, Şafii ve Hanbelilere göre müstehaptır (Tahâvi, Şerhu Meâni'l-Asâr, 
Kahire 1388/1968, IV,136; Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Kahire 1357/1983, V, 
339; Nevevi, el-Mecmü, Beyrut, t.y., XV, 255-258; İbn Kudâme, a.g.e., V, 
708; Necib el-Mutü, Tekmiletü'l-Mecmü', Bâci, el-Müntekâ, Kahire 1332, 
V1, 135). 

b. İlân: Lukatanın -sopa, kırbaç, ip vb. gibi insanların değer vermediği 
önemsiz şeyler haricinde- 1 yıl ilânı vaciptir (Tahâvi, a.g.e., IV, 136; İbn 
Kudâme, a.g.e., V, 694; Bâci, a.g.e., VI, 136; Nevevi, Şerhu'i-Müslim, 
Kahire 1349, XII, 22). İlândan maksad malını sahibine ulaştırmaktır. 
Bundan dolayı ilân insanların kalabalık bulundukları yerlerde özellikle 
malın bulunduğu civarda belli aralıklarla yapılmalıdır. Mültakit lukatayı 
ilân ederken sadece cinsini -altın, gümüş gibi- zikretmelidir. Vasıfların 
hepsini zikretmesi halinde buna muttali olan ve sahibi olmayan birisi 
lukatayı kendisinin olduğunu iddia ederek alabilir. Bu durumda multakit 
lukatayı tazmin eder. Buna göre lukata başkasına gösterilemez (Erdebili, el- 
Envâr, Kahire 1326, I, 446; Bâci, a.g.e., VI, 136). İlân herhangi bir masrafı 
gerektirirse Hanefi, Şafii, Hanbelilere göre ilân masrafları multakite aittir. 
Malikilere göre ise multakit lukatanın ilânı için yapılacak masrafları 
lukatadan verilmek üzere bir başkasına yaptırabilir (Vehbe ez-Zühayli, el- 
Fıkhu'l-İslâmi, Dımaşk 1405/1985, V, 778; Abdülkerim Zeydan, Mecmüa 
Buhüs Fıkhiyye, Bağdad 1407/1986, s. 329-330). 

Şârf'in lukatayı alma konusundaki izni işhâd ve ilânla kayıtlıdır. Bu 
görevleri yerine getirmeye multakit hakkında gasb hükümleri uygulanır (bk. 
Gasb mad.). 

Multakitin bulduğu malı koruması ve ilân etmesi karşılığında bir ücret 
hakkı yoktur. Yaptıkları, teberrüdan ibarettir. Ancak mal sahibi multakite 
bahşiş verebilir. Hanbeli ve Şafiilere göre ise mal sahibinin vaadi varsa 


mültakit buna hak kazanır (Kâsâni, a.g.e., II, 202; İbn Adilberr, el-Kafi, 
Riyad 1400/1980, TI, 839); İbn Kudâme, a.g.e.,V, 745; Şâfii, el-Ümm, Bulak 
1321-25, TM,.291). 

Multakitin lukataya yapmış olduğu masrafları mal sahibinden alabilmesi 
için masrafları hâkimin izniyle yapmış olması şarttır. Aksi takdirde bu 
masraflar teberrü mahiyetindedir. Hâkimin izniyle yapılan masrafları mal 
sahibinin ödememesi durumunda multakite masrafları ödettirinceye kadar 
malı hapis hakkı doğar (Şeyh Bedreddin, Câmiul-Fusüleyn, Kahire 1300, TI, 
81; Kâsâni, a.g.e., VI, 203; İbnü'l-Hümâm a.g.e.,VI, 127). 

Lukatanın sahibi olduğunu iddia edene teslimi: 

Lukatanın sahibi geldiğinde kendisine malın verilmesi gerekir. Ancak 
lukatanın kendisinin olduğunu iddia edenin doğruluğunu anlamak için iki 
yol vardır: 

1. Lukatanın vasıflarını bilmek, 

2. Delil ile ispat. 

Lukatanın, kendisinin olduğunu delil ile isbat edene verilmesi ittifakla 
vaciptir. Ancak lukatanın vasıflarını bilene verilmesi Hanefilere göre vacip 
değildir. Hanbeli ve Mâlikilere göre ise vasıflarını bilene lukata verilir. 
Şafiilere göre ise multakit vasfedenin doğru söylediğine kanaatı varsa 
lukatayı vasfedene verebilir (Serahsi, el-Mebsüt, Kahire 1324-31, XI, 8; 
Kâsâni, a.g.e., VI, 202; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VI, 129 vd.; İbn Kudâme, 
a.g.e., V, 709-711; Sehnün, el-Müdevvene" Kahire 1324, VI, 174-175; Şâfi, 
a.g.e., III, 288; Şirbini, a.g.e., II, 416). 


LUKATANIN KISIMLARI 


1. Hayvanlar: oOHayvanın zayıflaması, sahibinin o nafakasını 
karşılayamaması vb. sebeplerle sahibinin terkedip başkasının alıp beslediği 
hayvanlar, terk esnasında sahibi, kim alırsa onun olsun demiş ise, mal, alıp 
besleyene aittir. Böyle bir şey söylememişse, sahibi malını alır; ancak 
masrafı tazmin eder (İbn Nüceym, el-Bahru'r-Râik, Kahire 1333, V,125). 
Hanefilere göre, bulunan bir hayvanın alınması diğer lukatalar gibi câizdir. 
Hanbeli, Şafii, Maliki ve Zâhirilere göre ise devenin alınması câiz değildir. 
İhtilâfın kaynağı yukarıda zikredilen hadistir (Serahsi, a.g.e., XI, 11; 
Şirbini, a.g.e., II, 409; Bâci, a.g.e., VI,139-140; İbn Kudâme, V, 740-741. 
Bu konudaki tartışma için bk. Tahâvi, Şerhu Meanil-Âsâr, Kahire 
1988/1968, IV, 133-136; İslâmi Araştırmalar, Temmuz 1986, sayı:1, s. 42). 
Kendini korumaktan aciz olan koyun, kaz, tavuk gibi hayvanların alınması 
câizdir. Bu tip hayvanlar sahibi çıkmadığında yenilebilir. Ancak cumhura 
(fukaha çoğunluğu) göre, sahibi çıktığında bedelinin ödenmesi gerekir. 
İmam Mâlik'e göre ise gerekmez (İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, İstanbul 
1985, TI, 257-258; Şevkâni, Neylül-Evtâr, Kahire 1357/1983, V, 342). 

2. Dayanıklı olmayan lukatalar: Hanefilere göre bozulacağından korkulan 
andan biraz öncesine kadar ilân edilir. Sahibi çıkmazsa multakit bunu 
yiyebilir. Şafii ve Hanbelilere göre kavun, karpuz, üzüm gibi uzun süre 
dayanıklı olmayan malları bulan dilerse yer, bedelini borçlanır; dilerse satıp 
parasını muhafaza edebilir. Malikilere göre ise dayanıklı olmayan 
lukatalarda ilân şartı yoktur. Multakit fakirse yiyebilir veya sadaka verebilir. 
Mal sahibi bundan sonra gelirse multakit yemiş ise bedeli öder; sadaka 
vermiş ise mal sahibi dilerse sadakaya razı olur, dilerse ödettirir (Serâhsi, 
a.g.e., XI, 9; Necib el-Multüi, Tekmiletül-Mecmü, XV, 278; İbn Kudâme, 
a.g.e., V, 739; Sehnün, a.g.e., Vİ, 175). 

3. Kullanımı haram olan bulunmuş şeyler: Bir müslümana ait olan içki, 
domuz vb. gibi kullanılması haram olan şeyler mal olamayacağından ilânı 
şart olmadığı gibi, imha da edilebilir (Necib el-Mutüi, a.g.e., XV, 278). 

4. Önemsiz lukatalar (tâfih): İp, sopa, kırbaç, yiyecek kırıntısı gibi bulunan 
önemsiz şeyler, ilâna gerek kalmadan kullanılabilir. Ancak sahibi gelirse 
geri alabilir (Buhâri, Buyü, 4; Lukata, 6; Müslim, Zekât, 164,166,...; 
Şevkâni, a.g.e., V, 337). Çünkü başkasına göre önemsiz de olsa hiç bir hak 
zayi olmaz. 


5. Mekke'nin lukatası: Mekke'nin lukatasının alınıp alınmayacağı konusu 
ihtilâflıdır. Bu konuda ihtilâfın kaynağı şu hadis-i Şeriftir: "....Onun dikeni 
koparılmaz, ağacı kesilmez, kaybolan eşyası alınmaz. Meğer ki, bulan ilân 
maksadıyla almış ola..." Buhâri, Lukata, 7; Müslim, Hacc, 447, 448; Ebü 
Davud, Menâsik, 89; Nesai, Menasik 110, 120; İbn Mace, Menasik, 103; 
Darimi, Buyü, 60; Müsned, I, 318, 348; TI, 238). Hanefi ve Malikilere göre 
lukata konusundaki hadisler mutlak olduğundan Mekke'nin lukatası ile 
diğer yerlerin lukatası arasında fark yoktur. Bu hadisinde Hz. Peygamber 
(s.a.s) çeşitli beldelerden yabancıların gelip memleketlerine dönmesi 
sebebiyle sahibi bulunamaz endişesiyle Mekke'nin lukatası ilânı 
gerektirmez vehmini insanların kafasından silmeyi ve ilân konusunda azami 
titizliğin gösterilmesini murat etmiştir. Hanbeli ve Şafiilere göre ise 
Mekke'nin lukatası ancak ilân maksadıyla alınabilir ve ebedi olarak ilân 
edilir, temellükü câiz değildir. Mezkür hadis buna delâlet etmektedir 
(Kâsâni, a.g.e., VI, 202-203; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., VI, 128-129; İbnü'l- 
Kayyım el-Cevziyye, Zâdül-Meâd, Beyrut 1400/1981, TII, 453; Şevkâni, 
a.g.e., 344; Necibel-Mutü, a.g.e., XV, 253-254; İbn Kudâme, a.g.e., V, 706). 
6. Alınan malın yerinde kalan mallar: Bir kimsenin malı değiştiğinde 
camide ayakkabı değişmesi gibi bu bir yanlışlık neticesinde olmuş ise, 
kalan mal lukata hükmündedir. Fakat kasten alınıp yerine kıymetçe ondan 
daha düşük bir mal bırakılmış ise, bu malı kullanmak câizdir (Ali Haydar, 
a.g.e., II, 435; Bilmen, Istılahat-ı Fıkhiyye Kamusu, VII, 263-264). 

İlân müddeti dolduktan sonra sahibi gelmeyen lukatalarda yapılacak 
muâmeleler: 

1. Sahibi adına korunması: İlân müddeti dolduktan sonra multakit lukatayı 
korumaya devam edebilir. Ölümünden sonrada varislere paylaşmamaları ve 
hıfzetmeleri için vasiyette bulunur (İbnü'-Hümâm, a.g.e., VI, 123). 

2. Beytü'i-Mâla konulması: Burada lukataların korunacağı bir bölümün 
bulunması şer'i hükümlerin bir gereğidir. Sahibi geldiğinde lukatayı oradan 
alır (Ali Haydar, a.g.e., Il, 431; Şevkâni, V, 343). 

3. Hâkime teslim etme: Hâkim lukatayı koruyabileceği gibi borç 
verilebilecek bir cinsten ise multakite veya başkasına borç verebilir (İbn 
Nüceym, a.g.e., V, 125). 

4. Satılması: Hâkim veya multakit lukatayı satıp parasını muhafaza edebilir. 
Hâkim, lukatayı ilân müddeti dolmadan satabilir ve mal sahibinin hâkimin 
yaptığı satış akdini feshetme hakkı yoktur (İbn Nüceym, a.g.e., V, 128; Ali 
Haydar, II, 431). 


5. Sadaka olarak verilmesi: Multakit, fakir ise lukatayı kendisi 
kullanabileceği gibi, bir başka fakire de sadaka olarak verebilir. Hanefilere 
göre, multakit zengin ise lukatayı kullanamaz ve bir başka zengine tasadduk 
edemez. İmam Şafii ve Ahmed b. Hanbel'e göre ise verebilir (İbn Rüş d, 
a.g.e., Il, 256; Kâsâni, a.g.e., VI, 202; İbnü'-Hümâm, V1,131-132; Şirbini, 
a.g.e., II, 415; İbn Kudâme, V, 700; Hayreddin Karaman, Mukayeseli İslâm 
Hukuku, İstanbul 1987, III, 57). 

Burada şuna işaret etmekte fayda vardır: Lukatanın ilân müddeti içinde 
sahibinin gelmemesinden dolayı yapılan tasarruflar mal sahibinin hakkını 
asla zayi etmez. Her ne zaman gelirse gelsin ve hangi değerde olursa olsun 
mal sahibi geldiğinde malını alabilir. İtlaf veya elden çıkması durumunda 
malını ödettirme hakkına sahiptir. Çünkü hakların iptali sözkonusu değildir 
(Mergınâni, el-Hidâye, el-Mektebetü'l-İslâmiyye ts., 11,176; Şafii, a.g.e., Il, 
288; İbn Kudâme, a.g.e., V, 700). 

Lukatanın vergisi: Usülüne uygun olarak sahibi arandıktan sonra sahibi 
bulunamayan lukataların 1/5 (humusj)i tahsil edilir ve kalanı bulana ait olur 
(Ebü Ubeyd, el-Emvâl, Kahire 1401/1981, s. 313 vd.; Salih Tuğ, İslâm 
Vergi Hukukunun Ortaya Çıkışı, İstanbul 1984, s. 88; Tecrid-i Tercemesi, V, 
314). 

(Lukata konusuyla ilgili olarak klasik kaynaklar dışında bk.: Abdülkerim 
Zeydan, el-Lukata ve Ahkâmühâ fi'ş-Şeriati'l-İslâmiyye, Mecmüa Buhüs 
fıkhiyye, içinde s. 305-348; Feyzi N. Feyzioğlu, Lukata ve Define, İstanbul 
Üniversitesi Hukuk Fakültesi Dergisi sayı: 1-4, İstanbul 1954, s. 167; Saffet 
Köse, İslâm Hukukunda Bulunmuş Mal ve çocuk, Basılmamış Yüksek 
Lisans Tezi, İstanbul 1988). 
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MAĞSÜBUN MİNH(MALI ELİNDEN ZOR KULLANILARAK 
ALINAN KİMSE) 


Elinde veya tasarrufunda bulunan bir malı başkası tarafından zor 
kullanılarak açıkça alınan kimse. 
Kur'an'da konuya ilişkin şu görüşlere yer verilmiştir: Bir de aranızda 
mallarınızı haksız sebeplerle yemeyin, halkın mallarından bir kısmını bile 
bile günahı mucip (gerektiren) suretlerle yemek için o malları hâkimlere 
rüşvet olarak vermeyin " (el-Bakara, 2/188). 
Bir başka âyette ise; "Ey iman edenler! Mallarınızı haksız ve bâtıl 
sebeplerle aranızda yemeyiniz. Ancak aranızda gönül hoşluğu ile yaptığınız 
ticari anlaşmalar başka. Bir de (haram yiyerek) kendi kendinizi 
mahvetmeyiniz. Hiç şüphesiz Allah sizi çok esirgeyicidir" (en-Nisâ, 4/29). 
Islâm dini batıl ve haksız yollarla kazanç sağlamayı tarafların karşılıklı 
rızasına dayalı olsa bile meşrü kabul etmez. Islâm mal kazanma, ticaret 
yapına ve servet biriktirme hususunda insanlığın yararına olmak üzere belli 
ölçü ve sınırlar getirmiştir. 
Hatta Hz. Peygamber (s.a.s), Veda Haccı hutbesinde: "Ey insanlar! 
Müminler ancak kardeştirler, kişiye kardeşinin malı ancak gönül hoşluğu ile 
helâl olur" buyurmak suretiyle İslamın bu konudaki tavrını ortaya 
koymuştur. 
Islâm hukuku malı elinden güç kullanarak alınan kişi ile ilgili olmak üzere 
şu hükümleri getirmiştir: 
1- Mağsübun minhin elinde iken hasıl olan artışlar, gasptan sonra tazmin 
ettirilir. Binaenaleyh bunlar gâsıbın haksız fiili ve kusuru olmaksızın bite 
telef (yok) olunca gasbedenin bunların değerini tazmin etmesi gerekir. 
Meselâ; bir kimse üzümleri olgunlaşmış bir bağı üzümleriyle birlikte 
gasbetse, bu üzümler hakkında da gasp hükmü cereyan etmiş sayılır. 
2. Mağsübun minh, telef olan veya telef edilen malın bir kısmını gasıba, bir 
kısmını da ikinci gasıba tazmin ettirebilir. Bu konuda seçimlik hakka 
sahiptir. Gasbedilen bir malı mağsübun minhe vermek üzere gasıbın elinden 
zor ve şiddete baş vurmak suretiyle alan şahıs da gasbeden hükmündedir. 
3. Mağsübun minh temyiz gücüne sahip bir çocuksa, malın ona geri 
verilmesi halinde, malı koruyabilecek durumda olması gerekir. Aksi halde 
bu geri verme geçerli olmaz. Gayrı mümeyyiz çocuğa yapılacak geri verme 
Islâmi ise, gasbedeni tazminat yükümlülüğünden kurtaramaz. 


4. Gasbedilenin geri verilmesi ile ilgili tüm masraflar gasıba aittir. 

5. Gasbedilen malın malıki ortada bulunmadığı için, gasbeden kimse malı 
hâkime teslim etmek istese, hâkim malın kaybolacağından korkarsa gerekli 
tedbirleri alır(Ö. Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, VII, 345 vd. 
Ayrıca bk. "Gasb" maddesi). 


MAHKEME 


Islâm'da mahkemelerin ortaya çıkışı, Medine'ye hicret ile başlamaktadır. 
Mekke döneminde müslümanlar, siyasi bir otoriteye sahip olmadıklarından, 
bu dönemde bir yargı kurumundan söz etmek mümkün değildir. Adli 
düzenin kurulabilmesi için kaçınılmaz olan maddi iktidar, Medine'ye 
hicretten sonra bir Islâm devletinin kurulmasıyla elde edilmişti. Medine'de 
devlet başkanı, aynı zamanda kaza organının da başı olan Resulullah ilk 
zamanlar, kaza fonksiyonunu bizzat yerine getiriyor; her türlü ihtilâf ve 
davalar onun tarafından çözüme kavuşturuluyordu. Resulullah (s.a.s), 
toplum düzeninin sağlanması ve haksızlıkların giderilmesi için, hükümler 
verirken aynı zamanda, yargılama usulü hakkındaki temel prensipleri de 
ortaya koyuyordu. 

Islâm devletinin toprakları genişleyince Resulullah (s.a.s), sahabilerden bir 
kısmını kadı tayın ederek ihtiyaç olan bölgelere gönderdi. Medine'de de 
kazai ve adli işlerin artmasıyla birlikte Resulullah (s.a.s), hâkimlik 
yetkilerinden bir kısmını başkalarına devretmek zorunda kaldı. Kendisi 
sadece temyiz makamı olarak yetki kullanmakla yetindi. 

Islâm hukukunda mahkemeler, tek hâkim sistemi ile çalıştıklarından dolayı 
hâkimlerin görevleri oldukça ağırdır. Bunun için, kadılar davaları çözüme 
kavuştururken müftü ve âlimlerden istifade ederlerdi. Ancak bilgi ve 
görüşüne başvurulan kimselerin önerdikleri çözümün bir bağlayıcılığı 
yoktu. 

Islâm'da mahkemeler, tek dereceli olarak faaliyet gösterdiklerinden, 
verdikleri kararlar kesindir ve bir üst mahkemece bozulması veya yeniden 
görüşülmesi söz konusu değildir. Temyiz makamı alt mahkemenin verdiği 
kararları sadece şekil yönünden tetkik edebilir. Davanın görülmesinde usul 
yönünden bir eksiklik mevcut değilse, kararı aynen onaylamak 
durumundadır. Resulullah (s.a.s), verilen kararları sadece bu açıdan 
incelediği gibi, Raşid Halifeler de aynı şekilde hareket etmişlerdir. Hz. 
Ömer ve Hz. Osman (r.a), hilâfetleri sırasında her hac mevsimi Mekke'de 
bir temyiz mahkemesi kurarlar ve ülkenin her tarafında kadıların verdiği 
kazai kararlara yapılan itirazları temyizen incelerlerdi. Hz. Ömer (r.a), ölüm 
kararlarını bizzat tetkik etmeden infaz ettirmiyordu. 

Peygamber (s.a.s) zamanında duruşmaların yapıldığı özel bir mekan yoktu. 
O, camide, pazarda, evde, veya o anda bulunduğu herhangi bir yerde 


tarafları dinler ve meseleyi çözüme kavuşturarak verdiği kararları infaz 
ettirirdi. Ancak sonraki devirlerde, kaza fonksiyonunun yerine getirilmesi 
için özel binalar inşa edildi ve davalar buralarda görülmeye başlandı. 
Emeviler zamanına kadar davalara bakmak için belirli gün ve saat tayın 
etme âdeti de yoktu. Mahkemeler, haftanın her gününde ve her saatinde 
gelen davalara bakardı. 

Peygamber (s.a.s) zamanında vilayet kadıları için yetki açısından bir 
sınırlama mevcut değildi. Kadılar bölgeleri dahilinde hukuk ve ceza 
davalarının tamamının muhatabı idiler. Ancak, görev sahaları belirli 
sınırlarla tahdit edilmişti. Bir kadı yalnızca kendi yetki bölgesinde faaliyet 
gösterebilir ve atandıkları bölge dışında kalan bir yerdeki adli meselelerle 
ilgilenemezdi. Aynı zamanda bir şehre aynı tür davalara bakmak üzere 
birden fazla kadı görevlendirilemezdi. Bazı hukukçular, görev sahaları 
belirlenmek şartıyla, bunun sahih olacağı görüşünü benimsemişlerdir. 

Hz. Ömer (r.a), kadılık bölgelerinde, bakacakları dava çeşitlerini belirtip 
birden fazla kadı tayın ederek bir taksim yapmış ve böylece kadıların 
yüklerini hafifletme yoluna gitmişti. Dava türlerinin ayırımı Emeviler 
zamanında daha belirgin hale gelmiştir. 

Islâm toprakları dahilinde, gayrımüslimlerle müslümanlar arasındaki 
ihtilâfları çözmek ve davalara bakmak selâhiyeti Islâm mahkemelerine 
aittir. Gayrımüslimler, müslümanları ilgilendirmeyen meselelerini, kendi 
aralarında çözebilirler. Ancak kendi rızaları ile Islâm mahkemelerine 
müracaat ettiklerinde dava Islâm mahkemeşinin yetki alanı içine girer ve 
verdiği kararlar bağlayıcı olur. 

Islâm mahkemelerinde yargılamalar, muayyen prensipler çerçevesinde olur. 
Bu kurallar adaletin gerçekleşmesi ve hakların sahiplerine verilebilmesi için 
Hz. Peygamber'in sünnetinde net bir şekilde gösterilmiştir. 

Buna göre davacı mahkemede iddiasını delillerle ispat etmek zorundadır. 
Davalıya da yemin ettirilir (Tirmizi, Ahkâm, 12; Müslim Akdiye, 1). 
Hâkimler davayı, davacının getirdiği deliller çerçevesinde neticelendirmek 
zorundadırlar. Hâkimin dava hakkındaki şahsi bilgisi ve kanaati vereceği 
hükme bir mesned teşkil etmez. 

Hâkim, muhakeme esnasında taraflara eşit davranmak zorundadır. 
Rasulullah (s.a.s), tarafların hiç bir tesir altında kalmadan kendilerini 
savunabilmeleri ve delillerini ortaya koyabilmeleri için hâkimlerin taraflara 
bakışında, konuşmasında ve her çeşit hal ve hareketinde eşit davranılması 
gerektiğini bildirmiştir. Resulullah (s.a.s), yargılama esnasında tarafları, 


rahat davranabilmeleri için yere oturturdu (Ebu Davud, Akdiye, 8). 
Hâkimin, yalnızca bir tarafın delillerini dinleyip, diğer tarafın kendini 
savunmasına fırsat vermeden hüküm vermesi yasaktır. Bir hadiste şöyle 
buyurulmaktadır: "Şayet hâkimler, insanlara, tek taraflı beyan ve iddialara 
dayanarak hak tevzi edecek olsalar, kan (ceza davaları) ve şahısların Malları 
(hukuk davaları) üzerinde, doğru ve adıl olmayan hükümler verilirdi" 
(Ahmed Ibn Hanbel, Müsned, Nşr. A, Muhammed Şakir, Mısır 1958 No. 
3188, 3292). Diğer bir hadiste de Hz. Ali (r.a) den yargılamanın şekli 
hakkında Resulullah (s.a.s)'in şöyle söylediği rivayet edilmektedir: "Iki taraf 
senin karşında yer alınca, birini olduğu gibi diğer tarafı da dinlemeden 
aralarında hükmetme! Bu, ne şekilde hüküm vermen gerektiğini sana 
gösteren bir yol olacaktır" (Tirmizi, Ahkâm, 5; Ebu Davud, Akdiye, 6). 
Davacının iddiasının dikkate alınabilmesi için en az iki şahit getirmesi 
gereklidir: "Erkeklerinizden iki de şahit tutun. Eğer iki erkek bulunmazsa, 
şahidlerden kendine güvendiığınız bir erkek ve iki kadın yeter" (el-Bakara, 
2/282). Ancak Resulullah (s.a.s), iddia sahibinin yemini ile tek şahidin 
şehadetine dayanarak da hüküm vermiştir (Müslim, Akdiye; Ebü Davud, 
Akdiye, 21; Tirmizi, Ahkâm, 13). Buna göre iddia sahibi iki şahit 
getiremezse, yemin ile birlikte tek şahitle hüküm verilir. 

Şahitlerin şehadetlerinin geçerli olabilmesi için namuslu ve adıl olmaları 
şart koşulmuştur: Içinizden adâlet sahibi iki kişiyi yaptıklarınıza şahit 
tutun" (et-Talâk, 65/2). 

Davalarda şahitlikte bulunanların durumları, mahkemece tahkik edilip 
güvenilirlik ve adıllikleri komşularından soruşturularak, tesbit edilir. 
Istilahta buna tezkiye denmektedir (bk. Tezkiye mad.). Ilk zamanlarda 
hakimler bu soruşturmayı açıktan açığa yapmakta idiler. Ancak kadı 
Şureyh, bu soruşturmayı gizlice yaptıran ilk kimse olmuştur. Ayrıca 
şahitlerin birbirinin verdiği ifadelerden etkilenip şehadette bulunacakları 
şey hakkında birbirlerinin ağzından bir şey almamaları için de ilk defa 
şahitlerden ayrı ayrı ifade alma usulu Hz. Ali (r.a) tarafından getirilmiştir. 
Kadı, mahkemede, görülecek davanın usul yönünden bütün unsurlarını bir 
araya getirdikten sonra davayı şu kaynaklar çerçevesinde hükme bağlar: a) 
Kur'an b) Sünnet c) Bu ikisinde de bir hüküm bulamazsa ictihad eder (Ebu 
Davud, Akdiye, 11). Buna sonraki devirlerde icma ve kıyas eklenmiştir. 
eş-Şa'bi, Hz. Ömer'in hilâfeti zamanında kadılık yapan Şureyh'den, 
kendisine Hz. Ömer (r.a)'ın şöyle talımat verdiği nakletmektedir: "Allah'ın 
Kitabı'nda bulduğun şey ile hükmet! Allah'ın Kitabı'nın tamamında bir şey 


bulamazsan bu halde Allah'ın Resulünün kararlarında bulduğun şey ile 
hükmet! Şayet Resulullah'ın kararlarının tamamında bir şey bulamazsan, 
müminlerin imamlarının kararlarında bulduğun şey ile hükmet! Şayet 
onlarda da bir şey bulamazsan, kendi reyinle doğruyu bulmak için ictihad et 
ve zühd ve ilim ehline danış" (Ibn Kayyım el-Cevzi, I'lamul-Muvekkı'in, 
Mısır, t.y., 1, 97). 

Hukuk davalarında, hakkıihlâl edilen kimse şikayette bulunmadıkça, olay 
başkaları tarafından bildirilse bile mahkeme harekete geçmez ve 
hakkıçiğnenen kimse dava açmaya zorlanmaz. Ceza davalarında ise durum 
farklıdır. Hakkıihlâl edilen kimse dava açmasa bile, olaydan haberdar 
edilmesi durumunda mahkeme, hemen olaya el koyarak amme davası açar. 
Had gerektiren olayların dışında kalan davalar, hak sahibinin affetmesi ve 
davadan dönmesi halinde düşer. Bir takım suçlar, şahısları ilgilendirse bile, 
esas olarak Islâm toplum düzenine karşı işlenmiş olduklarından, bu suçların 
cezaları her halükarda infaz edilir. Zina, hırsızlık, içki vs. suçlar bu 
kabıldendir. 

Islâm hukukunda genel anlamda bir af söz konusu olmadığı gibi, devlet de 
hakkıihlâl edilen kimseye rağmen suçlan affetme salâhiyetine sahip 
değildir. 

Verilen kararların infaz edilmesi, mahkemelerin en önemli görevlerinden 
birisidir. Davayı kaybeden tarafın karşı tarafa hakkını vermekten kaçınması 
durumunda, hâkim, kararı bizzat icra ederek hakkı hak sahibine verir. 
Taraflar davayı mahkemeye götürmeden, resmi sıfatı ve kazai salâhiyeti 
olmayan bir kimseye giderek davalarını çözümlettirebilirler. Islâm hukuk 
ıstılahında bu yönteme "tahkim" (hakem tayın etme) denilmektedir. 
Peygamber (s.a.s), harp esirlerini, katilleri, cinayet zanlılarını ve borçlarını 
ödemeyenleri hapsediyordu. Ancak, hapishane olarak kullanılmak üzere 
özel bir yapı yoktu. Hapsedilmesi gereken suçlular, muhtelif yerlerde 
hapsediliyorlardı. Ilk defa, hapishane olarak kullanılmak üzere hususi bir 
bina yaptıran Hz. Ali (r.a) olmuştur. Islâm hukukunda hapis cezası olmadığı 
için, bugünkü anlamda bir hapishanenin varlığı hiç bir zaman söz konusu 
olmamıştır. Islâm'da hapishaneler, hakların sahiplerine verilmesine ve 
suçluların yargılanıp cezaların infaz edilmesine kadar, tutukluların 
kaçmalarını önlemek için kullanılmaktadır. 


BİR GRUP GENÇ KIZ, TURİSTİK BİR GAYE İLE, MESELA 
KIBRIS'A GİDEBİLİRLER Mİ? İÇLERİNDEN BİRİNİN YANINDA 
MAHREMİNİN BULUNMASI DİĞERLERİ İÇİN DE YETERLİ 
OLMAZ MI? 


Konu, kadının yanında mahremi yokken sefer süresi kadar yolculuğa 
çıkıp çıkamayacağı ile ilgilidir. Kur'an-ı Kerim'de bu konuda bir açıklık 
yoktur. Hadislerde ise bol ve detaylı bilgi mevcuttur. Mesele Islam fıkhına 
da bu hadislerle yansır. Rasulüllah Efendimiz (s.a.s.) "Allah'a ve Âhiret 
gününe inanan bir kadının, yanında mahremi olmaksızın üç gecelik bir yola 
sefere çıkması helâl değildir." buyurmuşlardır.(Müslim, hacc 74) 

Bu süre bazı rivayetlerde: "Iki gün, bir gece, üç günün üzerinde, bir gün, bir 
gün bir gece, iki gece, bir berid (yarım gün)" şeklinde değişik zikredilir.(bk. 
Azim-âbâdi, Avnü'1-Ma'büd V/149; Halil Ahmed, Bezlü'l-mechüd 
VN1302; Sübki, el-Menhel X/267) Hanefiler "üç günlük yol" diye 
sınırlayan rivâyeti almışlar ve sefer süresi olarak da bunu görmüşlerdir. Bu 
durumda Hanefilere göre, kadın küffar diyarından Islam ülkesine hicret 
etmek hariç, ne maksatla olursa olsun, sefer müddeti bir yola; yanında 
mahremi olmaksızın gidemez. Hac ve Umre dışındaki her türlü "sefer" için 
bütün alimler aynı görüştedirler.(bk. Davudoğlu VN/83) Aralarındaki ihtilaf 
sadece "sefer" müddetinin ne kadar olduğu konusundadır. 

Hac konusuna gelince: "Beytullah'ı haccetmek, ona yol bulabilenler için, 
insanlar üzerinde Allah'ın bir hakkıdır" (3/97) ayetine dayanarak Şafiiler ve 
Mâlikiler, birden çok güvenilir kadın arkadaş bulan kadın da ona "yol 
bulmuş" demektir. Öyleyse böyle olan kadına da hacc farz olur ve mahremi 
olmasa dahi gitmesi gerekir demişlerdir. Onlara göre umrede vacip olduğu 
için, aynı durumdaki kadın umreye de gitmek zorundadır. Farz olan haccını 
ve umresini yapmış olan kadın ise, ne hacca ne de başka bir "sefere" 
mahremsiz gidemez. Nevevi ye göre Şafiilerde de sahih olan görüş budur. 
Durum böyle olmakla beraber bazı Şâfii âlimler; kadının mahremsiz sefere 
çıkmamasının sebebi (illeti) emniyetsizliktir. Emniyet kadınlarla dahi elde 
edilirse, kadın yanında mahremi yokken de onlarla yolculuğa çıkabılir, 
demişlerdir. Ancak söz konusu Hadislerden böyle bir sonuca varmak hiç 
mümkün değildir. Diğer mezhepler (cumhur) bunu böyle kabul etmedikleri 
gibi; Şafii mezhebindeki sahih görüşe göre de bu böyle değildir. Yani: 

I- Kadın farz olan haccına Şâfil mezhebine göre, yanında mahremi yokken 


güvenilir kadınlarla gidebilir. Hanefi bir kadının bu konuda Şâfii mezhebini 
taklid ederek mahremsiz hacca ya da umreye gitmesi hoş değildir, çünkü 
bunda bir zaruret yoktur. Ama taklid eder ve giderse haccı olmuş olur. 

2- Bir defa haccetmiş olan bir kadının yanında mahremi yokken, sefer 
müddeti yoldan, artık hiç bir mezhebe göre haccetmesi mümkün değildir. 
Giderse günah işlemiş olur. Umre de aynıdır. 

3- Hac ve umre dışında bir maksatla kadın, hiç bir mezhebe göre mahremsiz 
olarak "sefere" çıkamaz. Beraberinde güvenilir kadın arkadaşlarının 
bulunması bir şey ifade etmez. Bundan da sadece "dar-i harpteki" bir 
kadının "dâr-ı Islâma" hicreti istisna edilir. O, mahremi bulunmasa dahi, 
orada durmaz ve Islâm ülkesine göç eder. 

Hal böyle olunca, turistik vb. gayelerle, genç ya da yaşlı kadınların, sefer 
müddeti yolculuğa çıkması meşru olmaz. Sebep olanlar, mes'ül olur. Ancak 
"seferi", mesafe değil de "mu'tat vasıta" ile süre olarak izah eden Elmalılı 
ve başkalarına göre , otobüsle onsekizsaatlık yolun altında kalan mesafeler 
sefer sayılmayacağından, Şâfiilerdeki bu zayıf fetvadan belki sadece 
oralarda yararlanılabilir. Meselâ -hoş olmamakla beraber- Bursa'dan 
Istanbul'a bir kadın grubu: Burası Hanefilerdeki bazı izahlara göre sefer 
değildir, "sefer" diyenler olsa bile bazı Şâfiiler kadının güvenilir kadınlarla 
da "sefere" çıkabileceğini söylemişler. Öyleyse biz de gidebiliriz, derlerse, 
Zayıf da olsa bir ipe tutunmuş olurlar. (Allahu a'lem)( Konu ile ilgili daha 
geniş bilgi için bk. Hattâb es-Sübki el-Menhel X/264-68: Davudoğlu 
VN/81-84; Halil Ahmed, age VNI/302-305; Azımâbâdi, age V/148-154; el- 
Menbeci, el-Lübâb 1/436-38; Sevkâni, es-Seyl N/161; Vehbe ez-Zuhayli 
NI/36) Ama iyi olanı yapmış olmazlar. 

Sözkonusu hadislerde, öyle ya da böyle ayırmaksızın herhangi bir kadının 
(mutlak olarak) mahremsiz yolculuğa çıkmaması istenir, ama Kâdi Iyâz ve 
bazılarından nakledildiğine göre bu yasak, genç kadınlar içindir. 
Kendilerine karşı arzu duyulmayacak yaşlı kadınlar ise, kocaları ve 
mahremleri yokken de her türlü sefere çıkabilirler. (Azımâbâdi, age V/153: 
Halbuki yine "Kâdi Iyâz'in beyanına göre, ulema kadının hacla umreden 
başka seferlere mahremsiz çıkamayacağına ittifak etmişlerdir." (Davudoğlu 
VN/38)) Hattâ bu hükmün dayanağının (illetinin) "emniyet" olduğunu, bu 
temin edildikten sonra, ne ile temin edilmiş olursa olsun, kadının 
mahremsiz de yolculuk yapabileceğini söyleyen eski ve yeni görüşler de 
vardır.(Bu görüşler ve kime ait oldukları konusunda bk.. el-Bâci, el- 
Müntekâ NI/82; Azimabâdi, age V/150) Ancak ne sözkonusu Hadislerde 


hükmün dayanağının (illetinin) emniyet olduğuna bir işaret vardır, ne de, 
öyle kabul edilse dahi, bugünkü şartlarda yolculuk yapan kadının 
mahremsiz emniyette olacağı söylenebilir. Nevevi'nin de dediği gibi "her 
düşene bir kapan bulunur."(bk . Davudoğlu VN/83) Dolayısı ile kadının 
yaşlı olması da bu hükmü değiştirmez .Bu tür görüş sahipleri, bir de 
Rasulüllah'ın (s.a.s.) vefatından sonra, onun hanımlarının Osmân b. Affân 
ve Abdunahman b. Avf gibi sahâbilerle hacca gittiklerini delil gösterirler 
ama, bu da hükmü değiştirmez; çünkü Rasulüllah'ın hanımları "mü'minlerin 
anneleri" olmakla, onlar onların mahremi olmuş olurlar. (Es-Sübki age 
X/268; Davudoğlu VN/84) 

Bu konudaki "mahrem" den maksat ise: "mubah olan bir yolla nikâhı 
kendisine ebediyyen haram olan erkek"tir. "Ebediyyen haram olma" şartıyla 
kadının, meselâ kızkardeşinin kocası, kendisinin mahremi olmadığı 
anlaşılır. "Mubah bir yolla nikâhının haram olması" şartı ise, mesela zina 
yoluyla doğacak hürmet-i musâharenin, yolculuk için mahremlik 
oluşturmayacağını anlatır.(bk. Halil Ahmed age VNI/302; Ali Kâri age. 37 ) 


MÂ-İi MUKAYYED(MUTLAK SULAR) 


İçilmesi veya temizlik için kullanılması kayıt altına alınmış su. İslâm 
fıkhında su denildiği zaman, içilmesi veya temizlikte kullanılması caiz olan 
temiz sıvı kastedilir ki, buna "mutlak su" denir. Yaratıldıkları vasıf üzere 
bulunan yağmur, kar, dolu, deniz, göl, ırmak, pınar ve kuyu suları bu 
niteliktedir. 

Kur'ân-ı Kerim'de bütün suların ilk kaynağı olan yağmur suyunun 
temizliğine şöyle işaret edilir: "Biz gökten tertemiz bir su indirdik" (el- 
Furkan, 25/48). Yeryüzünde canlıların ihtiyacını karşılayacak ölçüde suyun 
bulunduğu ayetlerde şöyle belirlenir: "Biz gökten belli ölçüde su indirdik de 
onu yeryüzünde durdurduk. Şüphesiz biz onu gidermeye de kadiriz" (el- 
Mü'minün, 23/18). "(Biz gökten suyu), ölü bir yere hayat verelim ve 
yarattığımız nice hayvanları ve insanları sulayalım, diye (indirdik)" (el- 
Furkan, 25/49). Hz. Peygamber, Medine kuyularının suyu ile abdest almış 
ve su hakkında şöyle buyurmuştur: "Su temizleyicidir. Tadını, rengini veya 
kokusunu değiştiren birşey kendisine karışmadıkça, hiç bir şey suyu pis 
hale getirmez" (Ebü Dâvud, Tahâre, 34; Tirmizi, Tahâre, 49; Nesai, 
Miyâh,1, 2; İbn Mâce, Tahâre, 76; Ahmed b. Hanbel, 1, 235, 284, 308, TI, 
16,31, 86, VI, 172, 330;.el-Mevsıli, el-İhtiyâr, y. ve t.y., 1, 14). 

Mutlak su, dışarıdan katı veya sıvı bir maddenin karışmasıyla, yaratılmış 
olduğu özelliğini kaybederek, mukayyed su halini alır. Bunlar, kendilerine 
karışan maddeye göre bir sıfat eklenerek yeni bir ad alırlar. Gül suyu, çiçek 
suyu, üzüm, erik ve et suları gibi... 

Mukayyed sular da ikiye ayrılır: 

1) Asli olanlar: Kavun, karpuz, asma, gül suları ve benzeri. 

2) Gayri asli olanlar: Aslında mutlak su iken bir arızadan dolayı mukayyed 
olan sulardır. İçine düşen yaprakların çürümesi ile tabiatı olan incelik ve 
akıcılık özelliğini kaybederek bozulan su gibi... İçinde nohut, mercimek 
gibi temiz bir şeyin pişmesiyle incelik ve akıcılığını kaybetmiş bulunan su 
da mukayyed su sayılır (M. Zihni,Nimeti İslâm, I, 13). 

İçine karışan mukayyed bir su ile üç özellikten, yani renk, koku ve tadından 
birini veya ikisini kaybeden mutlak bir su da mukayyed sayılır. Şöyle ki; 
mutlak bir suya süt gibi renk ve taddan ibaret iki vasfı olan veya karpuz 
suyu gibi taddan ibaret bir vasfı bulunan bir sıvı karışıp kendisinde bu 
vasıflardan yalnız birisi ortaya çıksa veya sirke gibi renk, tad ve koku 


olarak üç vasfı bulunan bir sıvı karışıp da bu vasıflardan ikisi belirse, artık 
böyle bir mutlak su mukayyed hale gelmiş olur. 

Bir mutlak su yosun tutsa veya uzun süre geçmesiyle özelliği bozulsa veya 
içine, tadını değiştirmeyecek miktarda sabun, zağferan, toprak veya toprak 
gibi temiz ve katı şeyler düşse veya içinde mısır, nohut gibi şeyler ıslatılsa 
mutlak olmaktan çıkmaz; isterse rengi, kokusu ve lezzeti bozulmuş olsun. 
Ancak böyle bir sebeple tabiatını kaybetmiş, yani inceliği ve akıcılığı 
kalmamış olursa artık bir mukayyed su halini alır (M. Zihni, a.g.e., s., 14). 
Mukayyed suların hükümlerine gelince; bu sularla abdest ve gusül 
alınamaz. Yani bunlarla hükmi necaset giderilemez. Çünkü İslâm'da bu 
çeşit temizlikler için mutlak su kullanılması gerekli kılınmıştır. 

Mukayyed suların bir kısmı içilebilir ve yemeklerde kullanılabilir. Bunların 
yağlı ve yapışkan olmayan, sıkmakla akıp gidecek halde bulunan kısmıyla 
hakiki pislikler yıkanıp giderilebilir. Meselâ, maddi, necaset; yağmur, dere, 
deniz, pınar, kuyu sularıyla giderilebileceği gibi, çiçek sularıyla, meyve ve 
sebzelerden çıkarılan sularla, içinde nohut, mercimek gibi şeyler ıslatılmış 
olan sularla da giderilebilir. Fakat temiz olmayan sularla, yağlı ve yapışkan 
sıvılarla veya içine karışan herhangi bir şeyden dolayı incelik ve akıcılığını 
kaybetmiş sularla pislik giderilemez. 

Mutlak sular gibi mukayyed sular da içlerine düşecek pis şeylerden dolayı 
temizliklerini kaybederler. Bu durumdaki mukayyed bir su ne hükmi; ne de 
hakiki bir pisliği gideremez (Semerkandi, Tuhfetü'l-Fukahâ, I, 111; el- 
Mergınâni, el-Hidâye, 1,17,19; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, İstanbul 1393/1973, 1, 
16-21, 41-45; el-Fetâvâ'l-Hâniyye (Hindiyye kenarında), İstanbul 
1393/1973, 1, 3-5, 18 vd), 


MÂ-i MÜSTA'MEL(ÖZELLİĞİNİ KAYBETMİŞ SULAR) 


İslâm hukuku açısından sular; biri mutlak, diğeri mukayyed olmak 
üzere iki kısma ayrılır. Mutlak su, asli özelliğini kaybetmemiş olan yağmur, 
kar, deniz, göl, ırmak, pınar ve kuyu sularıdır. Bunlardan her birine "mutlak 
su" denir. Mukayyed su ise; kendisine herhangi bir maddenin karışmasıyla 
renk, koku, tad gibi asli özelliklerinden birini veya bir kaçını kaybetmiş ve 
hususi bir ad almış olan sulardır. Gül suyu, çiçek suyu, meyva suyu, et suyu 
gibi... Bunlardan her birine de "mukayyed su" denir. 

Mutlak sular, hem temiz hem de temizleyici olup olmama yönünden beş 
kısma ayrılmıştır. İşte bunlardan biri de, sözlük anlamı itibâriyle kullanılmış 
su demek olan "mâ-i müsta'mel'dir. Abdest almak veya gusletmek gibi 
mânevi bir pisliği gidermek, herhangi bir farzı yerine getirmek veya sevap 
kazanmak niyetiyle insan bedeninde veya bir uzvunda kullanılan sular, 
kullanılmış su hükmündedir. Keza abdesti olan bir kimsenin sırf sevap 
kazanmak amacıyla başka bir mecliste veya bir ibadet yaptıktan sonra aynı 
mecliste tekrar abdest aldığı su da böyledir. Aynı şekilde, yemeklerden önce 
ve sonra Hz. Peygamber'in sünnetine riayet etmek amacıyla elleri yıkamada 
kullanılan su da bu gruba girer. 

Kullanılmış su, İslâm hukuku açısından temiz olup maddi pislikleri 
gidermede kullanılırsa da; abdest almada, gusülde ve diğer mânevi kirleri 
gidermede kullanılamaz. Buna göre, abdest alırken veya guslederken insan 
bedenine dokunarak akan suları biriktirip de onunla tekrar abdest almak 
veya gusletmek caiz değildir. Yine, bu tür suları içmek, hamurlu işlerde vs. 
kullanmak tenzihen mekruhtur. Ancak, bedenden sıçrayan bu sular, 
dokundukları şeyleri veya abdestten sonra kurulanmak için kullanılan 
havluyu pisletmezler. Buna rağmen, abdest alırken sıçrayan sulardan 
sakınmak, kalb huzuru ve gönül rahatlığı açısından daha iyidir. 

Kullanılmış suyun temiz olup temizleyici olmaması İmam Muhammed'e 
göredir. İmam A'zam ile İmam Ebu Yusuf'a göre bu çeşit sular pis sayılır. 
İmam Mâlik ile İmam Şafiinin bir görüşüne göre de kullanılmış su, hem 
temiz hem de temizleyicidir. Fakat tekrar kullanılması mekruhtur (bk. es- 
Serahsi, Kitâbü'l-Mebsüt, 1, 52-53; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, 1, 83; 
Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, s. 49-50; Mehmed Zihni 
Efendi, Nimet-i İslâm, s. 12). 


MAKYAJ (SÜSLENME VE KOKULANMA): 


1- Süslenme 
Güzel olanı sevme ve güzel görünmeye çalışma duygusu da insanın 
fıtratında, yaratılış hamurunda bulunan doğal bir durumdur. İslâm ise fıtrat 
dinidir. Fitrat dininin, fıtratta bulunan duyguları yasaklaması ve köreltmesi 
değil, fıtrata uygun biçim de ayarlaması ve düzenlemesi beklenir. Öyleyse 
süslenmenin fıtrata uygun olanı normal, fıtratı bozanı, ya da gayesinden 
uzaklaştıranı anormaldır. Ya da biri helâl, öbürü haramdır. 
Başta da söylediğimiz gibi, tabiatta herşey çift olarak yaratılmıştır. Allah'tan 
başka herşey çifttir. Çiftler ise bir bütünün yarım parçaları demektir. Bir 
araya gelince bütünü oluştururlar. Artı ve eksi elektrik taşıyan kablolar 
birleşince enerji oluşur, lamba yanar; ütü ısınır. Kadın ile erkek normal 
yollarla bir araya gelince birbirlerini tamamlarlar. Huzur ve sükun oluşur. 
Elektrikte olduğu gibi meyva ve sonuç doğar. Demek ki, bu bütünün 
oluşması istenen bir şeydir. İstenen bir şey için gerekli olan şeyler de 
istenmiş demektir. İste normal ölçüleriyle süslenme ve kokulanma, bu 
bütünün tutmasını sağlayan ara yapıştırıcılardandır ve tabii ölçülerinde 
kaldığı sürece tabiidir. 
Yalnız kadın süsünü yabancılara göstermemekle emrolunmustur. (Nür (24) 
31.) Öyleyse süslenecegi yer evidir. 
Kadının tabii güzelliklerini koruması, pasaklı olmaması süslenmede ilk ve 
tabii olan görevidir. Çünkü kadının süslenmemesine ihtiyaç olmayabilir 
ama pasaklı olmaması sürekli bir ihtiyaçtır. Bu, kocasını haramdan 
korumanın birinci şartıdır. Konuyu biraz daha açmaya çalışalım: 
Kadını süslenmeye iten iki ana sebep vardır: 
1. Kadının yaratılışında olan süslenme tutkusu, 
2. Kendisi dışında onu süslenmeye zorlayan güçler. 
Kadınlar bakmaktan çok bakılmayı seven edilgen varlıklar oldukları için, 
onların büyük bir ekseriyeti cicilibicili giymeyi, süslenip-püslenmeyi sever. 
Böyle olan, kadınların süslenmesine engel olmak, onlara vücutlarının 
ihtiyacı olan, meselâ C vitaminini vermemek gibi olur. Böyle olan bir 
kadına süslenmenin değil, süsünü yabancılara göstermesinin anlamsızlığını 
ve zararlarını öğretmek gerekir. Bunu dışarıya taşıran duygunun marazi ve 
psikolojik bir yetersizlik olduğunu anlatmak gerekir. Böyle olan kadının 
kocası da süslenmesini istiyorsa ne âlâ, bu tutkusunu kocasına karşı 


gerçekleştiriverir. Kocası süslenmesinden hiçbir zevk almıyorsa, onun 
süslenmesine bütün bütün engel olmak değil, yabancılara göstermemesini 
sağlamakla yetinmelidir. Unutmamalıdır ki, Allah kadınlara hitaben: 
"Süslerini göstermesinler... gizlediklerinin bilinmesi için ayaklarını yere 
vurmasınlar... Kalplerinde hastalık olanların hastalığın depreştirmemek için 
seslerini kadınsı kadınsı inceltmesinler... Cahiliyyet dönemi kadınları gibi, 
süslü-püslü, kırıladöküle gezmesinler... buyurur. (Ahzâb (33) 32.) Bu 
âyetler bir yönüyle, kadının tabi olarak süslenmiş olduğunu anlatır. Çünkü 
varolan bir şeyin gösterilmemesi istenir. Ama bir yönden de insan için 
Mevlâsının emirlerine uyarak arzularına sınır getirmesi ona her türlü 
zevkten daha aziz gelmelidir. Peygamberimiz de, "erkeklerin göreceği 
şekilde süslenerek ve koku sürünerek çıkan kadının, evine dönünceye kadar 
Allah'ın gazabı altında olduğunu" haber verir. (Bu konudaki hadisler için 
bk. Hindi age XVW/381 vd.) 
Kadının süslenmesi kendi arzusundan değil de, bir dış isteğe dayanırsa, bu 
da helâl, ya da haram olabilir. Süslenmesini kocasından başka birisi 
istiyorsa bu anlamsızdır ve haramdır. Eğer kocası istiyorsa meşru çerçeve 
içerisinde bu, helâl olması bir yana, aynı zamanda bir görev ve 
zorunluluktur. Kocanın, karısının süsleninesini istemesi, cinsel arzu ve 
dikkatlerini onda toplaması ve harama bakmak istememesi anlamına 
geldiğinden, bu iyi bir davranıştır, kadının da bunu fırsat bilmesi ve 
kocasının gözüne girmesi gerekir. Onun bunu, iyi duygularla yapması 
kendisine ibadet sevabı kazandıracaktır. Hattâ bu noktada bazı islâm 
bilginleri, kocası süslenmesini isterken, süslenmemekte ısrar eden kadının 
kocasının, başka yolla ikna edememesi halinde dövmesinin câiz olduğunu 
bile söylemişlerdir. (Halebi, Münyetü'I-musalli 395.) Ancak bu, kadını 
dövmeyi yasaklayan hadislere zittir. 
Ama eğer kocası, kendisi için değil de, kârısının başkaları için ve sokağa 
çıkarken süslenmesini istiyorsa bu, kendi erkekliğini yeterli bulmama 
biçiminde, psikolojik cinsel bir hastalıktir, marazi bir tatmin arama yoludur 
ve haramdır. Maddi bir tedavi yolu da yoktur. Acı da olsa İslam'ın ilâçlarını 
kullanması ve haramlara karşı perhiz uygulaması gerekir. 

MAKYAJ 
Sadece kocasına göstermek üzere kadının makyaj yapması, bir müddet 
sonra da yüzünü yıkayıp temizlenmesi halinde ne derece günaha girmiş 
olur? 


Namahreme göstermemek şartıyla süslenmenin günahı değil sevabı vardır. 
Çünkü kadının görevlerinden biri de kocası için süslenmektir. 
MAKYAJ VE KOZMETİKLER 

Islâm'da "Gaye, vasıtayı meşru kılmaz" şeklinde bir kural vardır. Yani 
varmak istediğimiz meşru bir hedefe, hangi yolla olursa olsun değil, yine 
meşru bir yolla gitmek zorundayız. Kadın için süslenme eğer meşru ise, 
bunu hem meşru araçlarla, hem meşru biçimde yapacak, hem de meşru 
biçimde kullanacaktır.Süslenmeyi kocası için yapacaksa ve kullanacağı 
kozmetik ilaçlarda haram madde katkısı yoksa bu mübah hatta kocasının 
gönlünü yaptığı için sevaptır. Ama makyaj ve süslenmeyi başkaları adına 
yaparsa bu yanlış bir hareket olacaktır. Ve caiz değildir. 


MÂL-İ DIMÂR(SAHİBİNİN GERİ ALAMIYACAĞI MALLAR) 


İnsan tabiatının kendisine meylettiği ve ihtiyaç zamanı için biriktirdiği 

şeylere "mal" denir. Bunlar toplanıp saklanabilen şeyler olup, menkul ve 
gayrimenkul, mütekavvim ve gayri mütekavvim gibi kısımlara ayrılır. 
Dımâr sözlükte; kayıp olan şey, yerine getirilmeyen va'd, vadesi belirsiz 
alacak, ödenmesi umulmayan alacak anlamlarına gelir. Mâl-i dımâr bir fıkıh 
terimi olarak; bir kimsenin mâlik olduğu halde yararlanması mümkün 
olmayan, başka bir deyimle elinden çıkıp, dış görünüş bakımından, artık 
geri dönmesi umulmayan mal, demektir. Bu gibi mallara zekât gerekmez. 
Bunlar bu durumda "nâmi" sayılmadıkları için zekâta tabi olmazlar. İnkâr 
edilen ve ispatı mümkün olmayan para alacakları, gaspedilmiş olup geri 
alınması umulmayan mallar, denize düşüp çıkarılması mümkün görülmeyen 
mallar, toprağa gömülüp yeri unutulan nakitler ve kaybolmuş olan benzeri 
mallar bu niteliktedir. Bu kabılden bir mal daha sonra ele geçse, nisap 
miktarına ulaşırsa ve zekâta tabi mallardan ise, elde edildiği tarihten 
itibaren bir yıl sonunda zekâtları gerekli olur. 
Meselâ, yıllarca inkâr edildiği ve bir belge ile ispat edilemediği için 
alınamayan bir alacak, daha sonra ikrar veya bir delil ile sabit olup tahsil 
edilse, geçmiş yıllar için zekât gerekmez. Tahsil edildiği tarihte bu kimsenin 
başka malı varsa ona eklenerek değerlendirilir. Aksi halde zekât 
yükümlülüğü bir yıl geçince söz konusu olur. İmam Züfer ve İmam Şafii'ye 
göre bu gibi mallara, mülkiyet devam ettiği için geçmiş yılların zekâtı da 
gerekir. 


ÇOCUĞUN (MÜMEYYİZ)MÂLİ TASARRUFLARI 


1-Sırf Menfaatine Olanlar 
Hibe, sadaka ve kendisine yapılan vasiyeti kabul gibi onun sırf fayda ve 
menfaatine olan tasarruflar veli veya vasinin iznine bağlı olmaksızın 
sahihtir. Zira veli ve vasi daima çocuğun maslahatını gözetmekle 
memurdur. Ücret karşılığı yaptığı bir işi bitirdiğinde velisi izin vermese de 
istihsanen buna hak kazanır (Zeydan, a.g.e., s. 97: Hudari Bek, Usülü'l- 
Fıkh, Kahire 1389/1969, s. 93-94; M. Ebü Zehra, Usulü'l-Fıkh, Kahire 
1377/1958, s. 265; Hüseyin b. Halef el-Cübürı, Avârızu'l-Ehliyye, Mekke 
1408/1988, s. 141). 
2.Sırf Zararına Olan Tasarruflar 
Çocuğun mülkiyetinden karşılıksız olarak bir şeyin çıkmasına yolaçan hibe, 
vakf, boşama, kölesini azad, parasını borç vermek, vb. gibi sırf zararına 
olan tasarrufları, veli ve vasisi izin vermiş bile olsa, sahih değildir. Veli ve 
vasi, çocuk yerine bu tasarruflarda bulunamayacaklarından bunlara izin de 
veremezler. Çünkü velilik küçüğün himayesi ve menfaatlerinin korunması 
esasına dayanır. Bizzat bu tasarruflarda bulunmak veya bunlara izin 
vermek, çocuğu himaye ve gözetme değildir (Zeydan, a.g.e, s. 97; M. 
Hudari Bek, a.g.e., s. 94; M. Ebü Zehra, a.g.e., s. 265). 
Ancak bazı alimler, mümeyyiz çocuğun malını, kayb olmaktan korumak 
amacıyla kadı'nın birisine borç olarak vermesini bundan istisna etmişlerdir 
(Hüseyin b. Halef el-Cübüri, a.g.e., s. 142). 
Eğer veli çocuğa daha baştan bu tasarruflarda bulunmak üzere izin vermiş 
ise yeni bir izne gerek kalmaksızın bu tasarruflar sahih ve geçerlidir. Böyle 
çocuğa me'zün denir (Hüseyin b. Halef el-Cübüri, a.g.e., 5.144-145; 
Zeydan, a.g.e., s. 98). 
3.Nitelik açısından faydalılık ve zararlılık arasında değişiklik gösterebilen 
tasarruflar. 
Bu konuya alış-veriş, kira, nikâh ve diğer malı muameleler gibi tasarrufları 
örmek verebiliriz. Bu tasarrufların kâr veya zarar getirmeleri ihtimalı vardır. 
Mümeyyiz çocuğun bu tasarruflarda bulunması halinde çocuk asıl olarak 
eda ehliyetine sahib bulunduğundan tasarrufları sahih olur. Ancak bu 
tasarruflar, çocuğun ehliyeti eksik olduğundan velisinin iznini gerektirir. 
Veli izin verirse, mümeyyizin ehliyetindeki bu noksanlık tamamlanmış olur 
ve tasarruf tam ehliyet sahibince yapılmış sayılır (Zeydan, a.g.e., s. 97-98; 


M. Ebü Zehra, a.g.e., 5. 265). 

Tasarrufun faydalılık ve zararlılık arasında değişiklik gösterir cinsten olup 
olmamasında dikkate alınan şey, tasarrufun çeşidi ve tabiatıdır. Çocuğun 
yaptığı tasarrufun gerçekten ona fayda temin edip etmediği dikkate alınmaz. 
Meselâ çocuk kendine ait bir malı değerinden daha yüksek bir fiyata satmış 
olsa, bu satış velinin iznine bağlıdır. Çünkü alış-veriş, tabiatı icabı faydalılık 
ve zararlılık arasında değişiklik gösterir (Zeydan, a.g.e., s. 98, dipnot: 1). 

1I- Allah Hakları 

Kötülüğe ihtimalı olmayan şey iyidir; iman gibi... Iyıliğe ihtimalı olmayan 
şey de, kötüdür; küfür gibi... Yahud da bu ikisi arasındadır; bedeni ibadetler 
gibi... Iyi olan ne zaman meydana gelirse gelsin, sahih olur. Çünkü bu sırf 
faydadır. Ikincisi yani küfür ise uhrevi hükümler bakımından sahihtir. 
Dünyevi hüküm ve muâmeleye gelince Imam Azam ve Imam Muhammed'e 
göre bu bakımdan da sahihtir. Bunun neticesinde, küfre düşen mümeyyiz, 
mürted sayılır; nikâhı feshedilir ve kendisine diğer hükümler tatbik edilir. 
Imam Ebü Yusuf'a göre ise bu, sırf zarar olduğu için muteber değildir (H. 
Karaman, Fıkıh Usülü, Istanbul 1982, s. 201; M. Hudari Bek, Usülü'l fıkh, 
Kahire 1389/1969, s. 92-94; M. Ebü Zehra, a.g.e., 5. 265). 

Şafii mezhebi ve fukahanın çoğunluğuna göre, çocuğun Islâm'ı kabul veya 
reddetmesine itibar yoktur. Çünkü mümeyyiz de olsa onun aklı, inançların 
dayandığı delilleri anlayacak kadar güçlü değildir. Bu sebeple o, iman ve 
inkârdan sorumlu değildir (M. Ebü Zehra, a.g.e., s. 266). 


MALİKİLERE GÖRE AVRET 


1-Namazda: Kadına göre de, erkeğe göre de namaz için avret, kaba ve 
hafif olmak üzere ikiye ayrılır. Her birinin hükmü de değişiktir: Erkeğe göre 
kaba (mugallaza) avret, sadece ön ve arka uzuvlardır. Hafif avret ise, 
bunların dışında göbekle diz kapağı arasında kalan yerlerdir. 
Hür kadına göre kaba avret, baş, kol ve bacaklarla göğüs hariç bütün 
bedenidir. Hafif avret ise göğüs, göğüsün arka hizası, boyun, baş, ayakların 
dizlerden aşağısıdır. Yüz ve eller ise, hiçbir halde avret değildir. 
Buna göre, örtebilme imkânı varken, kaba avretinden birazı bile açık olarak 
namaz kılanın namazı bâtıl olur. Hafif avreti açık olduğunda kılınan namazı 
ise,-her ne kadar buraları açmak haram ise de- bâtıl olmaz, fakat iâdesi 
müstehaptır. 
Örtünün ilk bakışta cildi göstermemesi şarttır. Ancak dikkatli bakma 
halinde gösteriyorsa onunla namaz kılmak mekruhtur. Vakit içinde iâdesi 
menduptur. Fakat rüzgârın yapıştırması, ya da ıslaklık sebebiyle vücudu 
belli ediyorsa, zarar vermez. 
Başka elbise bulamadığı zaman, karanlığı elbise sayıp, karanlıkta namaz 
kılması vâciptir. 
2- Namaz dışında: Kadının, mahremi olan erkeklere göre avreti, baş, boyun, 
eller ve ayaklar dışındaki bütün bedenidir. Dolayısıyla kadın, mahremine 
dahi memelerini, göğsünü ve bacaklarını gösteremez. (el-Harasi, Âlâ 
Muhtasar-i Seydi Halil, 1/248. ) 
Kadının yâbancı erkeğe karşı avreti, elleri ve yüzü dışında bütün bedenidir. 
Ancak evlâ olan, ta'mimdir (her yerini kapatmasıdır). Kâfir gelince, ona 
müslüman kadın, yüzü ve elleri dahil hiç bir yerine gösteremez. (Hâsiyetü's- 
Şeyh Ali el-Adevi Âle'l-Harasi, (Harasi serhiyle beraber) 1/347.) 
Kâfir kadınlara ise, hür ve müslüman kadın, sadece yüzünü ve iki elini 
gösterebilir. Kendi câriyesine karşı avreti ise, müslüman kadına karşı 
olduğu gibi, diz kapağı ile göbeği arasında kalan kısmıdır. Malıki 
imamlarının çoğunluğunun görüşü budur. Fakat şöyle söylemek daha 
güzeldir: Müslüman kadının kâfir kadına karşı avreti de, müslüman kadına 
karşı avreti gibidir. Ancak onun yanında yüzünden ve ellerinden fazlasını 
açamaz. Çünkü açmasının haram olması, oranın avret olmasını gerektirmez. 
(Aynı kaynak.) Kadının namaz dışında ve yalnız başına iken de mugallaza 
(kaba) avretini örtmesi -meleklerden ötürü- müstehaptır; ihtiyaç olmaksızın 


açmak mekruhtur. (Narasi, 1/248)1mam Mâlik: "Kadın, mahremi olmayan 
erkekler ve uşağıyla beraber yemek yiyebilir. Kocasıyla beraber iken 
kocasının yemek yediği kimselerle yemek yiyebilir"der. (Narasi, 
1/347.)Erkeğin yabancı kadınlara göre avreti, baş, eller ve ayaklar dışındaki 
yerlerdir. Kadının, yabancı erkeğin göğsüne, yanına (cenbine), sırtına, 
bacağına, lezzet korkusu olmasa bile bakması caiz değildir. (Buğyetü's- 
Sâlik 1/99, 100.) Erkeğin erkeklere göre avreti ise, bazılarına göre ön ve 
arkadan ibarettir. (Ibn Abidin, Reddü'l-Muhtâr, 1/404, Mısır.) Hayatta iken 
kopan bir avret parçaya bakmak câizdir. Öldükten sonra kopana bakmak 
ise, haramdır.Çocuğun namaz dışındaki avreti, hallere göre değişir. Erkek 
için 8 yaşın altındakilerin avreti yoktur. Meselâ kadın onları çıplak 
yıkayabilir. 9-12 yaş arasındakilerin (bakma olarak) her tarafına bakabilir, 
ama yıkayamaz.13 yaştan yukarı olanlar, erkek hükmündedir. Kızlar için 2 
yaş 8 ayın altında olanlar için avret yoktur. Üçten dört yaşa kadar olanların 
bakma açısından yine avreti yoktur. Dokunma açısından kadın gibidirler. 6 
yaşındakiler yani müstehat olanlar ise, kadın hükmünü alır.Namaz içinde 
erkek çocuğun avreti, ön ve arka ile uylukları, kız çocuğun avreti ise, 
göbekle diz kapağı arasıdır. Ancak ebeveynin onlara örtünmelerini 
emretmeleri vaciptir. 


MARAZ-I MEVT (ÖLÜMCÜL HASTALIK) 


İnsanın ölümüne sebep olan hastalık. Böyle bir hastalık insanı zayıflatır, 
ona ölüm korkusu verir ve ölümüne sebep olur. Maraz-ı mevte tutulan bir 
insanın hastalığıyla ölümü arasında sıhhat halinin olmaması lâzımdır. Eğer 
hasta sıhhata kavuşursa, hastalığı maraz-ı mevt olmaktan çıkar. Maraz-ı 
mevt'te olan kimsenin kendine ait bazı hukuki durumları vardır. 

Hasta, kendisinde sürekli olarak ölüm korkusunu hissetmelidir. Bu 
hastalığın kabre götüreceği kanaati kendisinde hakim olmalıdır. Maraz-ı 
mevt halinde bulunan bir hastanın bir yıl içinde vefat etmesi lâzımdır. Böyle 
bir hastalığa mübtela olan erkekler dış işlerini, kadınlar iç işlerini 
yürütmekten aciz olmalıdırlar (Mecelle). 

Böyle bir hastalığa tutulan, maraz-ı mevt halinde bulunan kimsenin 
hastalığını yatakta geçirmesiyle, ayakta geçirmesi arasında fark yoktur. 

Bu şartlara göre; yerinden kalkmakta güçlük çeken, oturarak namaz kılması 
mazur görülen zayıf hastanın hastalığı maraz-ı mevttir. Hastalığın artması 
ve eksilmesi arasında bir fark yoktur. Böyle bir hasta bir yıl içinde vefat 
ederse maraz-ı mevt sayılır. Ölüm korkusu galib bir halde bulunan kimse 
maraz-ı mevt durumundadır. Denizin şiddetli dalgaları arasında kalan, savaş 
halinde kendisini düşmanların ortasında bulunan bir kimse maraz-ı mevt 
kabul edilir. 

Hanbelilere göre; kısas için ölüme sevkedilenler, öldürülmesi âdet haline 
gelen esir ve mahpuslar, tauna tutulan hastalar, şiddetli deniz dalgaları 
arasında kalanlar, birbirine müsâvi iki topluluktan savaşa tutuşan kimseler 
maraz-ı mevt durumundadırlar. 

Maraz-ı mevt halinde bulunan bir kimse malının tamamını vakf ve hibe 
edebilir. Bu durum mirasçısının olmaması halindedir. Eğer mirasçı varsa, 
malının ancak üçte birini vakf ve hibe edebilir. 

Maraz-ı mevte mübtela olan insanın, kendi varislerinden birisine malını 
satabilmesi için, diğer varislerin buna rıza göstermesi gerekir. 

Maraz-ı mevt halinde bulunan bir insanın nikâhı ve ikrar edilen mehri 
muteberdir. Maraz-ı mevt halindeki boşamalar da muteberdir. Maraz-ı mevt 
halindeki bir insan bir şeyinin olmadığını ikrar etse, ölümünden sonra başka 
bir insanda malının bulunduğu anlaşılsa mirasçılar bu mala sahip olmak için 
dava açabilirler. 

Maraz-ı mevt halinde bulunan bir insan mirasçısı olmaması halinde malının 


tamamını başka birine hibe edebilir. Maraz-ı mevt halindeki bir kadının 
ikrar yoluyla bütün malını kocasına, kocanın da bütün malını karısına 
vermesi halinde Beytü'l-mal bu malda hiçbir hak iddia edemez. Mal kime 
verilmişse malın sahibi odur. Sıhhat halinde, malının hepsini bir yabancıya 
satan ve parasını alan kimse bu durumu maraz-ı mevt halinde ikrar etse ve 
açıklasa satış muteber olur. 


MARGARİNLERDE VE ÖZELLİKLE DE SANA YAĞINDA 
DOMUZ YAĞI OLDUĞU SÖYLENİYOR. NE YAPMALIYIZ? 


Allah'ın her haramında ve helâlinda hikmetler vardır. Biz bunların 

bazısını anlayabiliriz; bazısını ise anlayamayız. Bu yüzden özellikle 
gıdaların haram ve şüpheli olanlarından kaçınmak gerekir. Çünkü alınan 
besinler insanların ruh yapılarına, manevi varlıklarına ve içalıcıları olan 
"Letâifine" iyi ya da kötü etki ederler, manevi duyarlılığının artmasına, ya 
da körelmesine sebep olurlar. 
Margarinler, asılları itibari ile sıvı nebâti (bitkisel) yağların bazı 
ameliyelerden geçirilerek dondurulmuş halleri olmakla pis, ya da yenilmesi 
câiz olmayan maddeler değillerdir. Ancak özellikle Sana yağı konusunda 
ciddi şüpheler vardır. Katkısında bol miktarda domuz yağı bulunduğuna 
dair yayınlar yapıldı ama, onu üretenlerin bunu yalanladıklarını görmedik. 
Doğrusu öyle olduğunu da biz kesin bilemiyoruz: Ancak şüpheler bir hayli 
yüksek olduğu için de, biz özellikle sana yağı yemiyoruz. Onlar tüketici 
olan bizlere bir saygı ifadesi olarak, inandırıcı bir yolla bu yağın katkı 
maddelerini açıklarlarsa, biz de temiz olduğuna kanaat edersek o zaman 
düşünürüz. Vita yağı hakkında da aynı şeyleri söyleyebiliriz. Diğer 
margarinlere gelince, onlar hakkındaki şüpheler, belki yenmemelerini 
gerektirecek kadar değil, ama onların da temiz olduklarını - şahsen biz- 
kesin olarak bilemiyoruz. Ama temiz olup olmamaları bir yana, bütün 
margarinlerin vücuda zararlı olduklarını tabipler söylüyorlar. Zararlı 
olmalarının bir sebebi vücut ısısında erimemeleri (47o0C) ve mideyi 
yormaları. Tereyağı bulamayanlar için en iyisi zeytinyağı yemek. O da 
olmazsa çiçek yağıyla idare ederiz. Rasulüllah Efendimiz (s.a.s.) "Zeytinin 
yagını yiyin ve onunla yağlanın."(Tirmizi, at'ime 43; Ibn Mâce, at'ime 34; 
Dârimi, at'ime 20; Müsned NI/497) buyurmuşlardır. Hem iç bünyeye hem 
de cilde faydalı olduğunu yine tabipler söylüyorlar. 


MA'RUF/MÜNKER: 


"Ma'ruf", tanımak, anlamına gelen "marifet" kökünden bir kelimedir. 
Vicdanın, sağlam akılların ve şeriatın iyi dediği tanıdığı ve güzel kabul 
ettiği şeylere "ma'ruf" denir. "Örf" kelimesi de buradan gelir ve âdet ve 
gelenekten bu noktada ayrılır. Yani örf, şeriate uygun olarak alışıla gelen 
yaşayış tarzı demektir âdet ve gelenekler ise şeriata uygun 
olamayabilir."Münker" ise ma'rufun zıddıdır. Şeriatın hoş bulmadığı ve 
tanımadığı şeyler demektir. Bütün müslümanlar ma'rufu yaymak ve 
münkere engel olmakla görevlidirler. 

Hidâyet/Dalâlet: "Hidâyet" kelimesinin "Hediye" kelimesiyle akrabalığı 
vardır ve doğru yolu bulmak anlamındaki "he-dâ" fiilinden gelir. Insanlar 
akıllarıyla, Allah'ın hediyesi olan doğru yolu düşünür ve iradelerini ona 
yönelme doğrultusunda kullanırlarsa, Allah da onlar için "Hidayet" i yani 
doğru yolda olma ve doğruya varma sonucunu yaratır. Kur'ân-ı Kerim'de 
"Hidâyet", biri, doğruya giden yolu gösterme, diğeri doğruya bizzat 
götürme ve ulaştırma olmak üzere iki anlamda kullanılmıştır. Birinci 
anlamda insana, insan da hidayet edebilir. Ikinci anlamda hidayet ise, 
sadece Allah'a aittir. 

"Dalâlet" ise hidâyetin tam zıddı olarak, yolunu şaşırma, yoldan çıkma, 
doğruyu bulamama anlamlarına gelir. Insanlar Allah'ın hediyesi olan, 
yolundan yüz çevirir iradelerini yanlış yollara yöneltirlerse Allah da onlara 
gittikleri yolun meyvasını, yani dalâleti verir. Kısaca hidâyeti de dalâleti de 
isteyen insan, fakat yaratan Allah'tır. 


MASADA YEMEK YEME 


Masada yemek yeme, koltukta oturma ve benzeri mobilyalar 
kullanmanın hükmü nedir? 
Övünme, kibir ve iftihar için olmadıkça mubahtır, sakıncası yoktur. Ancak 
Allah Rasüllü gibi sade yaşayıp yerde oturmak ve yerde yemek yemek 
müstehaptır ve bu gayeyle yapılırsa sevaptır, fazilettir. Ancak bazı 
mubahların zamanla ilgili olduğunu da bilmek gerekir. Bir yanda yiyecek 
ekmek, örtünecek yorgan, ısınacak kömür bulamayan fukara, okul harcına, 
yurduna, kitabına, pasosuna verecek para bulamayan ve Allah için okuyan 
talebe varken, göz zevkini tatmin ve gösteriş için lüks perdeler, mobilyalar.. 
almak, insanda olsa olsa, ancak zayıf ve cılız bir imanın olduğunu gösterir. 


MASÂRİFÜZ-ZEKÂT(ZEKATIN VERİLECEĞİ YERLER) 


Zekâtın verileceği yerler. Masarif, "masraf kelimesinin çoğuludur. Zekât 
verilecek yerler, Kur'an-ı Kerim'de sekiz sınıf olarak açıklanmıştır: 
"Zekâtlar Allah'tan bir farz olarak fakirlere, miskinlere, onu toplayan 
memurlara, kalpleri müslümanlığa ısındırılacaklara (müellefe-i kulüb) 
verilir, kölelerin, borçluların, Allah yolunda olanların, yolda kalanların 
uğrunda sarfedilir Allah bilendir, hakimdir" (et-Tevbe, 9(60). Buna göre 
zekâtın verilmesi gereken yerlerden ilk ikisi "fakirler" ve "miskinler"dir. 
Zekâtın sarf yerleri arasında öncelikle bu iki sınıf insanın zikredilmiş 
olması, zekâtın farz oluşundaki hikmetin, özellikle fakirlik problemini 
ortadan kaldırmak olduğunu göstermektedir. Mezheb imamlarının ve 
âlimlerin büyük çoğunluğuna göre fakir; geliri ihtiyaçlarını karşılamayan 
veya nisap miktarından daha az malı bulunan kimsedir. Miskin ise; hiç bir 
geliri ve malı olmayan kimseye denir (el-Ceziri, el-Mezâhibü'l-Erbaa, 1, 622 
vd.). 
şu beş sınıf zengine zekât verilebilir: 

a) Allah yolunda savaşanlar; 

b) Yolda kalan ve böylece kendi beldesindeki serveti ile o anda bağlantısı 
kesilen muhtaç kimse; 

c) Zekât memurluğu görevini üstlenen; 

d) Borçlu kimse; 

e) Yoksul komşusuna verdiği zekâtın, kendisine hediye olarak geri döndüğü 
kimse. 

Bu duruma göre, kendilerine zekât verilebilecek fakir ve miskinleri; 

1- Malı ve kazancı olmayan kimseler, 2- Malı ve kazancı olup, bunlar 
kendisi ve ailesinin geçimine yetmeyen kimseler, 3- Geçimini yarı yarıya 
karşılayacak malı olup da geçim darlığı içinde bulunanlar, olmak üzere üç 
grupta toplayabiliriz (el-Fetâvâ'ı Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 187). 
Zekâtın verileceği yerlerden üçüncüsü olarak,devlet tarafından, zekâtı 
toplayıp dağıtmakla görevli olarak kurulan teşkilatın her kademesinde 
çalışan zekât memurlarının Kur'an-ı Kerim'de zikredilmiş olması ve Hz. 
Peygamberin de bu iş için gerektiği kadar memur kullanmış olması, zekâtı 
toplama ve dağıtma işinin, devletin görevleri arasında yer aldığını 
göstermektedir. Ayrıca, memurların aldığı pay ücret niteliğinde olduğu için, 
zengin olmaları,bunu almalarına engel değildir. Ücretlerinde asgari geçim 


seviyesinden az olmaması gerekir. Öte yandan, görevlilerin hediye kabul 
etmemeleri ve zekâtını veren mükelleflere de iyi davranmaları gereklidir 
(el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1400/1982, Il, 44 el-Fetâvâ'ı 
Hindiyye, I, 188). 

Zekât verilecek yerlerden dördüncüsü de müellefe-i kulüb yani kalbleri 
Islâma ısındırılmak istenen kimselerdir. Müellefe-i kulüba zekât verme 
hükmü, Resulullah (s.a.s)'in vefatından sonra, Hz. Ebü Bekir devrinde 
gündeme gelmiş ve daha önce bu sınıftan zekât alan bazı kimseler halife'ye 
gelerek haklarının devam etmesini istemişlerdir. Halife gerekli yazıyı 
hazırladıktan sonra, şürâ üyesi olan Hz. Ömer'e göndermiştir. Ömer (r.a), bu 
sınıfa zekât vermenin sebeplerini dikkate alarak, şartların değiştiğini, Islâm 
Devletinin ve müslüman toplumun zayıf olduğu dönemde verilen bu payın, 
verilmesine artık gerek kalmadığını söyledi. Halife Ebü Bekir (r.a) de aynı 
görüşe katılınca, bu sınıfa zekat verme uygulaması durduruldu. Müellefe-i 
kulüba zekât vermenin illeti; dini güçlendirip yüce kılmaktır. O devirde 
belirtilen illetin ortadan kalkması, hükmün sona ermesi niteliğindedir. 
Uygulamanın Hz. Ebü Bekir devrinde durdurulduğunda şüphe yoktur. 
Ancak bu durdurma daha sonra aynı şartlar ve illet yeniden ortaya çıkarsa, 
bu sınıfa zekât verilmesine engel değildir. Müellefe-i kulübun müşrik 
olmayan fakirlerine ise her zaman zekât verilebilir. Onlar ilk iki sınıf içinde 
değerlendirilebilir (bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, Beyrut 1402/1982, TI, 
44, 45;Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Istanbul 1984, TI, 339 vd). Bazı fıkıh 
kaynaklarında, zekâtın verileceği yerler arasında müellefe-i kulüb 
zikredilmemiştir. Bunun sebebi, Hz. Ebü Bekir devrinde uygulamanın 
durdurulması olmalıdır. Diğer yandan, müellefe-i kulüba zekât verme 
hükmünün, Hz. Peygamber'in Muaz b. Cebel'e zekâtı Yemen halkının 
zenginlerinden alıp, fakirlerine vermesini bildirdiği hadisle yahut illetin 
ortadan kalkması sebebiyle neshedildiği de söylenmiştir (Ibn Âbidin, a.g.e,, 
TI, 342; Mehmed Zihni Nimet-i Islâm, Istanbul, t.y., s. 583). 

Günümüzde, kalpleri Islâma ısındırılmak istenen kişilere, gerek Islâm'a 
verecekleri zararı önlemek ve gerekse imanlarını güçlendirmek için zekâtın 
verilmesi, Islâm'ın yayılmasına ve güçlenmesine yardımcı olabilir. 

Zekâtın devlet eliyle alınması halinde, müellefe-i kulübla ilgili kararı ülke 
ve belde şartlarına devlet takdir eder. 

Kendilerine zekât verilmesi gereken diğer bir grup da kölelerdir. Islâm, 
köleliği getirmemiş; mevcut olan uygulamayı ıslah etmiş, kölelere ileri 
derecede insani haklar tanımış ve giderek bu müesseseyi ortadan kaldırmak 


için bir takım tedbirler öngörmüştür. Işte bu tedbirlerden biride, zekât 
gelirlerinden, kölelerin hürriyete kavuşturulması için harcama yapılmasıdır. 
Her nevi köle, âyetin kapsamına girmektedir. Hanbelilere göre "köle" 
tâbirinin içine, henüz köle yapılmamış fakat yapılması mümkün olan 
müslüman esirler de girer. Dolayısıyla böyle müslüman esirleri kurtarmak 
için zekât gelirlerinden harcama yapmak caizdir. Öte yandan, bugün artık 
kölelik kalkmıştır. Fakat harpler devam etmektedir. Bu bakımdan müslüman 
esirleri esaretten kurtarmak için zekât gelirlerinden harcama yapmanın caiz 
olduğu görüşü ileri sürülmekte ve benimsenmektedir. 

Zekâtın sarf yerlerinden altıncısı borçlulardır. Hanefilere göre borçlu; borcu 
olan ve borcundan başka nisab miktarı mala sahip olmayan kimsedir. Imam 
Malik, Şafii ve Ahmed b. Hanbel'e göre ise, borçlu; kendisi için veya 
toplum yararı için borçlanan kimse olmak üzere iki çeşittir. Her iki gruba 
da, ihtiyaçlarını karşılayacak veya uğramış oldukları zarar ve ziyanı telâfi 
edecek kadar zekât verilebilir. Başkaları adına borçlanan kimselerin aslında 
zengin olmaları, durumu değiştirmez. Nitekim Ashab-ı Kiramdan Kabısa b. 
Muhârık, böyle bir sebeple borçlanmış ve Rasülüllah'a gelerek zekât 
fonundan talepte bulunmuştur. Bunun üzerine Hz. Peygamber: "Istemek 
ancak şu üç kimseye helâldir: 1- Başkasının bir işini namına angarya olarak 
yüklenen kimsenin verdiği kadar istemesi helâl olur, o miktarı alınca durur. 
(Zengin olduğu için daha fazla almaz). 2- Başına gelen bir felaket yüzünden 
servetini kaybeden kimse, işini yoluna koyacak ve geçimini sağlayacak 
kadar isteyebilir. Kendi kabilesinden aklı başında üç kişinin "filan yoksul 
düştü" diyebileceği kimse ihtiyacını giderecek kadar alabilir. Ey Kabisa! 
Bunlardan başkasının istemesi caiz değildir. Alırsa haram yemiş olur" 
buyurmuştur (Müslim, Zekât, 109; Ebü Dâvüd, Zekât, 26; Nesâi, Zekât, 80, 
86). Kur'an-ı Kerim'de yedinci sırada zekâtın Allah yolunda sarfedilmesi 
istenmiştir. "Allah yolunda" ifâdesi ise şöyle açıklanmıştır: "Farzları, 
nâfileleri ve her nevi hayırları yerine getirerek Allah'a yaklaşma, O'nun 
rızasına erme amacıyla yapılan her ihlâslı amel "Allah yolunda"dır. Ancak, 
bu ifade kayıtsız şartsız söylenince çoğu kere cihat anlaşılır" (Ibnü'l-Esir, 
en-Nihâye, Il, 145,156). Dört mezhebe göre de, İslam'ın muhafazası ve 
tebliği için yapılan savaş (cihat), kesin olarak "Allah yolunda" ifadesine 
dahildir. Zekat bizzat cihada katılanlara verilir. Ancak, âmme hizmeti için 
yapılan cami, okul, köprü ve hastane gibi yerlere verilmez. Hanefilere göre 
cihat edenin fakir olması da şarttır. Her ne kadar ayette geçen "Allah 
yolunda" ifadesinden, daha çok cihat anlamı çıkarılmışsa da; cihatın 


yalnızca askeri savaşa mahsus olmadığı, fikri, terbiyevi, içtimai, iktisadi ve 
siyasi çeşitlerinin de bulunduğu ileri sürülmüştür (el-Kardâvi, a.g.e., s. 655- 
669). Nitekim Hadislerde, zalim sultanın karşısında hakkı söylemeye de 
"cihat" denilmiştir (Ebu Dâvud, Melâhim,18; Nesâi, Bey'at, 38). Aynı 
şekilde "Müşriklere karşı mal, can ve dilinizle cihat edin" buyurulmuştur 
(Ebü Dâvud, Cihâd, 5, 38, Fiten, 13; Nesâi, Zekât, 49, Cihâd, 7; Ahmed b. 
Hanbel, Müsned,IlI, 13, 16). Ancak, cihatta hedefin mutlaka Islâmi olması 
da gereklidir. Bir defasında Hz. Peygamber'e "Cesaret olsun diye, yiğitlik 
olsun diye veya gösteriş için savaşan kimselerden hangisi Allah yolundadır" 
diye sorulduğunda O, Allah'ın isminin en yüce olması için savaşan insan, 
işte o Allah yolundadır" buyurmuştur (Buhâri, Ilim, 45, Cihâd, 15; Müslim, 
Imâre,149-151). 

Bu durumda, gayesi İslamın hâkimiyet ve ihyası, Islâm yurdunun 
muhafazası ve kurtarılması, Islâm'a yönelen her türlü tehlikenin önlenmesi 
olan askeri, fikri, siyasi, iktisadi mücadele ve faaliyetler Allah yolunda" 
ifadesinin kapsamına girer. Bu faaliyetler için zekât fonundan harcama 
yapılabilir (el-Kardâvi, a.g.e., s. 655-669). 

Zekâtın sarf yerlerinden sonuncusu yolculardır. Islâm dini, rızık aramak, 
ilim tahsil etmek, Allah'ın yeryüzündeki yaratıklarını ibret gözüyle görmek, 
Allah yolunda cihad etmek ve İslam'ın beş temel esasından biri olan hacc 
ibadetini yerine getirmek gibi sebeplerle yolculuk yapılmasını teşvik 
etmiştir. Bu gibi meşru gayeler uğrunda seyahat edilmesini teşvik eden 
Islâm, parasızlık sebebiyle yolda kalmış kimselere bunlar kendi 
memleketlerinde zengin bile olsalar zekâttan pay ayrılmasını emretmiş; 
zekâtın dışındaki kaynaklardan da yolculara yardım edilmesini istemiştir 
(el-Isrâ, 17/26; er-Rüm, 30/38; en-Nisâ, 4/36, el-Enfâl,8/41; el-Haşr, 59/7). 
Böyle bir uygulamayı Islâm'ın dışında herhangi bir sistemde bulmak 
mümkün değildir. 


MA'SİYETE YARDIM ETMEK MA'SİYET OLDUĞUNA GÖRE 
ŞIRAYI FABRİKASINA SATMAK CAİZ MİDİR? 


Şarabı yapan fabrika veya imalathane sahibi müslüman olduğu takdirde 
şırayı şarap yapmak üzere ona satmak dört mezhebe göre caiz değildir. 
Cenab-ı Hakk şöyle buyuruyor: İyilik ve takva üzere yardımlaşınız. Günah 
ve haddi aşmak hususunda yardımlaşmayınız (K.Kerim, el-Maide suresi). 
Ama müşteri müslüman olmazsa, İmam-ı A'zam'a göre ona satmak caizdir. 
Çünkü ma'siyet bizzat şıra ile kaim değildir, yani şıra bilfiil müskir değildir. 
Onun için ona satmakta beis yoktur. Türkiye'de şarap fabrikasının sahibi 
şahıs değil, dini esaslara dayanmıyan laik devlet olduğu için İmam-ı 
A'zam'a göre devlete satmakta beis yoktur. İmameyn ile diğer mezheplere 
göre alıcı müslüman bir kimsenin, müslüman olmasa da ona satmak 
haramdır (al-Durr al-Muhtar). Müftebih İmam-ı A'zam'ın görüşü değil, 
cumhurun görüşüdür. Yine müslüman bir kimsenin, müslüman olmayan bir 
kimse için ücret mukabilinde şarap taşıması veya domuzları otlatması, 
İmam-ı A'zam'a göre caizdir. İmameyne göre caiz değildir (al-Durr al 
Muhtar). 


MÂSUMİYET (İSMET) 


Suçsuz, günahsız, kabahatsiz, anlamına gelen bir terim. Masumiyet, 
suçsuzluk demektir. Ismet de bu anlamdadır. 
Allah Teâlâ'nın peygamberlerine en büyük lütuflarından biri ismet 
(masumluk)tur. Ismet, peygamberlere mahsus bir sıfattır ki, bu ilâhi nimet 
ve ihsan sayesinde peygamberler her türlü günahları işlemekten değerlerini 
düşürecek fiillerden korunmuşlardır. Ismet, peygamberlerin irade, ihtiyar ve 
kudretlerini gidermez. Ihtiyar ve kudretleri baki kalmakla beraber, devamlı 
olarak günahtan kaçıp taatte olurlar. 
Şia'ya göre, peygamberlerin, doğumlarından itibaren; Mutezilenin 
çoğunluğuna göre, bulüğ çağından itibaren; Mutezileden Ebul-Hüzeyl (V. 
235/849) ve Ebu Ali el-Cübbâi (303/916) ite Ehl-i sünnet'in çoğunluğuna 
göre ise, peygamber olarak gönderildikten sonra masumiyetleri vaciptir. 
Peygamberlerin masumiyetlerini dört yönde incelemek mümkündür: 
1- Inançta Ismet: Islâm ümmetinin hepsine göre; peygamberler küfür, şirk, 
dalâlet ve bid'atlardan masumdurlar. Fakat Hariciler'in Ezârika kolu, 
peygamberlerin günah işlemelerini caiz görür. Halbuki, onlarca günah 
işemek küfürdür. Bu fasit esaslarına binaen peygamberlerin kâfir 
olmalarını da caiz görmüş oluyorlar. 
Peygamberlerin masumiyeti konusunda aşırı bir şekilde titizlik gösteren Şia, 
takiyyeten küfür izhar etmelerini caiz görür. 
2- Tebliğde Ismet; Yine, Islâm ümmeti, peygamberlerin Allah'tan kullarına 
tebliğ ettikleri dini hükümlerde yalan söylemekten ve tahrifatta 
bulunmaktan masum oldukları hususunda icma etmiştir. Ne kasten ve ne de 
yanılarak bunu yapmalarını caiz gören olmamıştır. 
3- Dünya işleri ile ilgili fetvalarda masumiyetleri: Islâm ümmeti, 
peygamberlerin dünya işleri ile ilgili fetva ve içtihatlarında kasten hata 
etmelerinin caiz olmadığında icma etmiştir. Yanılarak hata etmelerini ise, 
bazı âlimler câiz görmüş, bazıları ise caiz görmemiştir. 
4- Fiillerde Ismet; Peygamberlerin fiillerinde masum olup olmadıkları 
hakkında beş ayrı görüş vardır: 
a) Haşviyye; peygamberlerin kasden büyük ve küçük günah işlemelerini 
caiz görür. 
b) Mutezilenin çoğu; peygamberlerin kasden büyük günahlarla, nefret 
edilen küçük günahları işlemelerini caiz görmezler; ancak nefret edilmeyen 


küçük günahları caiz görürler. 

c) Mutezile'den Ebu Ali el-Cubbal (v. 303/916) peygamberlerin kasden 
büyük ve küçük günah işlemelerinin caiz olmadığını, ancak, te'vilde hata 
etmelerinin caiz olduğunu söyler. 

d) Yine Mutezileden en-Nezzam (V. 231/845) ve ona tabi olan bazı âlimler 
ise; peygamberlerin kasden büyük ve küçük günah işlemelerini caiz 
görmediği gibi te'vilde hata etmelerini de caiz görmez. Sadece unutma ve 
yanılmalarını caiz görürler. Peygamberlerin itap olmalarının da günah 
işlemelerinden değil, unutma ve yanılma sebebiyle olduğunu söylerler. 

e) Şia ise; peygamberlerin nübüvvetten önce ve sonra küfürden, büyük- 
küçük her türlü günahlardan, te'vilde hatadan, unutmak ve yanılmaktan 
masum olduklarını ileri sürer. 

Peygamberler, hiç bir zaman kasden herhangi bir günah işlememişlerdir. 
Dünya işlerinde nadıren yanıldıkları olmuştur. Daha önce doğrusunu 
öğrettikleri bazı din işlerinde yanılmanın hükmünü öğretmek için Allah 
tarafından unutturuldukları olmuştur. Bu cümleden olarak Hz. Peygamber 
(s.a.s), bazı namazlarında yanılmıştır. Gayet zeki ve uyanık olan 
peygamberin namazda yanılmış olması, yanılmanın hükmünü açıklamak 
gibi bir hikmete dayalı olmalıdır. 

Peygamberler melek değil beşerdirler. Bu sebeple zelleleri ve hataları 
olabilir. Zelleleri ise yüce makamlarına göredir. Nadıren yanılma ve hata 
etmelerinin hikmeti beşer olduklarının isbatı içindir. Tevbe ve istiğfarları 
ise; işledikleri günah için değil, ibadet için veya ümmetlerine öğretmek 
içindir. 

Hz. Âdem'in yasak ağaçtan yemesi, yanılma neticesinde vuku bulmuştur. 
Hz. Musa'nın kıptiyi öldürmesi de hata eseri olmuştur. Peygamberlerden 
başka masum kimse yoktur. Çünkü Ismet, peygamberlere mahsus bir 
özelliktir. 

Melekler de peygamberler gibi masumdurlar. 

Allah (c.c) bize, müminlerin ayıplarını araştırmamamızı, örtmemizi 
emrediyor. O halde Allahın sevgili ve yüce elçileri olan peygamberlerin 
günahlarını araştırmak, günah işlediklerini iddia etmek doğru bir davranış 
olmayıp Islâm'da yasaklanmıştır. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'e sonsuz bir güven duymak, O'na samimiyetle ve 
büyük bir sevgi ile bağlanmak, her şeyi ile onu örnek almak, kendi 
ayıplarımıza dönerek onları gidermeye çalışmak yegâne vazifemiz 
olmalıdır. Kurtuluş yolu budur. 


MATEM 


Ölen kimsenin veya kaybolan şeyin ardından üzülme ve ağlama, yaş, 
acı ve ÜZÜNÜ. 
Cahiliye devrinde kocası ölen kadın, bir yıl mağaramsı bir kulübeye 
kapatılır, kimseyle temas etmez, yıkanmaz, saçlarını taramaz, tırnaklarını 
kesmezdi. Hatta bu devir Araplar arasında, ölümünden sonra kendisi için 
bağıra çağıra, iyiliklerinin sayılarak ağlanmasını vasiyet edenler bile vardı. 
Böyle yas tutmayı Hz. Peygamber (s.a.s) yasaklamış, sadece ölenin 
hatırasına hürmeten yakın akraba için üç gün, koca için de dört ay on gün 
bir nevi yas tutmayı meşru kılmıştır. Bu konuyla ilgili olarak bir hadiste 
şöyle buyurulur: "Allah'a ve ahiret gününe iman eden bir kadının 
kocasından başka bir ölü için üç gün den fazla yas tutması helâl değildir. 
Ancak kadın, kocasının ölümü halinde dört ay on gün matemini sürdürür" 
(Tecrid i Sarih Tercemesi IV, 363). 
Ölüm büyük bir olaydır. Böyle bir olaydan dolayı kişinin kederlenmesi, 
hüzünlenmesi normaldır. Hatta dinimiz, sessizce ağlamayı ve gözyaşı 
dökmeyi de makul görür. Nitekim Hz. Muhammed (s.a.s) de oğlu 
İbrahim'in vefatında bizzat gözlerinden yaşlar akıtarak ağlamış; kendisine 
ağlamayı yasaklamış olduğu hatırlatılınca da, bunun yasak olan ağlama 
şekli olmayıp gözyaşı dökmekle Allah'ın azap etmeyeceğini, ancak - 
mübarek dilini işaret edip- onunla azap edeceğini belirtmiş ve "Muhakkak 
ki ölü, ehlinin üzerine bağırıp çağırmayla azap duyar" buyurmuşlardı 
(Buhâri, Cenâiz,42, 43). 
Yine Peygamberimiz bir cenazede kabrin kenarına oturmuş, gözyaşları 
toprağa damlayacak derecede ağlamış, kızı Rukiyye'nin vefatında, yanında 
sessizce ağlayan Fâtıma'nın gözyaşlarını kendi eliyle silmiş, onun bu 
şekilde ağlamasını yasaklamamış ve Hz. Ömer bir cenazede ağlayan kadına 
bağırınca Hz. Ömer'e "Bırak onu, ağlasın, muhakkak ki, göz yaşarır" 
buyurarak sessizce ağlayanın serbest bırakılması gereğine işaret 
buyurmuştur (İbn Mâce, Zühd 19, Cenâiz, 53). 
İslâm'da ta'ziyenin, yani başsağlığı dilemenin süresinin üç gündür ve 
üçüncü günden sonra taziye hoş görülmemiştir. 
Buna rağmen, Cahili bir davranış biçimi olan matem, sonraki asırlarda önü 
alınamayan bir yayılma gösteren yerleşik bid'atlerden biri haline gelmiştir. 
Hz. Hüseyin'in 10 Muharrem 680 tarihinde Kerbela'da şehit edilişi Şiilerce 


mezhebi bir alamet telâkki edilerek, her yıl düzenlenen matem 
merasimleriyle anılmaktadır. 10 Muharrem günü meydanları dolduran 
binlerce genç-yaşlı şii, bir ağızdan "Ya Hüseyin" diye haykırarak gözyaşı 
dökerken, o başlarını (oyumruklamakta ve bedenlerini o zincirlerle 
dövmektedirler. Bu ve buna benzer davranış biçimlerinin Resulullah 
(s.a.s)'in ortaya koyduğu ve uyulmasını istediği prensiplerle alakasının 
olmadığı ortadadır. Yine günümüzde Resulullah (s.a.s)' ın yasakladığı ölüler 
için tutulan matemler, dövünerek ve bağırarak ağlamalar, diğer 
müslümanlar arasında da yer etmiş bulunmaktadır. 

Ayrıca, çağdaş cahili ideoloji ve sistemlerin bir anlamda ilâhlaştırdıkları 
ölmüş kişiler için tuttukları matem türü vardır. Devlet düzeyinde 
gerçekleştirilen bu matem tutma organızeleri sırasında belirli bir müddet 
hareketsiz ve dimdik bir şekilde yas tutulur, sirenler çalınır ve bayraklar 
yarıya indirilir. Yine cenaze ve ölüm yıl dönümleri için düzenlenen matem 
merasimleri esnasında yas tutanlar, siyah renklere bürünürler. Bu 
davranışların anlamsızlığı ve İslam öncesi cahiliyet yaşamının çağdaş 
dünyaya yansımalarından biri oluşu, müslümanların bu tür davranışlara 
karşı duyarlı olmalarını gerektirmektedir. İslâm, ölümü mutlak anlamda 
üzücü bir olay görmediği ve Allah Teâlâ'nın herkes için takdir buyurduğu 
bir olay olarak telâkki ettiği için ölçüleri dışında; bir açıdan ölenlere 
tapınmaya kadar varan matem tutmalara izin vermemiştir. 


MATUH(BUNAK -BUNAMIŞ) 


Bunak, bunamış. Ateh kökünden türemiş arapça bir isim; aklın olayları 
doğru bir şekilde anlayıp idrak etmesine engel olan bir hastalık. Buna 
dilimizde "bunaklık" veya "bunama" denir. Bu hastalık, çoğunlukla 
yaşlılarda görülür. Bunama ve akıl hastalığı İslâm hukukunda kişinin edâ 
ehliyetini etkileyen semavi arızalardandır. Bunama ile akıl hastalığı 
arasındaki fark; birincide sükunet ve durgunluk; akıl hastalığında ise 
heyecan ve taşkınlık hakimdir. Bazı İslâm hukukçuları, bunaklıkla akıl 
hastalığının aynı türden olduğunu, diğer bir deyişle, bunların aynı türün iki 
farklı mertebesi olduğunu ileri sürmüşlerdir. Buna göre, aklından özürü 
bulunan bir kimse, eğer hiç bir şeyi düşünüp kavrayamayacak bir durumda 
ise ona "akıl hastası"; eğer bazı olaylara akıl erdirebiliyorsa; bazı sözleri 
akıl hastasının sözlerini andırmakla birlikte, bazı sözleri de normal 
insanların sözlerine benziyorsa "bunamış (matuh)" denilir. Buna karşılık 
bazı hukukçular bu iki hastalık arasında fark görürler. Bu görüşe göre 
bunak, gel-git akıllı kimsedir. Temyiz gücünü kaybettiği zaman akıl hastası 
hükmünde olur ve edâ ehliyetini tamamen kaybeder. Temyiz gücüne sahip 
olması durumunda, tıpkı mümeyyiz çocuk gibi "eksik ehliyetli" olur. 

Diğer yandan, İslâm hukukçularının büyük bir bölümü biraz daha farklı bir 
yol izleyerek, bunamış kimsenin ancak mümeyyiz olabileceğini, temyiz 
gücünü yitirdiğinde ise akıl hastasından hiç bir farkı kalmayacağını ifade 
etmişlerdir (Ebü Zehra, el-Ahvâlu'ş-Şahsiyye, Kahire 1957, s. 445-446). 
Bunak, Mecelle'de, "anlayış ve kavrayışı az, sözü karışık ve kendini iyi 
idare edemeyen" kişi olarak tarif edilmiş (Mecelle, mad. 945) ve matuh'un 
eda (fiil) ehliyeti açısından, mümeyyiz çocuk sayıldığı (Mecelle, mad. 978) 
ve tıpkı mecnun ve çocuk gibi zaten ehliyeti kısıtlı (mahcur) olduğu 
(Mecelle, mad. 957) ifade edilmiştir. Bu itibarla bunamış kişiye bir kanuni 
temsilci tayin edileceğinden o, başkasına veli olamaz. 

Bu duruma göre, bunağın hukuki tasarrufları mümeyyiz küçükte olduğu 
gibi üç kısma ayrılır: 

1) Matuh'un, hibeyi ve hediyeyi kabul etme gibi, kendisi hakkında sırf yarar 
olan ve zarara ihtimali bulunmayan tasarrufları. Bunlar, matuh'un kanuni 
temsilcisinin izin ve icazeti olmadan da geçerli olur. 

2) Başkasına bir şey bağışlama gibi, kendisi hakkında sırf zarar olan 
tasarrufları. Bunlar matuh'un kanuni temsilcisinin icazetiyle bile geçerli 


olmaz. Bunağın boşaması da bu gruba girer (bk. Buhâri, Talâk, 11/V1,169). 
3) Yarara ve zarara ihtimali bulunan, alım-satım, kira gibi akitleri matuh'un 
bu türden akitlerinin işlerlik kazanıp hüküm ve sonuçlarını meydana 
getirebilmesi, kanuni temsilcisinin icazetine bağlıdır. Kanuni temsilci, 
icazet verip vermemekte serbest olup, icazet verirse akit muteber olur, 
vermezse batıl olur (Mecelle, mad. 967, 978). 

Bulüğdan sonra ateh'in bütün hükümler konusunda mümeyyiz çocuk 
hükmünde olduğu, ateh'in söz ve fiillerin sıhhatine engel teşkil etmediği, 
fakat sorumluluk yüklenmeye (uhde) mani olduğu kabul edilmekle beraber; 
tazmin yükümlülüğü açısından, matuh'un, istihlak ettiği malları tazminle 
mükellef tutulması "uhde" kapsamı dışında tutulmuştur. Diğer bir ifadeyle, 
tazmin yükümlülüğü, failin kasd ve ihmalinden değil de zarara uğrayanın 
dokunulmazlığı ve korunması açısından gerekli olup cebren meşru kılındığı 
için, kişinin matuh olması, zayi ettiği başkasına ait malın dokunulmazlığını 
ortadan kaldırmaz. Dolayısıyla matuh, fiili tasarruflarından sorumludur (el- 
Habbâzi, Celaluddin Ebü Muhammed Ömer b. Muhammed (6. 691/1292); 
el-Muğni fi Usüli'l-Fıkh, Mekke 1983, s. 372). 

Diğer yandan matuh'un namaz vb. gibi bedeni ibadetlerle yükümlü olup 
olmadığı tartışılmakla birlikte, İslâm hukukçularının çoğunluğu, matuh'tan 
şer'i hitabın kaldırıldığını, dolayısıyla onun tıpkı akıl hastası gibi, bedeni 
ibadetlerle yükümlü olmadığını belirtmişlerdir. 

Matuh'un fiil ehliyeti kısıtlı olduğundan, suç işlediğinde, uygulanması failin 
kasd ve tecavüzüne bağlı olan kısas, el kesme, dayak gibi cezalar 
uygulanmasa da, hapis gibi tedbir amaçlı veya diyet gibi tazmin amaçlı 
cezalar uygulanabilir. 


MEFKÜD(KAYBOLDUĞU HALDE SAĞ VEYA ÖLÜ OLDUĞU 
BİLİNMEYEN KİŞİ) 


Mefküd kendi hakkında sağ, başkaları hakkında ölü hükmündedir. 
Ölümüne hükmedilmedikçe malları mirasçılara intikal etmez. Daha önce 
yapmış olduğu icare (kira) akdi fesholunamaz. Vefatı hakikaten veya 
hakimin hükmüyle sabit olmadıkça karısı başkasıyla evlenemez (Serahsi, 
el-Mebsüt, Kahire 1324-31, XI, 34-35, 43). 

Mefküd başkasına vâris olamaz. Ancak onun hissesi sağ olabileceği 
gözönüne alınarak ihtiyaten bekletilir. Geldiğinde hissesi kendisine intikal 
eder. Aksi halde vârisler bu hisseye sahip olur. Kendisine yapılan vasiyete 
de sahip olabilmesi için sağ olarak dönmesi gerekir. Aksi halde vasiyet 
edilen şey müsi (vasiyyet eden)nin vârislerine iade olunur (Serahsi, a.g.e., 
XI, 34-35; el-Fetâva'I, Hindiyye, Bulak 1315, TI, 300). 

Hâkimin mefküd hakkında velâyeti caridir: Bu velâyet mefküdun, mallarını 
korumaya yöneliktir. Bundan dolayı onun gayrımenkul veya menkul 
mallarının bozulma ihtimali bulunmadıkça hâkim satamaz. Eğer satarsa 
mefküd döndüğünde bu malları müşteriden alabilir. Eğer mefküdun borcu 
varsa borcu ödemek için akarını satabilir ve yine akarını tamir ettirebilir. 
Fakat hâkimin izni olmadan mefküdun akarını meselâ hanesini mefküdun 
vekili daha önce mefkud yetki vermiş bile olsa tamir edemez (Ö.N. Bilmen, 
Istılahatı Fıkhiyye Kamusu, İstanbul 1985, VII, 214-215). 

Hâkim, mefküdun mallarını muhafaza, başkalarının zimmetinde bulunan 
alacakları tahsil ve onun mallarında usulü dairesinde tasarrufta bulunması 
için güvenilir bir kişi tayin eder ki bu kişiye kayyim denir. Kayyim 
mefküdun yakınlarından olabileceği gibi haricden de olabilir. Kayyim 
mefküdun mallarını hıfzeder, ekinlerini, harmanlarını korur, borçlarından 
ikrar ettiklerini alır, kaybolabilecek durumdaki mallarını hâkimin emriyle 
satar. Kayyim mefküdun lehine ve aleyhine olan davalarda hasm (taraf) 
olamaz. Mefküdun daha önce muayyen bir hususta tayin etmiş olduğu 
vekili varsa o hususa kayyim müdahale edemez. Hatta mefküdun işlerini 
yürütmek için tayin ettiği bir vekili varsa kayyim tayin edilemez. Çünkü 
müvekkilin kaybolmasıyla vekil azlolmaz. Vekil mevcut olunca da kayyime 
ihtiyaç kalmaz. Mefküdun vârisleri hâkim tarafından tayin edilen kayyime 
muhalefet ederek malında tasarrufta bulunamazlar (Kâsâni, Bedayiu's- 
Sanâyi, Kahire 1327-28/1910, VI, 196; el-Fetâva'l-Hindiyye, Il, 299-300; 


Bilmen, a.g.e., VII, 215-217). 

İmam Azam, İmam Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre, hâkim 
mefkudun nafakasıyla yükümlü olduğu kişilere nafaka takdir edebilir. İmam 
Züfere göre ise takdir edemez. Ancak hâkimin nafaka takdir etmesi 
durumunda kendilerinden bir kefil alması güzel görülmüştür. Çünkü 
mefküd karısını daha önce boşamış veya nafakaları peşin olarak karşılamış 
olabilir (Kâsâni, a.g.e., VI,196-197). Hâkim mefküdun ancak nafaka 
cinsinden olan mallarından nafaka takdir edebilir. Bu mallar altın-gümüş, 
yenilen-giyilen gibi şeylerdir. Mefküdun diğer menkul ve gayrımenkul 
malları satılarak nafakaya sarfedilemez. Ancak kaybolacağından korkulan 
mallar satılırsa paralarıyla nafaka ihtiyacı giderilebilir. Bunun yanında 
hâkim, mefküdun alacaklılarının zimmetinde veya emanet verdiği kişinin 
elinde bulunan mallarından nafakayı karşılayabilir. Ancak mefküddan 
nafaka almaya hak sahibi olanlar mefküdun alacaklılarından nafaka dava 
edemezler. Mefküdun alacaklı olduğu kişiler onun karısına veya usul ve 
furüuna hâkimin emri olmaksızın nafaka veremezler. Verirlerse bu, teberru 
mahiyetindedir. Mefküd, döndüğünde, onlardan alacaklarını talep edebilir 
(Bilmen, a.g.e., VII, 218-219). 

Mefküdun sağ olarak dönmemesi hafinde ne kadar zaman geçtikten sonra 
ölümüne hükmedileceği konusunda ihtilâf vardır. Hasan b. Ziyad'a göre 
doğumundan itibaren 120 yıl, İmam Ebü Yusuf'a göre 100 yıl, Zahiru'r- 
rivdâye'ye göre ise 90 yıl geçmesi durumunda mefküdun öldüğüne 
hükmedilir. İmam Malik'e göre bu süre 4 yıldır. Hz. Ömer (r.a) dan da böyle 
bir görüş nakledilmiştir. Hanefi mezhebinde yaygın olan görüşe göre 
mefküdun ölümüne hükmedilecek süre, yaşıtlarının hayattan gitmesidir. 
Yaşıtları öldüğü halde dönmemiş olan mefküdun ölümüne hükmedilir. 
Ancak tercih'e şayan olan görüş (muhtar) süre tayininin imama 
bırakılmasıdır (Serahsi, a.g.e., XI, 35-36; Kâsâni, a.g.e., V, 197; el-Fetâva'l- 
Hindiyye, Il, 300). Mefküd, savaş sırasında kaybolmuşsa mücahit ve 
esirlerin dönüşünden itibaren bir yıl geçtikten sonra hâkim karı ile kocanın 
nikâhını feshedebilir. 

Artık mefküdun vefatına hükmedildikten sonra malları vârislere intikal eder 
ve karısı da vefat iddeti bekler. İddeti bittikten sonra bir başkasıyla 
evlenebilir. Ölümüne hükmedilen mefküd, malları taksim edildikten ve 
karısı evlendikten sonra sağ olarak gelirse vârişlerdeki mallarını alabilir. 
Fakat harcanmış olanları tazmin ettiremez ve karısını ikinci kocasından 
ayıramaz (el-Fetâva'l-Hindiyye, Il, 300). Fakat kadın, hâkimden, ayrılma 


kararı almadan evlenip de sonradan eski kocası da ortaya çıkarsa, ikinci 
nikâh münfesih olur (Hukuk-ı Aile Kararnâmesi, mad. 128, 129; Kadri Paşa 
kodu, mad. 471, 481). 

Mefküdun malı ve aile fertleri üzerinde hâkimin yetkileri şöyle 
özetlenebilir: 

1) Hâkim, kaybolan kişinin mallarını koruyacak güvenilir bir kimse tayin 
eder. Bu, mefküdun mallarını, çocuk ve akıl hastasının malı üzerine tayin 
edilen kayyım gibi idare eder, gelirlerini toplar ve ona ait hakları korur. 

2) Bozulacak malları satar ve parasını muhafaza eder. Çünkü satış, 
korumanın gereklerindendir. 

3) Mefküdun malından karısına, küçük erkek ve kız çocukları ile özürlü 
olup çalışmayan erkek ve kadın yoksul büyük çocuklarına nafaka verir. 
Mefküdun malı olmaz; fakat başkalarının elinde nakit para, yiyecek ve 
giyecek kabılinden emanetler bulunursa bunlardan infak eder. Ancak 
mefküdun malı yalnız ticaret eşyası veya gayrimenkul cinsinden olursa 
hâkim bunlara nafaka veremez. Çünkü bunlar satılmadıkça infak mümkün 
olmaz. Hâkimin ise gaibe ait ticaret malını ve gayrimenkulü satma yetkisi 
yoktur. Sadece baba kendi nafakası için gaib oğlunun ticaret mallarını 
izinsiz, gayri menkulünü ise hâkimin izni ile satabilir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 
196; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., IV, 440; İbn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, HI, 360; 
ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, V, 784, 785). 


MEGAFONLA İMAMA UYMAK 


Kadınlar camii'nin yakınındaki bir evden megafonla camideki imama 
uyabilirler mi? 
İmama uymak demek, mümkün olan her konuda ona tâbi olmak demektir. 
Namaz kıldıkları yer de tâbi olunması gereken hususlardandır. Dolayısıyla; 
İmam bir binekte, cemaat ayrı bir binekte, imam bir gemide, cemaat ona 
bitişik olmayan başka bir binada olursa, cami dışında imamla cemaat 
arasında, araba geçecek kadar boş bir yol, büyük bir nehir bulunursa... Bu 
ve benzeri durumlarda cemaat imama mekân konusunda uymamış 
olduğundan, iktidâ (imama uyma) sâhih olmaz, ama binalar birbirine bitişik 
olursa, arada duvar dahi bulunsa, imamın hareketlerini duyuyor ya da 
görebiliyorsa imama uyabilir. Mikrofon (megafon vs.) gibi araçlarla 
duymuş olsa da durum aynıdır. Yani itibar, ayrı mekânda olmaya ve imamın 
ne yaptığını bilmeyedir, arada engel olup olmamasına değildir. (48 Ibrahim 
el-Halebi, es-Serhu'I-kebir 253-54; Mehmed Zihni Efendi, Nimet-i Islâm 
293-94; Vehbe ez-Zuhayli, age. N/229-31) Bu konuda kadınla erkek 
arasında fark yoktur. Binalar ayrı olduktan sonra, yakın da olsa uyamazlar. 
Binalar bitişik olduktan ve imamın hangi rükünden hangisine geçtiği 
(intikalleri) bilindikten sonra uzakta da olsalar ve aralarında engel de 
bulunsa uyabilirler. 


MEHDİ DİYE BİR KİMSE VAR MIDIR? VARSA GELMİŞ MİDİR, 
YOKSA GELECEK MİDİR? MEHDİ'Yİ İNKAR EDEN KİMSE 
KAFİR OLUR MU? 


Mehdi meselesi, Deccal meselesi gibi halkın dilinde çok dolaşan ve 
münakaşa götüren bir meseledir. Kimi Mehdi gelmiştir kimi 
gelmememiştir, fakat gelecektir, kimi Mehdi diye bir şey yoktur, kimiyse 
Mehdiyi inkar eden kafirdir demektedir. Bunun için meseleyi ele alıp, 
Peygamber (s.a.v.)'in ohadislerine ve Ehl-i Sünnet ve'l-Cemaat'ın 
cumhurunun görüşlerine dayanarak gerçeği açıklamaya gayret edelim 
istedim. Şöyle ki: 

Tarih boyunca müslümanlar arasında Mehdi inancı pek yaygın bir şekilde 
süregelmiştir. Bu inanca göre ahir zamanda ehli beytten bir zat ortaya 
çıkacak, müslümanlar kendisine biat edip, etrafında toplanacak ve bütün 
İslam memleketlerini birleştirip hakimiyetini sağlayacaktır. 

Bu inanç gerçekten doğrudur. Çünkü; her ne kadar Buhari ile Müslim 
Mehdi hakındaki hadislere yer vermemiş iseler de, Ebu Davud, Tirmizi, İbn 
Mace, al-Bezzar, Hakim ve Taberani gibi büyük muhaddisler onları tesbit 
etmişlerdir. Bu hadislerin bir kısmı zayıf ise de, bir kısmı sahih ve diğer bir 
kısmı da hasendir. Şevkani gibi bazı alimlerin dediklerine göre Mehdi 
hakkındaki Peygamber (s.a.v.)'in sözü kesindir ve sabittir. İbn Haldun gibi 
bazı kimseler Mehdi hakkında varit olan hadislerin tümünü zayıf olarak 
görmüşlerse de bu doğru değildir. 

Mehdi hakkında varit olan hadislerin bir kısmı şunlardır: 

1) Abdullah, Peygamber (s.a.v.)'in şöyle buyurduğunu rivayet ediyor: 
"Dünyada yalnızca bir gün kalsa bile, yeryüzünü zulmün kapladığı gibi 
adaletle dolduracak, ismi benim ismime, babasının ismi benim babamın 
ismine uyan benden veya ehli beytimden birisini göndermek için Allah 
(c.c.) o günü uzatacaktır” (Ebu Davud). 

2) Ali (ra) , Peygamber (s.a.v.)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 
"Zamandan sadece bir gün kalsa bile Allah (c.c.) mutlaka ehli beytimden 
bir adamı gönderecek ve o zulmün yeryüzünü kapladığı gibi adaletle 
dolduracaktır” (Ebu Davud). 

3) Ümmü Seleme Peygamber (s.a.v.)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 
"Mehdi ehli beytimden Fatıma'nın evladındandır” (Ebu Davud). 

4) Ebu Said'i Hudri'den: "Mehdi bendendir. Açık alınlı, kalkık burunludur. 


Yeryüzünü zulmün kapladığı gibi adaletle dolduracaktır. 0 yedi sene 
hükmedecektir.” 

5) Ebu İshak, Ali (kv)'nin oğlu Hasan'a bakarak şöyle dediğini rivayet 
ediyor: "Oğlum Peygamber (s.a.v.)'in dediği gibi bir büyüktür. Onun 
sulbünden Peygamberin ismiyle isimlendirilen, ahlak bakımından O'na 
benzeyen fakat her yönden yaratılışta benzemeyen bir adam çıkacaktır.” 

6) Abdullah (ra), Peygamber (s.a.v.)'in şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: 
"Ehl-i beytimden ismi benim ismime benzer bir adam araplara hakim 
olmadıkça dünya gitmez (Kıyamet kopmaz)” (Tirmizi). 

7) Ebu Said el-Hudri'den rivayet edilmiştir: "Peygamber (s.a.v.)'in 
vefatından sonra büyük bir olayın olacağından endişe ettik. Bu sebeple 
Peygamber (s.a.v)'e durumu sorduk. Cevaben buyurdu ki: 

-"Benim ümmetimde Mehdi vardır. Çıkıp beş, yedi veya dokuz 
yaşayacaktır.” Ravi: 

-"Bu nedir?” (Yani beş, yedi veya dokuz nedir? Gün mü, aynı sene mi?) 
diye sordu. Peygamberimiz (s.a.v.): 

-"Senedir", dedikten sonra, "Adamın biri gelip ey Mehdi bana ver, bana ver 
diyecek o da kaldırabileceği kadar eteğini dolduracaktır” (Tirmizi). 

8) Ali (kv) Resulüllah (s.a.v.)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Mehdi ehli beyttendir, Allah onu bir gecede ıslah eder” (İbn Mace). 

9) Said b. Müseyyeb diyor ki: Biz Ümmü Seleme'nin yanında Mehdi 
konusunu ele aldık, bunun üzerine Ümmü Seleme: 

-"Peygamber (s.a.v.)'in Mehdi Fatıma'nın evladındandır, dediğini işittim” 
dedi. (İbn Mace) 

10) Enes b. Malik'ten: Peygamber (s.a.v.)'in şöyle dediğini işittim: 

"Biz Abdülmuttalip oğulları ehli cennetin büyükleriyiz. Ben, Hamza, Ali, 
Cafer, Hasan, Hüseyin ve Mehdi” (İbn Mace). 

11) Sevban: Peygamber (s.a.v.)'in şöyle dediğini rivayet etmiştir: 

"Siyah sancakların Horasan tarafından geldiğini görürseniz ona katılınız. 
Çünkü içinde Allah'ın halifesi Mehdi vardır”(Ahmed ve Beyhaki). 

Mehdi hakkında varit olan hadislerin bir kısmını numune olarak zikrettik. 
Umum müslümanların inancı, fakihlerin görüşü ve ahad da olsalar bu kadar 
hadis Mehdi'nin sübutu için kafidir. Ancak Mehdi hakkında varit olan 
hadislerin bazıları zahiren birbiriyle çatışmaktadır. Çoğu Mehdi'nin 
Fatıma'nın zürriyetinden olacağını belirtiyor. Bazısı Mekke ve Medine'den 
söz ederken, bazılarıysa Horasan'dan bahsediyor. Bunun için Mehdi ile ilgili 
hadisleri okuyan tereddüde düşüyor. 


Deccal hakkında varit olan hadisler arasındaki zahiri çelişki, Deccal'ın bir 
değil bir kaç kişi olduğu biçiminde yorumlanarak hadislerin yol açtığı 
tereddütler ifade edilmiştir. Mehdi hakkındaki hadisler arasındaki çelişkinin 
de, Mehdi'nin bir değil, bir kaç kişi olduğu biçiminde yorumlanarak ortadan 
kaldırılmasına bir mani yoktur. Yani Mehdi bir değil, bir kaç kişidir. Bütün 
hadislerin bir tek Mehdi'ye hamledilmemesi gerekir. 

Hülasa: İbn Hacer gibi zevatın ifade ettiklerine göre bir çok Mehdi vardır. 
Her zamanda bir iki Mehdi bulunabilir. Yalnız ahir zamanda gelecek olan 
büyük Mehdi birdir. Henüz gelmemiştir. Ne zaman geleceğini Allah 
(c.c.)'dan başka kimse bilemez. Hatta Ahmed b. Zeyn-i Dehlan bu hususta 
Mehdi'nin bile kendisinin Mehdi olduğunu bilemeyeceğinden bahisle şöyle 
diyor: 

"Mehdi'nin gelişini belli bir seneyle sınırlamak doğru değildir. Çünkü bu 
gaybi bir husustur, gaybi da Allahdan başka kimse bilemez. Ne zaman 
geleceği hususunda Şari'den bir nas varit olmamıştır. Geçmiş alimlerden bir 
çoğunun tahminlere istinaden Mehdi'nin çıkışı için vakit tayin etmeleri 
hatadan beri değildir. Bu görüşler Peygamber (s.a.v.)'in Mehdi hakkındaki 
onun bir gecede çıkıp alemi ıslah edeceği hadisine dayanır. Mehdi'nin bizzat 
kendisi bile Allah (c.c.) beyan etmedikçe beklenen Mehdi'nin kendisi 
olduğunu bilemez” 


MEHİR 


Evlenme sırasında kadına bu isimle ödenen meblağ; evlilikte kadının 
nikâh akdi veya cinsel temasla hak kazandığı mal veya meblağ anlamında 
bir fıkıh terimi. Kitap, Sünnet ve fıkıh literatüründe mehir kelimesi yerine, 
eş anlamda; "sadük", "saduka","nıhle", "fariza", "ecr", "hıbâ", "uk", 
"alâik", "tavl" ve "nikâh" kelimeleri de kullanılır. 

İslâm Hristiyanlıkta olduğu gibi kadının erkeğe verilmek üzere para 
biriktirilmesini (drahoma) değil de; aksine, erkeklerin kadınlara rağbetinin 
bir sembolü olsun diye hediye kabilinden bir meblağın ona verilmesini 
emretmiştir. Mehir kadına değil, erkeğin üzerine vaciptir. Dâru'l-islâm'da 
bir kadınla cinsel temas, ya had cezasını gerektirir, ya da mehir hakkını 
doğurur. Bu, kadına saygının bir sonucudur. 

Kur'an-ı Kerim'de mehirden söz eden çeşitli ayetler vardır. Bazıları 
şunlardır: "Aldığınız kadınların mehirlerini yürekten isteyerek ve Allah'ın 
bir atiyyesi olarak verin " (en-Nisâ, 4/4). Çoğunluğa göre, burada hitap 
kocalaradır. Bazı bilginler hitabın velilere olduğu görüşündedir. Cahiliye 
devrinde mehri kızın velileri alır ve adına da "nihle" derlerdi. "...Haram 
olanlar dışındaki kadınlarla evlenmeniz, namuslu olarak ve zinaya 
sapmaksızın yaşamak ve mallarınızdan onlara mehir vermek şartıyla size 
helâl kılındı. Artık o kadınlardan hangisiyle yararlanmanız olmuşsa, 
ücretlerini belirlendiği şekliyle verin. Mehir miktarını belirledikten sonra 
aranızda gönül hoşluğu ile uyuştuğunuz miktar hakkında üzerinize bir vebal 
yoktur" (en-Nisâ, 4/24). 

Abdullah b. Abbas (r.a) tan rivayet edildiğine göre, Hz. Ali, Hz. Fâtıma ile 
evlenirken Resulullah (s.a.s) kendisine; "O'na bir şey ver" dedi. Ali: "Bende 
bir şey yok"deyince de; "Hutami zırhını verebilirsin" buyurdular. 

Bir kadınla evlenmek isteyen bir sahabeye Allah'ın elçisi mehir vermesini 
bildirdi. Evinden de eli boş dönünce; "Demirden bir yüzük de olsa bak" 
deyip, yeniden eve gönderdi. Yine boş dönünce, ne miktar Kur'an-ı Kerim 
bildiğini sordu ve sonunda şöyle buyurdu: "Haydi git, onu sana bildiğin 
Kur'an karşılığında verdim" (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, VI, 170). 

Bu konudaki ayet ve Hadislerden şu sonuca varılmıştır. Resulullah (s.a.s), 
mehirsiz hiç bir evliliğe ruhsat vermemiştir. Eğer mehir vacip olmasaydı, 
bunu göstermek için arada bir onu terkederdi. 

Diğer yandan, sahabe devrinden bu yana islâm bilginleri mehir üzerinde 


icma etmişlerdir (bk. es-Serahsi, el-Mebsut, V, 62 vd.; el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanâyi, Il, 274-304; Ibnü'i-Hümâm, Fethul-Kadir, II, 434 vd.; el-Cassâs, 
Ahkâmü'I-Kur'ân, III, 86 vd.; Ibn Rüşd, Bidâyetü'I-Müçtehid, II, 16 vd.; Ibn 
Âbidin, Reddü'1-Muhtâr, Il, 329 vd.). 

Aile yuvasıyla ilgili görevlerin en güzel şekilde yerine getirilmesi için eski 
çağlardan beri kadınla erkek arasında bir görev bölümü yapılmıştır. Erkek, 
evin dışındaki işlerle uğraşır ve gerektiğinde ağır işlerde çalışarak geçim 
için kazanç sağlar. Kadın da evin yönetimi, yemeğin hazırlanması, 
çocukların bakım ve terbiyesiyle uğraşır. Bu yüzden bütün mali 
yükümlülükler kadının değil, erkeğin görevidir. Mehir ve bütün kapsamıyla 
nafaka bu yükümlülükler arasındadır. Bu görev bölümü erkekle kadının 
yaratılışına ve ilâhi sünnete de uygundur. Erkek daha güçlü olduğu için 
çalışıp kazanmaya daha yatkındır. Kur'an'da şöyle buyurulur: "Erkekler, 
kadınlardan daha güçlü kuvvetlidirler. Yani ailenin reisidirler. Bunun sebebi 
şudur: Allah onlardan kimini kiminden üstün kılmıştır. Bir de erkek, 
mallarından evin geçimini sağlamaktadır" (en-Nisâ, 4/34). 

Mehir, nikâh akdinin rükün veya şartlarından değildir. Bu yüzden mehirsiz 
akdedilecek nikâh geçerli olur ve kadın emsal mehire hak kazanır. Kur'an-ı 
Kerim'de şöyle buyurulur: 

"Kendileriyle cinsel temasta bulunmadığınız veya kendilerine bir mehir 
tayin etmediğiniz kadınları boşamışsanız, bunda üzerinize bir sakınca 
yoktur" (el-Bakara, 2/236). Bu ayette, cinsel birleşmeden veya mehir 
tesbitinden önce kadını boşamanın geçerli olduğu belirtilmektedir. Boşama 
ancak sahih nikâhtan sonra mümkün olduğuna göre, ayet, akit sırasında 
mehrin konusulmasının ne bir rükün ve ne de bir şart olmadığına delâlet 
eder (el-Kâsâni, a.g.e., Il, 274; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Halebi tab'ı, II, 55, 
60; Ibn Rüşd, a.g.e., TI, 25). 

Ukbe b. Âmir (r.a)'ın naklettiği şu hadis de yukarıdaki anlamı destekler. Hz. 
Peygamber bir adama: "Seni filanca kadınla evlendireyim mi?" demiş; 
erkeğin; "evet" demesi üzerine, kadına hitaben; "Seni filanca erkekle 
evlendirmeme razı oluyor musun?" diye sormuştu. Kadının da "evet" 
demesi üzerine, onları evlendirdi. Herhangi bir mehir belirlenmeksizin 
evlilik gerçekleşti. Bu erkek vefatı sırasında şöyle dedi: "Resulullah (s.a.s), 
beni filanca kadınla evlendirdi. Bir mehir konuşulmadı ve kadına bir şey de 
vermedim. Ona mehrim olarak Hayber'deki hissemi veriyorum". Kadın bu 
hisseyi almış ve yüz bin lira karşılığında satmıştır (ez-Zühaylı, el-Fıkhu'l- 
Islâmi ve Edilletuh, Dımaşk 1405/1985, VII, 254). Yalnız Malikiler mehri, 


nikâhın bir rüknü olarak kabul ederler. 

Eşler mehirsiz olarak veya şarap, domuz eti gibi şer'an mal sayılmayan bir 
şeyi mehir yaparak evlenseler Malikiler dışında çoğunluğa göre akit geçerli 
olur. 

Mehrin üst ve alt sınırı: 

Mehrin en çok miktarı için bir sınır getirilmemiştir. Ayette; "Onlardan 
birisine yüklerle mehir vermiş olsanız bile, içinden bir şey almayınız" (en- 
Nisâ, 4/20) buyurulur. Hz. Ömer bunu 400 dirhemle sınırlamak istemiş, aksi 
halde fazlanın beytü'l-mâle gelir kaydedileceğini ilân etmişti. Hz. Ömer'in 
dayandığı delil; Hz. Peygamber'in eşi ve kızları için 480 dirhemden (12 
okiye) daha fazla mehir verilmemesi idi. Hz. Ömer minberden indikten 
sonra Kureyşli bir kadın, yukarıdaki ayeti (en-Nisâ, 4/20) okuyarak, 
Allah'ın mehir için bir sınır getirmediğini, aksine, kadınları yükler doluşu 
mehre lâyık gördüğünü belirtti. Bunun üzerine yeniden minbere çıkarak, 
sözünü geri aldı ve şöyle dedi: 

"Size, kadınlarınız için 400 dirhemden fazla mehir vermenizi 
yasaklamıştım. İsteyen, malından dilediği kadar verebilir" (eş-Şevkâni, 
Neylü'l-Evtâr, VI,168; Heysemi, Mecmau'z-Zevâid, Mısır, t.y., IV, 283 vd.). 
Ebü Hanife'ye göre, mehrin en az miktarı on dirhem gümüş veya bunun 
karşılığıdır. Hz. Peygamber devrinde bu kadar para yaklaşık iki kurbanlık 
koyun bedelidir. Hırsızlıkta, had cezasının uygulanmasını gerektiren en az 
miktar. bir dinar altın para olup, mehirde buna kıyas yapılmıştır. Çünkü bir 
dinar altın para, on dirhem gümüş paraya satın alma gücünde eşit durumda 
idi. İmam Malik'e göre mehrin en az miktarı üç dirhemdir. Bu mezhep de 
kendi hırsızlık nisabını ölçü olarak almıştır. imam Şafii ve Ahmed b. 
Hanbel, en az miktar için bir sınır koymamışlardır. Delilleri; mehir ayetinde 
malın azına bir sınır konulmamasıdır (Buhâri, Nikâh, 34-51; es-Sabüni, 
Tefsiru Âyâti'I-Ahkâm, Dımaşk 1397/1977, I, 453; ez-Zühayli, a.g.e., VII, 
256; Ömer Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, Istanbul 1967, IV, 
121-123; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 
279, 280). 

Mehrin konusu: 

Satışı veya kullanılması yasak olmayan her şey mehir olarak verilebilir. 
Menkul ve gayrımenkul mallar, ziynet eşyası, hayvanlar, misli şeyler ve 
hatta menkul veya gayrı- menkul bir maldan yararlanma hakkı bunlar 
arasındadır. Ancak İslam'ın yasak ettiği şeyler, meselâ; alkollü içkiler, 
domuz, ölmüş hayvan etleri mehir olamaz. Bu gibi şeyler mehir yapıldığı 


takdirde, nikâh akdi mehirsiz yapılmış sayılır ve kadın emsal mehre hak 
kazanır (el-Kâsâni, a.g.e., II, 277 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e., Mısır, t.y., Il, 252, 
458-461; el-Cassâs, Ahkâmü'l-Kur'ân, Il, 143). 

Kur'an-ı Kerimi veya helâl ve haramdan bazı dini hükümleri öğretmenin 
mehir sayılıp sayılmaması fakihler arasında tartışılmıştır. İlk Hanefi 
müçtehidlerine göre, Kur'ân ve fıkıh öğretimi mehir yerine geçmez. Çünkü, 
helâl kılınan kadınları belirleyen ayetteki; "mallarınızla istemeniz." (en- 
Nisâ, 4/24) ifadesi buna engeldir. Kur'an öğretimi ve benzeri ameller taat 
niteliğinde olup, kişi bunları Allah'a yaklaşmak için yapar. Bu yüzden ilk üç 
Hanefi müçtehidine göre, bunun için iş akdi yapmak geçerli olmaz. Böyle 
bir durumda kadın emsal mehre hak kazanır. Çünkü bu, mal olarak karşılığı 
bulunmayan bir yararlanmadır. 

Sonraki Hanefi fakihleri ise, Kur'ân-ı Kerim öğretimi ve diğer dini 
hizmetlerin; şartların değişmesi ve geçim için insanların çok meşgul olması 
gibi sebeplerle olan ihtiyaç yüzünden, bir ücret karşılığında 
yapılabileceğine fetva verdiler. Delil; Hz. Peygamber'in bildiği Kur'ân-ı 
eşine öğretmesi karşılığında bir erkeği evlendirmesidir. İlk Hanefi 
müctehidleri, bu hadisi te'vil ederek, mehirsiz evlendirmenin Hz. 
Peygamber'e mahsus bir muamele olduğunu söylemişlerdir (eş-Şirdzi, 
a.g.e., Il, 59; eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, VI, 170; el-Askalâni, Bülüğu'I- 
Merâm, Terc. A. Davudoğlu, Istanbul 1967, TII, 247 vd.; Bilmen, a.g.e., VI, 
173-175). 

Mehrin çeşitleri 

Mehir genel olarak mehr-i müsemma ve mehr-i misil olmak üzere ikiye 
ayrılır. Mehr-i müsemma da muaccel ve müeccel diye kendi içinde ikiye 
ayrılır. 

1. Mehr-i müsemma: 

Bu, nikâh akdi sırasında veya daha sonra eşlerin karşılıklı rıza ile 
belirledikleri mehirdir: "Eğer siz, onları kendilerine temas etmeden önce 
boşar, fakat daha önce onlara bir mehir tayın etmiş bulunursanız, bu tayın 
ettiğiniz mehrin yarısı onlarındır" (el-Bakara, 2/237). Mehr-i müsemma da 
peşin verilip verilmeme durumuna göre ikiye ayrılır: 

a) Mehr-i muaccel: 

Eşlerin miktarını belirledikleri mehir, nikâh akdi sırasında ödenebileceği 
gibi, sonraki bir tarihte de ödenebilir. İşte akit sırasında peşin olarak ödenen 
mehre "mehr-i muaccel (peşin mehir)" denir. Eşler, mehrin miktarını 
belirlemekle birlikte, ödeme şeklini tesbit etmemişlerse, peşin ödenecek 


miktar örfe göre belirlenir. Örf, tamamının peşin veya ileride ödenmesi 
yahut bir bölümünün, örneğin üçte birinin veya yarısının peşin, geri 
kalanının sonradan verilmesi şeklinde meydana gelmişse buna göre hareket 
edilir. Çünkü mehrin ödeme şekli üzerindeki örf, aksi kararlaştırılmadıkça 
eşler arasında şart koşulmuş gibidir. Hadiste; "Müslümanların güzel 
gördüğü şeyler Allah nezdinde de güzeldir" (Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 
379) buyurulmuştur. 

Bazı fakihler, zifaftan önce kadına mehrin bir kısmını vermeyi müstehap 
görürler. Bu konuda, Hz. Ali'nin, Fâtıma (r.anhâ) ile evlenirken zifaftan 
önce mehir olarak zırhını vermesi uygulamasına dayanırlar. Bu evlilik 
Medine'de, Hicret'in ikinci yılında vuku bulmuş ve mehrin ödenmesi 
konusunda Medine örfüne uyulmuştur (M. Muhyiddin Abdülhamid, el- 
Ahvâluş-Şahsiyye, s. 140, 141). 

Bugün Mısır'da geçerli olan örfe göre, genel olarak, mehrin üçte ikisi peşin 
alınır. Fas'ta ise mehrin yarısı peşin ödenir (Halil Cin, Islâm ve Osmanlı 
Hukukunda Evlenme, Ankara 1974, s. 218). 

b) Mehr-i müeccel: 

Mehrin tamamını peşin olarak değil de, evlenmenin sona ermesi, beş yıl, on 
yıl sonunda veya kocanın ölümü halinde ödenmesi kararlaştırılabilir. İşte bu 
şekilde, ödenmesi belirli bir vadeye bağlanmış olan mehir "mehr-i müeccel 
(vadeli mehir)" adını alır. Bu durumda kadın, belirlenen vade gelmeden 
önce mehri isteyemez. Miktarı belirlendiği halde, ödeme şekli 
belirlenmemiş olan ve bu konuda örf de bulunmayan durumlarda, mehir; 
boşanma veya eşlerden birisinin ölümü halinde peşine dönüşür. Boşamanın 
kesin (bâin) veya cayılabilir (ric'i) olması arasında bir fark yoktur. Ancak, 
ric'i boşama halinde mehir, iddetin sonunda peşin mehre dönüşür (Mehmed 
Zihni, Nimet-i Islâm, Istanbul 1976, s. 641 vd.). 

2) Mehr-i misil: 

Kadının emsaline göre takdir edilen mehir. Kadın, şu durumlarda mehr-i 
misle hak kazanır: 

a) Nikâh akdinde mehrin zikredilmemiş olması halinde mehr-i misil gerekir. 
Mehrin zikredilmemesi, akdin fesatını gerektirmez. Çünkü nikâh, evlenecek 
olan çiftlerin icab-kabülüyle tamam olur. Mehir ise nikâhın rüknü değildir 
ve bundan dolayı nikâh akdinin inikat ve sıhhati, mehrin zikredilmesine 
bağlı değildir. Mehir zikredilmediği halde koca vefat ederse karısı mehr-i 
mislini terikeden alır, kadın vefat ederse vârisleri kocadan mehri misli 
alırlar. 


b) Mehrin, tayın edilmiş olmakla birlikte mehir hakkında bilgisizliğin fazla 
olması (el-Cehâletü"l-fahişe) veya gayr-ı mütekavvim bir mal olarak tayın 
edilmesi halinde mehri misil gerekir. Mehrin ev, araba, hayvan, elbise vb. 
şekilde mutlak olarak zikredilmesi halinde fâhiş cehaletten sözedilir ve bu 
durumda mehr-i misil gerekir. Çünkü bu cins isimler farklı vasıf larda ve 
değerlerde olabileceğinden anlaşmazlık ve çekişmeye götürür. Meselâ, 
mutlak olarak ev denildiğinde evin müstakil, büyük veya küçük olması, 
manzarası vb. gibi problemleri beraberinde getirebilir. Bunun yanında 
şeriatın domuz, içki gibi mütekavvim mal kabul etmediği şeylerin mehir 
olarak tayını halinde bunlar geçersizdir ve mehr-i misil tahakkuk eder. 

c) Taraflar arasında mehr-i ortadan kaldırma konusunda bir anlaşma varsa 
yine mehr-i misil gerekir. Mehir şâriin nikâh akdinde uyulmasını emrettiği 
hükümdür. Bundan dolayı tarafların mehri kaldırma yetkisi yoktur. Eğer 
akde bitişik bir şartla onu kaldırmaya teşebbüs ederlerse bu şart fâsiddir. Bu 
durumda akit sahih ve şart geçersiz olur. Bunun en önemli misâlini şigar 
evliliği oluşturmaktadır. Şigar evliliği iki kadının mehir zikredilmeksizin 
birbirine karşılık olmak üzere iki erkekle evlendirilmesidir. Burada nikâh 
akdi geçerli fakat şart geçersizdir ve mehir zikredilmediğinden mehr-i misil 
gerekir. Şigar evliliği Ahmed b. Hanbel, İmam Mâlik ve Imam Şafii'ye göre 
fâsiddir (Kâsâni, Bedâyius-Sanayı, Kahire 1327-28/1910, II, 282-283; 
Molla Hüsrev, Dürerü'l-Hukkâm Şerhu Gureril-Ahkâm, Istanbul 1979, |, 
342; el-Fetâva'l-Hindiyye, Bulak 1315, I, 309-311; M. Ebü Zehre, el- 
Ahvâluş-şahsiyye, Kahire 1368/1948, s. 182-183; Bilmen, Istılâhât-ı 
Fıkhıyye Kamusu, Istanbul 1985, TI, 6, 119-120, 140-142). 

d) Mehrin zikredilip zikredilmediği konusunda karı-koca arasında ihtilâf 
ortaya çıkarsa Mehr-i misil gerekir. Ancak hangisi delil getirirse kabul 
olunur. Delil getiremezlerse mehir zikredilmedi (münkir) diyenden yemin 
istenir. Yeminden kaçınırsa (nükul), mehrin zikredildiğini söyleyenin davası 
sabit olur. Yemin ederse mehr-i misil gerekir (Molla Hüsrev, a.g.e., 1, 347). 
Mehr-i Mislin takdiri: Mehr-i misli tayın için evlenecek olan kadının babası 
kabilesinden; yaş, güzellik, mal, şehir, takvâ, akıl, dine bağlılık, bekâret, 
iffet, ilim, edeb, güzel ahlâk, çocuk sahibi olma gibi çeşitli vasıf larda 
benzeri olan kadınların mehirleri dikkate alınır. Bu benzerlik iki tarafın yani 
mehri tayın olunacak kadın ile denk ve benzeri kadınların akit sırasında 
sahip oldukları vasıflar itibariyle araştırılır. Bu vasıf ların akitten sonra 
artması veya eksilmesi emsalliğin meydana gelmesine zarar vermez. Eğer 
babası tarafında benzeri bulunmazsa babasının kabilesine denk olan 


kabileden emsali kadınların mehri takdir edilir. Kadının bu durumlarda 
benzeri bulunmadığı takdirde Mehr-i misil iki adil erkek veya bir erkek iki 
kadının şahadetiyle sabit olur. Eğer adil şahid bulunamazsa söz yeminle 
beraber kocaya aittir. Koca mehr-i misli tayınden kaçınırsa mehrin miktarını 
tayın için hâkime başvurabilir. Bu hükümler, ihtilâf ortaya çıkması 
halindedir. Eğer mihir konusunda ittifak hasıl olursa kabul olunur (el- 
Kâsâni, a.g.e.,Il, 287; M. Ebü Zehra, a.g.e., s. 183-184; Bilmen, a.ge,, II, 
119). 

Mehrin Sahibi: 

Mehir, evlenecek olan kadının hakkıdır. Babası veya dedesi mehri kadın 
adına alabilir, fakat ona sahip olamaz. Ancak kadın razı olmazsa, velisine 
yapılacak mehir ödemesi geçerli değildir. Kadın; küçük, akıl hastası veya 
bunamış olursa, bu takdirde mehir mali velâyeti haiz olan veliye verilir. 
Ahmed b. Hanbel, baba için, mehir yanında bir meblağ alma hakkını 
tanımış ve delil olarak da, Hz. Şuayb'ın kızıyla evlenmek için Hz. Musa'nın 
sekizyıl çobanlık yapmasını delil göstermiştir. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: "Şuayb (a.s), Musa ya dedi ki; bu iki kızımdan birini - sen bana 
sekizyıl işçilik yapman şartıyla- sana nikâhlamak istiyorum. Eğer işçiliğini 
on yıla tamamlarsan o da kendinden" (el-Kasas, 28/27). Bu ayet-i kerime, 
karşılığında ücret alınabilen yararlanmanın mehir olabileceğine delâlet eder. 
Diğer mezheplere göre, burada başlık parasından çok, babanın kızı adına 
almış olduğu mehir söz konusu olabilir. Nitekim, Hz. Musa'nın orada 
evlendirilmesi, mal-mülk sahibi olarak yeniden Mısır'a dönmesi bunu 
gösterir. Ebü Hanife ve diğer bazı fakihlere göre, kızın babasının evlenecek 
erkekten mehir dışında bir şey alması caiz değildir. 1917 tarihli Osmanlı 
Hukuk-ı Aile Kararamesinde şu hükümler yer alır: "Mehir, evlenen 
kadının hakkıolup, onunla çeyiz yapmağa zorlanamaz. Bir kızı evlendirmek 
veya teslim etmek için ana-baba veya diğer hısımlarının, kocadan akçe veya 
benzeri şeyleri almaları memnüdur" (Hukuk-ı Aile Kararnamesi, madde, 
89, 90). 

Kadının, mehrin tamamına hak kazandığı haller: 

Kadın; sahih halvet, zifaf veya ölüm halinde mehrin tamamına hak kazanır; 
a) Sahih halvet: 

Sahih bir akitle evli bulunan eşlerin, kimsenin göremeyeceği ve istekleri 
dışında kimsenin giremeyeceği kapalı veya kapalı sayılan bir yerde yalnız 
kalmalarıdır. Halvete engel olan durumların da bulunmaması gerekir. 
Eşlerin yanında üçüncü bir kişinin bulunması, karı-kocada cinsel 


birleşmeye engel halin olması, küçüklük, ay hali, hastalık, farz oruçlu 
olmak, farz veya nafile hac için ihramda bulunmak gibi. 

Sahih halvet iki durumda zifaf olmuş gibi sonuç doğurur. Bu halvetten 
sonra kadın boşanırsa kadın tam mehre hak kazanır. Çünkü kadın evlenme 
ümidiyle nikâhlı olarak kapalı bir yerde bulunduğu için daha sonra boşanma 
olursa, yeniden evlenmede nikâhtan önceki şartlarla eş bulamayabilir. 
Halvetten sonra boşanan kadın iddet bekler. Dolayısıyla da iddet nafakası, 
halvetten sonra en az altı ay sonra doğacak çocuğun nesebinin sabit olması 
gibi haklardan yararlanır. 

b) Zifaf: Burada evliliğin müteber olma şartı da aranmaz. Zifaf ve sahih 
halvette mehrin tamamının gerekliğinin delili şu ayettir: "O kadınlardan 
birine yüklerle mehir vermiş olsanız bile, içinden bir şey almayın" (en-Nisâ, 
4/20). 

Zifaf sahih evlilikte olmuşsa kadın mehrin tamamına hak kazanır. Tesbit 
edilen mehir yoksa mehr-i misil alır. Zifaf fasit evlilikte olmuşsa, kadın 
mehr-i misil ile mehr-i müsemmadan hangisi daha az ise ona hak kazanır. 
Daha önceden mehir tesbit edilmemişse, mehr-i misil alır. 

Fasit nikâhta halvet, zifaf hükmünde değildir (el-Kâsâni, a.g.e., Il, 335; 
"Halvet" maddesi). 

c) Eşlerden birinin ölümü: 

Kadın vefat ederse, mirasçıları, mehri mirastaki paylarına göre bölüşürler. 
Kocası da dörtte bir veya ikide bir mirasçı olacağı için mehri o ölçüde eksik 
verir. Koca vefat ederse, kadın, terikeden mehir miktarını ayrıca alır(Ibn 
Rüşd, a.g.e., 11, 20). 

Mehrin yarısının ödeneceği haller: 

Sahih evlilik, zifaf veya sahih halvetten önce kocanın fiiliyle sona ermişse, 
kadın mehr-i müsemmanın yarısını alabilir. Mehrin tamamı peşin olarak 
verilmişse, kadın bunun yarısını kocasına iade etmek zorunda bulunur. Delil 
şu ayettir: "Eğer siz onları kendilerine temas etmeden önce boşar, fakat 
daha önce mehir tesbit etmiş olursanız, o halde tayin ettiğiniz o mehrin 
yarısı onlarındır" (el-Bakara, 2/237). 

Bu ayet hükmüne göre, kadının yarı mehir almasının şartları şunlardır: a) 
Mehir daha önceden tesbit edilmiş olacak. b) Koca, karısını zifaftan önce 
boşamış olacak. c) Kadın mehir hakkından vazgeçmemiş bulunacak. 

Burada evlilik boşama ile sona erebileceği gibi fesih, ile Lian, kocanın 
iktidarsızlığı, islâm dinini terketmesi, karısı müslüman olduğu halde 
kendisinin islâm'a girmekten kaçınması, karının usul ve fürüuna hürmet-i 


müsaharayı gerektiren bir fiil işlemesi halleriyle de sona erebilir. Bütün bu 
durumlarda evliliğin sona ermesi kocanın fiili ile olmuş bulunur ve kadın 
yarı mehre hak kazanır. Yeter ki bu ayrılık cinsel birleşmeden önce vuku 
bulsun. Bu çeşit ayrılıkta kadına iddet gerekmez (el-Kâsâni, a.g.e., Il, 296 
vd.; Ibnü'İ-Hümâm, Fethu'l-Kadir, II, 438-439). 

Yukarıdaki durumlarda evlilik yine zifaftan önce ve kocanın fiiliyle olur, 
fakat verilecek mehir miktarı belirlenmemiş olursa kadına muta denen bir 
teselli hediyesi vermek gerekir. (bk. el-Bakara, 2/236). Muta; kocanın; mal, 
elbise veya yiyecek olarak boşanmış hanımına verdiği şeylere denir. Ayette 
mutanın miktarı belirlenmemiş ve bu husus içtihada bırakılmıştır. Ebü 
Hanife'ye göre, mutanın en azı bir elbise, baş örtüsü ve bir yorgan olup, 
mehr-i mislin yarısından çok olamaz (es-Serahsi, el-Mebsüt, V, 82, 83; es- 
Sabüni, a.g.e., 1, 379-380; M. Zihni, a.g.e., s. 441 vd.). 

Kadına mehir vermenin gerekmediği durumlar: 

İki durumda kadına mehir vermek gerekmez. 

a) Evlenme akdi fasit olur (bk. "Nikâh" mad.) ve koca karısını zifaftan önce 
boşarsa, erkeğin mehir veya mut'a vermesi gerekmez. Buna evliliğin 
karşılıklı rıza ile veya hâkimin hükmü sona ermesi sonucu değiştirmez. 

b) Evlilik akdi sahih olur, fakat, gerçek veya hükmi (sahih halvet süretiyle) 
zifaftan önce kadının fiiliyle ayrılık vuku bulursa, kadın yine birşey alamaz. 
Kadının küçük evlendirilmesi halinde bulüğ muhayyerliği hakkını 
kullanması, irtidat etmesi veya kocası islâm'a giren ve ehl-i kitap olmayan 
kadının, müslüman olmaktan kaçınması hallerinde evlilik akdi kadın 
tarafından veya kadın sebebiyle sona ermiş sayılır. Kadının, kocasının usul 
veya fürüundan birisiyle hurmet-i müsaharayı gerektiren bir fiil işlemesi, 
meselâ zina etmesi veya bunlardan birisiyle sevişmesi halinde de evlilik 
kadın tarafından sona erdirilmiş sayılır (el-Kâsâni, a.g.e., Il, 336, 337). 
Sonuç olarak mehir evlilik hayatı süresince kadın için bir yedek akçe 
niteliğindedir. Kadının aniden kocasını kaybetmesi veya boşanmaları 
hâlinde, kocasının evinde kalması zorlaşabileceği için, kendisine yeni bir 
hayat programı hazırlayıncaya kadar mehir ona bir destek olur. En az mehir 
miktarının iki tane kurbanlık koyun parası kadar olduğu, üst sınırının ise 
dört yüz dirhemin de üstünde olabileceği, Hz. Peygamber devrinde, 
yaklaşık beş dirheme bir kurbanlık koyun alındığı dikkate alınırsa, böyle bir 
gerçek mehrin, önemli bir yedek akçe teşkil edeceği açıktır. 


MEHİR MESELELERİ 


Mehir kadına bir değerin ifadesi ve kritik bir dönemdeki sosyal garantisi 
olarak verilen maldır. Mal ve paradan başka bir şeyle, Hanefi mezhebine 
göre mehir olmaz. Onlar Nisâ 24. âyetinden bunu anlamışlardır. En azı da 
on dirhemle sınırlandırılmıştır. Dolayısı ile boşama hakkını kadın mehir 
olarak değil ama ayrıca alabilir.Mehir kadının hakkı olduğu için, herkes gibi 
o da hakkından vazgeçebilir ve mehrini kocasına bağışlayabilir. Yani almak 
zorunda değildir. Mehir, duhulle, yani zifafla beraber farz olur. Koca, ondan 
önce vermek zorunda değildir. Mehire zaman belirtilmemişse, kadın mehrini 
almadan kendisini kocasına teslim etmeyebilir. Fakat mehrin bir kısmını ya 
da tamamını müeccel (vadeli) mehir olarak kararlaştırmışlarsa, kadının onu 
hemen alma hakkı yoktur.Düğünlerde yapılan altınlar bizim örfümüzde 
mehirdir ve kadının hakkıdır. Kadının evlenirken bilip bilmemesi; söyleyip 
söylememesi mehir hakkını düşürmez. Ancak o takdirde sadece "mehr-i 
misil" (Akrabasından dengi olan kadınların aldığı ortalama mehir) 
alabilir.Başlıkparası, kocaya gidecek kadının Babası ya da başka bir yakını 
tarafından alınan ve evlenecek kadına verilmeyen bir para ya da mal olup, 
kadının eşya gibi satılması anlamına geldiğinden; çirkin bir haramdır ve 
kadını aşağılamadır. Mehir ise bizzat kadının aldığı ve kocanın iznine bile 
gerek kalmaksızın istediği gibi harcayabileceği bir haktır, bir garanti 
unsurudur ve kadına değer vermenin ifadesidir.(bk. Mavsbili, el-Ihtiyâr 
448) 


MEHİR TAKILARI 


Erkek evlenirken hanımına verdiği takıları düğünden sonra alıyor, 
bozdurup tarla satın alıyor. Tarlayı da kendi üzerine tapuluyor. Karısı da, 
kendi takılarıyla alındığı gerekçesiyle onların yerine tarlanın tapusunu 
istiyor. Bu durumda şer'i çözüm ne olmalıdır? 

Koca mehir olarak verdiği takıları karısından geri alırken, "Onlarla 
alacağımız tarla vs. senin olsun" diyerek almışsa, alınan akar karısınınolur. 
Bu konuda o, karısının vekili durumundadır. Böyle birşey söylenmeden 
almışsa karısından borç almış demektir. Ancak aldığını geri vermesi istenir. 

MEHİR VE ALTIN 

Bazı yörelerimizde düğünlerde altın alınmaktadır. Nikâh kıyılırken de belli 
bir miktar mehir konuşmaktadır. Bu durumda alınan altınlardan tesbit edilen 
mehir kadarı mı mehire sayılacaktır. Yoksa bu altınlar zaten kadının değil 
midir, onları onun kullanma hakkı yok mudur? 
Mehir nikâhın gereği olarak kadının bir hakkıdır ve gayesi hem kadına 
değer vermek, onu hiçbir karşılık almadan kendisini erkeğe teslim eden 
basit bir varlık olma durumundan kurtarmak, hem de erkeğe göre zayıf olan 
kadın için âni durumlarda bir kuvvet ve bir garanti olmak üzere farz 
kılınmıştır. Onun için mehir sembolik bir anlam ifâde etmez ve Hanefi 
mezhebine göre alt sınırı (tabani) vardır, ondan az olamaz. Mehir daha söz 
kesildiğinde, nisanda (muaccel) olabileceği gibi, nikâhtan sonraya da 
bırakabilir (müccel). Nişanda ya da sözce kız tarafındân istenen, şart 
koşulan altın cinsinden her şey örfen mehirdir ve kadının hakkıdır, istediği 
zaman istediği gibi kullanır. Babası veya velisi ne onları, ne de bir başka 
para (başlık) alabilir. Bu haramdır ve insanı bir mal gibi satmak anlamına 
gelir. Nikâhta mehir olarak sadece önceden yapılan altınlar sözkonusu 
edilebilir. Ama kadın isterse ayrıca, ilâve mehir de alabilir. Evlendikten 
sonra da koca, mehir olarak verdiği bir şeye, karısının rızası olmadan 
karışamaz. Kadın mehrini istediği zaman meşru ölçülerle istediği gibi 
kullanır. Ancak isterse kocasına bağışlayabilir: Ama koca, kadının istediği 
mehir dışında ona bir takım hediyeler vermişse, onların kadının elinde 
verildikleri gibi duruyor olmaları halinde cayıp, hediyelerini isteyebilir. 
Ama bunu Rasüllullah Efendimiz "kustuğunu yalamaya" (Bu ve benzeri 
hadisler için bk. el-Hindi X V1/638 vd.) benzetmiş ve çirkin olduğuna işaret 
etmiştir. Hediye konusunda kadın da aynı haklara sahiptir. 


MEHİRDEN SÖZ EDİLMEZSE, NİKAH CAİZ OLUR MU? 

Mehir kadının hakkıdır. Akidde ondan söz edilsin veya edilmesin nikah 
sahih olup mihrin kadına verilmesi gerekir. Çünkü Allah Teala, Kur'an-ı 
Kerim'de açıkça kadına sıdak verilmesini (mehir verilmesini) 
emretmektedir. Ancak akitte muayyen bir şey üzerinde anlaşma yapılıp 
zikredilmiş ise onu vermek gerekir. Zikredilmemiş ise mihri misil verilmesi 
icap eder. Yani kız kardeşi, halası ve amca kızı gibi soyları bir onların mehri 
ne kadar ise o kadar vermek lazımdır (el-Hidaye). 


MEKKE VE KAHİRE GİBİ YERLERDE HUTBE VE CUMA 
NAMAZI RADYODAN VERİLMEKTE VE UZAKLARDA 
DİNLENMEKTEDİR. UZAKTA DİNLEYENLER RADYODAN 
NAKLEDİLEN NAMAZA İKTİDA EDEBİLİRLER Mİ? 


Radyodan nakledilen namaza iktida etmek caiz değildir. Çünkü İmam 

ile me'mumün yerleri hakikaten veya hükmen bir olmalıdır. Binaenaleyh 
İmam ile Me'mum arasında veya me'mum ile öndeki saf arasındaki mesafe 
mescid dışında olduğu takdirde bir saf bağlanacak kadar veya daha fazla 
geniş olursa iktida sahih değildir. Amma saf bağlanacak kadar boş yer 
bulunmaz cemaat çoğalıp geniş yer kaplarsa mesafe ne kadar uzak olursa 
olsun beis yoktur. 
Şafii mezhebinde cemaat camiide değil, kırda olursa me'mum ile imam 
veya me'mum ile öndeki saf arasındaki mesafe —boşluk- üçyüz arşından 
fazla olursa iktida sahih değildir. Biaenaleyh her iki mezhebde de radyodan 
nakledilen namazsa iktida sahih değildir. Fakat, cami büyük olduğundan, 
imamın sesini daha fazla yükseltmek ve cemaata duyurmak maksadıyla 
hoparlör kullanmakta beis yoktur. Çünkü cemaat birbirine bitişik ve 
birbirini görmektedir. İmamın sesini duymazsa da iktida etmek sahihdir. 


MEKRUH: 


Kelime anlamı; hoşlanılmayan, çirkin olan demektir. Terim olarak ise: 
Vâcipte olduğu gibi, Allah'ın ve O'nun elçisinin tam kesin olmayan 
sözleriyle, yapılmaması istenen, ya da yapılmaması tercih edilen şeylerdir. 
Allah'ın sözünün kesin olmaması, sırf anlaşılan mânâsının kesin olmaması 
demektir. Peygamberimizin sözünün kesin olmaması ise; hem mânâsının 
kesin olmaması, hem de Peygambere ait olmasının kesin olmaması 
demektir. Kuvvetli olan mekruh, harama yaklaştığı için ona "tahrimen 
mekruh", kuvvetli olmayan da helâla yaklaştığı için ona da "tenzihen 
mekruh" denir. Meselâ ikindiyi bile bile geciktirip tam güneş batarken 
kılmak "tahrimen", sağ eliyle burnunu çekmek de "tenzihen" mekruhtur. 
Genel bir kural olarak da: Vâcip olan bir işi yapmamak, tahrimen mekruh 
olan bir şeyi yapmamak da vâciptir. Sünnet ve müstehapları yapmamak 
tenzihen mekruh, tenzihen mekruh olan şeyleri yapmamak da sünnet, ya da 
müstehaptır. 


MELEKLER 


Cenâb-ı Allah'ın bütün melekler içinde üstün kıldığı dört büyük 
melekler büyük Melekler denir.. 
Melek kelimesi Arapça'da "haberci" anlamına gelmektedir. Çoğulu 
"melâike" olarak gelmekte ise de, gerek Türkçe'de ve gerekse Arapça'da 
çoğul manasına "melek" olarak da kullanılmaktadır. 
Melekler, ruh gibi lâtif, nürâni, mahiyetleri Allah katında malum, varlıkları 
bizim dünyamıza ait olmayan fakat insanlarla ilgili bir takım görevleri 
bulunan varlıklardır. Akıl ve nutukları olup; şehvet ve gadap gibi beşeri 
ihtirasları, yemeleri, içmeleri yoktur. Evlenmek, doğmak ve doğurmaktan 
uzaktırlar. Çeşitli şekillere girebilirler. Allah'ın emrine asla isyan etmezler, 
yerde ve gökte bir takım vazifeler ile meşgul olurlar. Daima Yüce Allah'ı 
tesbih ve zikrederler. Meleklerin bu özellikleri için bakınız: (el-En'âm, 
6/9,100; el-Hicr 15/8; el-Fâtır 35/1; el-Meâric 70/4) 
Meleklerin sayısı ve her birinin hangi işlerle vazifeli oldukları bizce malüm 
değildir. Ancak bunlardan bir kısmı ve vazifeleri Kur'an-ı Kerim'de ve Hz. 
Peygamber'in hadislerinde bildirilmiştir. Bu bilgilere göre"büyük melekler" 
olarak tanınan dört melek vardır ki, bunlar: Cebrâil, Azrail, İsrafil ve 
Mikâil'dir. 
Cebrâil: Kur'an'da üç yerde "Cibril" olarak geçmekte (el-Bakara 2/97, 98; 
et-Tahrim 66/4) diğer bazı ayetlerde de kendisinden Rühu'l-Kudüs ve Rüh 
olarak bahsedilmektedir. (el-Bakara 2/87, 253; el-Mâide 5/110). 
Vazifesi, Allah'ın emir ve nehiylerini peygamberlerine bildirmektir. Bütün 
vahiy onun vasıtasıyla nazil olmuştur. 
Cebrâil, bu görevi yerine getirirken peygamberimize çeşitli şekil ve 
suretlerde gelirdi. Birçok defa insan şeklinde bu görevini ifa ederdi. İnsan 
şekline girdiğinde daha ziyade Dıhye isimli sahabenin kılığında, bazan da 
normal bir bedevi olarak gelirdi ki, "Cibril hadisi" diye bilinen hadisin 
vuküunda Hz. Peygamber'e bu kılıkta gelmiştir. 
Cebrâil bu gelişlerinin sadece iki defasında asli suretinde görünmüştür. 
Bunlardan birisi (en-Necm, 53/6-7) ayetlerinin nuzülünde, diğeri ise yine 
Necm suresinin 13. ve 14. ayetlerinin nuzülü esnasındadır (Tecrid-i Sarih 
Tercümesi, IX, 95). 
Azrâil: Kur'an-ı Kerim'de 
"Melekü'i-mevt" ( — ölüm meleği) olarak geçmektedir. " Ey Muhammed de 


ki; size vekil kılınan ölüm meleği canınızı alacak, sonra Rabbinize 
döndürüleceksiniz." (es-Secde, 32/11) 

Allah'ın emri ve izni ile canlıların, ölecekleri zaman canlarını almakla 
vazifelidir. 

İsrafil: Kur'an'da "İsrâfil" olarak ismi geçmemektedir. Ancak, kıyametin 
vuküu ile ilgili ayette "(İsrâfil tarafından birinci sefer) Sür'a üflenince 
Allah'ın dilediği (melekler) müstesna göklerde olanlar ve yerde olanlar 
bayılırlar (ölürler). Sonra Sür'a (ikinci defa) üflenince ölüler mezarlarından 
kalkıp bakınıp dururlar." (ez-Zümer 39/68) buyurulmakta, dolayısıyla isim 
olarak olmasa da bu meleğin vazifesi bu ayetle belirtilmektedir. Buradan 
kıyametin ve ahiret gününün yani yeniden dirilmenin başlangıcında bir 
Sür'a üfürme olacağı anlaşılmaktadır ki, bu işle vazifeli melek İsrâfil (a.s.) 
dır. Bu görevinden dolayı İsrafil'e "Sür meleği" ismi de verilmektedir. 
Ayrıca İsrâfil'in, "Levh-i Mahfuz"* da yazılanları okumak ve ilgili meleğe 
haber vermekle de görevli olduğu bilinmektedir. 

Mikâil: Kur'an-ı Kerim'de bir yerde "Mikâil" olarak zikredilmektedir. (el- 
Bakara 2/98) 

Mikâil'in görevi: yağmurun yağdırılması, rüzgârın estirilmesi ve 
mevsimlerin tanzimi gibi tabiat olaylarını Allah'ın emri ve izni ile vukua 
getirmektir. 

Bu dört meleğin dışında, her insanın yanında bulunan ve daima onun küçük, 
büyük, gizli ve aşikâr yaptığı bütün işleri yazan melekler vardır ki, bunlara 
"Kirâmen kâtibin"* denir. Ayrıca öldükten sonra kabirde sual sormakla 
vazifeli "Münker* ve Nekir"* melekleri de vardır. 

Meleklere inanmak, müslümanlığın iman ve itikat esaslarındandır. 
İnanmayan, müslüman olamaz; inkâr eden de dinden çıkar. Zira, Kur'an-ı 
Kerim'de meleklerin varlığından bahsedilmekte, bir kısmının ise bizzat 
isimleri geçmektedir. Yüce Allah şöyle buyuruyor: "Her kim Allah'a ve 
meleklerine ve peygamberlerine ve Cibril'e ve Mikâil'e düşman olursa 
Allah da kâfirlere düşmandır" (el-Bakara 2/98). Ayrıca Kur'an'da Fâtır 
suresinin bir diğer adı da "Melâike suresi"dir. 

Melekler, bilfiil vardır. Onları görememiş olmamız onların yokluğu yolunda 
bir delil teşkil etmez. Onların bizim tarafımızdan görülmemesi, farklı bir 
şekilde yaratılmış bulunmalarından, vücudlarının rühâni ve nürâni 
olmalarındandır. . Bizim gözümüz ise onları görebilecek şekilde 
yaratılmamıştır. Nitekim kendi aklımızı ve ruhumuzu da göremiyoruz, fakat 
onların varlığına inanıyoruz. 


MEMLEKETİMİZDE BOLCA BULUNAN SIĞIR VE DAVAR GİBİ 
EHLİ HAYVANLARIN NİSABI NE KADARDIR VE NİSABA BALİĞ 
OLDUĞU OZAMAN HANGİ ŞARI İLE ZEKATLARI 
VERİLECEKTİR? 


Memleketimizde bol miktarda bulunan sığır ve davar gibi ehli hayvanlar 

zekata tabidirler. Sığır'ın nisabı otuzdur. Yani otuz sığıra sahip olan kimse 
şartı yerinde olduğu takdirde zekatını vermekle mükelleftir. Otuz sığır için 
bir yaşını tamamlayıp iki yaşına tamamlayıp üçüncü yaşına girmiş bir dana 
verecektir. Davarın nisabı kırktır. Yani kırk davara sahib olan kimse şartı 
yerinde olursa zekatını vermekle mükelleftir. Kırka baliğ olursa bir davar 
verecektir. 121 olunca iki davar verecektir. 
Sığır olsun davar olsun nisaba baliğ olursa Hanefi mezhebine göre altı 
aydan fazla mübah sayılan kır ve mer'alarda otlatıldıkları takdirde zekatı 
verilecektir. Şayet mübah mera bulunmaz veya mera bulunur fakat kafi 
gelmediği için altı ay ve daha fazla yem ile beslenirse zekata tabi değildir. 
Şafii mezhebine göre ise durum başkadır. Ve daha fazla çiftçinin lehinedir. 
Bu mezhebe göre; zekatın vacib olabilmesi için altı aydan fazla değil, sene 
boyunca mübah meralarda otlaması gerekir. Adı geçen hayvanlara yem 
verilmediği takdirde merada otlamakla yaşamaları mümkün değilse veya 
göze çarpacak şekilde zararlı bir hale düşerse zekatı farz olur. Bu mezhebe 
göre sığır ve davar gibi ehli hayvanlar sene boyunca mera ve kırlarda 
otluyor. Ancak mesela üç gün veya dört gün gibi bir zaman kar yağarsa 
veya merada ot bulunmazsa zekatın farziyeti söz konusu değildir. 


MENİNİN PİS OLUŞU 


Meni ve meziden de idrar gibi sakınmak gerekir mi? Bunlar da kabir 
azabina sebep olmakta idrara benzerler mi? 
(1) Meni ve mezide, idrar gibi kaba pisliktirler; yıkanıp elbiseden ve, 
bedenden çıkarılmaları gerekir. Dolayısıyla bunların insanın üzerinde 
bulunmaları, ibadetin (namaz) sihhatine engeldir. İnsanın sahih namaz 
kılmayışı, sadece kabir azâbına değil, belki de cehennem azâbina da 
sebeptir. Ancak Resülüllah Efendimiz özellikle "idrardan sakının, çünkü 
kabir azâbının çoğu ondandır" (17 Ibn Mâce, Tâhâret 26; Nesâi, sehv 88; 
Müsned N/326, 388, 389 Vİ/61) buyurmuş ama, meni için böyle 
söylememiştir (böyle söylediğini bilmiyoruz). Gerçi bunun hikmetlerinden 
biri de belki, insanın meniye göre çok sık idrar boşaltması ve idrarın, sert 
bir satha vurduğunda sıçrama özelliğinin olması, bu yüzden de ondan 
sakınabilmek için çok titizlik istemesidir. Meni de böyle olsa belki, meni 
için de böyle söylenecekti. Ama temizleme bakımından, meni ile idrar 
arasında fark bulunduğu da bir gerçektir. İdrar ancak yıkamakla temiz olur, 
meni ise kurumus olması şartıyla ovalanarak da temizlenebilir. Kadın 
menisi ise ince olduğundan, bir görüşe göre onun da yıkanması gerekir. 
İmam-i Şâfii'ye göre ise, meni zaten temizdir. (18 Bk. M. Zihni Efendi 
Nimet-i Islâm 133 ,148) İmam-i A'zam'in Muhammed Bâkir'la aralarında 
geçen bir konuşmadan, ona göre de idrarın meniden pis olduğunu anlıyoruz. 
(19 Ebd Zehrâ, Mezhepler Tarihi (Terc. AbdülKadir Sener) 194) 


MENKULLERİN VAKFI 


Vakıfta devamlılık (te'bid) esas olduğu için, prensip olarak vakfın gayrı 
menkul kabilinden olması gerekir. Bu özelliğe sahip olmayan menkulleri 
vakfetmek caiz değilse de Hanefilere göre şu üç istisna saklı tutulmuştur: 

1- Gayrı Menkule Tabi Olma: 

Ebü Yusuf ve Imam Muhammed eş-Şeybâni'ye göre teâmül bulunmasa bile, 
menkul malların bir gayrı menkule bağlı ve tabi olarak vakfedilmesi 
mümkündür. Arsa ile birlikte binayı, arazi ile birlikte bazı hayvanları ve 
tarım âletlerini vakfetmek gibi (Ibnu'l-Humâm, a.g.e., V, 48; Ibn Âbidin, 
Reddü"'i-Muhtâr, IV, 361). Mütemmim cüzler, yol, geçit, su içme, su alma 
hakkıgibi irtifak hakları da gayrı menkule bağlı olarak kendiliğinden 
vakfedilmiş sayılır. Mâlikilere göre, intifa hakkıve sınırlı bazı ayni haklar 
bağımsız olarak da vakfedilebilir (el-Fetâvâ'l-Hindiyye, Il, 363). 

2- Hakkında Nass (Hadis) Bulunması: 

Vakfın gayrı menkul olması prensibinin ikinci istisnası, vakfedilmesinin 
cevazı konusunda hadis bulunmasıdır. Silah, ve at gibi savaş âleti ve 
malzemelerini vakfetmek gibi. Nitekim Hâlid bin Velid (6. 21/641) savaş 
silahını ve zırhını Allah yoluyla vakfetmiştir. Hz. Muhammed bunu tasvib 
etmişti (Buhâri, Cihâd, 89, Zekât, 49; Müslim, Zekât, 11). Hz. Hafsa'nın da 
Kur'ân vakfettiği nakledilir (es-Serahsi, Şerhu's-Siyeri'l Kebir, Mısır 1972, 
V, 2104). Ebü Yusuf, menkul vakfını bu hadislerle sınırlı tutarak, sadece 
savaş için at, deve ve silahların vakfedilebileceğini belirtmiştir. O'na göre, 
"kıyasa aykırı olarak sabit olan hüküm, başka bir hükme esas olamaz. 
Çünkü vakıfta gayrı menkul olma esas olduğu için, menkul vakfı temelde 
kıyasa aykırıdır" (Ibnü'l-Hümam, Fethu'l Kadir, Bulak,1316/1898, V, 49- 
50). 

3- Teâmül Bulunması: 

İmam Muhammed eş-Şeybâni'ye göre, hakkında nass (âyet-hadis) 
bulunmasa da, vakfedilmesi teâmül haline gelen menkullerin vakfı 
geçerlidir. Kitap, ev, balta, gelinlik, el-bise, mutfak eşyası, mushaf, bazı 
kitaplar, dinar, dirhem (nakit para) ve misli (standart) menkuller bunlar 
arasında sayılabilir. Örf ve teâmül; toplumda, islâm'a aykırı olmayan bir işin 
çokça yapılmasıyla gerçekleşir. İmam Muhammed burada istisna" (eser 
sözleşmesi yapma) aktinde olduğu gibi "istihsan" deliline dayanarak kıyası 
terketmiştir. Bu duruma göre,bu beldede menkul bir malın vakfedilmesi örf 


ve âdet halini almışsa, bu çeşit menkullerin vakfı geçerli olacaktır (Serahsi, 
a.g.e., V, 2083-2087; Ibn Kudame, el-Muğni, V, 585). 

Osmanlı İmparatorluğu uygulamasında, "teâmül" kriteri esas alınarak, 
örfleşmiş bulununca menkullerin vakfı caiz görülmüş ve nakit para vakfı da 
menkul kapsamına alınmıştır. Hanefiler dışındaki üç mezhep, prensipte para 
vakfına karşı değildir. Ancak asıl, para vakfına cevaz veren ve vakfedilecek 
nakit paraların işletilme yöntemlerini belirleyen, Hanefi müctehidlerinden 
İmam Züfer'dir. 

Maddi bir karşılık beklemeden başkalarına yardım etmek gibi ulvi ve 
fevkalâde bir düşüncenin mahsülü olan vakıf müessesesi, yüzyıllardan beri 
islâm ülkelerinde büyük bir ehemmiyet kazanmış, sosyal ve ekonomik 
hayat üzerinde derin tesirler icra etmiş olan dini ve hukuki bir müessesedir. 
İnsan fıtratında mevcud olan yardımlaşma hissi, şüphesiz ki insanlık tarihi 
kadar eskidir. Bu his, dini emir ve hükümlerle birleşince daha bir kuvvet 
kazanır. İslâm ülkelerinde vakıfların, asırlarca büyük bir fonksiyonu icra 
etmesinin sebebini burada (dini his) aramak lâzımdır. Çünkü "insanların en 
hayırlısı, insanlara faydalı olan; malın en hayırlısı, Allah yolunda harcanan 
(başka bir ifade ile vakfedilen), vakfın en hayırlısı da insanların en çok 
duydukları ihtiyacı karşılayandır" prensibinin mânasını çok iyi bilen 
Müslümanlar, bu yolda birbirleri ile âdeta yarışırcasına vakıf eserler 
kurmuşlardır. 

İslâm âleminde vakıfların dini bir mahiyet taşıması, onların devamlılığını 
sağlıyordu. Nitekim, dini inanç ve düşünceşinin güçlü olduğu müesseseler 
olarak vakıflar, siyasi çalkantı ve idari istikrarsızlıklar dışında kalıyorlardı. 
Bu sayede onlar, Müslüman toplum hayatında istikrar ve devamlılık 
sembolü olarak devam ediyorlardı. Nitekim, vakfedilen gayr-i menkuller, 
herhangi bir sebeple müsadere edilemeyeceği, kullanım sahası 
değiştirilemeyeceği ve vakfıyedeki esaslara aykırı davranmadıkça 
mütevellileri değiştirilemeyeceği için bu müesseseler, siyası ve idari 
müdahalelerin dışında kalıyorlardı. 

İslâm dünyasında önemli bir müessese olarak vakıfların oynadığı rol, çok 
büyüktür. Bu bakımdan, onun kuruluşu ile ilgili hukuki kaide ve prensipler 
ortaya konmuştur. Buna göre vakıfların kuruluşu tescil, vasiyet ve fiille 
olmaktadır (Açıklamalar hakkında geniş bilgi için bk. Ziya Kazıcı, Vakıflar, 
Istanbul 1985, s. 37-38). 

İslâmiyet, kuruluşundan itibaren ulvi ve insani gayeleri hedef alan her 
müesseseyi geliştirmeye çalıştığı için vakıfları da faydalı görerek onları 


teşrii sahasına almıştır. Sadaka, Kurban ve Zekât gibi ictimai müesseselerin 
gayesi de fakir ve yoksulları bu sıkıntılarından kurtarmak olduğundan, 
islâm'da önemli bir mevkiye sahip kurumlar olarak vaz' edilmişlerdir. 

İslâm dünyasında, vakıfların geniş bir şekilde yer edip gelişmesinde Hz. 
Peygamber'in biraz önce bahs ettiğimiz hadisinden başka, bizzat kendisinin 
de vakıf yapması, önemli bir âmil olmuştur. Hz. Peygamber Medine'de 
kendisine ait bulunan hurma bahçesini vakf edip hâsılatını "havadıs-i dehr"e 
yani İslam'ın müdafaasını icab ettirecek hadise ve mübrem ihtiyaçlara tahsis 
etmiştir. Aynı şekilde Fedek hurmalığını da yolculara vakf ettiğini biliyoruz 
(Ömer Hilmi Efendi, Itifu'l Ahlaf 10; Ömer Nasuhi bilmen, Istılah, IV, 304). 
Kur'ân-ı Kerim ile Hz. Peygamberin emir ve tatbikatları Müslümanlar için 
uyulması gereken bir vazife telakki edildiğinden bu konuda mü'minler 
arasında âdeta bir yarış sürüp gitmiştir. 

Hz. Peygamber'in ashabı da O'nun yolunda yürüyerek çeşitli vakıflar 
kurmak suretiyle insanlığa hizmet ettiler. Nitekim Câbir (r.a) "Ben, Muhacir 
ve Ensar'dan mal ve kudret sahibi bir kimse bilmem ki vakıf ve tasaddukta 
bulunmuş olmasın" (Bilmen, a.g.e., IV, 304) diyerek bu durumu belirtmek 
ister. Bunun içindir ki, Müslüman şehir, kasaba ve köylerde sayısız vakıf 
vücuda getirilmiştir. 

İslâmi yardımlaşma prensibinin bir sonucu olarak ortaya çıktığını 
gördüğümüz vakıflar, İslâm ülkelerinin tamamında sayılamayacak kadar 
çok ve önemli hizmetler ifa ediyorlardı. Hz. Peygamber ve halifelerinin 
kurdukları vakıflardan sonra, imkânı olan her Müslüman, böyle bir tesis 
kurmak için büyük bir gayretle çalışıyordu. Bu durum, sadece zengin 
Müslümanları değil, aynı zamanda devlet başkanlarını ve devletleri de 
harekete getiriyordu. 

Emeviler zamanında vakıflar çok genişledi. Hatta bu dönemde ilk defa yeni 
yeni teşebbüslerde bulunuldu. Nitekim hicri 88 senesinde Emevi halifesi 
Vefid b. Abdillmelik, Ümeyye Camii için ilk defa köy ve mezraları gelir 
getiren birer kaynak olarak vakfetti. 

Emevilerden sonraki Abbasi devletinde vakıflar daha bir gelişme gösterdi. 
Hatta bu devlette vakıflar o derece ehemmiyetli bir tesis haline geldi ki, 
bunlar için vakıflar nezareti adında bütün vakıfları kontrol eden ve onların 
bir sisteme bağlanmasını sağlayan teşkilatlar oOkuruldu o (Ismail 
HakkıUzunçarşılı, Osmanlı Devleti Teşkılatına Medhal, Ankara 1970, 10). 
Abbasiler devrinde, islâm camiasının muhtelif siyasi parçalara ayrılması ve 
nihayet Büyük Selçuklu Devleti'nin kurulması ile Doğu Müslümanlarının 


Türk hakimiyeti altına girmesi vakıf müessesenin bir kat daha inkişafına 
sebep oldu. Selçuklu devletinin "Fatimi-Şii" hareketine karşı takib atiği 
Sünnilik siyaseti, devletin her tarafında yeniden birçok dini müessesenin 
vücuda gelmesi ve bilhassa bir çok medresenin açılmasına sebep oldu. 
Büyük bir mali güce sahip olan Selçuklu sultanları, şehzadeleri ve devlet 
adamları ile ileri gelenler vakıf kurma bakımından birbirleri ile adeta 
yarışıyorlardı. Selçuklulardan sonra ortaya çıkan Harzemşahlar, Atabeğler, 
Eyyubiler, Mısır Memlukluları ile Anadolu Selçukluları sülaleleri hakim 
oldukları yerlerde mali güçleri oranında vakıflara önem verdiler. 

İslâm dünyasında ayrı bir yeri bulunan Osmanlı devleti de vakıflara büyük 
bir önem verdi. Bu devlette, camiler, medreseler, türbeler, ribatlar, tekkeler, 
mektepler, köprüler, hastahaneler, sulama yol ve kanalları, kervansaraylar, 
imâretler vs. gibi bir çok dini hayri tesis hep vakıflar sâyesinde vücuda 
getirildi. Onlar diğer müessaelerde olduğu gibi vakıf konusunda da 
kendisinden önceki Müslüman devletleri örnek aldılar. Nitekim, Osmanlı 
devletinde, daha ilkbeyler zamanında başlayan devletin siyasi ve mali 
kudretinin inkişafına paralel olarak gelişip artan vakıfların, Osmanlılar 
dönemindeki ilk müessisi Orhan Gazi olmuştur. 

Orhan Gazi, İznik'te ilk Osmanlı medresesini kurarken, onun idaresi için, 
yeterince gelir getirecek gayrı menkul vakfetti. Bu medrese kısa bir müddet 
zarfında kudretli ilim ve devlet adamları yetişti. Sultan Orhan'ın yaptırdığı 
ilim ve hayır müesseleri bir hayli fazladır. Nitekim günümüzde Adapazarı 
şehrinde halen Orhan Bey Camii ve Kandıra'da Orhan Camii adı ile anılan 
camiiler ile yine Adapazarında medrese, Bursa'da bir cami, zaviye, 
misafirhane ve ziyâret inşa ederek bunlara vakıflar tahsis etti. Bu hayır 
eserlerin görevlileri olan müderris, imam, hafız, nakib, tabbah, hakim ve 
bevvab gibi kimseleri de tayın etti (Ali Himmet Berki "Vakıf kuran ilk 
Osmanlı Padışahı" Vakıflar Dergisi V, 127-128). 

Orhan Gazi'den başlayarak Osmanlı padışahları, sultanları, vezirleri, 
emirleri, zengin tebaa, pek çok vakıf yaptılar. Konunun fazla uzamaması 
için bunlara temas etmiyoruz. 

Vakıfların idaresi nâzır adı verilen görevlilerce yapılmaktaydı. Zaman 
içinde idare şekillerinde devlet ve imkanlara göre değişiklikler yapıldı. 
Kendi vakfı için ilk nâzır tayın eden bizzat Hz. Peygamberdir. Hicretin ilk 
iki asrında vakıflar "Vâkıf tarafından tayın edilen mütevellilerce 
yönetilirdi. Nâzır, mütevellilerin kontrolcusu olarak, onların işlerinin 
tamamlanmasına nezâret ederdi. Bunların genel murakabesi de "emiru'I- 


mü'minin" olan hafifeye aitti. Abbasiler döneminde bu işi halifeler 
yapıyordu. Yıldırım Bayezid, her vilayete "müfettiş-i ahkâmı'ş-şer'iyye" 
tayin ederek vakıf işlerini teftiş ettiriyordu. Osmanlılar döneminde özel 
şahıslar tarafından kurulan vakıflarla mütevelliler meşgul olmuş, bunlar 
kadılar vasıtasıyla teftiş ve murakabe edilmişlerdir. Her kadı, kendi 
mıntıkasındaki vakıfları emrindeki müfettişlerce teftiş ettirdiği gibi, bazan 
bizzat kendisi de bunları teftiş ederdi. Bununla beraber payıtaht kadısı 
(Istanbul kadısı), bütün vakıfları teftiş yetkisine sahipti (Daha geniş bilgi 
için bk. Kazıcı, Vakıflar, 7072). 

Osmanlılar döneminde 1242 (m. 1826) yılında kurulan Evkaf Nezareti'nden 
önce vakıflar, vâkıflarının şartlarına göre idare ediliyor ve bunlar ayrı 
nezâretlerce murakabe ediliyorlardı. Bu nezâretler: Haremeyn, Vezir, 
Şeyhülislâm, Tophane ümerası ve Istanbul kadıları nezâreti idi. 
Osmanlıların sonuna kadar devam eden Evkaf Nezâreti, 3. 3. 1924 tarihinde 
çıkarılan 429 sayılı kanunla ilga edilerek Başkanlığa bağlı bir umum 
müdürlüğe havale edildi. Böylece Vakıflar Umum Müdürlüğü kurulmuş 
oldu. Cumhuriyetten sonra vakıf mevzuatında ilk mühim değişiklik 5. 6. 
1935 tarih ve 2762 sayılı kanunla yapıldı. Bu değişikliklerle vakıf 
müessesesi kuruluş gayelerinin ve vakıf şartlarının tamamen dışına çıktı ve 
toplum için görmüş olduğu fonksiyonlar yok edildi. 

İslâm dünyasında dini, kültürel, askeri, sivil, iktisadi, ictimai, su ve spor 
gibi sahalara varıncaya kadar hemen her sahada kurulmuş bulunan vakıflar 
büyük bir hizmet ifa etmişlerdi. Sırf Allah rızasını kazanmak için bu 
tesisleri kuran insanlara bugün de ihtiyacımız var. 

Para Vakfı Ekonomik faaliyetlerin özü ve itici gücü kâr unsurudur. Üretim, 
dolaşım, paylaşım veya tüketim safhalarından herhangi birisinde kâra hak 
kazanabilmek için, islâm hukuku önce, yapılacak ticaret işinin meşrü 
olmasını ister. İkinci olarak da şu üç unsurdan en az birisinin bulunmasını 
şart koşar: Emek, sermaye ve tazmin etme riski. İslâm'da bu üçüncüsü 
"Vücüh Şirketi"nde ortaya çıkar. Bu da, iki veya daha çok kişinin 
sermayesiz, borç para kullanmak veya vadeli mal alıp satmak suretiyle elde 
edecekleri kân, borçların riskini üstlendikleri orana göre paylaşması esasına 
dayanır (es-Serahsi, a.g.e., XIII, 83, XX1,17,18, 20, 21, 24). 

İslâm toplumlarında finans sorunu, islâm'ın çıkışından 24. yüzyıl başlarına 
kadar, karz-ı hasen dışında büyük ölçüde risk esasına ve kâr-zarar ortaklığı 
prensibine dayalı olarak çözümlenmiştir. Mudarebe (emekle sermayenin 
işbirliği yapılarak, aralarındaki anlaşmaya göre paylaşması ve zarar 


sermayenin katlanması yöntemi), Müşareke (sermaye ortaklığı, kârın 
paylaşılması anlaşmaya göre, zarara katlanma ise kural olarak sermaye 
oranlarına göre olan ortaklık), Sanâyi' (taahhüd işleri yapma), Ziraat 
Ortakçılığı (emek ve toprak sahibi ortaklığı ve kiralama (leasing) bunlar 
arasında sayılabilir. 13.cü yüzyıldan itibaren giderek büyüyen para vakıflar 
da önemli bir fınans kaynağı oluşturmuştur. Ancak vakıf paraların 
kullanımında temelde islâmi olmayan bazı uygulamaların da vuku 
bulduğunu ve bunu mütevellilerin işi bilmeyişine hamletmek gerektiğini 
belirtelim. Diğer yandan vakıfnâmelerde yer alan bazı hukuk terimlerinin, 
yanlış yorumlanmasının da bu uygulamalarda etkili olduğunu söylemek 
mümkündür. 


MERHABA" VE "SELAM" 


Yüce Mevlâ'mızın bizim üzerimize borç kıldığı selâmı kullanıyoruz, 
arkasından da "merhaba" diye bir kelime söylüyoruz. Bunun islâm'da bir 
yeri var mıdır? Yoksa kullanılması mahzurlu mudur? 

Her milletin bir selâmlaşması vardır, islâm milletinin selâmlaşması da 
"Selâm" kelimesi ile olan selâmlaşmadır. Yani müslümanlar selâm verirken 
"selâmün aleyküm" derler. "Selâm" Allah'ın isimlerindendir. Sesli verilmesi 
ve sesli iade edilmesi gerekir (Kurtubi V/303). Elle, parmakla, ayakla 
selâmlaşma olmaz. Müslümânlar karşılaştıklarında ilk sözleri "Selâm" 
(selâmün aleyküm) olur. (Es-selâm kablel-kelâm). "Merhaba" ise bir 
selâmlama değil bir ağırlama terimidir", "yer genişliği" anlamını ifade eder. 
Bu itibarla gelen birisine "merhaba" denir. Yani; darlik çekmeyesin, geniş 
olasın, rahat edesin... demek olur. Bazan buna "ehlen" kelimesi de eklenir 
ve; yabancılik hissetmeyesin, ehlinin ve çoluk-çocuğunun yanındaki gibi 
rahat olasın, anlamına gelir (bk. Râgib, Müfredât,191; Ibnü'1-Esir, en- 
Nihâye, N/207). Görüldüğü gibi bu anlamdaki bir kelimeyi, uzaktan gelenin 
selâm olarak söylemeşinin anlamı yoktur. Gelen, selâm verir. Bulunanlar 
selâmı "aynen, ya da daha güzeli ile" iade ederler (bk. K. Nisâ, (4) 86). 
Sonra da "merhaba", -ya da "merhaba, ehlen" derler. Bu, işaret ettiğimiz 
gibi onu ağırlamak ve ona iltifat olmuş olur. "Merhaba" terimi, bu anlamda 
Rasulüllah Efendimiz (sav) tarafından da çokça kullanılmıştır(Örnek olarak 
bk. Buhari, iman 40; Müslim, iman 24; Ebu Davud menasik 56). İslâm 
alimleri de bunlara dayanarak, gelenin selâmı alındıktan sonra ona 
"merhaba" demenin de müstehap olduğu hükmünü çıkarmışlardır (Ibn 
Hacer, agk.; Ayni, Umedetü'1-Kâri, 355). 

Anadolumuzun hemen her yerinde, sünnetten kaynaklanan bu güzel 
uygulama devam etmektedir. Bir gelenek olarak değil de, sünnette yer 
aldığını hesaba katarak söylenmesi halinde söyleyene sevap da kazandırır. 


MESBÜK(İMAMA BİRİNCİ REKATTA YETİŞEMİYEN) 


İmama birinci rekatte yetişemeyen ve daha sonraki rekatlerde ona uyan 
kimse. Namaza sonradan yetişen kimse birinci rekattan sonra ve son 
oturuşta imam selâm vermeden önce imama uyan kimse cemaatle kılınan 
namaza yetişmiş olur ve mesbük hükümlerine tabi bulunur. Bu duruma göre 
mesbuk, iki rekatlı namazda ikinci rekât ve son oturuşta; dört rekâtlı 
namazda iki, üç ve dördüncü rekâtta veya son oturuşta üç rekâtlı namazda 
ise; iki ve üçüncü rekâtlarda veya son oturuşta imama uyan kimsedir. 
Mesbük hakkında aşağıdaki hükümler uygulanır: 

Mesbük, imama sesli okunan bir rekatta yetişmişse "Sübhaneke"yi okumaz, 
tekbir alıp, susar. İmam ile birlikte son oturuşta yalnız "et-Tehiyyât"ı okur, 
imam selâm verince kalkar, eüzü-besmeleden sonra, Fatiha ile bir miktar 
Kur'an okur ve geri kalan rek'atleri tamamlar. İmama rüküda veya 
secdelerde yetişirse; duruma bakar. Eğer "Sübhaneke"yi okuyunca, rükü 
veya secdeden bir bölümüne yetişebileceğine kanaat getirirse, bunu ayakta 
okur. Aksi halde imama uyar ve Sübhaneke'yi okumaz. İmama oturuşta 
yetişirse Sübhaneke'yi okumaz, başlangıç tekbiri alıp, oturur (el-Fetâvâl- 
Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 90, 91). 

Mesbük, son oturuşta teşehhüd miktarı oturduktan sonra, aşağıdaki 
durumlarda imamın selâm vermesini beklemeksizin ayağa kalkabılir: 

a) Mesbükun, ayağındaki mestinin, mesih süresinin sona ermesinden 
korkması (bk. "mesh" mad.). 

b) Özür sahibi olan mesbükun, namaz vaktinin çıkmasından korkması (bk. 
"özür" mad.). 

c) Cuma namazında, ikindi namazı vaktinin girmesinden korkması. 

d) Bayram namazlarında, öğle vaktinin girmesinden veya sabah namazında 
güneşin doğmasından korkması. 

e) Abdestinin bozulacağına kanaat getirirse, artık ne imamın selâmını ve ne 
de yanılma secdesini yapmasını beklemez. 

f Mesbük, imamın selâmını beklerse, önünden insanların geçeceği 
kanaatine varırsa yine teşehhüdden sonra kalkabılir. 

Bir sebep ve özür olmadığı halde teşehhüdden sonra kalkarsa, namaz 
geçerli olur. Fakat bu tahrimen mekruhtur. Teşehhüd miktarı oturmadan 
kalkarsa, caiz olmaz. Mesbük, imamın selâmından önce, namazını 
tamamlasa ve selâmda imama uysa, mümkün ve caizdir (el-Fetâvâl- 


Hindiyye, I, 91). 

Namazların özelliğine göre, imama birinci rekâtten sonra uyân kimselerin, 
eksik kalan rekâtları tamamlarken karşılaşması mümkün olan durumları 
şöylece ifade edebiliriz. 

1) Sabah namazının ikinci rekâtında imama uyan kimse, tekbir alıp susar. 
Son oturuşta "et-Tehiyyâtü"yü okur, imam selâm verince ayağa kalkar ve 
imamla birlikte kılmadığı ilk rekâtı kılmaya başlar. Sübhaneke'den, Eüzü ile 
besmeleden sonra Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an okur, rukü ve 
secdelerden sonra oturup et-Tehiyyât ile Salavatı ve Rabbenâ Âtinâ 
dualarını okuyarak selâm verir. 

2) Mesbük, akşam namazının son rekâtında imama uysa; Sübhâneke'yi 
okur, imamla beraber o rekâtı kılıp teşehhütte oturur, sonra kalkar, 
Sübhaneke ile Eüzü ve Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an 
okur, rükü ve secdelerden sonra oturur, yalnız et-Tehiyyât'ı okur, sonra 
Allahü Ekber diyerek ayağa kalkar, sadece Besmele ile Fatiha ve bir miktar 
daha Kur'an okuyarak rüküya ve secdelere varır, bundan sonra son kadeyi 
(oturuş) yaparak selâm ile namazdan çıkar. Bu halde üç defa teşehhütte 
bulunmuş olur. Bununla beraber mesbük, ikinci rekatın sonunda teşehhütte 
yanlışlıkla oturmayacak olsa kendisine sehiv (yanılma) secdeleri gerekmez. 
Çünkü bu rekât, onun yönünden birinci rekât mesabesindedir. 

3) Mesbük, dört rekâtlı namazlardan birinin dördüncü rekâtında imama 
uysa, imam ile teşehhüde oturduktan sonra kalkar, Sübhaneke'yi, Eüzü ile 
Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an okur, rükü ve secdelerden 
sonra oturur, yalnız et-Tehiyyât'ı okur. Sonra kalkar, Besmele ile Fâtiha'yı 
ve bir miktar daha Kur'an okuyup rüküa, secdelere varır, oturmaksızın 
ayağa kalkar,sadece Besmele ve Fâtiha ile bir rekat daha kılarak son oturuşu 
yapar, et-Tehiyyât ile Salavat ve Rabbenâ Âtinâ dualarını okuyup selam 
verir. 

4) Mesbük, dört rekatlı namazların üçüncü rekatından itibaren imama uysa 
onunla beraber son oturuşta yalnız et-Tehiyyât'ı okur, sonra kalkar, 
Sübhaneke'yi ve Eüzü ile Besmele ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'ân 
okuyup rüküa ve secdelere varır, sonra kalkar, yalnız Besmele'yi ve Fâtiha 
ile bir miktar daha âyet okuyarak yine rüküa, secdelere varır, teşehhüde 
oturur, et-Tehiyyât ile Salevâtı ve Rabbenâ Âtinâ duası okuyarak selâm ile 
namazını bitirir. 

5) Mesbük, dört rekâtlı namazların ikinci rekâtında imama uyacak olsa, üç 
rekâtı imam ile beraber kılmış olur, teşehhütten sonra ayağa kalkar, 


Sübhaneke'yi ve Eüzü ile Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar âyet okur, rükü 
ve secdeleri yapar, son kadeyi yaparak namazını selâm ile tamamlar. 

6) İmama rüküda iken uyan kişi, o rüküun ait olduğu rekâta yetişmiş sayılır. 
Fakat imamı secde halinde bulan kimse, hemen secdeye varırsa da bu 
secdenin ait olduğu rekâtı kaçırmış sayılır. Binaenaleyh o rekâtı yukardaki 
tariflere uygun olarak kazâ etmesi gerekir. 

7) Mesbükun kazâ edeceği rekâtlarda başkasına uyması, başkasının da bu 
durumda mesbüka tabi olması caiz değildir. Mesbük bu hususta tek başına 
namaz kılan sayılmaz. Fakat bir mesbük, ne kadar rekât kazâ edeceğini 
unutup da kendisiyle beraber mesbük bulunan bir şahsın ne kadar kazâ 
edeceğini mücerred olarak göz önüne alsa bununla namazının sıhhatine bir 
noksanlık gelmez. 

8) Mesbük, namazını yeniden kılmak niyetiyle tekbir alacak olsa önceki 
tekbir ile başlamış olduğu namazı bozmuş olur. Tek başına kılan ise böyle 
değildir, başka bir namaz kılmaya niyet etmedikçe aynı namaza yeniden 
başlamak niyetiyle alacağı tekbir, bu namazını bozmaz. Çünkü her iki 
namaz, tek başına kılana göre birbirinin aynıdır. Mesbük ise kendi 
yönünden münferit (tek başına kılan); imama uyması bakımından da onun 
hakkında bu aynı durum yoktur. 

9) Mesbük, Ebü Hanife'ye göre de Kurban Bayramında teşrik tekbirlerini 
imam ile beraber alır, sonra ayağa kalkıp geri kalan rekâtları tamamlar. 
Halbuki Ebü Hanife'ye göre münferit, bu tekbirler ile mükellef (yükümlü) 
değildir. Binaenaleyh mesbük, bu konuda münferit değil, muktedi (tabi 
olan, uyan) durumunda kabul edilmiştir. 

10) Mesbük, imam daha selâm vermeden tahiyyâtı okuyup bitirmiş olsa bir 
görüşe göre şahâdet kelimesini tekrar eder, bir görüşe göre de susar. Bu 
hususta sahih olan, mesbükun tahiyyâtı yavaş yavaş okumasıdır. Birinci 
oturuşta imamdan önce teşehhüdü bitirmiş olan bir muktedi (imama uyan 
kişi) de susar, teşehhüdde bulunmaz. 

11) İmam yanlışlıkla beşinci rekâta kalktığı gibi mesbük da kendisine tabi 
olarak ayağa kalksa, bakılır; eğer imam, dördüncü rekâtta oturmuş ise, 
mesbükun namazı bu ayağa kalkışla bozulur; fakat imam, dördüncü rekâtta 
oturmamış ise, beşinci rekâtta secdeye varmadıkça mesbükun namazı 
bozulmaz. 

12) Bir mesbük, aynı zamanda lâhik de olabilir, Şöyle ki: İmama sonradan 
uyan kişi, uyku veya abdestsizlik meydana gelmesi gibi bir sebeple 
rükünlerden veya rekâtlardan bir kaçını imam ile kılamayıp geçirse hem 


mesbük, hem de lâhik * olmuş olur. Bu halde önce, ulaşamadığı için 
geçirdiği rekâtları okumayarak kazâ eder, sonra mümkün ise geri kalan 
namazda imama uyar, daha sonra da imama uymadan önceki bir veya 
birden fazla rekatı okuyarak kazâ eder. Önce bunları kaza edip, sonra namaz 
arasında geçirmiş olduğu rükünleri veya rekâtları kaza etmesi de câizdir. 
Fakat bu takdirde meşrü tertibi gözetmemiş olacağından günaha girmiş olur 
(bk. "Lâhik" mad.). 

Sonuç olarak mesbuk ve lâhikle ilgili hükümlerin amacı, müslümanları 
cemaatle namaza teşvik etmek ve namaza vaktinde yetişemeyenlere veya 
namazın tümünü imamla birlikte kılamayanlara kolaylık sağlamaktadır. 
İslâm'da cemaatle namaza büyük önem verilmiş ve yalnız başına kılınacak 
bir farz namaza göre, cemaatle kılınacak böyle bir farz namaza yirmi yedi 
derece ecir olduğu haber verilmiştir (Mesbük için bk. Molla Hüsrev, 
Durarul-Hukkâm, İstanbul 1307, I, 92 vd.; el-Fetâvâl-Hindiyye, Beyrut 
1400/1980, 1, 90 vd.; İbnül-Hümâm, Fethul-Kadir, Mısır 1389/1970, 1, 377 
vd.; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, İstanbul 1985, s. 186 vd.). 


MESBÜK 


Imama birinci rekatte yetişemeyen ve daha sonraki rekatlerde ona uyan 
kimse. Namaza sonradan yetişen kimse birinci rekattan sonra ve son 
oturuşta imam selâm vermeden önce imama uyan kimse cemaatle kılınan 
namaza yetişmiş olur ve mesbük hükümlerine tabi bulunur. Bu duruma göre 
mesbuk, iki rekatlı namazda ikinci rekât ve son oturuşta; dört rekâtlı 
namazda iki, üç ve dördüncü rekâtta veya son oturuşta üç rekâtlı namazda 
ise; iki ve üçüncü rekâtlarda veya son oturuşta imama uyan kimsedir. 
Mesbük hakkında aşağıdaki hükümler uygulanır: 

Mesbük, imama sesli okunan bir rekatta yetişmişse "Sübhaneke"yi okumaz, 
tekbir alıp, susar. Imam ile birlikte son oturuşta yalnız "et-Tehiyyât"ı okur, 
imam selâm verince kalkar, eüzü-besmeleden sonra, Fatiha ile bir miktar 
Kur'an okur ve geri kalan rek'atleri tamamlar. Imama rüküda veya 
secdelerde yetişirse; duruma bakar. Eğer "Sübhaneke"yi okuyunca, rükü 
veya secdeden bir bölümüne yetişebileceğine kanaat getirirse, bunu ayakta 
okur. Aksi halde imama uyar ve Sübhaneke'yi okumaz. Imama oturuşta 
yetişirse Sübhaneke'yi okumaz, başlangıçtekbiri alıp, oturur (el-Fetâvâl- 
Hindiyye, Beyrut 1400/1980, I, 90, 91). 

Mesbük, son oturuşta teşehhüd miktarı oturduktan sonra, aşağıdaki 
durumlarda imamın selâm vermesini beklemeksizin ayağa kalkabılir: 

a) Mesbükun, ayağındaki mestinin, mesih süresinin sona ermesinden 
korkması (bk. "mesh" mad.). 

b) Özür sahibi olan mesbükun, namaz vaktinin çıkmasından korkması (bk. 
"özür" mad.). 

c) Cuma namazında, ikindi namazı vaktinin girmesinden korkması. 

d) Bayram namazlarında, öğle vaktinin girmesinden veya sabah namazında 
güneşin doğmasından korkması. 

e) Abdestinin bozulacağına kanaat getirirse, artık ne imamın selâmını ve ne 
de yanılma secdesini yapmasını beklemez. 

f Mesbük, imamın selâmını beklerse, önünden insanların geçeceği 
kanaatine varırsa yine teşehhüdden sonra kalkabılir. 

Bir sebep ve özür olmadığı halde teşehhüdden sonra kalkarsa, namaz 
geçerli olur. Fakat bu tahrimen mekruhtur. Teşehhüd miktarı oturmadan 
kalkarsa, caiz olmaz. Mesbük, imamın selâmından önce, namazını 
tamamlasa ve selâmda imama uysa, mümkün ve caizdir (el-Fetâvâl- 


Hindiyye, I, 91). 

Namazların özelliğine göre, imama birinci rekâtten sonra uyân kimselerin, 
eksik kalan rekâtları tamamlarken karşılaşması mümkün olan durumları 
şöylece ifade edebiliriz. 

1) Sabah namazının ikinci rekâtında imama uyan kimse, tekbir alıp susar. 
Son oturuşta "et-Tehiyyâtü"yü okur, imam selâm verince ayağa kalkar ve 
imamla birlikte kılmadığı ilk rekâtı kılmaya başlar. Sübhaneke'den, Eüzü ile 
besmeleden sonra Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an okur, rukü ve 
secdelerden sonra oturup et-Tehiyyât ile Salavatı ve Rabbenâ Âtinâ 
dualarını okuyarak selâm verir. 

2) Mesbük, akşam namazının son rekâtında imama uysa; Sübhâneke'yi 
okur, imamla beraber o rekâtı kılıp teşehhütte oturur, sonra kalkar, 
Sübhaneke ile Eüzü ve Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an 
okur, rükü ve secdelerden sonra oturur, yalnız et-Tehiyyât'ı okur, sonra 
Allahü Ekber diyerek ayağa kalkar, sadece Besmele ile Fatiha ve bir miktar 
daha Kur'an okuyarak rüküya ve secdelere varır, bundan sonra son kadeyi 
(oturuş) yaparak selâm ile namazdan çıkar. Bu halde üç defa teşehhütte 
bulunmuş olur. Bununla beraber mesbük, ikinci rekatın sonunda teşehhütte 
yanlışlıkla oturmayacak olsa kendisine sehiv (yanılma) secdeleri gerekmez. 
Çünkü bu rekât, onun yönünden birinci rekât mesabesindedir. 

3) Mesbük, dört rekâtlı namazlardan birinin dördüncü rekâtında imama 
uysa, imam ile teşehhüde oturduktan sonra kalkar, Sübhaneke'yi, Eüzü ile 
Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'an okur, rükü ve secdelerden 
sonra oturur, yalnız et-Tehiyyât'ı okur. Sonra kalkar, Besmele ile Fâtiha'yı 
ve bir miktar daha Kur'an okuyup rüküa, secdelere varır, oturmaksızın 
ayağa kalkar,sadece Besmele ve Fâtiha ile bir rekat daha kılarak son oturuşu 
yapar, et-Tehiyyât ile Salavat ve Rabbenâ Âtinâ dualarını okuyup selam 
verir. 

4) Mesbük, dört rekatlı namazların üçüncü rekatından itibaren imama uysa 
onunla beraber son oturuşta yalnız et-Tehiyyât'ı okur, sonra kalkar, 
Sübhaneke'yi ve Eüzü ile Besmele ve Fâtiha ile bir miktar daha Kur'ân 
okuyup rüküa ve secdelere varır, sonra kalkar, yalnız Besmele'yi ve Fâtiha 
ile bir miktar daha âyet okuyarak yine rüküa, secdelere varır, teşehhüde 
oturur, et-Tehiyyât ile Salevâtı ve Rabbenâ Âtinâ duası okuyarak selâm ile 
namazını bitirir. 

5) Mesbük, dört rekâtlı namazların ikinci rekâtında imama uyacak olsa, üç 
rekâtı imam ile beraber kılmış olur, teşehhütten sonra ayağa kalkar, 


Sübhaneke'yi ve Eüzü ile Besmele'yi ve Fâtiha ile bir miktar âyet okur, rükü 
ve secdeleri yapar, son kadeyi yaparak namazını selâm ile tamamlar. 

6) Imama rüküda iken uyan kişi, o rüküun ait olduğu rekâta yetişmiş sayılır. 
Fakat imamı secde halinde bulan kimse, hemen secdeye varırsa da bu 
secdenin ait olduğu rekâtı kaçırmış sayılır. Binaenaleyh o rekâtı yukardaki 
tariflere uygun olarak kazâ etmesi gerekir. 

7) Mesbükun kazâ edeceği rekâtlarda başkasına uyması, başkasının da bu 
durumda mesbüka tabi olması caiz değildir. Mesbük bu hususta tek başına 
namaz kılan sayılmaz. Fakat bir mesbük, ne kadar rekât kazâ edeceğini 
unutup da kendisiyle beraber mesbük bulunan bir şahsın ne kadar kazâ 
edeceğini mücerred olarak göz önüne alsa bununla namazının sıhhatine bir 
noksanlık gelmez. 

8) Mesbük, namazını yeniden kılmak niyetiyle tekbir alacak olsa önceki 
tekbir ile başlamış olduğu namazı bozmuş olur. Tek başına kılan ise böyle 
değildir, başka bir namaz kılmaya niyet etmedikçe aynı namaza yeniden 
başlamak niyetiyle alacağı tekbir, bu namazını bozmaz. Çünkü her iki 
namaz, tek başına kılana göre birbirinin aynıdır. Mesbük ise kendi 
yönünden münferit (tek başına kılan); imama uyması bakımından da onun 
hakkında bu aynı durum yoktur. 

9) Mesbük, Ebü Hanife'ye göre de Kurban Bayramında teşrik tekbirlerini 
imam ile beraber alır, sonra ayağa kalkıp geri kalan rekâtları tamamlar. 
Halbuki Ebü Hanife'ye göre münferit, bu tekbirler ile mükellef (yükümlü) 
değildir. Binaenaleyh mesbük, bu konuda münferit değil, muktedi (tabi 
olan, uyan) durumunda kabul edilmiştir. 

10) Mesbük, imam daha selâm vermeden tahiyyâtı okuyup bitirmiş olsa bir 
görüşe göre şahâdet kelimesini tekrar eder, bir görüşe göre de susar. Bu 
hususta sahih olan, mesbükun tahiyyâtı yavaş yavaş okumasıdır. Birinci 
oturuşta imamdan önce teşehhüdü bitirmiş olan bir muktedi (imama uyan 
kişi) de susar, teşehhüdde bulunmaz. 

11) Imam yanlışlıkla beşinci rekâta kalktığı gibi mesbük da kendisine tabi 
olarak ayağa kalksa, bakılır; eğer imam, dördüncü rekâtta oturmuş ise, 
mesbükun namazı bu ayağa kalkışla bozulur; fakat imam, dördüncü rekâtta 
oturmamış ise, beşinci rekâtta secdeye varmadıkça mesbükun namazı 
bozulmaz. 

12) Bir mesbük, aynı zamanda lâhik de olabilir, Şöyle ki: İmama sonradan 
uyan kişi, uyku veya abdestsızlık meydana gelmesi gibi bir sebeple 
rükünlerden veya rekâtlardan bir kaçını imam ile kılamayıp geçirse hem 


mesbük, hem de lâhik * olmuş olur. Bu halde önce, ulaşamadığı için 
geçirdiği rekâtları okumayarak kazâ eder, sonra mümkün ise geri kalan 
namazda imama uyar, daha sonra da imama uymadan önceki bir veya 
birden fazla rekatı okuyarak kazâ eder. Önce bunları kaza edip, sonra namaz 
arasında geçirmiş olduğu rükünleri veya rekâtları kaza etmesi de câizdir. 
Fakat bu takdirde meşrü tertibi gözetmemiş olacağından günaha girmiş olur 
(bk. "Lâhik" mad.). 

Sonuç olarak mesbuk ve lâhikle ilgili hükümlerin amacı, müslümanları 
cemaatle namaza teşvik etmek ve namaza vaktinde yetişemeyenlere veya 
namazın tümünü imamla birlikte kılamayanlara kolaylık sağlamaktadır. 
Islâm'da cemaatle namaza büyük önem verilmiş ve yalnız başına kılınacak 
bir farz namaza göre, cemaatle kılınacak böyle bir farz namaza yirmi yedi 
derece ecir olduğu haber verilmiştir (Mesbük için bk. Molla Hüsrev, 
Durarul-Hukkâm, Istanbul 1307, I, 92 vd.; el-Fetâvâl-Hindiyye, Beyrut 
1400/1980, I, 90 vd.; Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, Mısır 1389/1970, 1, 377 
vd.; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyük Islâm Ilmihali, Istanbul 1985, s. 186 vd.). 


MESCİDLERDE TAKVİM SATIŞI: 


Diyanet Gazetesi ve takvimlerinin satış ilânı hutbelerin yarı konusu 
haline geldi. Hutbeden herhangi bir şeyin satışını ilân etmek ve camide, ya 
da cami önünde bir şey satmak caiz midir? 

Caiz değilse aldığımız takvim, ya da hocaların bundan aldıkları para haram 
mi olmuş olur? 

Rasülüllah Efendimiz (sav): "Küçük çocuklarınızı, delilerinizi, alış- 
verişınızi, sesinizi yükseltmeyi, hadlerinizi uygulamayı mescidlerinizden 
uzak tutun..."(Hindi, VN/670 (Hadisi Ibn Adıy, Taberani rivayet 
etmişlerdir)) buyurmuştur. Yine: "Şu mescidler... Ancak Allah (cc)'i 
zikretmek, namaz kılmak ve Kur'ân okumak içindir".(Hindi, VN6661 
(Hadisi, Ahrried b. Habel ve Müslim rivayet etmişlerdir.)) "Mescidde alım- 
satım yapan birisini görürseniz ona deyin ki, Allah ticaretine kazanç 
vermesin. Kaybettiği bir şeyi soran birisini görürseniz ona deyin ki, Allah 
onu sana geri getirmesin"(Zeylai, Nasbur-Râye, N/493; Hindi, VN/666) 
buyurmuş ve "mescidlerde alış-veriş yapmayı, kayıp ilânını ve şiir 
okumayı... yasaklamıştır" .(agk.) 

Buna göre; her ne olursa olsun, mescidde alım-satımını yapmanın 
yasaklandığı anlaşılır. Ancak bu yasağın derecesi farklı anlaşılabilmiştir. 
Meselâ: Hanefi fıkıh kitaplarının muteberlerinden Halebi Kebir'de bu 
hadislere işaret edilerek bir yerde: "Mescid, içinde alış-veriş yapmaktan... 
korunmalıdır" denirken (Halebi Kebir, 610), daha sonra bir yerde de, 
mescidde alış-veriş yapmanın haramlığına işaret edilir. (age. 614) Fetavay-i 
Hindiyye'de aynı ibare tekrarlanır.(1/110) Ama Ibn Abidin; mescid bir pazar 
havasına çevrilirse mekruh olur, diyecek kadar mes'eleyi hafif tutanların 
olduğunu söyler.(Ibn Abidin, 1/440-41) 

Kısaca mescidde satış yapmak Hanefiler ve Malıkilere göre (tahrimen) 
mekruhtur. Ama bu çirkin ve günah bir iş olmakla beraber, satana 
kazandığı, alana aldığı helâl olur. Çünkü bu bizatihi çirkin değil, başka 
çirkinliğe sebep olduğu için (ligayrıhi) çirkindir. Hanbelilere göre ise 
haramdır. Akid gerçekleşse dahi batıl olur.Mescidde itikâfta bulunan birisi 
ise ticaret gayesi ile yapmadığı, orada bulunabilmesi için muhtaç olduğu 
için yaptığı alış-verişlere mecbur olduğundan bunlar caizdir.(Vehbe, N/708) 
Durum bu olunca; hutbelerden, vaazlardan takvim, kitap ya da mecmua 
satış ilani yapmak, bunları satmak en azından mekruh derecesinde çirkin bir 


iştir, yapmamak ve yaptırmamak gerekir. Çünkü bunlar beraberlerinde 
başka çirkinlikleri de getirir. Şimdiden birçok mescidimizde bunlara ilave 
olarak kitap vb. şeyler de satılmaya başlanmıştır bile. Hatta bu cami içi 
tezgahlara islâm'a muhalif kitapların dahi girebilmesi çok ilginç bir olaydır. 
"Bir bid'at ihdas edene o bid'at sürdükçe günah yazılır." 


MESCİDLERE BİTİŞİK ODALARDA NAMAZ 


Mescidlere bitişik olarak, ya da mescidlerin altında veya üstünde 
yapılan odaları mescidden sayılır mi? Abdestli olmayanların, ya da 
muayyen hallerinde kadınların bu tür odalara girmeleri caiz olur mu? 

Bir yerin mescid olabilmesi için;1- Oranın özel mülkiyetten (sözle de olsa) 
çıkarılması (ifraz), 2- Halkın orada namaz kılmasına izin edilmesi gerekir. 
İfraz edilmesi de oraya müstakil bir kapı ayrılmasıyla olur. Böylece ifraz 
edilip, namaz kılmaya izin verildikten sonra artık orası mescid olmuş, 
kişinin mülkiyetinden çıkmış, satılamaz ve varis olunamaz hale gelmiş olur. 
Mescidlerin üstü sonsuza kadar mescid sayılacağı için, artık mescidin 
üzerine ev yapılamaz. Mescidin üzerinde helâ ve cinsellik ihtiyacı gibi 
ihtiyaçlar giderilemez. 

Ancak üstünde ve altında ev ya da bodrum olan bir ara kat mescid yapılırsa 
İmameynin zarurete binaen verdikleri fetvaya göre orasıda mescid olur ve 
mescid hükmünü alır. Altı ve üstü de ne ise yine o şekilde kullanılmaya 
devam eder. (Merginâni, el-Hidâye NI/19; Fetavay-i Hindiye N/454, 457) 
Mescidin ihtiyaçları için yapılan bitişik odalara ya da mescidin bodrumuna 
gelince, buralar bidayette mescid olarak değil de cami ile ilgili çeşitli 
ihtiyaçlar, kültürel faaliyetler, ders ve sohbet yerleri olarak inşa edilmiş ve 
oralara ayrı kapılar yapılmış ise oralar; imama uyma bakımından mescid 
olmakla beraber, diğer konularda mescid sayılmazlar. Yani böyle bitişik 
yerlerdeki insanlar, saflar ayrılmış olsa dahi, camideki imama uyarak namaz 
kılabilirler. Diğer yönden böyle yerlere, abdestsiz, cünüp ya da abdestli 
olarak girmelerinde mahzur olmaz. (Bkz. Alauddin Abidin, el-Hediyye 285) 


MESCİDLERİ SÜSLEME 


Cami yapıyoruz diye halktan toplanılan paralarla camilere çok pahalı 
tezyinat yapılıyor. Bunun bir mahzuru yok mudur? 
Bir şeyin yapılıyor olması onun mahzuru olmadığını göstermez. Önce bunu 
söylemiş olalım. Ondan sonra: Ne hikmetse Islâm'da genellikle binaya 
ihtiyacı aşan tarzda ehemmiyet vermek, fazla yüksek binalar yapmak, 
elbisede olduğu gibi binada da gösteriş unsuruna kaçmak pek hoş 
karşılanmamış ve bunda hep fanilik inancına zıt bir görünüm aranmıştır. Bu 
hususta pek çok hadis-i şerif yanında bazı ayet-i kerimeler de vardır. Meselâ 
Şu'ara Suresi 128. ve 129. ayetlerinde, Peygamberleri yalanlayan geçmiş 
milletlere hitaben: "Her yüksek yerde bir alamet bina edip eğlenir misiniz? 
Ebedi kalacakmışsınız gibi muhkem köşkler, kaleler, mi edinirsiniz?" 
buyurulur ve onların bu tutumları kınanır. Mevdudi bu ayetleri açıklarken 
der ki: "... Bu bağlamda, mimaride israfın bir halk içinde rastgele ortaya 
çıkmayıp maddi amaçlar ve bencil kazançlar ugrunda servet yığma ve 
çılgınlığın sonucu olduğu belirtilmelidir. Bir millet bu noktaya geldiği 
zaman tüm Sosyal sistemleri bozulur ve çöküntüye uğrar".(Mevdudi, 
Tefhim, IV/43) Nitekim en yakınımızdaki Osmanlı buna örnek teşkil 
edebilir. Diğer yönden Rasulüllah (sav)'in mescidi sade olduğu gibi, ta 
Selçukluların sonuna kadar tüm Islâm dünyasındaki mescidler de genellikle 
sade idiler. Selçuklunun "Ulu Cami" tipi bunun şahididir. Ama daha 
sonraları san'at Batıda başdöndürücü bir propoganda aracı haline gelince, 
resim ve heykel yasağıyla karşılaşan müslümanlar, hem estetik zevk, hem 
de san'atla üstünlük kurmaya çalışan Batı düşüncesine, aynı silâhla karşılık 
verme aracı olarak mimariye ve özellikle de cami mimarisine yöneldiler. 
Doğrusu bu yolla gereken cevabı da en güzeliyle verdiler. Mamafih bu da 
tartışılabilir ve İslam'ın üstünlüğünü ortaya koyacak gerçek dinamikler 
yitirildigi için mimariye muhtaç olundu, denebilir. Ama yine denilebilir ki, 
"kâsaneler bina etmek" lizatihi değil, sebep olacakları ahlâki bozulmadan 
ötürü (ligayrihi) yerilen bir şey olabilir. Dolayısı ile müslümanların kafa 
yapılarında hakimiyet kurmak isteyen kültürlere cevap teşkil etmesi halinde 
"ligayrihi kabih" değil, "ligayrihi hasen" bir şekle dönüşür ve güzel sayılır. 
Sonra dikkat edilirse mimarisinin israf olup olmadığı tartışılabilecek 
camilerimizin daha çok görkemli olan tarafları, iç kısımları değil, genellikle 
dış görünüşleridir. Zaten camilerin süslenmesinin hoş karşılanmayışının 


fanilik duygusuna ve tevazua zıt oluşundan başka bir esas sebebi daha 
zikredilir ki, o da süslemelerin, namaz kılanların dikkatini çekmesi ve 
namazın huşuunu bozmasıdır. Fıkıh kitaplarımızda mes'eleye daha çok bu 
açıdan bakılmıştır. Kur'ân-ı Kerim'de mescidlerin sadece "imarından"(K. 
Tevbe 9/18) ve "tesisinden"(K. Tevbe 9/108) bahsedilir. Hadis-i şerifler 
süsleme konusunda daha detaylı bilgi verirler. "Benim tezyin edilmiş bir 
eve girmem olmaz."(Ebu Dâvüd, Et'ime 8; Ibn Mace, Et'ime 56; Müsned, 
V/221, 222) "Ben muhteşem mescidler yapmakla emrolunmadım".(Ebu 
Davud, Salât 12) Bu hadisi şerhederken Münavi der ki: Ibadethaneleri 
süslemek ehli kitabın işidir. Yahudiler ve Hiristiyanlar kitaplarını tahrif 
ettikten sonra mabetlerini süsleyip tezyin ettiler... Müslümanların bu 
konudaki hususu da itidal olmalıdır. Hz. Ömer onca maddi devlet gücüne 
rağmen mescidi değiştirmemiştir. Islâm'da mescidleri ilk tezyin eden Velid 
b. Abdülmelik'tir. Selefimizden çoğu insanlar fitne korkusundan ona bir şey 
diyememişlerdir". (Münavi, Feyzul-kair, V/426). Bu hadisle ilgili olarak 
Ebu Davüd'un nakline göre Ibn Abbâs: "Ama siz yine de Yahudi ve 
Hiristiyanlar gibi mescidleri süsleyeceksiniz." Yani ihlası terkedecek, onlara 
uyacak ve mescidleri övünme vesilesi yapacaksınız (Ebu Davüd, Salat 12) 
demiştir. Hatta Ebu Davud'un müteakip hadisi de bunu destekler: "Insanlar 
mescidler konusunda birbirleriyle övünmedikçe Kıyamet kopmaz"(agk.) 
Mescidleri (osüslemenin, dinin gereklerini oyaşamadaki o zayıflıktan 
kaynaklandığını gösteren bir hadis-i şerif de şudur: "Hangi milletin işi 
kötüleştiyse, onlar mescidlerini süslediler".(Ibn Mâce, Mesâcid 2)Fıkıhçılar 
elbette bir konuda hüküm vermek için mes'eleye naslar açısından da 
pozisyon açısından da çok yönlü bakarlar. Ibn Abidin: "Mescidi -mihrap 
duvarı hariç nakışlamakta beis yoktur (Yani yapılmasa daha iyi olur). 
Mihrap duvarını süslemek (tahrimen) mekruhtur, çünkü namaz kılanların 
dikkatini dağıtır. Süslenen yerlerinde de detaylı ve girift nakışlar yapmak 
yine (tahrimen) mekruhtur".(Ibn Abidin, 1/442 (Amire)) Süslenebilecek 
kısımların badana ya da altın suyu ile bezenmesi mekruh değilse de bu 
camiye vakfedilen (cami yapılması için verilen) paralardan yapılamaz. 
Kişiler bunu ancak kendi hesaplarına yaptırabilirler (Hindiye, 1/09) 
der.Böyle kişilere ses çıkarılmamasının sebebi de şudur: Mescid süslemek 
(temizleme ve güzelleştirmeyi buna karıştırmamak gerekir) için para ve 
zaman israfında bulunan insanlar zaten dindarlığı zayıf ve bu konuda bilgisi 
az insanlardır. Onları bundan da menetmek kendilerini mescidlerden bütün 
bütün koparacaktır. Binaenaleyh hiç olmazsa paralarını buralara harcasınlar, 


diye düşünülür. (Milnavi yukarıya aldığımız son hadis-i şerifi bu doğrultuda 
açıklar. bk. Feyzu'1-Kadir, V/449; Konu hakkında ayrıca bk. M. C. el- 
Kâsimi, Islâhu'1-Mesacıd, (Cezair 1989) s. 96) Özetlersek: 

I. Mescidlerin cemaatine, cemaati yetiştirmeye değil de mescidleri 
süslemeye özen göstermek dini gevşekligin belirtisidir. 

2. Mescidde namaza duranların görebileceği yerleri süslemek, yaldızlamak 
ve çeşitli tablolar asmak mekruhtur. 

3. Diğer kısımların süslenmemesi, ama temiz ve güzel tutulması 
süslenmesinden daha iyidir. 

4. "Cami yapmak üzere" diye alınan paralar süslemelere harcanamaz. 
Mahzuru olmayacak süslemeleri kişiler ancak kendi ceplerinden yatırırlar, 
ya da parayı verene süslemede kullanılacağı söylenilerek alınır. 

5. Cami için toplanan paraların, tezyinat yerine cemaata ve çocuklarına 
hakikatleri öğretmede kullanılması daha iyidir. 


MESH 


Silme, eli bir şey üzerine sürme; belirli süre içinde özel bir mest'in 
üzerine ıslak eli sürmek anlamında bir fıkıh terimi. Topuklarla birlikte 
ayakları örten, giyilen ayakkabıya "mest (huff)" denir. Abdestte mest 
üzerine meshetmek, ayakları yıkama yerine geçer. Deriden yapılan ve 
topukları örten özel yapılı mest; potin, çizme, aba, terlik ve kalın çorabı da 
kapsamına alır. Yani bunlarda mest hükmündedirler. 

Mest üzerine meshin cevazı sünnetle sabittir. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: Mukim, mestleri üzerine bir gün bir gece; yolcu ise üç gün üç 
gece mesheder" (Nesai, Tahâre, 98; İbn Mâce, Tahâre, 86; Ahmed b. 
Hanbel, Müsned, V, 213). Bu, meşhur bir hadis olup, içlerinde Hz. Ömer, 
Afi, Huzeyme b. Sâbit, Ebü Said el-Hudri, Saffân b. Assâl, Avf b. Malik, 
İbn Abbas ve Hz. Âişe gibi ünlü sahabelerin bulunduğu kalabalık bir sahabe 
topluluğu tarafından nakledilmiştir. Hatta İmam Ebü Yusuf, mestlerin 
üzerine mesih haberinin, benzeriyle Kur'ân ayetini neshetmenin mümkün 
olacağı kuvvette bir hadis olduğunu belirtmiştir. Ashab-ı Kiram söz ve fiil 
olarak meshin caiz olduğunda ittifak etmiştir. İmam Malik meshi yalnız 
yolcu için caiz görmüştür. Hasan el-Basri şöyle demiştir: "Bedir gazvesine 
katılmış yetmiş sahabeye yetiştim, hepsi de mest üzerine meshi caiz 
görüyordu" (el-Kasâni, Bedâyiu's-Sanâyi, Beyrut 1402/1982, I, 7; İbn 
Abidin, Reddü'l-Muhtâr, İstanbul 1984, 1, 260, 261). 

Ayaklara meshin farz miktarı, her ayağın ön tarafına rastlayan mestin 
üzerindeki, elin küçük parmağı ile üç parmaklık yerdir. Bu kadar bir yere 
meshetmekle, farz yerine gelmiş olur. 

Şafiilere göre, mestlerin üzerine bir parmak bile olsa mesh yeterlidir. 
Hanbeliler mestlerin üstünün yarıdan fazlasına, Malikiler ise, mestlerin 
üstünün tamamına meshi gerekli görürler. 

Mestlerin altına mesh edilmez. Yapılan mesihte parmakların açıkça 
bulunması, meshin ayak parmaklarının ucundan yukarıya doğru yapılması 
sünnete uygun bir meshdir. Ancak sünnete uygun düşmemekle birlikte, 
mestin üzerine su dökmek, mesti sünger gibi bir şeyle ıslatmak, mestin 
üzerine enine olarak mesh etmek veya meshe mestin koncundan başlamak 
da yeterli olur. 


MESHİ BOZAN ŞEYLER: 


1) Mesh süresinin dolması. Mukim için bir gün bir gece, yolcu için üç 
gün, üç gece geçtiği zaman kişi abdestsiz ise, abdest alır ve namazını kılar. 
Eğer süre dolduğu zaman, abdestli durumda ise, yalnız iki ayağını yıkaması 
yeterlidir. 

2) Ayağından mestleri çıkarmak. Bu sırada, abdestli ise ayaklarını yıkaması 
yeterlidir. Mesih süresi başlamadan abdestli iken çıkarılan mesh ise abdesti 
etkilemez. Ayakkabıyı çıkarıp giymek gibi olur. Eğer mesh süresi içinde, 
abdestsiz bulunduğu sırada mestlerini çıkarırsa, tam abdest alması gerekir. 
Tek mestin veya ayağın çoğunun çıkması da abdesti bozar (el- Kâsâni, 
a.g.e., |, 12; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, Il, 34 vd.). 

3) Mestlerdeki yırtık veya sökük, ayak parmaklarından en küçük üç parmak 
sığacak büyüklükte ise, mesh bozulur. Bu konuda iki mest ayrı ayrı 
değerlendirilir. 

4) Gusül abdesti gerektiren durumlarda da mesh bozulur. Boy abdesti 
alındıktan sonra, mestler giyilir ve abdest bozulduğu andan itibaren yeni 
mesh süresi başlar. 

Malikilere göre, mesh için bir süre yoktur. Guslü gerektiren bir şey 
bulunmadıkça mest üzerine devamlı olarak mesh etmek mümkündür. Ancak 
cuma namazı kılacak kimseler için, her cuma günü mestlerini çıkarıp 
ayaklarını yıkaması menduptur (el-Kâsâni, a.g.e., 1, 8,9). 

Sonuç olarak, mest üzerine mesh, İslâm'ın müslümanlara getirdiği bir 
kolaylıktır, bir ruhsattır. Meshin caiz olduğunu kabul etmekle birlikte, 
abdestle ayaklarını yıkamayı tercih etmek azimet niteliğindedir ve daha 
fazla sevaba vesile olur. Mest özelliği bulanan çorap üzerine mesh de başka 
bir kolaylıktır. Özellikle soğuk iklimlerde yaşayan müslümanların 
giyecekleri kalın, keçeleşmiş, altını göstermeyen ve altına suyu da 
geçirmeyen çoraplar mest yerine kullanılabilir , çorapla ilgili hadislerin 
kritiği için bk. eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Mısır, t.y., 1, 213, 214). 


MESHİN CEVAZINDAKI ŞARTLAR ŞUNLARDIR: 


1) Mestler, ayağa abdest için ayaklar yıkandıktan sonra giyilmiş 
olmalıdır. Bir özürden dolayı çıplak ayak veya sargı üzerine meshedilmiş 
bulunması yıkama hükmünde olup, bundan sonra giyilmiş mestler üzerine 
de meshedilebilir. 

2) Mestler, ayakları topuklarıyla birlikte her taraftan örtmüş bir halde 
bulunmalıdır. Topuklardan kısa mestler, potin, terlik ve benzerleri üzerine 
mesih yapılmaz. 

3) Ayağa giyilmiş mestler ile, en az üç mil kadar (5 km. kadar) bir yol 
yürümek mümkün olmalıdır. 

4) Mestlerin topuktan aşağı kısmında, ayağın küçük parmakları ile üç 
parmak miktarı kadar yırtık veya sökük bulunmamalıdır. Yırtık veya sökük 
konusunda her iki mest ayrı kabul edilir. 

5) Mestler, bağsız olarak ayakta durabilecek derecede kalın olmalıdır. 

6) Mestler dışarıdan aldığı suyu hemen içine çekerek ayağa ulaştıracak bir 
halden uzak bulunmalıdır. 

7) Her ayağın ön tarafından en az küçük el parmağı kadar kısım mevcut 
olmalıdır. Bu yüzden bir veya iki ayağının ön tarafı bulunmayan kimse, 
mestlerine mesh edemez. Ancak bir ayağı tamamen bulunmayan kimse, 
diğer ayağına giydiği mestine mesh edebilir (el-Kâsâni, a.g.e., 1, 7 vd.; İbn 
Âbidin, a.g.e., |, 261 vd.; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, I, 32-34; Mehmed Zihni, 
Nimet-i İslâm, İstanbul, t.y.; s. 76; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, 
İstanbul 1985, s. 82 vd.). 

Meshin Süresi: 

Bir meshin süresi, mükim olan kimse için bir gün bir gece, yani yirmi dört 
saat; en az o sekiz saatlik yola giden yolcu için üç gün üç gecedir. Bu da 
yetmiş iki saat eder. Bu süreler Hadislerde belirlenmiştir (Nesai, Tahâre, 98; 
İbn Mâce, Tahâre, 86). Bir meshin süresi, mestin ayağa giyildiği andan 
itibaren değil, abdestinin bozulduğu andan itibaren başlar. Meselâ; sabah 
abdest alıp mestlerini giyen kimsenin. abdesti, öğle vakti saat on ikide 
bozulsa, mesh süresi saat on ikide başlamış olur. 

Mukim iken yolcu olan kimse, yolculuk süresine tabi olur ve bu süreyi 
doldurur. Bunun aksine yolcu olan kimse bir gün bir gece meshettikten 
sonra mukim olsa, süresi bitmiş olur. Artık abdest alırken ayaklarını 
yıkaması gerekir. Yolculuğun helâl veya haram bir amaç için yapılmış olup 


olmaması meshi etkilemez. İmam Şafii ve Ahmed b. Hanbel'e göre, mübah 
olmayan bir amaç için yapılan yolculukta mesh süresi yirmi dört saattır. 


MESKEN 


Fert veya ailenin yerleşip oturduğu, uzun süre kılmaya elverişli yer. Her 
canlı kendisini arındıracak, hayatını geçirebilecek bir yuva yapmak 
ihtiyacını duyar. Insanoğlunun kendisini ve neslini muhafaza edebilmesi ve 
hayatını sürdürebilmesi için yaptığı yuvaya da Arapçada "mesken", 
Türkçede buna "ev" denir. 

Kur'ân-ı Kerim'de gerek geçmiş ümmetlerin barındıkları yerlerden ve 
gerekse ahirette müminlerin kalacakları yerden söz edilirken hep "mesken" 
ifadesi kullanılmıştır. (et-Tevbe, 9/24, 72; Ibrahim,14/37; en-Nahl,16/80; 
Tâha, 20/128; el-Kasas, 28/58; es-Secde, 32/26; es-Sebe; 34/15; el-Ahkâf, 
46/25). Yine Süleyman (a.s)'in kıssasında sözü edilen karıncaların yuvası 
için de "mesken" tabiri kullanılmıştır (en-Neml 27/18). 

Islâm'da kişilerin mesken sahibi olmasına büyük önem verilmiştir. Bu 
sebeple Hz. Peygamber: "Üç şey insanın saadetinden, üç şey de 
mutsuzluğundandır. Insana mutluluk veren üç şey: Iyi bir eş, geniş bir ev ve 
iyi bir binektir. Insanın mutsuzluğuna sebep olan üç şey ise: Kötü eş, kötü 
ev ve kötü binektir" buyurmuştur (Ahmed b. Hanbel, Müsned, 1,168; TII, 
407). Meskenin kötülüğünden maksat ise, "darlığı ve istifade edilen 
bölümlerinin azlığıdır" buyurulmuştur (Hâkim, el-Müstedrek, Il, 162). 
Ayrıca bir evin kötü oluşu ve saadet yuvası olamayışının sebepleri arasında; 
komşuların kötülüğü, ezan duyulamayacak veya cemaatle namaza iştirak 
edilemeyecek kadar mescide uzak oluşu ve havasının kötü olması, güneş 
alamaması gibi hususlar da sayılmıştır (Ali Şafak, Islâm Hukuku Açısından 
Şehircilik ve Aile Meskeni Problemi, Ilâhiyat Fak. Dergisi, Erzurum 1982, 
s. 14). Yine Hz. Peygamber: "Eğer uğursuzluk denen bir şeyden söz 
edilecekse bu, şu üç Şeydedir: Ev, eş ve binek vasıtası" buyurmuştur 
(Buhâri, Cihad, 47; Müslim, Selâm,1 18, 119; Tirmizi, Edeb, 58; Ibn Mâce, 
Nikâh, 55). 

Işte bu önemine binaendir ki, Islâm'da ev yapımı teşvik edilmiş ve Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: "Her kim bize memur (vergi memuru) 
olursa evlensin, hizmetçisi yoksa hizmetçi tutsun ve evi yoksa ev edinsin" 
(Ebu Dâvud, Imâre, 10; Ibn Mâce, Ruhn, 24; Ahmed 6. Hanbel, Müsned, 
II, 467). Öte yandan ihtiyaç yokken ev veya arsa satımı da hoş 
karşılanmamıştır. Huzeyfe Ibnül- Yemâm, Resulullah (s.a.s)'ın şöyle 
buyurduğunu rivayet eder: "Her kim bir ev satarda kıymeti ile bir benzerini 


satın almazsa o parada bir bereket yoktur" (Ibn Mâce, Rühün, 24). Aynı 
şekilde ihtiyaç yokken yapılan her bina, insan için bir vebal sayılmış (Ebu 
Dâvud, Edeb, 160), bina yapımına aşırı düşkünlük ise, kıyamet 
alâmetlerinden sayılmıştır (Buhâri, Isti'zân, 53). 

Islâm hukukunda kişiye tanınan temel hak ve hürriyetlerden biri de mesken 
hürriyetidir. Çünkü bir insanın hayatı, malı, namusu, şeref ve haysiyeti 
mesken ile muhafaza olunur. Öyleyse bunlar gibi, meskenler de taarruz ve 
tecavüzden masumdur. Meskenlere tecavüz, aynı zamanda hem hayata, hem 
namusa, hem hürriyete ve hem de mala tecavüzdür. Bunun içindir ki; bir 
kimsenin meskenine tecavüz etmek, yahut iznini almadan bulunduğu eve, 
oturduğu odaya girmek, yahut mesken içinde bulunan şeyleri öğrenmeye 
çalışmak, Islâm nazarında kötü bir hareket sayılıp şiddetle yasaklanmıştır. 
Islâm dininde meskenlere giriş çıkışların belli esaslar dahilinde yapılması 
istenmiş ve şöyle buyurulmuştur: "Ey inananlar! Evlerinizden başka evlere, 
izin almadan, seslenip sahiplerine selam vermeden girmeyiniz..." (en-Nür, 
24/27-29). Görüldüğü gibi eve girerken izin isteme ve ev sahibine selâm 
verme, Kur'ân'ın emrettiği bir görgü kuralıdır. Hatta evden çıkarken bile 
izin istemek, inanmış olmanın gerektirdiği ince bir davranıştır (en-Nür, 
24/62). Özellikle şu üç vakitte -ev halkından olanların bile- mutlaka izin 
isteyerek evlere girmeleri gerektiği şöyle belirtilmiştir: "Ey inananlar! 
Ellerinizin altında olan köle ve cariyeler ve sizden henüz erginliğe ermemiş 
olanlar (çocuklar), üç vakitte odalarınıza girebilmek için izin istesinler: 
Sabah namazından önce, öğleden sonra elbiselerinizi çıkarıp yatacağınız 
vakit ve yatsı namazından sonra. Bunlar sizin üstünüzün açılabileceği üç 
vakittir. Bunların dışında hizmetçilerin ve çocukların, izin almadan içeri 
girmelerinden dolayı size ve onlara bir günah yoktur..." (en-Nur, 24/58). Bu 
üç vakitte, özel durumlarından dolayı, anne-babanın odasına köle ve 
çocukların izinsiz girmesi yasaklanmıştır. Bulüğ çağına ermiş çocuklar ise, 
her zaman izin isteyeceklerdir (en-Nr, 24/59). Eve girerken de mutlaka 
selam verilmesi istenmiş ve şöyle buyurulmuştur: "...Evlere girdığınız vakit 
Allah tarafından kutlu, güzel bir yaşama dileği olarak kendinize 
(kendinizden olan ev halkına) selâm verin..." (en-Nür, 24/61). Hz. 
Peygamber de, Enes b. Malık'e şu tavsiyede bulunmuştur: "Yavrucuğum, 
ailenin yanına girdiğin zaman selâm ver. Bu, kendin ve ev halkı için 
berekettir" (Tirmizi, Isti'zân, 1O). 

Evlere izinsiz girilmesinin yasaklanması, özel hayatın korunması amacına 
yöneliktir. Binaenaleyh, evlere izinsiz ve habersiz girilmesi ile özel hayatın 


gizliliği ihlâl edilmiş olur. Uyulması istenen kurallardan birisi de, evlere 
kapılarından girilmesidir. Çünkü Kur'ân-ı Kerim'de: "Evlere arkalarından 
girmeniz iyi değildir... evlere kapılarından girin..." (el Bakara, 2/189) 
buyurulmuştur. Böylece cahiliyye devri âdetlerinden olan, eve arkadan veya 
pencereden girme alışkanlığı da kaldırılmıştır (Fahruddin er-Râzi, 
Mefâtihu'i-Gayb, II, 144). 

Verilen bilgilerden de anlaşılacağı gibi, başkasına ait olup hiç bir suretle 
giriş hakkı bulunmayan evlere girmek için mutlaka izin almak gerekir. 
Yoksa yapılan hareket meskene tecavüz sayılır. Hane halkının o kimseye 
karşı her türlü savunma hakkı doğar. Bu arada korku veya yanlışlıkla bir 
yakının yaralanması veya öldürülmesi muhtemeldir. Bu yüzden, girme 
hakkı bulunan evlere veya odalara bile girerken izin istemek veya kapıyı ya 
da zili çalmak hem edebe uygun, hem de bir tedbirdir. Izin isteme işi de üç 
defa yapılmalı, üçüncüde de izin verilmezse geri dönülmelidir (Buhâri, 
Isti'zân, 13). Izin isterken de önce selâm, sonra izin esasına riayet 
edilmelidir. Hz. Peygamber de, yanına gelen birine böyle yapmasını tavsiye 
etmiştir (Tirmizi, Isti'zân, 18). Aynı şekilde, kapıyı çalan kimseye "kim o" 
denildiği zaman, kimliğini açık bir şekilde belirtmelidir. Aksi halde ev 
sahibi zor durumda bırakılmış olabilir. Bir defasında Câbir (ra.), 
Resulullah'ın kapısını çalmış, "kim o"diye sorduğunda Cöbir (r.a.), "ben, 
ben" diye cevap vermiştir. Resulullah (s.a.s), onun bu şekilde cevap 
vermesinden hoşlanmamış ve kimliğini açık bir şekilde belirtmesi 
gerektiğine işaret etmiştir (Buhâri, Isti'zân, 17; Tirmizi, Isti'zân, 18). 

Izin isterken uyulması gereken ahlâki esaslardan biri de, evin içine 
bakılmamasıdır. Bunun sebebi, Islâm'da aile mahremiyetine son derece 
önem verilmiş olması ve gözün de haramdan korunmak istenmesidir. Izin 
istemedeki asıl amaç da budur. Ebü Zer (r.a), Resulullah (s.a.s)'ın konu ile 
ilgili olarak şöyle buyurduğunu rivayet etmiştir: Kim kendisine izin 
verilmeden bir perdeyi (kapıyı) aralar, evin içine bakar ve ev halkının 
mahrem yerlerini görürse, yapılması kendisine helâl olmayan bir şeyi 
yapmış olur. Şayet o, evin içerisine bakarken, evin erkeği karşılasa da onun 
gözlerini çıkarmış olsaydı ona karşı tavır almazdım. Şayet bir kimsenin 
gözü, perdesi örtülmemiş (veya kapısı kapatılmamış) bir eve takılır da evin 
içine bakarsa burada bakanın hatası yoktur, hata, kapısını kapatmadığı için 
ev sahibinindir" (Tirmizi, Zühd,16). Bu hadis, Resulullah (s.a.s)'ın konuya 
ne kadar önem verdiği göstermektedir. Ayrıca, böyle yapan kimselere karşı 
Allah Resulu'nun hiddetlendiği de bilinmektedir (Tirmizi, Isti'zân, 17). 


Bilindiği gibi mesken - doğumundan ölümüne kadar- insan ömrünün önemli 
bir kısmının geçirildiği yerdir. Bir bakıma insanın huzur ve mutluluk 
yuvasıdır. Bunun içindir ki, meskenlerin Islâmi ölçülere uygun olarak 
yapılması tavsiye edilmiştir. Bundan maksat ise, tuvaletlerin kıbleye doğru 
olmaması, banyo ve mutfakların muhafazalı yerlere yapılması; evin; 
komşunun evini gölgeleyecek, ışık almasını engelleyecek şekilde yüksek 
yapılmaması, oOkomşunun mahremini görecek şekilde pencereler 
konulmaması ve gösterişten uzak durup sadeliğe riayet edilmesi ve benzeri 
şeylerdir (Ebü Dâvud, Tahâret, 4; Buhâri, el-Edebü'l-Müfred, Kahire 1379, 
5.162). 

Yine gece yatarken ocakta veya sobada ateş bırakılmaması, ışıkların 
söndürülmesi, evin kapılarının kapatılması, içinde yiyecek ve içecek gibi 
şeyler bulunan kapların üstünün örtülmesi de, tedbir niteliğindeki tavsiyeler 
arasındadır (bk. Buhâri, Isti'zân, 49, 50). 

Verilen bilgilerden de anlaşılacağı gibi, her müslümanın, İslam'ın emirlerini 
yerine getirdikten sonra yapacağı en önemli işlerden birisi de iyi bir 
mesken, yani oturacak yer temin etmesidir. Kurtuluşun nasıl mümkün 
olacağını soran Ukbe b. Âmir'e, Hz. Peygamber: "Diline hâkim ol, evini 
genişlet ve hatalarına da ağla (tevbe et)" cevabını vermiştir (Tirmizi, Zühd, 
60). 

Buna göre Islâm hukuku, kişi ve toplumu yakından ilgilendiren mesken 
problemine dair önemli hükümler getirmiştir. Kişi ve toplumun mülkiyet 
hakkını kabul eden Islâm hukuku, bu iki hak arasında denge kurmaya 
çalışmış; iki hakkın karşı karşıya gelmesi halinde, toplumun hak ve 
menfaati ön plânda tutulmuştur. Aynı şekilde, mesken sahibi olmak ve bu 
meskende İslam'ın öngördüğü bir biçimde aile hayatı sürdürmek dini 
hükümler gereğidir. Meskenin mutluluk yuvası olması da, ancak ideal 
ölçülere uygun bir biçimde yapılmasıyla mümkündür. Mesken yapımında iç 
ve dış mimaride- Islâmi emir ve yasaklara uyulmalıdır. Israfa kaçılmamalı 
ve sağlığa uygun bir tarzda yapılmalıdır. Komşu hukukuna riayet edici, 
çevre sağlığına zarar vermeyen bir yükseklik ve biçimde binalar 
yapılmalıdır (Ali Şafak, Islâm Hukuku Açısından Şehircilik ve Aile 
Meskeni Problemi, A. Ü. Ilâhiyat Fakültesi Dergisi, Erzurum, 1982, s.14- 
17) 


MESNÜN 


Sünnet olan, sünnet olmuş bulunan, âdet edilen şey; bilenmiş bıçak; 
üzerinden ömürler geçmiş olan, çirkin kokulu. Mesnün, bir fıkıh terimi 
olarak farz ve vacip olmaksızın Resulullah (s.a.s) tarafından ibadet olmak 
üzere yapılan herhangi bir fiildir. Meselâ; kuşluk namazı, farzlara tabi olan 
ve "revâtip" denilen vakit sünnetleri, küsüf ve husüf (ay ve güneş tutulması) 
namazları, yağmur duası namazı, umre, muharrem orucu gibi ibadetler 
"mesnün ibadet" niteliğindedir. Hz. Peygamber bunları yapmış, ancak farz 
olmadıklarını göstermek için bazen da terketmiştir (Mansür Ali Nâsıf, et- 
Tâc, 1, 330). 

Mesnün, Kur'âni bir terim olarak üç ayette "çirkin kokulu, kokuşmuş, 
işlenebilir anlamında ve "min hamein mesnun" terkibi şeklinde "işlenebilir 
siyah kokmuş çamur" anlamında kullanılır (el-Hicr, 15/26, 28, 33). 
"Mesnün" bu haliyle insanoğlunun yaratılışında ilk merhaleyi ifade eden 
terimlerden birisidir. Müfessirler bu kelimeye, insanın yaratılışını ifade 
edişinden kavram olarak değişik, fakat nitelik bakımından birbiriyle ilgili 
anlamlar vermişlerdir. "Gerçekten biz insanı, kuru pişmemiş çamurdan; 
kokuşmuş bir balçık (mesnün)tan yarattık" (el-Hicr, 15/26). Ayette, kuru 
pişmemiş çamur karşılığında "salsâl" kelimesi vardır ki bu, Rahman süresi 
14-15. ayetlerindeki "el-fahhâr"a uygun olarak, kurumuş, vurulduğu zaman 
ses veren, kuru pişmemiş çamur demektir. Işte "mesnün" kelimesi, "hame" 
kelimesiyle birlikte bu kelimeden bedeldir. Imam Fahruddin er-Râzi, 
kelimenin şu anlamlara geldiğini ileri sürmektedir: 

1- Ibnü's-Sikkit'i Ebü Amr'den rivayetine göre: "mesnün, değişken 
demektir" diyordu. Bunun açıklamasında Ebü'l-Heysem de; ARAPÇA 
denilir ki, şu değişti, o değişmiştir, demektir. Buna delil de ARAPÇA (el- 
Bakara, 2/259) ifadesidir ki "değişmedi" demektir." 

Zeccâc ise; "Bu terim "Senen-i tarik" a, yani yol güzergâhına konulmuş şey 
demektir ki böyle olan bir şey değişir" der. 

2- Mesnün, hakk edilmiş, yani sürtülmüş, kazınmış veya bilenmiş demektir. 
Buna bağlı olarak bileğiye "misenn" ve sürtülürken ikisinin arasında çıkan 
kazıntıya "senen" denilir. 

3- Ebü Ubeyde'ye göre "mesnün" masbüb, yani dökülmüş demektir. 

4- Sibeveyh "mesnün"un bir şekil ve örneğe göre şekil verilmiş anlamına 
geldiğini söyler. Bu (ARAPÇA) deyiminden alınmıştır ki "yüzün özel bir 


şekli" demektir. Kâmus'ta bu mana ile ilgili olarak "beyzi yüzlü" manasına 
"mesnünü'l-vech" denilir. 

5- Ibni Abbas "mesnün"un yaş çamura dendığını söyler (Fahruddin er-Râzi, 
Mefâtihırl-Gayb, XIX,180: Elmalılı M. Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, 
V 3056-3057). 

6- "Mesnün", mensüb anlamındadır ki; kendinden sonra gelenler kendisine 
nisbet edilir. Zürriyetinin Hz. Âdem'e nisbet edilip Âdemoğlu denmesi bu 
anlamı ile ilgilidir (Şihâbüddin Mahmüd el-Âlüsi, Rühu'l-Meâni, XIV, 34). 
Gerek bu anlamlar gerek Kur'anın, ilk insanın yaratılışı ile ilgili ayetlerde 
geçen "topraktan" (Âl-i Imrân 3/59); "ateşle pişmiş gibi kuru çamurdan" 
(es-Saffât, 37/11); "hakir bir suyun özünden" (es-Secde, 32/8); "karışık bir 
nutfeden" (el-Insan, 76/2) şeklindeki ifadeler birbirine zıt kavramları değil, 
Hz. Âdem'in yaratılışıyla ilgili çeşitli evreleri değişik kelimelerle ifade 
etmekten ibarettir. Zaten Cenab-ı Hak bunu, "Doğrusu biz insanı, halden 
hale geçirdiğimiz karışık bir nutfeden yarattık" (el-Insan, 76/2) şeklinde 
bildirmektedir. Kısaca Cenab-ı Hak, Hz. Âdem'i topraktan yaratmıştır. Önce 
bu toprağı çamur haline getirmiş, sonra da kiremit gibi kurutmuştur. Cenab- 
ı Hak, Hz. Âdem'i çamurdan insan şeklinde yarattı. Bu şekil kurudu. Ona 
bir rüzgâr esintisi dokundukça ondan ses (salsale) işitiliyordu. Bu sebeple 
Cenabı Hak âyet-i kerimede onun maddesinden bahsederken "salsâl" 
buyurmaktadır" (Mefâtihul-Gayb, XIX, 179). 

İlk insanın yaratılış devreleri dörde ayrılmaktadır: 

1- Toprak devresi:Bu, yaratılışın (tekvin) temel devresidir. Çünkü Hz. 
Âdem'in yaratılışının ana maddesi topraktır. Cenabı Hakk'ın ilâhi iradesiyle 
Hz. Âdem'i yaratmayı istediğinde, yer yüzündeki her çeşit topraktan bir 
miktarı almalarını meleklere emretti. Işte bu alınan toprak çeşitleri Adem 
(a.5)'in yaratılışının temelini teşkil etti. Cenabı Hak buna şöyle işaret 
etmektedir: "O'nun âyetlerinden biri de, sizi topraktan yaratmasıdır. Sonra 
siz, (yer yüzüne) yayılan insanlar oluverdiniz" (er-Rüm, 30/20). Hadis-i 
şerifte de bu devre şöyle anlatılmaktadır: "Cenabı Hak Adem'i, yer yüzünün 
her tarafından aldığı bir avuç topraktan yarattı. Bunun için Ademoğulları, 
yeryüzü(nün renkleri ve tabiatları) kadar değişik şekillerde geldiler. 
Onlardan kimisi kırmızı derili, kimisi beyaz, kimisi siyah, kimisi bunların 
arasında bir renkte; kimisi yumuşak, kimisi sert tabiatlı; kimisi kötü, kimisi 
de iyi huylu geldi" (Tirmizi, Tefsiru Süretil-Bakara,1; Sünne, 16; Ahmed b. 
Hanbel, IV, 400). 

2- Çamur devresi: Cenabı Hak meleklere bu toprağı suyla yoğurmalarını 


emredince, ortaya yapışkan bir çamur çıktı. Kur'an-ı Kerim'de bu safha 
şöyle belirtilir Biz insanları (Âdemoğullarını) yapışkan bir çamurdan 
yarattık" (es-Saffât, 37/11) Hz. Âdem (a.s) uzun süre bu şekilde çamur 
halinde durdu ve kurudu. Işte bu Hicr süresi, 26. ayetinde, "Gerçekten biz 
insanı, kuru pişmemiş çamurdan; kokuşmuş bir balçıktan (mesnün) 
yarattık" buyurulduğu gibi, esmer kuru, şekil ve koku itibariyle değişken bir 
çamurdan yaratılışı ifade eder. 

Aynı zamanda bunun kuruluğu; "Insanı ateşte pişmiş gibi kuru çamurdan 
yarattı"(er-Rahman, 55/14) âyetinde ifade edildiği gibi dokunulsa ses 
verecek bir kurulukta idi. 

3- Oluş (tekvin) devresi: Ruhsuz insan şeklının verilmesi devresidir. 
Müfessirlerin ifadesine göre kırk yıl böyle şekil verilmiş olduğu halde, 
ruhsuz olarak bekledi. Cenabı Hak buna şu şekilde işaret etmektedir: 
"Insanın üzerinden, henüz kendisinin anılan bir şey olmadığı uzun bir süre 
geçmedi mi?" (Insan, 76/1). 

Hz. Âdem yaratılışında çok uzun boylu idi. Soyundan gelenler devamlı 
kısaldı. Resulullah (s.a.s) bunu şöyle bildirmektedir: Allah Âdemi kendi 
suretinde yarattı. Onun uzunluğu altmış arşındı... Cennete giren her kişi 
Âdem'in suretinde ve altmış arşın uzunluğunda olacaktır. Ama Âdem'den 
sonra soyundan gelenler şimdiye kadar boyları kısalmakta devam ederek 
gelmişlerdir" (Buhâri, Isti'zân,1; Müslim, Cennet, 28). 

4- Ruh üfürülmesi (ruh verilmesi) devresi: Ilâhi irade çamurdan yaratılmış 
bu varlığı düzgün bir beşer şekline (Meryem,19/17) getirmek işiten, 
konuşan, gören bir insan yapmak istedi ve ona ilâhi rahmetinden ruh verdi. 
Bu şekilde o üstün bir yaratılışa, en güzel bir şekle, en kamil bir kılığa 
büründü. Bu insanın son devresidir. Kur'an-ı Kerim'de bu, şöyle bildirilir: 
"Onu düzenleyip (Insan şekline koyduğum) ve ona ruhumdan üflediğim 
zaman (ey melekler) hemen ona secdeye kapanın" (el-Hicr, 15/29). 

Ancak bu secde ubudiyet secdesi değil, selâmlama ve saygı gösterme 
ifadesiydi. Meleklerin hepsi bu emre uyup secde ettiler, Hz. Âdeme 
saygılarını sundular. Iblis ise buna yanaşmadı, secde edenlerle beraber 
olmaktan kaçındı (el-Hicr 15/30-31). 

Hz. Âdemin olgun bir insan haline gelişi bir takım devrelerden geçerek 
olmuştu. Soyundan gelenler de yine bir takım devrelerden geçerler (Hak 
Dini Kur'an Dili, V, 3057). 

Resulullah (s.a.s) buna şöyle işaret buyurur: "Sizin her birinizin yaratılması 
şöyledir: Anne ve babanın maddeleri, kırk gün annenin karnında toplanır. 


Sonra o maddeler, o kadar zaman içinde (yani kırk gün) katıbir kan pıhtısı 
halini alır. Sonra yine o kadar zaman içinde bir çiğnem et olur. Sonra 
(dördüncü devrede) Allah bir melek gönderir de, tekâmül eden o bir çiğnem 
ete, şu dört kelimeyi yazması emrolunur: "Onun işini, rızkını, ecelini, şaki 
(kötü) yahut said (iyi) olduğunu yaz!" denilir. Sonra ona ruh üflenir" 
(Buhâri, Bed'ül-Halk, 6; Müslim, Kader, 1; Ebü Davüd, Sünne, 16). 


MEŞRÜ 


Şeriata uygun, şeriatca yasaklanmayan davranış. Islam hukukunda farz, 
vacib, sünnet, müstahab ve mübah olarak tanımlanan davranışları belirtir. 
Şeri, helal, caiz kelimeleri de meşru ile aynı anlamı karşılar. Gayrı meşru 
deyimi ise meşru olmayanı, Islam şeriatında haram ve mekruh olan 
davranışları dile getirir. 

Toplum halinde yaşayan insanlar, belli kurallara uymak zorundadırlar. Bu 
kurallardan bazıları emredici bazıları da yasaklayıcı niteliktedir. Toplum 
düzeninin sağlanması,haksızlıkların önüne geçilmesi için uyulması zaruri 
olan bu kurallara hukuk kuralları denir. Bu kurallara uymayanlara müeyyide 
(yaptırım) uygulanarak, uymaları sağlanır. Işte kanunlarla yasaklanmamış 
olan, başka bir ifadeyle, kurallara uygun olan davranış ve fiillere kanuna 
uygun anlamında meşru fiiller denir. 

Hukuk sistemleri, ilâhi hukuk sistemi ve beşeri hukuk sistemi olmak üzere 
ikiye ayrılır. Islâm şeriatı, ilâhi bir hukuk sistemidir. Bu sisteme göre 
Meşruluğun kaynağı (şari) Allah ve Resulu'dur. Başka bir deyişle şeriat 
koyma, insan ve toplum hayatını düzenleyecek kanun ve kurallar getirme 
yetkisine yalnızca Allah ve Resulu sahiptir. Bu nedenle meşruiyetin sınırları 
Islâm şeriatınca belirlenir. Şeriatca yapılması istenilen, teşvik edilen ya da 
yasaklanmayan davranış ve fiiller meşrudur. Şeriatın yasakladığı ya da 
yapılmasını hoş görmediği davranışlar da gayrı meşrudur. Bir Müslüman, 
bu konuda seçim hakkına da sahip değildir. 

Beşeri hukuk sistemleri de insan ve toplum hayatını düzenleyen, yasaklar 
getiren kanun ve kurallar koyarak insanların bunlara göre davranmalarını 
ister. Fakat bu sistemler kanun koyucu olarak Allah'ı değil, belli bir insan ya 
da kurumu tanırlar. Böyle bir hukuk sisteminin yürürlükte olduğu 
toplumlarda Islâmi anlamda bir meşruiyetten söz edilemez. Çünkü Islâm 
açısından, her şeyden önce, sistemin kendisi özü bakımından, gayrı 
meşrudur. Bu nedenle böyle bir sistemde meşru sayılan bir davranış, 
gerçekte gayrı meşru olabilir. Sözgelimi beşeri hukuk sistemlerinde zina 
yapmak, içki içmek, faiz alıp vermek meşru (Yasal) davranışlardır. Oysa 
bunlar Islâm şeriatınca kesin biçimde yasaklanmıştır ve bu nedenle de gayrı 
meşrudur. 

Islâm'a göre bir fiilin meşru olup olmadığı Islâm Hukukunun kaynakları 
(Edille-i Şer'iyye) dediğimiz Kitap, Sünnet, Icma' ve Kıyasla bilinir. Meşru 


olup olmadığı hakkında bu kaynaklarda açık bir hüküm yoksa, fayda-zarar 
(maslahat) ve zaruret gibi hususlar gözönünde tutularak içtihad yapılır. 
Islâmda haram olduğu kesin olarak bildirilmiş şeyler vardır. Bunların 
dışındakiler genellikle mübah (meşru) kapsamına girer. Meşru olup 
olmadığı açık olarak bilinemeyen (şüpheli) şeylerin terkedilmesi, takva 
açısından tavsiye edilmiştir (bk. Riyâzus-Sâlihin, s. 419). Ayrıca Hadislerde 
bir şeyin meşru olup olmadığını ayırmak için bazı ölçüler verilmiştir. Buna 
göre kalbi rahatsız eden ve insanların bilmesi istenmeyen şey, kalbin 
şüpheye düştüğü şey gayrı-meşru (ism:günüh); kalbin huzur duyduğu, 
şüpheye düşmediği şey meşru'dur (birr : iyilik) (et-Terğib ve't-Terhib, 
3/215-216). 


MEŞRU BİR TİCARETTE ŞU ÖZELLİKLER BULUNMALIDIR: 


1) Alan ve satanın rızası, 
2) Karşılıklı iyi niyet ve dürüstlük, 
3) Ticaretin, taraflardan birine veya başkalarına zarar vermemesi. 
Ticarette bulunması gereken bu vasıfları Kur'an şöyle zikreder; "Ey iman 
edenler! birbirinizin mallarını haksızlıkla değil, karşılıklı rıza ile yapılan 
ticaretle yeyin, (haram ile) nefsinizi mahvetmeyin. Allah şüphesiz size 
merhamet eder. Bunu, kim aşırı giderek haksızlıkla yaparsa onu ateşe 
sokacağız. Bu, Allah'a kolaydır. " (en-Nisâ, 4/29-30). 
Alış-verişin rüknü: 
Diğer akitlerde olduğu gibi icab ve kabuldür. Icab ve kabul, sözle yazı ile ve 
işaretle olur. Icab ve kabulde kullanılan ifadelerin kesinlik taşıması gerekir; 
satıcının bu malı sana sattım, verdim; alıcının da aldım, kabul ettim demesi 
gibi. Satıcının bu sözlerine icab, alıcının sözüne de kabul denir. 
Alış-verişlerde satış akdinin yazı ile tesbiti iyidir. Anlaşmazlık anında elde 
vesika olur. Icab ve kabul olunca alış-veriş kesinleşir tek taraflı cayma 
hakkı yoktur. Ancak alıcı veya satıcı pazarlık devam ederken alış-verişten 
cayabilirler. Alış-veriş, kabz yani malı teslim alma ile tamam olur. Böylece 
alıcı, mala; satıcı da paraya sahip olur. 


MEŞRU OLMAYAN BİR SERVET ELDE EDEREK BİRŞEY SATIN 
ALIRSA SATIN ALDIĞI ŞEY MÜBAH SAYILIR MI? 


Bir kimse meşru olmayan bir servet elde ederek birşey satın alırsa 
yapılan bu muamelede 5 ihtimal vardır. 
1) Müşteri önce helal olmayan elindeki parayı satıcıya teslim ediyor, 
bilahare onunla o nesneyi satın aıyor. 
2) Müşteri elindeki helal olmayan para mukabılinde bir nesne satın alıyor, 
bilahare aynı parayı teslim ediyor. 
3) Müşteri elindeki helal olmayan para mukabilinde bir şey satın alıyor 
bilahare başka bir para teslim ediyor. 
4) Müşteri parayı tayin etmeden birşey satın alıyor bialahare helal olmayan 
para teslim ediyor. 
5) Müşteri helal bir para mukabılinde birşey satın alıyor fakat helal olmayan 
bir para teslim ediyor. 
Ebu Nasr ile Ebu el-Leys diyor ki birinci ihtimal müstesna hepsinde satın 
alınan şey mübahtır. Yemesinde bir sakınca yoktur. Birinci ihtimalde ise 
satın aldığı şeyi tasadduk etmesi gerekir. Kerhi ise birinci ve ikinci 
ihtimallerde helal değildir, onu tasadduk etmesi gerekir. Kalan ihtimallerde 
ise helaldır. Ebubekir de bütün ihtimallerde haramdır, onu tasadduk etmesi 
gerekir diyor. Ama bunun sözü zayıf kabul ediliyor. 


MESRÜK (ÇALINTI MAL) 


Az veya çok olsun başkasının malını gizlice çalmak anlamına gelen 
"sirkat" kökünden ism-i mef'ul. Çalınan veya çalınmış mal. 
İslâm'da belirli miktarda malı, belirli yerden gizlice çalan kimseye had 
cezası öngörülmüştür (bk. el-Maide 5/38, "Hırsızlık" maddesi). Çalınan 
malda bazı özelliklerin bulunması gerekir. Bu özelliklerden ilki çalınan 
malın "mutlak mal olması", yani toplumda mal kabul edilen cinsten bir şey 
olması gerekir. Altın, gümüş, cevherler, bakır, demir gibi madenlerden 
yapılmış eşyalar mal kabul edilir. 
Çalınan malın "mütekavvim mal" olması da şarttır. Aksi takdirde çalınan 
maldan dolayı had gerekmez. Buradan hareketle, şarap, çocuk vb. şeyleri 
çalan kişiye had lâzım gelmeyeceği belirtilmiştir. Çünkü şarab, 
müslümanlarca mütekavvim mal kabul edilmemiştir. Hür bir çocuk ise 
zaten mal kabul edilemez. 
Had cezasını gerektiren çalıntı malın en az bir dinar (4 gr.lık altın para) 
veya on dirhem (28 gr. gümüş para) değerinde veya bu miktara denk 
değerde olması gerekir. Daha az miktardaki mal için hırsızlık cezası 
uygulanamaz. 
Aynı şekilde çalınan mal, bir bekçi ile veya ev, dükkan, depo gibi bir yerde 
muhafaza edilmiş olmalıdır. Korumasız ve açıktan çalınan mal için (meselâ 
sokaktaki veya bekçisiz bir tarladaki malın çalınması halinde) had 
uygulanmaz. Bu itibarla bir hizmetçi hizmet ettiği ev veya dükkândan, bir 
şahıs misafir olduğu yerden mal çalsa yine had gerekmez. Fakat bir 
hizmetçinin, sahibi tarafından kilitlenen ve açmakla izinli olmadığı bir 
yerden mal çalması halinde had cezası uygulanır. Bunun gibi meradan 
çobansız hayvanları çalmak da haddi gerektirmez. Diğer yandan gündüz, 
kapısı açık bulunan bir eve girecek hırsızlık yapan kişiye de had gerekmez. 
Fakat geceleyin herkes evine çekildikten sonra, kapısı kapalı, ama 
kilitlenmemiş olan bir evden yapılacak olan hırsızlık da cezayı gerektirir. 
Bir kimse kiraya verdiği evinden veya dükkanından, kiracısının malını 
çalacak olursa, o kişi hakkında da had uygulanır. Çünkü o ev veya dükkan 
kiracının elinde bulunduğu sürece koruma altında sayıldığı için, mal 
sahibinin izinsiz oraya girmeye hakkı yoktur. 
Evlerin sathı da, korunmuş yer hükmünde olacağından, dam veya balkon 
gibi yerlerden bir malın gizlice çalınması halinde had gerekir. 


Alınmaları veya çalınmaları halinde İslâm ülkesindeki halk tarafından 
hoşgörü ile karşılanan az miktardaki odun, ot, saman, av hayvanı, balık, 
kuş, tavuk, tuz, kamış, kömür... gibi çok kısmetli olmayan şeyleri çalmak da 
cezayı gerektirmez. Bu gibi şeyler fıkıh kaynaklarında "tâfih" denir (el- 
Mevsıli, el-İhtiyâr li Ta'lili'I-Muhtâr, İstanbul 1980, IV. 107; İbn Âbidin, 
a.g.e., IV. 91). Bu hükümden anlaşılan, insanların değer vermediği veya 
fazla rağbet etmediği şeylerin çalınması halinde söz konusu cezanın 
uygulanamamasıdır. 

Ancak İslâm hukukçuları önemsiz sayılan eşyayı belirlerken kendi 
devirlerinde bulunan eşyayı örnek vermişlerdir. İnsanların mala verdikleri 
değer ve önem devirden devire değişebilir. Kısaca, "tâfih" (değersiz) mal" 
kavramını örfe ve devirlere göre değerlendirmek gerekir. 

Had cezasını gerektiren (çalıntı malda aranacak diğer bir şart da, söz 
konusu malın çabuk bozulan cinsten bir şey olmamasıdır. Bu yüzden taze 
meyvalar, hurmalar, süt, et, henüz başağında bulunan arpa veya buğday tam 
olgunlaşmadıkları ve çabuk bozulma özelliği gösterdikleri için tam bir mal 
sayılmazlar. Dolayısıyla de çalınmaları halinde, had gerekmez (el-Mevsıli, 
a.g.e., IV. 107; İbn Abidin, a.g.e., IV. 91). Buna karşılık kuru meyvalar, her 
türlü hububat, yağlar, kokular, bir yıl bozulmadan dayanabilme özelliğinde 
olan sirke ve pekmez gibi mallar, çabuk bozulmadıkları için bu hükme 
girmezler. Bu yüzden böyle bir malı çalan kimseye had lâzım gelir. 

Bir hırsıza had uygulanabilmesi için, çalınan malda o hırsızın "mülkiyet 
hakkı veya mülkiyet şüphesi" bulunmaması gerekir. Meselâ; bir kimse, 
kendi çocuklarının malını çalsa; alacaklı borçlusunun malından, alacağının 
karşılığı olarak aynı cinsten mal alsa had cezası lâzım gelmez. Fakat bu 
kişi, borçlusunun başka cinsten malını çalsa, ona had uygulanır (el-Mevsıli, 
a.g.e., IV. 109). 

İslam'da diğer had cezalarında olduğu gibi, hırsızlık haddinde de en küçük 
şüphede had düşmektedir. Ancak bir hırsızdan haddin düşmesi, onu diğer 
ceza uygulamalarından kurtarmaz. Her şeyden önce çalınan malın iadesi 
veya tazmini gerekir. Had cezası düşse bile çalınan mal, mal sahibine iade 
edilir. Hırsız, malı telef etmişse onu tazmin etmesi gerekir. Kendisi de hapis 
veya tazir cezasıyla cezalandırılır. Fakat mal hırsızın elinde telef olmuş, had 
de uygulanmış ise, artık bu mal hırsıza tazmin ettirilmez. 


METÂF(TAVAF YAPARKEN DÖNÜLEN YER) 


Dönme yeri, tavaf yaparken dönülen yer; Arapça tavaf kökünden yer 
ismi; Kâbe-i Muazzama'nın çevresinde, tavaf yaparken yedi defa dönülen 
alan. 

Metaf'ın mahalli veya yeri, Kâbe'nin çevresidir. Çünkü Allah Teâlâ, "... ve 
eski ev (Kabe) yi tavaf etsinler" (el-Hacc, 22/29) âyetinde Kâbe'nin tavafını 
emretmektedir. Kâbe'nin tavafı demek; Kâbe'nin çevresinde dolaşmak 
demektir. Bu yüzden Mescid-i Haram'da yapılacak olan tavaf Kâbe'ye yakın 
veya uzak olsa da caiz olur. Ancak tavafın Mescid-i Haram dahilinde 
olması gerekir. Meselâ Zemzem kuyusunun bulunduğu yerin arkasından 
veya Mescid'in iç kısmında olmak şartıyla duvarlarına yakın bir yerden 
tavaf yapılsa bu da yeterli olur. İzdiham veya korku zamanlarında tavaf 
alanının geniş tutulması kolaylıklar sağlar. 

Buna karşılık bir kişi Kâbe'yi tavaf ederken, Mecsid-i Haram'ın dışına çıksa 
ve kendisi ile Kâbe arasında mescidin duvarları bulunsa, bu tavaf câiz 
olmaz. Çünkü söz konusu duvarlar tavaf alanını sınırlamaktadır. Bu kişi 
Kâbe'nin çevresinde tavaf yapmamış sayılacağından, yaptığı tavaf caiz 
değildir. Zira o kişi, böyle bir durumda Kâbe'yi değil, Mescid-i Haram'ı 
tavaf etmiş demektir. Aksi takdirde, Mescidin duvarlarının dışının da Metaf 
sayılarak tavaf burada da mümkün olsaydı; Mekke'nin çevresinde, hattâ 
Harem-i Şerif'in dışında da Kâbe'yi tavaf etmek caiz olur, böylelikle bu sınır 
daha da genişleyerek bütün dünya tavaf alanına girebilirdi. Böyle bir tavaf 
da tavaf olamazdı. Halbuki ayet-i kerime bizzat Kâbe'nin tavaf edilmesini 
emretmektedir. Bu tavaf da ancak Metaf dahilinde olabilir. 

Diğer yandan Kâbe'nin altın oluğunun bulunduğu kuzeyinde; Hanefi 
makamının önündeki yarı dairelik mermer duvarla çevrili olan ve adına 
"Hatim" denilen yerin iç kısmı tavaf alanının dışında kabul edilir. Bu 
yüzden de tavafın Hatim'in dışından yapılması gerekir. Çünkü, altınoluk 
tarafında, kısa duvarla çevrili Hatim denilen küçük bir alanın, Kâbe'ye 
(Beyt) dahil olduğu hadisle sabittir. 

Abdullah İbn Zübeyr (6. 72/691). Hz. Aişe'nin (6. 57/676) şöyle dediğini 
nakletmiştir: Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "İnsanlar yeni müslüman 
olup da küfür zamanına yakın olmasalardı, bir de bina yapımına yetecek 
kadar para bulunsaydı "Hıcır" dan beş zira miktarı bir yeri Kâbe ye ilâve 
ederdim. Ve insanların birinden girip diğerinden çıkacağı iki kapı 


yapardım" (Sahih-i Müslim, Matbaa-ı Âmire Tab'ı, IV, 98). 

Yarım ay şeklindeki Hatim duvarının içinde kalan ve Hıcr-ı İsmail denen 
yer, Hz. İbrahim (a.s)'ın inşa ettiği asıl Kâbe'nin binasına dahilken, İslâm'ın 
çıkışından önce, Kureyş'in temelden itibaren yaptıkları bir tamir sırasında 
bu yer Kâbe duvarlarının dışında bırakılmıştır. 

Esved b. Yezid (6.75/694) yoluyla gelen bir rivayette Hz. Aişe şöyle 
demiştir: "Nebi (s.a.s)'e, Hıcr-ı, İsmail'in duvarının Beyt'ten olup olmadığını 
sordum: "Evet, duvar Beyt' tendir" buyurdu. "Kureyş için ne engel vardı ki, 
bu duvarı, yani Hıcr'ı, Beyt'in aslına ilâve etmediler" diye sordum. Şöyle 
cevap verdi: "Kureyşin bu Hıcr'ı, Kâbe ye ilâve etmeye bütçeleri yeterli 
olmadı. Bunun için Beyt'i daraltma yoluna gittiler" (Sahih-i Buhâri, 
Mısır(t.y), II, 146, 147.). 

Abdullah İbn Zübeyr'in Mekke emirliği sırasında Yezid'in Şam'dan 
gönderdiği bir ordu, mancınıkla atılan taş ve yağlı fitillerle Kâbe'yi tahrip 
etmişti. Bunun üzerine Abdullah İbn Zübeyr, istişâre ve istihârelerden sonra 
Kâbe'nin temellerini açarak, Hıcr-ı da dahil etmek suretiyle, yukarıdaki 
hadislere uygun bir yapı meydana getirdi. Ancak bu durum uzun sürmedi. 
Emevi hükümdarı Abdülmelik b. Mervan'ın 73 Hicri tarihinde Haccac'ın 
komutasında gönderdiği bir ordu, Kâbe'yi ikinci defa tahrip etti ve İbnü'z- 
Zübeyr şehit edildi. Kâbe yeniden, Hıcr kısmı dışarıda kalacak şekilde Hz. 
Peygamber devrindeki şekliyle inşa edildi. Bundan sonra da zaman zaman 
tamirler olmakla birlikte Kâbe'nin yapısında bir değişiklik olmadı. 
Günümüzdeki devam eden şekli budur (ez-Zebidi, Tecrid-i Sarih Tercemesi, 
7. baskı, Ankara 1984, VI, 36-43). 

Tavafın Hıcr mevkiinin dışından dolaşarak yapılması bu hadisler sebebiyle 
vâcip hükmündedir. Bu, terkedildiği takdirde, tavafın yenilenmesi veya bir 
kurban cezası gerekli olur (bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 
1394/1974, TI, 131, 132; "Hacc", 


METRÜK ARAZİ 


Terkedilmiş, hal üzerine bırakılmış arazi. Toplum yararına terkedilmiş 
toprakları ifade eden bir Islam hukuku terimi. Osmanlı Devletinin arazi 
uygulamasında toplumun istifadesine bırakılan yerler iki kısma ayrılmıştır. 
a) Bütün ülke halkının istifadesine arzedilmiş yerler: Umumi yollar, parklar, 
meydanlar, namazgahlar gibi. 

b) Belli bir yerleşim merkezindeki halkın istifadesine ayrılmış yerler: Otlak, 
kışlak, baltalık gibi. 

Herkesin menfaatine terkedilmiş (metruk arazi) topraklar ve yerlerde, özel 
mülkiyete konu olamaz. Bu topraklar tahsis edildikleri maksada hizmet 
eder. Bütün ülke halkının istifadesine bırakılmış yerlerin işgali, istifadeye 
engel olacak şekilde şahıslar tarafından kullanılması, zaptı gibi durumlarda 
her vatandaş müdahalenin engellenmesini dava edebilir. Köy ormanı, 
merası, kışlağı, yaylası gibi merkezlerdeki ahalinin istifadesine terkedilmiş 
yerlerden de yalnızca bu yerde oturanlar istifade edebileceklerdir 
(Kanunname-i Arazi, Madde 91 vd.). 

Islâm Hukukunda toprak üzerinde Devlet Mülkiyeti, Kamu Mülkiyeti, 
Şahıs Mülkiyeti olmak üzere üç farklı mülkiyet hakkına yer verilmiş ve bu , 
mülkiyetler meşrü görülmüştür. 

Ayetler, hadisler, sahabe uygulamaları ve Islâm hukukçularının içtihadları 
incelendiği zaman, toprağa devlet ve kamu yanında gerçek kişilerin de 
sahip oldukları ve bunun meşrü sayıldığı ortaya çıkar. Araziler; malikin 
devlet veya gerçek kişi olması, intikal yolu ve imkânı dikkate alınarak 
taksim edilmiştir. Bu konuda en gelişmiş bir taksim 1274/1858 tarihli Arazi 
Kanununda (Kanunnâmi-ı arazi) yer almıştır. 

Bu Kanunnameye göre arazi beş kısma ayrılmıştır: 

1- Mülk arazi (arazi-i memlüke): Tam mülkiyeti sahiplerine ait arazi olup 
dört çeşittir: 

a) Şehir, kasaba ve köylerin içindeki arsalar ile bu yerleşim merkezlerinin 
yakın civarında bulunan yarım dönüme kadar olan topraklar. 

b) Miri (devlete ait) araziden ayrılarak meşrü bir şekilde şahıslara temlik 
edilen arazi. 

c) Öşür arazi (arazi-i üşriyye): Savaşılarak fethedildikten sonra beşte biri 
devlet (beytülmal) adına çıkarılıp geri kalanı, savaşa katılanlara, yahut diğer 
müslümanlara dağıtılan arazi ile fetihten önce ahalisi umumiyetle 


müslüman olup, fetihten sonra bunların ellerinde bırakılan arazidir. 

d) Haraç arazi (arazi-i harâciyye): Bu arazi çeşidi de kendi içinde üç kısma 
ayrılmaktadır: 1- Savaşta fethedilen bir ülkenin, müslüman olmayan 
yerlileri elinde bırakılan toprakları. 2-Fethedilen ülkenin gayrı müslim yerli 
ahalisinin elinde bırakılmayıp, başka yerlerden getirilerek oraya 
yerleştirilen gayr-ı müslimlere temlik edilen arazi. 3- Savaş ile değil de sulh 
yoluyla Islâm ülkesine katılan ülke arazisi. 

2- Devlet Arazisi (arazi-i miriyye, arazi-i memleket): Bu da beş kısma 
ayrılır: 

a) Fethedildiği zaman gayrı müslim sahiplerinin elinde bırakılmamış, başka 
gayrımüslimlere verilmemiş, müslümanlara dağıtılmamış olup devlet adına 
korunan, devlete mal edilen arazi. 

b) Savaşla mı, barışla mı alındığı, nasıl verildiği bilinmeyen arazi. 

c) Aslında mülk arazi iken zaman içinde malıkleri kalmamış ve halen kime 
ait olduğu bilinmeyen arazi. 

d) Kökü (rekabesi) devlete ait olmak üzere yetkili makamın izni ile ihyâ 
edilen arazi. 

e) Aslında mülk arazi iken sahipleri varissiz, vasiyyetsiz ve borçsuz olarak 
öldüğü için beytül-male intikal eden arazi. 

3- Vakıf arazi (arazi-i mevküfe). 4- Metruk arazi (Kamu yararına terk 
edilmiş) arazi. Bu da iki çeşit olup yukarıda açıklanmıştır (H. Karaman, M. 
Islâm Hukuku, III, 68-71). 

Bir kimse umumun yolu üzerinde binalar kurmak veya ağaçlar dikmek gibi 
bir şey yapamaz; yapacak olursa bu ağaç ve binalar derhal kaldırılır 
(Mecelle, madde 1644). Sonuç olarak hiç kimse halkın yolunda tasarruf 
hakkına sahip olamaz; tasarruf eden olursa, alıkonur (Mecelle, madde 96). 
Halkın işlerinde özellikle hak sahibi olan hilâfet makamıdır. Bu nedenle 
halifenin izni ile halkın geçtiği yolda tasarruf edilebilir (Mecelle, madde 
1217), (madde 926-927); (Arazi-i Kanunname-i Hümâyun şerhi, 309 vd.). 


MEVÂT ARAZİ 


Ölü arazi. Mülkiyetinin iktisabı bakımından özellik arzeden toprak 
çeşitlerinden biri. Roma hukukundan beri hemen bütün hukuklar bu çeşit 
arazının yalnızca işgal ile yani "mülkiyeti iktisab niyetiyle üzerinde 
zilyedlik tesis etmek suretiyle" hususi mülkiyet konusu olacağı hükmünü 
benimsemişlerdir. 

İslâm hukuku toprağa herhangi bir eşya gibi bakmamış, gerek elde edilişine 
ve gerekse tasarrufuna bazı farklı hükümler getirmiştir. 
Diğer sahipsiz (mübah) mallara mâlik olabilmek için, o şey üzerinde meşrü 
zilyedlik kurmak (ihraz) yeterli iken; toprağa mâlik olabilmek için, buna 
"ihyâ" şartı eklenmiştir. 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Henüz hiç kimsenin eline geçmemiş bulunan bir şeyi kim ilk önce ele 
geçirirse o şey, o kimsenin olur" (Ebü Dâvud, Imâre, 36, H.No: 3071). 
Esmer b. Müderris bu hadisi naklettikten sonra şöyle demiştir: Hz. 
Peygamber bu sözü söyleyince herkes araziye dağılarak işgal etmek 
istedikleri toprak parçalarını adımlayıp işaretlemeye başladı. 
Başka bir hadiste buna ihya unsuru eklenir. "Kim ölü bir toprağı ihyâ 
ederse, o toprak onundur. Haksız dökülen ter için bir hak yoktur" (Buhâri, 
Hars, 15; Ebü Dâvud, Imâre, 37; Tirmizi, Ahkâm, 38; Mâlik, Muvatta", 
Akdiye, 26, 27). 
Bu iki hadis bir arada değerlendirilince; sahipsiz bir araziyi ilk işgal eden 
onun üzerinde öncelik hakkına sahip olur. Burasını ihya edince de ona 
mâlik olur. Ancak bir araziyi çeviren kimse yıllarca ihya etmezse ne olur? 
Bu konuda boşluğu Hz. Ömer uygulamayla doldurmuştur. Salım b. 
Abdillah şöyle nakleder: Hz. Ömer devrinde arazi çevirip yıllarca ihya 
etmeden bekletenler vardı. Bunu gören Hz. Ömer; ikinci hadisi hatırlatarak 
çevirmenin yeterli olmadığını, hatta Ebü Yüsuf'un naklettiğine göre, Hz. 
Ömer minberde hitabederek; çevirenin araziyi üç yıl içinde ihya etmezse, 
bir hakkı kalmayacağını ilân etmiştir (Yahya b. Adem, el-Harâc, Nşr. A. M. 
Şakir, 1384, No: 286, 271, 280; Ebü Ubeyd, el-Emvâl, Tahk. M.H. Hurrâs, 
Kahire 1395/1975, No: 7014; Ebü Yusuf, el-Harâc, Kahire 1396, s. 70, 71). 
Mecelle, ölü arazılerin ihyasına bir bölüm ayırmış, (Madde 1270-1280) 
ihyanın mahiyet ve hükümlerini düzenlemiştir. Buna göre bir kimse, devlet 
yetkililerinin izni ile ölü araziden bir parçayı imar ve ihya etse ona malik 


olur. Bu izin malik olmak için değil de yalnızca faydalanmak (intifa) için 
olursa ihya mülkiyet kazandırmaz. İhya edenin böyle bir arazide yalnız 
yararlânma hakkısöz konusu olur (Madde 1272). 

Araziye tohum ekmek, fidan dikmek, nadas haline getirmek, sulamak, 
sulama kanalı veya arkı yapmak, ihya sayılır (Madde 1275). 

Mecelle'ye göre sel suyunun girmesini önleyecek kadar duvar çekmek, 
yahut etrafını yükseltmek, sınır koymak, ihya niteliğindedir ve mülkiyet 
iktisabı için yeterlidir (Mad. 1276). Mülkiyet iktisabı için yeterli olmayan 
sınır koyma ise, "arazinin etrafını taş, diken, kuru ağaç dalları ve benzeri ile 
çevirmek, arazının içini ayıklamak, dikenlerini yakmak, içinde kuyu 
kazmak, otunu biçip etrafa yığarak üzerine de sel suyunu önlemeyecek 
şekilde toprak koymaktır (Madde 1277-1278). Ihya, mülkiyet iktisabı için 
sebep teşkil ederken, sınır koymak yalnızca üç yıl için ihyaya öncelik 
hakkıverir. Bu süre içinde ihya etmeyen kişiden sınır koyduğu toprak alınıp 
başkasına verilebilir (Madde 1279). 

Mecellede zikredilmemiş olmakla birlikte ölü arazi vasıtlarına uygun 
bataklıkların kurutulması ve benzeri yerleri ihya için değerlendirmek 
mümkündür. 

Bunların dışında ihya niteliğinde iki toprak alanı daha söz konusu olabilir. 
Göl veya nehir yatakları ile, denizde dolgu yapılan yerler. 

a) Göl veya nehir suyunun çekilmesi: Eskiden beri göl veya nehir bulunan 
yerde suların çekilmesi veya kesilmesi sonucu ekilebilir arazı meydana 
çıksa artırma yoluyla isteyene verilebilecektir. Bu gibi yerlere miri araziye 
ait hükümler uygulanır. 

Öteden beri göl veya nehir olmayıp sahipli arazi iken su çıkan ve göl haline 
gelen yerin sonradan suyu çekilirse yine arazinin eski sahibine ait olacağı, 
maddede geçen "eskiden beri" kaydının gereğidir. 

Aslında göller ve nehirler ortak mübah mallardan olduğu ve bu vasıf larıyla 
âmmenin hakkına konu oldukları için, suyunun tekrar gelmesi veya çıkması 
ihtimalı mevcut olursa, toprağın tasarruf için bir kimseye verilmesi câiz 
değildir. 

b) Denizlerin doldurulması: Denizin doldurularak ekime elverişli arazi 
kazanılması daha zordur. Deniz doldurularak elde edilecek yerler ancak 
arsalar ve küçük bahçeler olabilir. Bu sebeple olmalıdır ki, K.A.132 
maddesi denizden doldurulan yerleri miri arazı değil, mülk arazi 
hükümlerine tabi kılmıştır. Buna göre bir kimse devletten izin alarak 
denizden bir yer doldursa, o yere mâlik olur. Burada doldurma işi ihya gibi 


kabul edildiğinden bedel de zikredilmemiştir. Yani dolduran kimse bir bedel 
ödemeksizin o yerin mülkiyetini iktisab etmiş olmaktadır. İzin almasına 
rağmen, üç yıl içinde doldurma işini yapmazsa, hakkını kaybeder ve aynı 
yer için bir başkasına izin verme imkânı doğar. Bu hükümde de sınır 
koymanın verdiği üç yıllık öncelik hakkı emsal alınmış olmalıdır. Denizin 
izinsiz doldurulması halinde, doldurulan yer, devlete ait olacağı için, devlet 
bu yeri, rayıç bedel üzerinden doldurana veya bir başkasına satabilecektir. 


MEVHÜB(HİBE EDİLEN ŞEYLER) 


Bağışlanan, hibe edilen şey. Ve.he.be kökünden ism-i mef'ül. Hibe 
sözcüğü ise mastar olup"bağışlamak" anlamına gelir. Arapçada genel 
olarak; atiyye, nihle, sadaka ve hediye sözcükleri de "mevhüb" ile eş 
anlamda kullanılır. 

İslâm hukuku açısından bir akit teşkil eden hibede bağışlayan kendisine bir 
şey bağışlanan ve bağışlanan mal, ana unsurları oluşturur. Bunlardan 
bağışlayana "vâhib"; kendisine bağış yapılana "mevhübun leh" ve bağışın 
konusuna da "mevhüb" denilir (Mecelle Madde, 83; AbdulKadir Şener, 
İslâm Hukukunda Hibe, 5.11). 

İslâm hukukuna göre hibe akdinin geçerli olması için, bağışlanan şeyde şu 
şartların bulunması gerekir: 

1) Bağışlanan şeyin bağış sırasında mevcut olması, Hanifi, Şafii, Ahmed b. 
Hanbel ve Zâhirilere göre hibe konusu olan şeyin bağışlandığı sırada bağış 
yapacak olanın tasarrufu altında bulunması gerekir. Buna göre bir bağın 
meydana gelecek üzümünü veya bir hayvanın doğacak yavrusunu hibe 
etmek geçerli değildir. Çünkü mevcut olmayan bir şeyi satmak caiz 
olmadığı gibi, hibe etmek de geçerli olmaz. O şeyin meydana gelmeme 
rizikosu bulunduğu için akdi ifa imkansızlığı doğabilir. Böyle bir hibe 
yapılmışsa mal meydana geldiğinde yeni bir akit daha yapmak gerekli olur 
(Mecelle mad. 856; İbn Abidin, Reddül-Muhtar IV, 782). 

2) Bağışlanan şeyin, bağışlayanın kendi malı olması, bağışlanan şeyin akit 
sırasında, bağışlayanın kendisine ait olması şarttır. Buna göre bir kimse 
kendisinde emanet olarak bulunan veya kiracı sıfatıyla zilyed olduğu, yahut 
ta âriyet alan sıfatıyla elinde bulunan şeyleri hibe edemez. Başkasına âit bir 
malı izinsiz olarak hibe etmek geçerli değildir. Fakat hibe ettikten sonra 
sahibi kabul ederse geçerli olur (Mecelle, mad.857). 

Kişinin sahip olmadığı bir şeyi başkasına temlik etmesi muteber değildir. 
Ancak temsil yetkisi olmayan bir kimse (fuzuli)nin sahibine danışmadan bir 
malı başkasına Hibe etmesi halinde, bu aktin sıhhati, teberru ehliyetine 
sahip olan malikin kabulüne bağlıdır. Malın sahibi kabul ederse geçerli olur, 
aksi takdirde akit ortadan kalkar. Ancak bir baba velisi bulunduğu 
çocuğunun malını birine hibe etse, bu akit geçersiz olur. Çünkü babanın 
çocuğunun malında, onun aleyhine olacak bir tasarrufta bulunma yetkisi 
buna teberru ehliyetine sahip olmayan çocuğun icazet vermesi de 


imkânsızdır (el-Bundâri, Şerhu'l-Ukudi'I-Medeniyye, el-Hibe, Kahire 1973, 
Ss. 74). 

Bağışlanan malın, mütekavvim mal niteliğinde olması gerekir. Alım-satımı 
veya yararlanılması şer'an mübah olan mala mütekavvim mal denir. Bu 
yüzden murdar olmuş bir hayvanın eti veya domuz ve benzeri şeyleri 
müslümanlar arasında hibe etmek geçerli olmaz (Abdurrahman el-Ceziri el- 
Fıkh Alal-Mezâhibil-Erbaa, III, 403). Çünkü bu gibi mallar, müslümanın 
elinde ekonomik bir değer taşımaz. 

Osmanlı devrinin örfi hukukunda rakabesi devlete ait olan miri arazının 
alım-satımı, hibe ve vakfedilmesi caiz değildi (Abdulkadir Şener a.g.e., 34). 
Bağışlanan mal, vakıf malı olmamalıdır. Çünkü vakıf malların ve vakfa 
bağlı hayratın ebediliği, ancak bu malların demirbaş olarak kalmasıyla 
sağlanabilir. Nitekim rivayet edildiğine göre, Hz. Ömer'e Hayber 
gazvesinde iyi bir arazi düşünce o, Hz. Peygamber'e: "İstersen onun aslını 
vakfet, gelirini tasadduk et!" buyurmuştu. Hz. Ömer de bu talimata göre 
hareket ederek bu arazının satılmayacağını, hibe edilemeyeceğini, miras 
olarak da kimseye intikal etmeyeceğini şart koşmuştu (Buhâri, Vasaya, 22, 
Şurüt, 19). 

3) Bağışlananın, bilinen ve belirlenmiş bir mal olması, 

İslâm hukukuna göre, herhangi bir çekişme veya anlaşmazlığa yol 
açmaması için hibe edilen şeyin muayyen ve malum olması gerekir. Buna 
göre, hibe eden tayin etmeksizin malından bir şeyi veya "şu iki atımdan 
birini sana hibe ettim," dese geçerli olmaz. Eğer "bu iki attan hangisini 
dilersen senin olsun" dese ve bağışlanan kimse hibe yapılan yerde atlardan 
birini belirlerse geçerli olur. Ancak hibe mahallinden ayrıldıktan sonraki, 
belirlemesi bir hüküm ifade etmez (Mecelle, mad. 855). 


MEVLİDİN YERİ NEDİR? FARZ MI, SÜNNET Mİ? AÇIKLAR 
MISINIZ? 


Mevlid ne farz, ne vacipne de sünnettir. Peygamber (sav)'in vefatından 
sonra ihdas edilmiştir. Ancak hangi tarihte ihdas edildiğine dair kesin bir 
vesikaya rastlanmamıştır. Sehavi'ye göre Peygamber (sav)'in irtihalinden üç 
asır sonra, İbn ül-Cevziye göre de yedinci asırsa Erbil Meliki al-Muzaffer 
Abu Sa'id tarafından ihdas edilmiştir. 

Mevlid okutup, merasim yapmanın iyi olup olmadığı hakkında ihtilaf 
vardır. 

Maliki ulemasından Şeyh Tac du-Din Ömer bin Ali al-Lahmi;mevlid 
okutmanın caiz olmadığını ve bid'at-ı seyyi'e olduğunu kaydediyor. İbn 
Hacer al-Askalanide, mevlid hakkında şöyle diyor: "Asr-ı Saadette ve selef- 
i salihin zamanında hiç kimse mevlid merasimi tertip etmemiştir. Hicretten 
üç asır sonra ihdas edilmiştir. Mevlid'in iyi tarafları vardır. İyi tarafları 
yapılırsa bid'at-ı hasenedir. Yoksa bid'at-ı seyyi'edir. Mevlid'in meşru'iyetine 
dair güclü bir vesika buldum: Buhari ile Müslim'de sabit olmuştur ki, 
Peygamber (sav), Medine'ye geldiğinde Yahudilerin aşure günü oruç 
tuttuklarını gördü, onlara oruç tutmalarının sebebini sorunca şöyle dediler: 
Bugün Allah'ın Fir'avnı denizde boğduğu ve Musa'yı kurtardığı bir gündür. 
Bunun için Allah'a şükür eder ve oruç tutarız. Bunun üzerine Peygamber 
(sav) buyurdu ki: "Biz Musa'ya daha yakınız.” Bundan anlaşılıyor ki böyle 
bir günde Allah'a şükür etmek tam yerindedir. Mevlid merasiminin de 
Peygamber (sav)'in doğum günü olan Rebi'ul-Evvel'in onikinci gecesinde 
olması için dikkat etmek lazımdır. Başka zamanlarda mevlid okutup 
merasim tertip etmek ma'nasızdır”. 

Sonuç: Peygamberin doğduğu günde müslümanların bir araya gelip 
Peygamberin hayat ve ahlakını anlatan bir eseri dinlemeleri, ona salavat-ı 
şerife getirmeleri iyi bir bid'attır. 


MEVLIT 


Bazı kitaplarda iyi ve sevap yüklü olduğu, diğer bazı kitaplarda ise 
bid'at olduğu yazılı. Şu andaki uygulanış şekli ile mevlidin durumu nedir? 
Nasıl uygulanırsa Islâma göre daha güzel ve faydalı olur? 

Mevlid, genellikle Resülullah'ın doğum günü yıldönümlerinde belli makam 
ve tegannilerle okunan övgü, gazel ve kasidelerdir. Övgüde haddi aşan 
sözler ihtiva etmedikten sonra, aslı itibari ile, Allah'ın (c.c.) övdügü bir zatı 
övme demek olacağında, güzeldir. Ka'b b. Züheyr meşhur "Bânet su'âd"m 
Resülullah zamanında yazmış ve onu övmüştür, kendilerinden de iltifat 
görmüştür. Yine Büsiri'nin meşhur "Bürde"si bu kabildendir. Nihayet bizde 
okunan ve en meşhur mevlid kasidesi haline gelen Süleyman Çelebi'nin 
"Vesiletü'n-Necât"i da bunlardan biridir. Rasülullah'i çok gerçekçi, içten ve 
güzel övmüştür. Birçok faydalı bilgiler, sufiyane nükteler ve öğütler 
içermektedir. 

Ancak mevlid, sonraları resmi bir merasim halini almış ve Mısır'daki Şii 
Fâtimiler devrinde, ilk defa bu özellikte uygulanmaya başlanmıştır. Hattâ 
onlar Hz. Ali, Fatıma ve devrin halifesi adına da mevlid okutur olmuşlardır. 
Mevlit, Osmanlılar'da da 4. Murad devrinden itibaren, teşrifatlarda resmen 
yer aldı. (170 iA. Mevlid md.) Böylece asıl gayesinden yavaş yavaş 
uzaklaşarak bid'atleşmeye ve bid'atler içermeye başladı. Derken bu bid'atlar, 
günümüzde olduğu gibi, doruk noktasına ulaştı. Buna göre mevlid, 
sorunuzda da değinildiği gibi güzel ve sevap bir uygulama da olabilir, bir 
bid'at ve günah olarak da icra edilebilir. 

Güzel bir davranış olabilmesi için; 

1. Dini bir emir ve merasim görülmezse, yani dinimizde böyle bir ibadet 
şekli vardır gibi sakat bir kanaat beslenmezse. 

2. Ölülere bir faydası olacağına inanılmazsa, 

3. Kadın erkek bir yerde mevlit okutulmazsa 

4. Mahremliğe dikkat edilirse, kadınlar yabancı erkeklere süslü ve kokulu 
halde gözükmezse, 

5. İsraf ve benzeri haramlardan kaçınılırsa, 

6. Mevlit toplantısı çeşit çeşit börek, çörek, pasta ve ev eşyaları ile bir 
gösteriş halini almaz, böylece fakirlerin gıpta damarlarını kabartıp onları 
hasetliğe zorlamaz sadelikte olursa, 

7. Sırf Rasülullah'i övme, tanıtma, mevlidin içerdiği öğütleri başkalarına 


duyurma, güzel tegannilerle gönülleri yumuşatma, onlara Rasülüllah 
sevgisini aşılama, islâma ısındırma maksadıyla yapılırsa, 

8. Bu vesile ile biraraya toplanıp gelenlere Kur'an , hâdis ve ilmihal bilgileri 
aktarılirsa, 

9. Mevlid, bu işi meslek haline getirmiş ve ücretle okuyan profesyonel 
artistlere değil de, okuduğu ile kendisi dahi etkilenen maneviyatlı kimselere 
okutulursa... güzel bir davranış haline getirilmiş olabilir. Ama yine de 
gerekli görülmez. 

Bunlara riayet edilmezse, çirkin bir bid'at ve insanları dinden uzaklaştıran 
bir kandırmaca ve bir günah vesilesi olmuş olur. Günümüzdeki uygulanış 
biçimi de genellikle böyledir. 


MEVRÜS 


Mirasçı olma anlamına gelen, irs ve verâset kökünden ism-i mef'ul; ölen 
kimsenin geride bıraktığı mal. Buna miras veya terike de denir. Miras 
bırakana "müris", mirası almaya hak kazanana "vâris", mirasın hak 
sahiplerine bölüştürülmesini inceleyen ilme de "ferâiz" denir. 

Mevrüs anlamında terike ve tirke; terketmek, bırakmak anlamındaki terk 
kökünden isimdir. Bir terim olarak terike; mürisin geride bıraktığı ve 
mirasçılarına intikal eden şeyleri ifade eder. Hanefilere göre, terikenin 
kapsamına giren mal ve haklar şunlardır: a) Menkul ve gayrı menkuller, b) 
Mürisin alacakları ile lehine tahakkuk etmiş bulunan diyet ve tazminat 
bedelleri gibi mâli haklar, c) Mürise ait rehin ve satılıp da bedeli 
ödenmemiş bulunan mallar, d) Irtifak hakkı gibi mala bağlı olan haklar. 
Geçme, su alma ve sulama, su geçirme gibi haklar bunlar arasında 
sayılabilir. 

Şu haklar terikeye girmez: a) Faydalanma hakkı. Meselâ; kira akdi yalnız 
mülk üzerinde yararlanma hakkıverdiği için, mürisin ölümüyle, yaptığı kira 
akdi sona erer. Mirasçıların kira akdini yenilemeleri veya gayrı menkulü 
boşaltmaları gerekir. Ancak kiracıya ek süre verilmesini gerektiren 
durumlar bundan müstesnadır (bk. "Icâre" maddesi), b) Velâyet, vekâlet, 
hıdâne, vazife, hilâfet gibi şahsa bağlı haklar terike dışında olup, bunlar 
miras yoluyla geçmez. c) Mali ve şahsi haklar birlikte bulunursa şahsi hak 
gâlip ise, bu terikeye girmez. Muhayyerlik ve şüf'a hakkı gibi. 

Şafii, Malıki ve Hanbeli'lere göre, mal, yararlanma ve benzeri hakların, 
tümü mirasa girer. Yalnız şahsa bağlı haklar bundan müstesnadır (el- 
Fetâva'l-Hindiyye, Bulak 1310, VI, 447 vd.; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, 
Mısır, ty., Il, 310 vd.; Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuki Islâmiyye ve Istılâhâtı 
Fıkhiyye Kâmusu, Istanbul, ty., V, 209 vd.; Hamdi Döndüren, Delilleriyle 
Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 427, 428). 

Islâm'da mirasın intikali Kitap, Sünnet ve Icmâ delillerine dayanır. 

Kur'ân-ı Kerim'de mirasla ilgili âyetler iki sahifeyi geçmez. Doğrudan 
mirasla ilgili âyetler, en-Nisâ Süresi 11, 12 ve 176. âyetlerdir. el-Enfâl 
Süresinin 75. âyeti ile, en-Nisâ Süresinin 7. âyetleri uzak hısımların 
haklarını genel ifadeler halinde bildirir (Âyetlerin tefsir ve açıklaması için 
bk. El-Cassâs, Ahkâmü'l-Kur'ân; Ibnü'l Arabi, Ahkâmu'l-Kur'ân; Ibn Kesir, 
Tefsiru Kur'ânı'l-Azim ve Elmalılı, Hak Dini Kur'an Dili tefsirleri ilgili 


bölümleri.) 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Feraiz, (miras) ilmini öğreniniz ve 
bunu insanlara öğretiniz. Çünkü ferâiz, ilmin yarısıdır" (Tirmizi, Ferâiz. 2; 
Ibn Mâce, ferâiz, 1; Buhâri Ferâiz. 2). kur'an-ı Kerim'de kısaca açıklanan 
miras hükümleri sünnetle genişletilmiş ve miras hukuku müesseseleşmiştir 
(Hadisler için bk. eş-Şevkâni, Neymlül-Evtâr, VI, 57-72). 

Bir kimsenin ölümüyle geride bıraktığı malına dört şey gerekir: 

1) Techiz ve tekfin masrafları; ölen kimsenin geride bıraktığı mirastan önce 
kefenlerine ve gömülme masrafları karşılanır. Bunlar israf ve kısıntı 
yapılmaksızın dini ölçülere göre yerine getirilir. Techiz ve tekfin, hayattaki 
tesettürün devamı niteliğinde olduğu için, diğer haklardan önde gelir. Miras 
malı, bu maşarfları karşılamazsa, mürisin nafakası kimin üzerine gerekli 
ise, bu masraflar ona ait olur. Hiç kimsesi yoksa, beytü'l mal tarafından 
karşılanır (Mevsıli, el-Ihtiyâr, Istanbul 1980, V, 85; Bilmen, a.g.e. V, 213- 
215). 

2) Ölenin malından borçları ödenir. Techiz ve tekfin masrafı çıkarıldıktan 
sonra mürisin borçlarını ödeme ikinci sırada yer alır(bk. en-Nisâ, 4/11). 
Ayette vasiyetin borçlardan önce zikredilmesi dikkatıçekmek içindir. Çünkü 
mirasçıları vasiyetin infazı, borçları ödemekten daha ağır gelir. Islâm 
hukukunda borçlar ikiye ayrılır: 

a) Allah hakkıolan borçlar: Zekât, keffâret, adak gibi Allah'u Teâlâ'nın emri 
ile sabit olan borçlar Hanefilere göre ölüm hâlinde dünya hukuku 
bakımından düşer. Çünkü bunlar niyetle veya birisine vekâlet vererek 
yerine getireceği borçlardır. Halbuki ölen kimse ne niyet edebilir ve ne de 
vekâlet verecek durumda değildir. Ancak bunlar, mürisin vasiyet etmesi 
hâlinde terikenin üçte birinden ödenir. 

Çoğunluk Islâm hukukçularına göre ise, bu çeşit zekât, keffâret ve adak gibi 
borçların terikeden ödenmesi gerekir. Çünkü bunlar ölenin borçları olup, 
niyete bağlı değildir ve nimetin külfeti kabılindendir. 

b) Kul borçları: Ölen kimsenin gerçek veya tüzel kişilere olan borçlarının 
tamamı terikeden ödenir. Miras varlığı, borçları karşılamazsa, borçlar 
oranlarına göre ödenir. Terikenin karşılamadığı kısım, dünya hukuku 
bakımından, düşer. Mirasçıları bu borçları ödemeye zorlanamaz. 

Şâfiilere göre, Allah hakkıolan borçlar önce ödenir. Çünkü Allah'ın alacağı 
ödenmeye daha lâyıktır (Buhâri, Savm, 42; el-Cürcâni, Şerhu's Sirâcivyye, 
Istanbul, t.y., s. 3, 4). 

3) Vasiyetlerin yerine getirilmesi: Vasiyet; ölümden sonra geçerli olmak 


üzere malını başka bir kimseye bağışlamak suretiyle temlik etmektir. 
Kur'an-ı Kerim'de, mirasla ilgili âyetlerin içinde; ".. yapılan vasiyetin ifası 
ve borcun ödenmesinden sonra..." ifadeleri birkaç defa tekrarlanır (en-Nisâ, 
4/11,12). Ibn Ömer (r.a)'den rivayete göre, Allah elçisi şöyle buyurmuştur: 
"Vasiyet etmek istediği bir şeyi olup da, vasiyeti başucunda yazılı olmadan 
iki gece geçirmek müslüman için uygun değildir" (Buhâri, Vasaya, 1; 
Müslim, Vasaya, 1,4). Diğer yandan Allah Rasülü, vâris lehine mürisin 
yapacağı vasiyeti yasaklamıştır (Ibnü'i-Hümâm, Fethul-Kadir, VI,.115 
vd.). 

Vasiyetin hükmü şu kısımlara ayrılır: 

a) Üzerinde emanet gibi şer'i bir hak olan kimse; bunun zâyi olacağından 
korkarsa, o hakkın ödenmesini vasiyet etmesi vacipolur. 

b) Zekât, oruç fidyesi, hacc, keffâret gibi ibadet olan şeyleri vasiyet etmek 
müstehap olur. 

c) Fısk ve fücür, ahlâksızlık ve kötülüklere dalmış kimselere vasiyetle mal 
bırakmak mekrühtur. 

d) Akraba ve dostlara vasiyet mübahtır (el-Askalâni, Bulügu'I-Merâm, Terc. 
ve Şerh, A. Davudoğlu, IlI, 216). 

Murisin vasiyeti, ancak cenaze masrafları ve borçları dışında kalan mirasın 
üçte biri üzerinde geçerlidir. Üçte biri aşan kısmı mirasçıların kabulüne 
bağlıdır. Kabul ederlerse, vasiyet tüm mal üzerinde cereyan eder. Kabul 
etmezlerse üçte biri aşan kısım hükümsüz olur. Hanefi ve Hanbelilere göre 
mirasçı yoksa, müris bütün malını vasiyetle başkasına bırakabılir. Mâliki ve 
Zâhirilere göre, üçte biri geçen vasiyet baştan hükümsüzdür (el-Kâsâni, el- 
Bedâyi', VII, 307; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 
1983, s. 428 vd.). 

4) Mirasçıların hakkı: Techiz ve tekfin masrafları, borçlar ve vasiyet edilen 
kısım düşüldükten sonra, geride kalan terike mirasçılara taksim edilir. 
Müris, hiçbir vârısını mirastan düşüremeyeceği gibi, vâris de mirası 
reddedemez. Mirasçı olmanın sebepleri; hısımlık, nikâh akdi ve efendi ile 
köle arasındaki velâ ilişkisinden ibarettir. Diğer yandan mirasçı olma 
engelinin bulunmaması da gereklidir. Miras engelleri; mürısını öldürme, 
mürisle mirasçı arasındaki din veya tebealık farkı ile kölelik halleridir. 
Vasiyet ve borçların bulunması mirasın taksimine engel değildir. Çünkü 
vasiyet terikenin üçte birinden yerine getirilir. Sonradan ortaya çıkabilecek 
borçlar ise, her mirasçıya düşen hisse nisbetinde ödenebilir. 

Mirasçıların hisseleri Kitap, Sünnet ve lIcmâ hükümleri uyarırıca 


bölüştürülür (bk. "Ferâiz", "Asabe" ve "Zevil-Erhâm" maddeleri). 

Mirasın taksimi iki şekilde olur: a) Rızaen taksim: Mirasçıların hepsi âkıl ve 
bâliğ olunca, kendi aralarında anlasarak mirası taksim etmeleri mümkündür. 
Ferâize göre taksim şeklini kendileri bilmiyorlarsa, bir ilim ehlinden 
sormaları gerekir. Diğer yandan mirasçılar anlasarak ve helallaşarak 
içlerinden birisine veya daha çoğuna normal hissesinden fazla veya az hisse 
verebilirler. Ya da bazı mirasçılar, kendi özel mülkleri sebebiyle zengin 
oldukları için miras almayıp, kendi haklarını diğer varislere bırakabılirler. 
Karşılıklı rıza bulununca bunda Islâmi bir sakınca bulunmaz. Ancak bu 
takdirde Islâm miras hukukunda esasları belirlenen "sulh ve tehâruc"e göre 
işlem yapılır. 

b) Kazâen taksim: Bazı durumlarda mirasın taksiminin mahkeme yoluyla 
taksimi gerekebilir. Mirasçıların haklarını korumak için buna ihtiyaç olur. 
Mirasçılar arasında küçük veya akıl hastası varsa, mirasçılardan birisi 
gâipse, varislerin hepsi âkıl ve bâliğ olduğu halde, içlerinden birisi 
başvurduğu takdirde hâkim Ferâiz hükümlerine göre taksim yapar (Ayrıntı 
için bk. Hamdi Döndüren, a.g.e., s. 432 vd.; el-Mevsili, el-Ihtiyar, V, 86; el- 
Merginâni, el-Hidâye, IV, 236; Ali Himmet Berki, Islâm Hukukunda Feraiz 
ve İntikal, Ankara 1965). 


MEZAR YERİ SATIN ALMAK 


Günümüzde bazı kimseler mezar yerlerini önceden satın alıyorlar. 
Bunun dinimizce bir sakıncası var mıdır? 
Mezar için yer satın almakta bir sakıncadan söz edilmemiştir. Hattâ 
özellikle ölüm olaylarında mezar yeri bulma zorluğu söz konusu olabilecek 
yerlerde bunun câiz olacağı açıktır. Mekruh olduğu söylenen davranış, 
kendisi için tabut hazırlamaktır. Hz. Ebü Bekir'in, elinde kazma kendisi için 
mezar kazmaya giden birisini gördüğünde:, "Kabri kendine hazırlama, 
kendini kabre hazırla" dediğini ve insanın nerede öleceğini bilemeyeceği 
için, ölmeden önce kendisine mezar hazırlamanın da hoş olmadığını 
söylenmiştir. Ama Fıkıh kitaplarımızda; kişinin kendisi için kabir 
kazmasında bir sakınca yoktur, bu hareketi karşısında ecir de alır. Nitekim 
Ömer b. Abdil'aziz, Rabi b. Haysem ve başkaları bunu yapmışlardır, denir. 
Bu konuda mekruh olmadığında söz birliği edilen davranış, kendisi için 
kefen hazırlamaktır. Çünkü ona duyulacak ihtiyaç kesindir. 

MEZAR TAŞI ÜZERİNE YAZI YAZMAK CAİZ MİDİR? 
Mezar taşına yazı yazmak mekruhtur. 


MEZHEBE BAĞLANMA 


Kelime olarak "mezhep", girilen ve gidilen yol demektir. Kişinin bir 
konuda herhangi bir görüşe sahip olması, o yöne doğru dönmesine ve 
gitmesine benzediği için, mecâzi olarak kişisel görüşler de "mezhep" diye 
isimlenir. Bu anlamda mesela, "Ebu Hanife'nin mezhebi" demek, sözkonusu 
edilen meselede onun görüşü, demek olur. Daha sonra "mezhep" terimi; dini 
konularda bir şahsa ait görüş ve yorumların bütünü ve bilâhere de, usül 
bakımından bir şahsa ait görüş ve yorumlara katılan ve ilgili bütün 
zamanları içine alan tüm görüş ve yorumlar bütünü ve sistemi anlamlarını 
kazanmıştır. Bu anlamda meselâ "Imam Ebu Hanife'nin Mezhebi" veya 
"Hanefi Mezhebi" denebilir. Ama Ebu Hanife'nin ve diğer müctehid 
imamların zamanında bu anlamda bir mezhepten söz edilemez. Onun ya da 
bunun görüşleri vardır ve herkese ait görüşler diğerlerinden ayrı bir ünite 
halinde değildir. Tıpkı birçok ortağı bulunan katışık bir sürü gibi. 

İslam'ın asıl kaynağı Kur'ân-ı Kerim ve onun açıklayıcısı olan hadis-i 
şeriflerdir. Icma, kıyas ve diğer şer'i deliller de Kur'ân'a tabi olduklarından, 
aslolan yine Kur'ân'dır ve bu anlamda Kur'ân İslam'ın yegâne kaynağıdır. 
Her müslüman fert için aslolan da Kur'ân'a göre yaşamaktır. 

Islam bütün insanlara ve geldiği andan itibaren bütün zamanlar için 
gönderilmiştir. Bu süre içerisindeki olanlar sürekli ve sonsuzdur. Halbuki, 
Kur'ân-ı Kerim'in ifade ettiği hükümler bu hükümlerin esası olan ve bizim 
telaffuz ettiğimiz kelimeler itibariyle, sınırlıdır. Sınırlı hükümler sınırsız 
olayları anlatamayacağına göre; yenilenen olaylara paralel olarak hüküm 
üreten bir kaynağın olması gerekir ki, o da "ictihat"'tır. Içtihat, Islâmi hükmü 
belli olmayan bir olayın hükmünü Kur'ân'a uygun olarak ortaya koyma 
çabası olduğuna, göre, içtihat yapacak şahsın esas kaynak olan Kur'ân'ı 
Kerim'i, onun açıklaması olan sünneti ve bu ikisinin onayladığı icmaı 
yeterince bilmesi gerekir. Ta ki, asıl kaynaklar da belirtilen bir hükümden 
habersizce ve kendi görüşünde aslolana zıt bir hüküm ortaya koymasın ve 
olaylar arasındaki ilgiyi görerek isabetli hüküm verebilsin. Demek ki bu 
oldukça zor ve herkesin ulaşamayacağı bir seviyedir. Allah (cc) da 
"Bilmiyorsânız zikir ehline sorun" (16/43) buyurduğuna göre Islâm 
toplumunda, hükmü bilinmeyen olayların sorulacağı bir bilenin ya da 
bilenlerin bulunması gereği ortaya çıkar. İşte bunlar müctehidlerdir ve genel 
kabul gören görüşe göre her devirde yeterli sayıda müctehit yetiştirmek, 


Islâm milleti üzerine "Farz-ı Kifâye" düzeyinde bir borçtur. Çünkü her 
devirde hükmü belli olmayan meseleler ortaya çıkabilmektedir. 

Allah Rasülü hayatta iken vahiy devam ettiği için yeni yeni ortaya çıkan 
meselelerin hükmünü öğrenmek problem değildi. Rasülullah'ın vefatından 
sonra ve ona yetişen arkadaşlarının (sahabe) var olduğu sürede ortaya çıkan 
meselelerin hükmü, onlara soruldu ve onların müctehid olanları ayetler ve 
hadisler ışığında görüşlerini açıkladılar. Arkasından onları izleyenler 
(tabi'ün) geldi. Meseleler de çoğaldıkça çoğaldı. Bu meseleleri de tâbi'ünun 
müctehidleri cevaplandırdılar, bu meseleler hakkındaki görüşlerini, yani 
mezheplerini açıkladılar ki, imam Ebu Hanife ve Imam Malık bunlardandır 
ve o dönemde onlar gibi daha yüzlerce müctehid vardır. Mes'elesi olan 
vatandaş gidip onlardan herhangi birisine sordu ve davranışını ona göre 
ayarladı. O dönem bu açıdan çok zengin bir dönem oldu ve bu dönemin 
müctehidleri onbinlerce meselenin hükmünü tesbit etme başarısını 
gösterdiler. Büyük imamlar olan Ebu Hanife, Mâlik, Şafii ve Ahmed b. 
Hanbel (Allah onlardan razı olsun) hem birçok meziyetleriyle halk 
tarafından benimsendikleri, hem de daha çok mesele hallettikleri için 
onların görüşlerine, yani mezheplerine daha çok başvurulur oldu ve onların 
görüşleri yazılıp tesbit edilebildi. Diğerlerinin görüşleri ya unutulup gitti 
veya başkalarının ağzından çok sıhhatlı olmayan yollarla ve tektük 
aktarılabildi. Dolayısı ile ictihad adına en önemli dönem olan o dönemden 
bize bütünüyle sağlıklı olarak sadece Dört Imam'ın ve arkadaşlarının 
görüşleri aktarılabildi. Onlardan sonra da yüzlerce müctehid gelmiş olmakla 
beraber henüz onlar kadar kapsamlı müctehitler çıkmadı. Çünkü onlar işin 
kaynağına yakın idiler, hadislerin sahih olan ve olmayan yollarını tanıyor, 
kendilerinden önceki sahabenin ittifak ettikleri noktaları iyi biliyorlardı. 
Sonradan zorunlu olarak ortaya çıkan bir sürü hadis ilmine ihtiyaçları 
yoktu. Arapçanın henüz bozulmadığı bir dönemde yaşıyorlardı ve ictihad 
için çok önemli olan Arapçayı, çaba göstermeksizin iyi biliyorlardı. Islâm 
hayata hâkimdi, çaba göstermeden, adı bilgi olarak zaten çok şey 
biliyorlardı. Ve belki de bütün bunlardan ve daha benzeri meziyetlerden 
ötürü Allah Rasulü Efendimiz (sav) onların da "hayırlı asır"da 
bulunduklarını haber vermişti. Halbuki, daha sonra gelen müctehitlerin, 
sözünü ettiğimiz konularda fazla bilgiye ihtiyaçları oldu. Işleri arttığından 
ötürü seviyeleri de öncekilere göre küçük kaldı. Ictihat etmelerine rağmen 
onlar kadar kapsamlı olamadılar. Ve o "Dört Imam" hep zirvede kalmaya, 
tabir caizse rekoru ellerinde tutmaya devam ettiler. 


Böyle bir özetten sonra başlıkla ilgili soruya dönelim: Madem ki, esas olan 
Kur'ân-ı Kerim ve onu açıklayan sünnet-i seniyyedir, öyleyse bir 
müslümanın ille de "Dört Imam"dan birini taklid etmesi ve Kitab'a-Sünnet'e 
değil de onun görüşlerine uyması şart mıdır? Böyle bir soruya cevap olarak 
söyleyeceğimiz ilk şey; onlara uymanın Kitap ve Sünnet'e uymaktan başka 
bir şey olduğu izlenimini vermenin, yanılgı ya da yanıltmaca olduğudur. 
Çünkü onlara uymak ve onları taklid etmek, Kitap ve Sünnet karşısında 
onların görüşlerini benimsemek demek değil, Kitap ve Sünnete onların 
yorumu ve anlayışı ile bağlanmak demektir. Tâbi olunan yine Kitap ve 
Sünnet'tir. Herkesin Kitap ve Sünneti yeterince bilip kavraması zor 
(imkansız değil) olduğundan herhangi bir büyük imamı (müctehidi) taklid 
etmek, pratik anlamda (dini anlamda değil) vacip, yani gerekli görülmüştür. 
Ancak bu gerekliliği dini anlamda "farz" görme yanılgısına da dikkat 
çekmek gerekir. Çünkü bir şeyin farz ya da haram olduğuna hüküm verme 
hakkı sadece Allah'a ve O'nun, kendi adına hüküm koyma yetkisi verdiği 
Resülüne aittir. Bu konuda genel kabul gören görüşün özeti sudur: Esas 
olan, Sünnet doğrultusunda Kur ân'ı Kerim'e uymaktır. Bu yoldan başka bir 
yolun olduğunu söylemek ve bu yolu herhangi bir kimseye kapatmak 
mümkün ve insanların yetkisinde değildir. Ancak herkesin her konuda ilgili 
âyet ve hadisleri ve anlamlarını, nâsih ve mensüh olanlarını, çelişkili 
hadislerin ve öyle görülen âyetlerin aralarını bulmayı, icma yapılan konuları 
bilmesi ve bunlardan, rehbersiz olarak istifade etmesi de mümkün değildir. 
Öyleyse Kitabı ve Sünneti yaşamada bir mezhep imamını rehber edinmesi 
gereklidir ve bunun Dört mezhepten biri olması konusunda da âdeta icma 
vardır. Çünkü belli bir dönemden bize sıhhatli olarak aktarılan ictihatlar 
onların ictihatlarıdır. Bu, onların herhangi bir meselede bu dört görüş 
mecmuasının dışında bir görüşün olamayacağında ittifak yani icma etmeleri 
anlamına gelir ki, fıkıh usülünde de "mürekkep icma" diye tabir edilir. Icma 
ise genel kabul gören görüşe göre bağlayıcı bir delildir. Bu, elbette onlardan 
sonra ortaya çıkan meselelerde ictihat yapmama ve onların görüşlerinin 
delillerini araştırıp güçlü olanına uymama anlamına gelmez. Hatta onların 
ittifakı örften kaynaklanmış ise ve bu örf de değişmiş ise, onların ittifak 
ettikleri görüşün aksine görüş de ortaya çıkabilir. 

Ancak şunu itiraf etmeliyiz ki, herkesi rehbersiz olarak Kitab'a ve Sünnet'e 
gönderme hatasına düşüren sebeplerden biri de, hiç bir mezhebin ve 
mezhep imamının kabul etmediği "mezhep taassubu" olur. Herşeyden önce 
bilmek gerekir ki, mezhepler birer din değil, Allah'ın kelamını anlamaya 


götüren yollardan ibarettirler. Şahıslar birer mezhebe bağlı olabilirler, 
olmalıdırlar ama Islâm'da mesela, Hanefi devleti Şafii devleti vb. olmaz. 
Islâm devleti olur ve devlet kamu yararını hesap ederek hangi mezhebin 
görüşü uygunsa onu alır, uygular. Maalesef mezhepler zaman zaman birer 
din gibi görülmüş, "mezhebimizin görüşüne uymayan nasları mensuh 
sayarız ya da uyacak şekilde te'vil ederiz" denebilmiş, Hanefi olan bir 
erkeğin Şafii bir kızla evlenemeyeceği söylenebilmiş, bir mescide dört ayrı 
mihrap dikilip Islâm cemaati bölünebilmiş ve ne yazık ki, kıyı da köşede de 
olsa, mezhepler arası kavgalar görülebilmiş ve bir mezhepten öbür mezhebe 
geçmek, ya da diğerinden bir hüküm almak dinden çıkmakla eşdeğer 
görülebilmiştir. Bunlar elbette hiçbir zaman genel kabul halini almamıştır. 
Ama az da olsalar bir başka ifratın çıkmasına sebep olmuşlar ve mezhepleri 
hiç tanımayan bir diğer ucun doğmasına sebep olmuşlardır. Halbuki, bu 
konuda en makul ölçü şudur: 

Bir mezhepten diğerine geçis, ya mukallidin muhtaç olduğu bir meselede o 
mazhebin görüşünü taklid etmek şeklinde olur ki, bunda bir beis yoktur ve 
câizdir. 

Ya mezheplerin kolay taraflarını araştırmak ve ihtiyaç yokken sırf nefsinin 
arzusuyla işine gelenleri almak şeklinde olur ki, bu câiz değildir. Çünkü bu 
bizi, kabul edilmeyen telfike ve "mürekkep icma" ile câiz olmadığında 
itifak edilen sonuçlara götürür. Ancak bunu yapanı dahi dinen 
la'netlememiz mümkün değildir. Yaptığında değil, yaptığının sonucunda 
hata vardır. 

Ya da bir meselede araştırma ve ictihat sonucu olarak ortaya çıkar. Bu 
durumda araştırıcı bu makama, yani müctehitlerin delilleri arasında tercih 
yapabilme makamına ehil ise ve tarafsız ise bunda da bir beis yoktur. 
Değilse bu da câiz olmaz denmiştir. 

Hatta "avamın mezhebi yoktur" esasınca, avamdan olan birisi, ilk defa 
önüne çıkan herhangi bir meselenin hükmünü herhangi bir müctehid imama 
soruyormuş gibi, herhangi bir mezhepten alabilir ve artık ona göre yaşar. 
Elbette bu görüşleri daha geniş ve daha dar tutanlar da vardır. Ama en 
güzeli "orta yol"u izlemektir. 

Özetlersek: Herkes için aslolan yaptığı hareketin gerekçesini (delilini) 
bilmek ve sünnetin açıklamaları doğrultusunda Kur ân-ı Kerim'e göre 
yaşamaktır. Allah, "ölen de bir delille ölsün, yaşayan da bir delille yaşasın" 
buyuruyor. 

Dolayısı ile bir mezhebe bağlı olarak yaşamak dini anlamda bir farz değildir 


ama kolaylık esasına göre pratik anlamda bir farzdır. 

Mezhepler sayesinde sünnetin her çesidi uygulama alanı bulur ve İslam'ın 
her yere ve zamana göre yaşanabilen bir din olduğu ortaya konulmuş olur. 
Bir mezhebe göre yaşama sayesinde Islâm toplumunda birlik, âhenk, 
tecanüs ve ittifak oluşur, toplumun ömrü uzun olur. Osmanlıyı belki 
bununla izah edebiliriz. 

Mezhep, Kur'ân'da ve Sünnette bulunup açık olmayan, ya da hiç 
bulunmayan konular hakkındaki görüş demek olduğuna göre, "dört mezhep 
de nereden çıktı?" deyip herkesi güya Kur'ân'a ve Sünnete göndermek 
aslında dört değil, dörtyüz milyon mezhep kabul etmek demektir. Çünkü 
herşey Kur'ân'da bulunsaydı zaten mesele olmazdı. Bu yüzden, yukarıda da 
işaret ettiğimiz gibi, mesela Hanefi Mezheb'ine bağlı yaşamak, Kur'ân'ı ve 
Sünneti bırakıp Ebu Hanife'ye uymak demek değil, belki Kur'ân'ı ve 
Sünneti onun anlayışı ile kabullenmek, yani Kur'ân'a ve Sünnete Ebu 
Hanife penceresinden bakmak demektir. 

Tek bir konuda Resülullah Efendimizden değişik uygulama ya da takrirler 
bulunabildiğine göre, tek bir mezhebin bulunmasını istemek, Sünnetin bir 
kısmını budamak demektir. Halbuki buna bizim hak ve yetkimiz yoktur. 
Sünnetin bu değişik uygulamalanna göre bazan değişik görüşlerden oluşan 
mezhepler bir zenginlik ve kolaylık sebebi olmuşlardır. Çeşitli zaman ve 
zeminlere göre birisinde tıkanan yol diğerinde devam ettirilebilmektedir. 
Öyle ise: 

İslam'ın bir alternatıf güç olarak kendisini gösterme kabiliyetinde olduğu 
günümüze benzer zamanlarda, müslümanların meselesi mezheplerin 
meşruluk ya da gayrı meşruluğunu tartışma olmamalıdır. Böyle zamanlarda 
bu meseleler kasıtlı olarak körükleniyor ve müslümanların birbirleriyle 
uğraşmaları ve dağılmaları sağlanmış oluyor olabilir. Bu, müslümanların bir 
iç meselesidir ve hariçte ugraşacak meseleleri kalmayınca bunu kendi 
aralarında tartışabilirler. 


MEZHEP DEĞİŞTİRMEK 


Şâfi Mezhebine tabi bir talebem var. Mezhebini değiştirip Hanefi olmak 
istiyor. Kendi isteğiyle, bir defa ve kesin bir değiştirme yapacak. Bu câiz 
midir, mahzuru var mıdır? 

Bizim için din olarak asıl olan, Kur'ân-ı Kerim ve onu açıklayan sünnet-i 
Rasülüllah'tır. Mezhepler bu asıla giden yollardır gaye değil vasıtadırlar. 
Ancak günümüzde hak bir mezhebe bağlı olmadan Kur'ân'a ve Sünnete 
ulaşmak çok zor olduğundan, müctehid olmayan bizler;gibi insanların, bu 
gayeye hazır bir yolla (mezheple) ulaşmaları, pratik anlamda gereklidir. 
Herhangi bir mezhebe göre yaşamak, Kur'ân-ı ve sünneti bırakıp O 
mezhebin imamının görüşlerine. göre yaşamak değil, Kur'ân-ı ve sünneti 
onun anlayışı ile anlamayı kabullenmek demektir. Onların "mezhep" denen 
görüşleri de Kur'ân'dan ve sünnetten alındığına göre, bir mezhebe uymaya 
gerek yoktur, herkes Kur'ân ve sünnete göre yaşamalıdır, demek, dört değil, 
dörtyüz milyon mezhebin olmasını istemektir. Ancak kişi diledigi mezhebi 
.seçmede hürdür. Zaruretler, zorlanmalar olduğu anlarda da diğer 
mezheplerden görüşler alabilir. Ama fertlerin gerek insanlarla, gerek 
Allah'la yaptıkları (başladıkları) anlaşmaları (akitler ve ibadetleri) 
başladıkları gibi bitirmeleri gerektiği için, zaruret yokken başka 
mezheplerin görüşlerine başvurma, yine pratik anlamda câiz değildir, 
denmiştir. Mezhebini sizin sorduğunuz gibi değiştirmekte ise bir mahzur 
yoktur. 

Değişik Mezheplerde Olan Eşlerin Sorumluluğu 

Hanımın Hanefi, erkeğin Şâfi olması halinde, hanımın bilerek ya da 
bilmeyerek dokunup kocanın abdestini bozmasına erkek kızıyorsa günah 
işlemiş olurlar mi? 

Elbette günah işledikleri anlar da olur. Meselâ Şâfii olan eş, namaz kılarken 
diğer eşin ona kasten dokunması gibi. Ancak böyle bir evlilik, karı-koca 
hukukuna tecavüzlere yol açacağı için zor yürüyeceğinden, eşlerden birinin 
diğerinin mezhebine geçmesi en uygun olan davranış olur. 


MEZHEP İMAMLARININ VE FIKIH ÂLİMLERİNİN ÇALGI 
HAKKINDA Kİ GÖRÜŞLERİ 


İmâm-ı A'zam Ebu Hanife'ye göre eğlenmek için çalınan tüm çalgılar 
haramdır. (el-Merginâni, el-Hidâye, IV, 80) 
el-Hidâye sahibi, Hanefi mezhebinin görüşlerini şöyle açıklar: 
Düğün yemeğine davet edilen kimse düğüne gittiği zaman orada oyun ve 
çalgının bulunduğunu görse oturup yemeğini yemesinde bir sakınca yoktur. 
Ebu Hanife der ki: "Bir kere böyle bir şeye mübtelâ olmuştum, fakat 
sabrettim." Yani davet mahalli olan düğün yerinden ayrılmadım. Oyun ve 
çalgı bulunan yeri terketmemekten ibaret olan bu hüküm, davete icabet 
etmenin sünnet oluşundandır. Hadiste: "Davete icabet etmeyen Ebur'l- 
Kasım'a asi olmuştur. " buyurulmuştur. O halde düğünde çalgı ve oyun gibi 
bidatler vardır diye sünnet olan davete icabet terkedilemez. Bu, başkaları 
için örnek olma durumunda olmayan kimseler hakkında söz konusudur. 
Başkalarına örnek olanlar bu gibi şeyleri önleme gücüne sahip değillerse 
orada oturmaz çekip giderler. Çünkü gitmemelerinde dine kötülük etme ve 
müslümanlara günah kapısını açma gibi mahzurlar vardır. İmâm-ı A'zam'ın 
bahis konusu hareketinin, örnek olma durumuna gelmeden önceki 
dönemine ait olduğu nakledilir. 
Çalgı ve oyun, düğün yapılan evin yemek yenen kısmında ise, örnek 
olmayan insanların bile orada oturmaları caiz değildir. Çünkü Kur'ân'da: 
"Sana Kur'ân nazil olduktan sonra zâlim insan gruplarıyla oturma." (el- 
En'âm, 6/68) buyrulur. 
Bu hüküm, çalgı ve oyunun olup olmadığını bilmeden düğüne gidenler için 
söz konusudur. Gitmeden evvel bunu bilenler düğüne gidemezler. (el- 
Merginâni, a.g.e., IV, 80) 
İmâm Mâlik'in meazif (genellikle telli çalgılar) ve üd gibi çalgı aletlerini 
mübah gördüğünü Keffâl ve Reyyâni naklederler. (Şevkâni, a.g.e., VI, 
105) 
Medine uleması, çalgı aleti ile bile olsa, müsikinin caiz olduğunu 
söylemişler, Şafiilerle Zâhiriler de bu hususta onlara uymuşlardır. (Şevkâni, 
a.g.e., aynı yer) 
İbnü'l Cevzi, İmam Mâlik'in: "Medinelilere hangi müsiki türü hakkında 
ruhsat veriyorsun?" diye sorulduğunda "Hiçbir türüne müsaade etmiyorum 
bunu içimizden fâsık olanlar yapıyor" diye cevap verdiğini nakleder. 


(ibnü'l-Cevzi, a.g.e., 256) 

Hanbeliler; üd, davul ve saz gibi çalgı âletlerini caiz görmezler; bu tür 
aletlerin çalındığı düğüne gitmenin doğru olmadığına inanırlar. Fakat 
mücerred musikiyi, yani güzel sesle terennümü mübah görürler. (el-Fıkhu 
ala mezâhibi'l-erbaa, Il, 44) 

İbn Hazm, müsiki'ye dair bağımsız bir eser yazmış ve müsikiyi yasaklayan 
tüm hadisleri tenkid ederek bunlardan hiçbirinin sahih olmadığını ileri 
sürmüştür. Bu mezhebe göre müsikinin her çeşidi helâldir. (Süleyman 
Uludağ, İslâm Açısından Müsiki ve Semâ, İstanbul 1976, 187) 

İmam Gazâli, semâın (müzik dinleme) mübah olduğunu zikreder ve sesleri; 
canlılardan çıkan seslerle, cansızlardan çıkan sesler diye iki kısma ayırır; 
bunları dinlemenin caiz olduğunu söyler. Ancak içki ile çalınması mütâd 
olan çalgıların haram olduğunu ifade eder. (Gazali, İhya, Kahire 1967, I, 
343-348). 


MEZHEPLER ARASINDAKİ İHTİLAF'IN SEBEBİ NEDİR? 


Mezhepler arasındaki ihtilaf'ın geniş olmasının başlıca üç sebebi vardır: 
1- Peygamber (sav), vefat ettiğinde Kur'an ve sünnet'ten başka bir şey 
bırakmamıştı. Bununla beraber kısa zaman içerisinde İslam ülkesi çok 
genişledi. Sahabe de İslam alemine dağıldılar. Kimi Irak'ta, kimi Mısır'da, 
kimi şamda yerleşti. Herkes Peygamber'den ne duydu veya gördü ise onu 
rivayet edip anlattı. Tabi'i olarak bu sahabenin her birisi Peygamber (sav)'in 
söylediği veya yaptığı her şeyi duymamış ve görmemiştir. Bu değişik 
rivayetler ihtilafa sebebiyet vermiştir. 
2- Bazı Hadislerde ittifak vaki olduğu halde telakki ve anlayış hususunda 
itifak vaki olmamıştır. Mesela Peygamber(sav)'in buyuruyor ki: "Köpek 
ağzını sizden birisinin kabına koysa biri toprakla olmak üzere yedi def'a onu 
yıkasın.” İmam Şafi'i bu hadisi olduğu gibi kabul ediyor. Hanefi uleması ise 
biri toprakla olmak üzere yedi def'a kabı yıkamayı emreden hadis 
mensuh'dur ve bu hadis İslam'ın ilk günlerinde varid olmuştur demişlerdir. 
3- Çeşitli milletler İslam dinine girdiği için her milletin adeti ayrı, kanun ve 
nizamı ayrı idi. İmam-ı A'zam ve arkadaşları Irak'da, Evza'i ve arkadaşları 
Şam'da, Şafi'i ve arkadaşları Mısır'da bulunuyorlardı. Bu gibi zevat her 
memleketin adet ve kanunlarını ele alıp İslam'ın süzgecinden geçirdiler ve 
o, alanda çeşitli ictihatlarda bulundular ve bu sebeple ihtilaf meydana geldi. 


MEZHEPLERİ FARKLI EŞLER 


Karı-kocanın biri Hanefi, diğeri Şafi olursa, ağırlık hangisinde 

olmalıdır? Ya da her birerleri kendi mezhebinin gereklerini mi 
uygulamalıdırlar Çatışan bir meselede durum ne olur? 
Ilmihalini biliyorsa herkes kendi mezhebini yaşar. Kolaylık olması 
bakımından birinin tamamen ötekinin mezhebine geçmesi daha uygundur. 
Her birerlerinin kendi mezhebine göre yaşaması halinde çakısan konularda 
ihtiyatlı olanla amel ederler. Meselâ âdetin en çoğu Hanefi mezhebinde on, 
Şâfi mezhebinde ise onbeş gündür. Şafi olup hayızlı iken on günde kanı 
kesilmeyen kadına kocası, onbeşgün dolmadan, kan kesilmemesi halinde, 
ihtiyaten yaklaşmaz. 


MEZİ, MEDİ 


Mezi; cinsel oynaşma, hayal etme ve "şakalaşma sonunda duyulan haz 
sebebiyle cinsel organdan gelen, ince, şeffaf ve kaygan sıvıdır.(Meydâni, 
Lübâb 1/17; Hattâb es-Sübki, el-Menhel N/257) Geldiğinin farkına 
varılmayabilir. Erkekte de kadında da olur. Vedi"nin tersine bu, kadında 
daha çok bulunur. (Hattâb es-Sübki, agk.) Vedi ise; soğuk, ağır kaldırma vs. 
sebebiyle genellikle idrardan sonra gelen, koyu, kesik kesik ve renk olarak 
meniye benzeyen maddedir. Gelmesine bazen da cinsel oynaşma sebeb 
olabilir. Şöyle ki, uyanma olur, meni gelip şehvetle boşalma olmaksızın 
uyanma geçer ve idrar yapıldıktan sonra kesik kesik gelir. Meni ise, 
şehvetin en üst düzeyinde (şehvetle) ve hızla (difk) gelen ve kendine has 
kokusu ve rengi olan bir sıvıdır. (kokusu yaşken hurma tomurcugu, kuru 
iken yumurta kokusunu andırır.) (Meydâni age. 1/16) Gusül sadece bundan 
dolayı gerekir. Ilk ikisinin gelmesiyle sadece abdest bozulur, geldiği yer 
yıkanır ve abdest alınır. 


MİKÂT(İHRAMA GİRME YERİ) 


İhrama girme yeri ve zamanı. Mekke çevresinde, çeşitli bölge ve 
ülkelerden hacca gelenlerin ihrama girecekleri özel yerleri ifade eden bir 
fıkıh terimi; çoğulu mevakit gelir. Bir kimsenin hac veya umre için 
mikatleri ihramsız geçmesi caiz değildir. Aksi halde bir kurban cezası veya 
mikat yerine dönmek gerekir. 

İhrama girme yerleri Mekke'de oturanlar veya Mekke ile mikat yerleri 
arasında yahut mikat yerleri dışında kalan belde ve ülkelerde oturup hac 
veya umre yapacak kimselere göre değişiklik gösterir (bk. "Hacc" mad.). 
İkamet edilen yere göre mikatler: 1. Mekke'de oturanlar: Mekkelilerin hac 
için ihrama girme yeri yine Mekke'dir. Hz. Peygamber Mekkelilere 
bulundukları yerden ihrama girmelerini emir buyurmuştur (ez-Zeylai, 
Nasbu'r-Râye, 1393/1973, y.y. MI, 16). Mekke dışında, fakat harem 
dahilinde evi olanlar da aynı şekilde ihrama girer. Mekkelilerin umre için 
mikat yeri ise, dilediği herhangi bir yerden, hıll'in harem bölgesine en yakın 
olan yeridir. Ancak umrede ihrama girmek için hıll'in en faziletli yeri 
Hanefi ve Hanbelilere göre, "Tenim", sonra "Ci'râne", sonra 
"Hudeybiye'""dir. Hz. Peygamber (s.a.s), Abdurrahman b. Ebi Bekr'e, Hz. 
Âişe'ye Ten'im'de ihrama girerek umre yaptırmasını emir buyurmuştur 
(Buhâri, Cihâd, 125, Umre, 6; Müslim, Hac, 135,136; Tirmizi, Hac, 91; 
Ahmed b. Hanbel, TI, 309, 394). 

2. Hıll'de oturanlar: Harem bölgesiyle, beş mikat yerinin çevrelediği alan 
arasında kalan bölgeye "hıll" denir. Hıll'da oturanların hac veya umre için 
ihrama girme yeri (mikat), ailelerinin bulunduğu yer veya bu yerle harem 
arasında kalan, hıll'den dilediği herhangi bir yerdir. Hac ve umreyi 
tamamlamayı emreden âyetle (el-Bakara, 2/196), Hz. Ali ve Abdullah b. 
Mes'ud'un görüşü buna delildir. 

Hanefiler bu görüşü benimsemiştir. İmam Mâlik'e göre, bunların mikat yeri, 
kendi evleridir. 

3. Âfâkiler: Mikat yerlerinin dışında kalan belde ve ülkelerde oturanlara 
"âfâki" denir. Mikatlerin dışından hac veya umre yapmak maksadıyla 
Hicaza gidenler için geldiği bölge veya ülkeye göre ihrama girme yerleri 
belirlenmiştir. "Mikat" denilen bu yerler beş tanedir. İbn Abbas 
(r.anhümâ)'dan şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. Peygamber (s.a.s), 
Medineliler için Zülhuleyfe'yi, Şamlılar için Cuhfe'yi, Necidliler için 


Karnül-Menâzil'i ve Yemenliler için Yelemlem'i mikat olarak belirledi. 
Bunlar, belirtilen bölge veya ülke tarafından gelen diğer belde yolcuları için 
de mikat yeridir" (Buhâri, Hac, 7, 9, 11, 12, Sayd, 18; Müslim, Hac, 11, 12; 
Ebü Dâvud, 8; Nesâi, Menâsik, 19, 20-23; Ahmed b. Hanbel, I, 238). Başka 
bir hadiste buna Iraklılar için "zatı ırk" ilâve edilmiştir (Ebü Dâvud, 
Menâsik, 8). 

Gelinen ülkelere göre mikatler: 1. Türkiye, Suriye, Mısır, Mağrib ve Avrupa 
tarafından deniz yoluyla gelenlerin mikatı Cuhfe (Râbiğ)'dir. Cuhfe ile 
Mekke arası yaklaşık 187 km.'dir. 

2. Medine'den gelenlerin mikatı Zülhuleyfe (Âbâr-ı Ali) olup, Mekke'ye 
yaklaşık 464 km. dir. En uzak mikat yeri burasıdır. 

3. Irak, İran ve diğer doğu ülkelerinden gelenlerin mikatı zât-ı Irk'tır. Bu yer 
Mekke'ye yaklaşık 94 km.dir. 

4. Kuveyt ve Necid yönünden gelenlerin mikatı bugün es-Seyl denilen 
Karnül-Menâzil'dir. 

5. Yemen'den gelenlerin mikatı ise Mekke'nin güneyinde bulunan Yelemlem 
olup, Mekke'ye 54 km.dir. 

Eğer hac veya umre yolcusunun yolu, bu noktalardan geçmiyorsa buraların 
hizalarında ihrama girilir. Medine'ye gelenler, hac için Mekke'ye doğru yola 
çıkınca Zülhuleyfe'de bugün Âbâr-ı Ali denilen yerde ihrama girerler. 
Dışarıdan hac veya umre için gelen kimse mikatı ihramsız geçerse ya bir 
ceza kurbanı keser veya geri dönüp mikat yerinde ihrama girer. Mekke'ye 
girme niyeti olmaksızın mikatı ihramsız geçene birşey lâzım gelmez 
(Ayrıntı için bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1394/1974, TI, 163 
vd.; İbnü'l-Hümâm, Fethul-Kadir, Mısır 1316/1898, Il, 131-134; el- 
Meydani, el-Lübâb, İstanbul, t.y. I, 178 vd.; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Mısır, 
t.y. I 202-204; İbn Kudâme, el-Muğni, Kahire 1970, TI, 257; ez-Zühayli, 
el-Fıkhul-İslâmi ve Edilletuh, Dimaşk 1405/1985, III, 68 vd.; Hamdi 
Döndüren, Delilleriyle İslam İlmihali, İstanbul 1991, s. 578 vd.). 


MİKROFONLA EZAN OKUMAK 


Mikrofonla ezan okunmaz. Müezzinlik de olmaz deniyor. Böyle 
diyenler ezan, kâmet, vaaz ve Kur'ân okumada mikrofon kullanmıyorlar. 
Bunun ne gibi bir mahzuru olabilir? Bu, ibadeti aletle yapmak mıdır? Zararı 
yararından fazla mıdır? 

Mikrofon konusunda titizlik gösterenler ve mikrofon kullanmayanlar bunu 
elbette bid'atlara düşeriz korkusu ile yapıyorlar. Böyle bir endişe takdir 
edilir. Çünkü müslümanlar için en kötü şey bid'atlere düşmektir. Ancak 
bid'atten kaçarken de bid'ate düşüldüğü olabilir. Onun için bid'atın iyi tarif 
edilmesi gerekir. Rasulüllah Efendimiz (sav): "Kim bu işimizde onda 
olmayan bir şey ihdas ederse o reddolunur" demiştir. "Bu işimiz" diye 
buyurdukları, O'nun getirdiği ve öğrettiği dindir. Demek ki, bid'at dine 
dinden olarak yapılan ilâve ya da çıkarmalardır. Meselâ mikrofon ezanın 
sünneti, müstehabı ya da adabı görülerek kullanılıyorsa, yani o olmayınca 
sünnet terkedilmiş görülüyorsa bu bid'at olmuş olur. Ezanın sünnet olan 
şekli bellidir, gayesi bir ilândır. Kelime anlamı da zaten duyurma demektir. 
Öyleyse, sünnet olan şekli tam yapıldıktan sonra duyurma ne kadar tam 
olursa gayesi de o kadar tam gerçekleşmiş olur. Minarede aynı gaye ile 
yapılmıştır. Bu gayeyi Rasulüllah Efendimiz de kendi zamanındaki 
tekniklerle gerçekleştirmiştir. Bir başka deyişle Efendimiz de kendi 
zamanındaki mikrofonu kullanmıştır. "Mikrofon" (mikros ve phone) 
kelimelerinden oluşur, manası "küçük ses"i uzağa ulaştırma, yani duyurucu 
demektir. "Hoparlör" de (hauttparleur) "yüksek konuşucu" yani sesi 
büyültücü demektir. Rasulüllah Efendimiz (sav)'in "mükabberihe" 
kullandığı vakidir. Işte bu, o zamanki mikrofon tekniğidir. Mânâsı da 
"büyültücü" böylece sesi uzaklara ulaştırıcı demektir. Görüldüğü gibi 
farklılık tekniktedir, "bu işimizin" yani dinin aslında değildir. Öyleyse 
bunun bid'atle alakası yoktur. Araba, uçak vb. vasıtalar da aynıdır. Meselâ 
hac ibadeti bellidir. Onda eksiltme ya da ekleme bid'at olur, ama oraya 
ulaşma, yaya olabileceği gibi uçakla da olabilir. Uçak, araba vb. insanı 
çabuk ulaştıran, mikrofon da sesi ulaştıran bir vasıtadır. Bu bakımdan 
aralarında bir fark yoktur. Gaye ile vasıtaları birbirine karıştırmamak ve 
gayeyi olabildiğince tam elde etmek gerekir. Işte biz bu yüzden bid'atin 
güzelinin olamayacağını da söylüyoruz. "Her bid'at dalâlettir." 

Ancak mikrofonu normal sesi duyamayana ulaştırmaktan başka bir gaye 


için, mesela sesini güzel göstermek ve dikkat çekmek için kullanmak da 
-özellikle mescidlerde- edebe mugayir ve çirkin bir davranış olur. 
Camilerde lüzumsuz sesler çıkarmak ve gereği yokken yüksek sesle 
okumak ve konuşmak mekruhtur. Sahabe, bastonlarının ucunu dahi 
mescidde yavasça yere koyarlarmış. Gerek yokken mikrofonsuz müezzinlik 
ya da imamlığın eksik olacağını sanmak ve çok küçük mescidlerde üç-beş 
kişilik cemaatle dahi mikrofon kullanmak, yani onda ibadeti tamamlayıcı 
bir özellik görmek bid'at olur. Huzuru kaçırır, maneviyatı bozar. Bazan ihlâs 
ve samimiyetle sade olunmanın tesirini bilemeyen zavallı imam ve 
müezzinler şamata, teganni ve makamlarla cemaati cezbedecek ve 
celbedeceklerini sanırlar. Işte bu iyi niyetli bir hatadır. 


MİNA 


Mekke ile Arafat arasında, ikisini birbirine bağlayan yol üzerinde bir 
yer. Burası birinci ve ikinci Akabe bey'atlarında Hz. Peygamber (s.a.s) ile 
Medineliler arasındaki görüşmenin gerçekleştiği yerdir. Kuzeyinde Sabır 
dağı bulunmaktadır. Akabe Cemresi ile Muhassir Vadisi arasında kalan yere 
Mina denilir. 

Mina'da bulunan Hayf mescidi Selahaddin tarafından yaptırılmış, daha 
sonraları 1467 yılında Memluk Sultanı Kayıtbay tarafından yeniden inşa 
ettirilmiştir. 

Bu bölgeye Mina adının verilmesiyle ilgili iki görüş vardır. 

1- Hz. Âdem (a.s), Mina'dan ayrılmak isteyince Cebrail ona "temenni et" 
demiştir. Adem peygamber de Cenneti temenni etmiş. Bundan dolayı 
buraya Mina adı verilmiştir. 

2- Burada kurban kesildiği için kan akıtmak anlamına gelen "Mina" 
kelimesi "İmna" kökünden türemiştir. Bu nedenle buraya Mina adı 
verilmiştir. Bu görüş daha yaygındır. 

Hz. İbrahim, kurban etmek için oğlunu Mina'ya götürür, sonra Hz. 
İbrahim'e Allah tarafından bir kurbanlık verilir. Bu kurbanlığın ne olduğu 
hakkında kesin bir bilgi yoktur. Bir çokları bunun koç olduğunu 
belirtmektedir. Kur'an-ı Kerim'de bu olay "Ve fidye olarak ona büyük bir 
kurbanlık verdik"(es-Saffat, 37/107) biçiminde açıklanır. 

Hz. İbrahim, kendisine engel olmak isteyen şeytanı burada taşlar, burada 
kurban keser. Hac ibadeti yapanlar da burada kurban keserler ve şeytan 
taşlarlar. 

Hz. İbrahim'den sonra tevhid inancından uzaklaşan insanlar burada şenlikler 
yapmışlar ve gâyet güzel münasebetler kurmuşlardır. 

Kurban Bayramı'nın birinci günü burada kurban kesilir. Bayramın birinci, 
ikinci, üçüncü, dördüncü günleri de Cemrelere (Ulâ, Vusta, Akabe) taş 
atılır. Bu olaya şeytan taşlama denir (ayrıca bk. Hacc). 

Tarihi Mina ile bugünkü Mina arasında değişiklikler görülmektedir. Mina, 
Hac mevsimindeki izdiham göz önüne alınarak müslümanların ibadetlerini 
daha sağlıklı yapabilmeleri için her yıl değişikliğe uğramaktadır. 


ASHÂBÜ'L-FERÂİZ (MİRAS) 


Islâm miras hukukunda belirli pay sahibi mirasçılar. Ferâiz'in tekili olan 
fariza, belirli pay demektir. Mirastaki payları tek tek belirlenen mirasçılara, 
belirli pay sahibi mirasçılar anlamında bu isim verilmiştir. Bu gruba giren 
mirasçılar onbir olup, değişik durumlara göre bunlar için kırk pay durumu 
(hâl) söz konusudur. Kitap, sünnet ve icma ile belirlenen bu onbir mirasçı 
ve paylarının dayandığı deliller şunlardır: 

Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 

"Allah size (miras hükümlerini şöylece) emir ve tavsiye eder: Çocuklarınız 
hakkında, erkeğe iki dişinin payı vardır. Kızlar ikiden fazla ise, mirasın üçte 
ikisi onlarındır. Kız bir tane ise mirasın yarısı onundur. Ölenin çocuğu (oğul 
veya kız) varsa, ana ve babadan herbirine terikenin altıda biri verilir. Ölenin 
çocuğu olmayıp da ona ana ve babası mirasçı olduysa, üçte biri anasınındır. 
Ölenin erkek veya kız kardeşleri varsa, terikenin yine altıda biri anasınındır. 
Bu hükümler, miras bırakanın yapacağı vasiyetin infazından veya borcun 
ödenmesinden sonradır. Siz babalarınızdan ve oğullarınızdan hangisinin 
yarar bakımından size daha yakın olduğunu bilmezsiniz. Bu hükümler 
Allah'tan birer farizadır. Şüphesiz Allah her, şeyi bilicidir, tam hüküm ve 
hikmet sahibidir. " (en-Nisâ, 4/11). 

"Karılarınızın çocuğu yoksa terikenin yarısı sizindir. E&er onların çocuğu 
varsa, size terikesinden (düşecek hisse) dörtte birdir. Bu da, onların 
yapacağı vasıyetin veya borcun ifasından sonradır. Eğer çocuğunuz yoksa, 
bıraktığınızdan dörtte biri onların (karılarınızın) dır. Şayet çocuğunuz varsa, 
terikenizden sekizde biri yine onlarındır. Bu da, yapacağınız vasiyetin veya 
borcun ödenmesinden sonradır. Eğer mirası aranan erkek veya kadın, 
çocuğu ve babası olmayan bir kimse olur ve onun (ana bir) erkek veya kız 
kardeşi bulunursa, bunlardan her birinin hissesi altıda birdir. Eğer ona bir 
erkek veya kız kardeşlerin sayısı birden fazla ise, onlar üçte biri zarara 
uğratılmaksızın oralarında eşit olarak taksim ederler. Bu hükümler yapılan 
vasiyetin ve varsa borcun ödenmesinden sonradır. Bu emirler size Allah'tan 
bir vasiyettir. Allah her Şeyi bilen, ve yarattıklarına çok yumuşak 
davranandır" (Nisâ, 4/12) 

"Işte bunlar Allah'ın hükümleridir. Kim Allah'a ve Peygamberi'ne itaat 
ederse, Allah onu altından ırmaklar akan Cennetlere koyar ki onlar orada 
ebedi kalıcıdırlar. Bu, en büyük bir kurtuluştur" (en-Nisâ, 4/13). 


"Kim de Allah'a ve Peygamber'ine isyan eder, Allah'ın sınırlarını açarsa, 
onu da -içinde daimi kalıcı olarak ateşe koyar. Onun için küçültücü bir azap 
vardır" (en-Nisâ, 4/14). 

"Habibim, senden fetva isterler. De ki: " Âllah, babası ve çocuğu olmayanın 
mirası hakkındaki hükmünü şöylece açıklar: Eğer çocuğu ve babası 
olmayan bir erkek ölür, geride (ana-baba bir veya baba bir) bir tek kız 
kardeşi kalırsa mirasın yarısı onundur. Eğer mirasçı erkek kardeş ise, 
çocuksuz (ve babasız) ölen kız kardeşinin bıraktığının tamamını alır. Eğer 
aynı şartlarla kalan kız kardeş, iki veya daha fazla ise, erkek kardeşinin 
bıraktığının üçte ikisi onlarındır. Eğer erkek ve kız kardeşler birlikte mirasçı 
olmuşlarsa, erkeğin hissesi iki dişinin hissesi kadardır. Allah size, 
yanılırsınız diye, hükümlerini açıklıyor. A!/ah, her şeyi hakkıyla bilendir" 
(el-Mâide, 5/176). 

"Hısımlar Allah'ın kitabınca birbirine daha yakındırlar. Allah, her şeyi 
hakkıyla bilendir" (el-Enfâl, 8/75). 

"Ana-baba ile yakın hısımların bıraktıklarından erkeklere, ana-baba ile 
yakın hısımların bıraktıklarından kadınlara, azından da çoğundan da farz 
kılınmış birer hisse vardır" (en-Nisâ, 4/7). 

Hz. Peygamber'in mirasla ilgili bazı hadisleri de şöyledir: 

"Ferâiz (miras) ilmini öğreniniz ve öğretiniz. Çünkü ferâiz, ilmin yarısıdır" 
(Buhâri, Ferâiz, 2; Ebü Dâvud, Ferâiz, 1; Tirmizi, Ferâiz, 2) 

"Miras hisselerini sahiplerine verin. Kalan miktar, en yakın erkek 
hısımındır" (Buhâri, Ferâiz, 5, 7, 9-10; Müslim, Ferâiz, 2-3; Tirmizi, Ferâiz, 
8) 

Ibn Mes'ud (r.a.)'dan rivayet göre: 

"Hz. Peygamber bir kız, oğlu kızı ve kız kardeş ile birlikte mirasçı olunca; 
kıza yarım hisseyi, oğul kızına üçte ikiyi tamamlamak için altıda biri, kız 
kardeşe de geri kalanı hükmetmiştir" (Buhâri, Ferâiz, 8, 12; Tirmizi, Ferâiz, 
4; Ibn Mâce, Ferâiz, 2). 

"Kız kardeşleri, kızlarla birlikte olunca asabe yapınız" (Buhâri, Ferâiz, 12; 
Dârimi, Ferâiz, 4). 

"Ibn Büreyde şöyle demiştir: Peygamber (s.a.s.) nineye yanında anne 
olmadığı zaman altıda bir vermiştir" (Ibn Mâce, Ferâiz, 4). 

Bazı miras hükümleri de icma deliline dayanır. Ana-baba bir kız kardeş 
bulunmayınca, baba bir kız kardeşin onun yerine geçeceği prensibi gibi. 
Delillerde yer alan mirasçıların payları şöyledir: 

A. Koca (Zevc) 1- Koca, ölenin (karının) çocukları veya oğlunun... oğlu 


veya kızı ile birlikte mirasçı olduğunda, terikenin dörtte birini alır. Ölenin 
kızından fürüu burada dikkate alınmaz. 

2-Bunlar bulunmadığında yarısını alır. 

B. Karı (Zevce) 1- Karı, ölen kocasının çocukları veya oğlunun... oğlu veya 
kızı ile birlikte bulunduğunda sekizde bir alır. 

2- Bunlar bulunmadığında dörtte bir alır. 

Eş (zevce) birden fazla ise her iki durumda belirlenen payı aralarında eşit 
olarak paylaşırlar. 

C. Baba 1- Baba, ölenin oğlu veya oğlunun erkek fürüu ile birlikte 
bulunduğunda altıda bir alır. 

2-Ölenin kızı veya oğlunun kızı yahut oğlunun... oğlunun kızı ile birlikte 
bulunduğunda altıda bir ve ilâve olarak asabe* sıfatıyla ashabü'l-ferâizden 
artanı alır. 

3-Bu iki grup mirasçı bulunmadığından asabe olur. Başka mirasçı yoksa 
terikenin tamamını, varsa bunlardan artanı alır. 

D. Anne 

1- Ölenin çocukları veya oğlunun... oğlu veya kızı, yahut ölenin birden 
fazla erkek veya kız kardeşiyle birlikte bulunduğunda altıda bir alır. 
2-Ölenin babası ve eşi ile birlikte bulunduğunda eşten artanın üçte birini 
alır. Bu durumda baba asabe olarak geriye kalanı alır. 

3-Bu iki grup mirasçı bulunmadığında bütün terikenin üçte birini alır. 

E. Dede Burada ashabü'l-ferâiz olarak pay sahibi olan dede, ölenin 
babasının babası veya onun babasıdır. Buna sahih dede (cedd-i sahih) denir. 
Annenin babası gibi ölen ile arasına kadın giren dedeye ise fasit dede denir 
ve miras hukuku bakımından zevi'l-erhâm* grubu içinde yer alır. 

Baba sağl olmayınca dede onun yerine geçer. Buna göre dedenin dört hâli 
vardır. Ilk üç hâli babanınki ile aynıdır. Dördüncü hâl, babanın sağl olması 
hâli olup, bu durumda dede mirasçı olamaz. 

F-Kız 

1- Ölenin oğlu olmayıp da bir kızı varsa terikenin yarısını alır. 

2-Aynı durumda iki veya daha fazla kız varsa, üçte ikiyi aralarında 
paylaşırlar. 

3-Ölenin oğlu varsa asabe (bigayrıhi asabe) olur. Ashabü'l-ferâiz'den artanı 
oğul iki, kız bir hisse almak üzere paylaşırlar. 

G. Oğulun Kızı Ölenin kızı bulunmayınca oğlunun kızı onun yerine geçer. 
1-Ölenin oğlu veya kızı bulunmaz da, oğlunun... bir tane kızı olursa 
terikenin yarısını alır. 


2-Aynı durumdaki oğulun kızı birden fazla ise, üçte ikiyi aralarında eşit 
olarak paylaşırlar. 

3-Ölenin oğlu bulunmaz ve oğlunun kızı ölenin bir kızı ile birlikte 
bulunursa altıda bir alır. 

4-Aynı durumda ölenin birden fazla kızı varsa oğulun kızı mirasçı olamaz. 
5-Ölenin oğlu olmayıp da, onun oğul ve kızları beraber bulundukları 
takdirde, müşterek asabe olurlar ve ashabü'-ferâiz'den artanı ikili-birli 
paylaşırlar. 

6-Oğlun kızları oğul ile birleştiklerinde mirasçı olamazlar. 

H.Ana-Baba Bir Kız Kardeş 

1-Bir tane ise terikenin yarısını alır. 

2-Iki veya daha çok ise üçte ikiyi paylaşırlar. 

3-Ölenin ana-baba bir kız kardeşi aynı durumdaki erkek kardeşiyle birlikte 
bulunurlarsa, müşterek asabe olurlar ve ashabü'l-ferâiz'den artanı ikili-birli 
paylaşırlar. 

4-Ölenin kızı, oğlunun kızı ve oğlunun... oğlunun kızı ile birlikte 
bulunurlarsa asabe olup kalanı alırlar. 

5-Ölenin oğlu, oğlun oğlu, babası veya sahih dedesi ile birlikte bulunurlarsa 
mirasçı olamazlar. 

Baba Bir Kız Kardeş 

Ana-baba bir kız kardeş bulunmazsa baba bir kız kardeş onun yerini alır. 
1-Bu durumdaki kız kardeş bir tane ise, terikenin yarısını alır. 

2-Birden fazla iseler, üçte ikiyi eşit olarak paylaşırlar. 

3-Bu durumdaki kız kardeş bir tane ana-baba bir kız kardeşle birlikte 
bulunurlarsa altıda bir alır. 

4-Ana-baba bir kız kardeş birden fazla ise baba bir kız kardeş mirasçı 
olamaz. 

5-Baba bir kız kardeş baba bir erkek kardeşle birlikte bulunursa, müşterek 
asabe olurlar, kalanı ikili-birli paylaşırlar. 

6-Ölenin kızı veya oğlunun kızı ile birlikte bulunursa asabe olur ve kalanı 
alır. 

7-Ölenin oğlu, oğlunun oğlu..., babası, dedesi, ana-baba bir erkek 
kardeşleri, asabe olan ana-baba bir kız kardeşleriyle beraber bulunurlarsa 
mirasçı olamazlar. 

Ana Bir Kardeşler 

1-Bir tane ise altıda bir alır. 

2-Birden fazla iseler, terikenin üçte birini erkek-kadın ayırımı yapmaksızın 


eşit olarak paylaşırlar. 

3-Ölenin oğlu kızı, oğlunun oğlu veya kızı, babası, dedesi ile birlikte 
bulunurlarsa mirasçı olamazlar. 

K.Nine 

Buradaki nineden maksat, araya fasit dede girmeyen, anne veya baba 
tarafından büyük annedir. Babanın annesi veya onun annesi, annenin annesi 
veya onun annesi gibi ki, bunlara sahih nine denir. Araya fasit dede girmesi 
hâlinde, ondan sonraki nineye fasit nine denir. Ölenin annesinin babasının 
annesi gibi. Bunlar miras hukuku bakımından zevi'l-erhâm içinde yer alırlar. 
1-Sahih nineler mirasçı oldukları durumlarda altıda bir alırlar. Nine birden 
fazla ise bunu eşit olarak paylaşırlar. 

2-Nine ana ile beraber bulunursa veya baba ve dededen nineler baba veya 
dede ile birlikte bulunurlarsa mirasçı olamazlar. Keza yakın derecedeki nine 
uzak olanı mirastan düşürür. (el-Cassâs, Ahkâmü'i-Kur'an; Ibnü'l-Arabi, 
Ahkâmü'l-Kur'an; Ibn Kesir, Te,fsiru'l-Kur'anı'I-Azim, miras ayetlerinin 
tefsiri; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, II, 322-329; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'I- 
Kadir, IV, 39 vd.; el-Mevsıli, el-Ihtiyâr, V, 85-86 vd.; Seyyid Şerif el- 
Cürcâni, Şerhu's-Sirâciyye, s. 3-4, vd.; el-Kâsâni, Bedayıu's Sanâyi', IlI, 99; 
Fetâva'l-Hindiyye, I, 353; Bilmen, Hukuk, Islâmiyye ve Istılâhâtı Fıkhıyye 
Kâmusu, Istanbul 1951, IV, 507-535; Ebü Zehra, Ahkâmü't-Tarikât ve'l- 
Mevâris, Kahire, (t.y.) s. 121-180; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm 
Hukuku, Şahıs, Âile ve Çözümlü Miras, Istanbul 1983, s. 417-491) 


MİRÂS 

Ölenin geride bıraktığı mal ve haklar. Çoğulu "mevâris"tir. Kelimenin 
"VRS" kökünden "irs" mastarı, bir kimsenin malının ölümünden sonra şer'i 
mirasçılarına intikal etmesi demektir. Aynı kökten, "tevârüs"; karşılıklı 
mirasçı olmak veya bir kimsenin diğerine mirasçı olması; "vâris" mirasçı; 
"müris", miras bırakan; "terike", ölenin bıraktığı miras anlamlarında 
kullanılır. Miras ilmi anlamında kullanılan başka bir terimde "Ferâiz"dir. 
Bunun tekili olan "fariza"; farz, belirli pay, hisse demektir. Ferâiz, Islâm 
miras hukuku terimi olarak kullanıldığında, belirli miras hisseleri anlamını 
ifade eder. Bu ilme "ferâiz" denmesi, miras âyetindeki; "Bu hisseler 
Allah'tan birer farizadır" (en-Nisâ, 4/11) ifadesi ile, Ferâiz ilmini öğreniniz" 
(Tirmizi, Ferâiz, 2; Ibn Mâce, Ferâiz, 1) hadisindeki "ferâiz" terimi 
sebebiyledir. 
Miras veya ferâiz ilmi fıkıh terimi olarak; ölenin geride bıraktığı mal ve 
hakların belli ölçülerle, şer'i mirasçılara bölünmesinden söz eden bir ilimdir. 
Ferâiz ilminin amacı, hak sahiplerine haklarını ulaştırmaktır. Buna mirasın 
bölüştürülmesi denir. 
Mirasın dayandığı deliller: 
Miras; Kitap, sünnet ve icma delillerine dayanır. Miras hukukunda, icmâ 
bulunmadıkça kıyas veya içtihad yoluna gidilmez. 
Kur'ân-ı Kerim'den deliller: 
Miras hükümleri en-Nisâ Süresinin 7, 11, 12 ve 176. âyetleri ile el-Enfal 
Süresi'nin 75. âyetinde şu şekilde belirlenmiştir: 
a) Çocuklar ve ana-babanın mirası: "Allah size evlâtlarınızın miras taksimi 
hususunda, erkeklerin paylarının kızların iki katıolmasını emretmektedir. 
Eğer bütün çocuklar kız olup ve sayıları ikiden fazla ise, bunların payı 
ölenin bıraktığı malın üçte ikisidir. Eğer mirasçı bir tek kız ise mirasın 
yarısı onundur. Eğer ölen ana ve baba ile birlikte çocuklar da bırakmışsa 
ana ve babanın herbirini terekeden payı altıda birdir. Şayet ölenin çocuğu 
bulunmayıp da, mirasçı olarak ana ve babası kalmışsa, ananın payı üçte 
birdir. Eğer ölenin kardeşleri varsa terekenin altıda biri ananındır. Bu paylar, 
ölenin borçları ödenip, vasiyeti de yerine getirildikten soma hak sahiplerine 
verilir. Baba ve çocuklardan, hangisinin size fayda bakımından daha yakın 
olduğunu, siz bilemezsiniz. Bu, Allah tarafından farz kılınmıştır. Şüphesiz 
ki Allah, her şeyi çok iyi bilen, hüküm ve hikmet sahibidir" (en-Nisâ, 4/11). 


b) Karı-kocanınmirası: "Eğer hanımlarınızın çocukları yoksa, bıraktıkları 
mirasın yarısı sizindir. Şayet çocukları varsa bıraktıkları mirasın dörtte biri 
sizindir. Bu paylar, ölenin vasiyeti yerine getirildikten ve varsa borcu 
ödendikten sonradır. Eğer siz çocuk bırakmadan ölürseniz, geriye 
bıraktığınız mirasın dörtte biri hanımlarınızındır. Şayet çocuklarınız varsa, 
bıraktığınız mirasın sekizde biri hanımlarınızındır. Bu paylar, yaptığınız 
vasiyetler yerine getirilip ve varsa borcunuz ödendikten sonra verilir" (en- 
Nisâ, 4/12). 

c) Kardeşlerin mirası: Kelâle adı verilen kardeşlerin mirası, ana bir kardeş 
veya ana-baba bir yahut baba bir kız kardeş olmak üzere iki statüde 
toplanmıştır. Kelâlenin mirasçı olmasında ön şart, miras bırakanın baba 
veya erkek çocuklarının bulunmamasıdır. 

Ana bir kardeşlerin mirası şöyle belirlenmiştir: "Eğer ölen bir erkek veya 
kadın, erkek usül veya fürüu bulunmaksızın mirasçı olunuyorsa, kendisinin 
(ona bir) erkek veya (ana bir) kız kardeşi bulunuyorsa, bunlardan herbirinin 
miras payı terekenin altıda biridir. E&er bu kardeşler bundan daha çok iseler, 
bu takdirde kardeşler mirasın üçte birini zarara uğratılmaksızın aralarında 
eşit olarak paylaşırlar. Bu paylar, ölenin vasiyeti yerine getirilip ve varsa 
borcu ödendikten sonra verilir. Bunlar, Allah tarafından bir emirdir. Allah 
her şeyi bilen ve yarattıklarına çok yumuşak davranandır"(en-Nisâ, 4/12). 
Yukarıdaki miras düzenlemeşinin arkasından, aynı âyetlerin devamında, 
müeyyide niteliğinde şu iki âyet yer alır: 

"Işte bunlar, Allah'ın koyduğu sınırlardır. Kim, Allah'a ve Rasülüne itaat 
ederse, Allah onu, altından ırmaklar akan cennetlere koyar. Orada ebedi 
kalacaklardır. Işte büyük kurtuluş budur" (en-Nisâ, 4/13). "Kim, Allah'a ve 
Rasülüne isyan eder ve Allah'ın koyduğu sınırları aşarsa, Allah onu, ebedi 
kalacağı cehennem ateşine koyar. Ve onun için azaltıcı bir azap vardır" (en- 
Nisâ; 4/14). 

Öz veya baba bir kız kardeşin mirası ise şöyle düzenlenmiştir. "Ey 
Peygamber! Senden fetva isterler". De ki: "Size usül ve füruu bırakmadan 
ölen kimse hakkında Allah fetva verir. Eğer bir kimse ölür ve onun çocuğu 
bulunmaz da, sadece bir kız kardeşi bulunursa, bıraktığı mirasın yarısı 
onundur. Ölen kız kardeş ise ve çocuğu da yoksa erkek kardeşi terekenin 
hepsini alır. E&er mirasçılar iki kız kardeş ise, terekenin üçte ikisini alırlar. 
Eğer kardeşler erkek ve kadın olmak üzere ikiden çok iseler, bir erkeğin 
payı, iki kadının payı kadardır. Allah size sapıklığa düşmemeniz için 
bunları açıklar. Allah her şeyi çok iyi bilendir" (en-Nisâ, 4/176). 


d) Zevi'l-Erhâmın mirası: Âyet veya Hadislerde miras payları veya 
mirasçılık esasları belirlenmiş bulunanların dışında kalan diğer hısımlar için 
şu şekilde bir genel düzenleme yapılmıştır: Akraba olanlar, Allah'ın kitabına 
göre birbirlerine daha yakındırlar. Şüphesiz ki Allah, herşeyi çok iyi bilir" 
(el-Enfâl, 8/75). 

Şu âyet de miras haklarından genel olarak söz eder: "Ana-baba ve 
hısımların miras olarak bıraktıklarında erkeklerin hissesi vardır. Kadınların 
da ana-baba ve hısımların bıraktıklarında hisseleri vardır. Bunlar az olsun 
çok olsun farz kılınmış bir hissedir" (en-Nisâ, 4/7). 

Mirastan çevredeki bazı muhtaç kimselerin de yararlandırılması konusunda 
şöyle buyurulur: "Miras taksim olunurken, varis olmayan akrabalar, 
yelimler ve yoksullar da bulunursa, mirastan onlara da verin ve onlara güzel 
söz Söyleyin" (en-Nisâ, 4/8). 

Sünnet delili; 

Hz. Peygamber'den mirasla ilgili çeşitli hadisler nakledilmiştir. Bazıları 
şunlardır: 

"Miras paylarını, hak sahiplerine veriniz. Kalan miktar, en yakın erkek 
hısımındır" (Buhâri, Ferâiz, 5, 7, 9, 10; Müslim, Ferâiz, 2, 3; Tirmizi,Ferâiz, 
8). 

Müslüman kâfire, kâfir de müslümana mirasçı olamaz" (Buhâri, Hacc, 44, 
Meğâzı, 48, Ferâiz, 26; Müslim, Ferâiz, I ; Ebü Dâvud, Ferâiz, 10; Tirmizi, 
Ferâiz, 15). 

"Iki farklı dine mensup olanlar birbirine mirasçı olamaz" (Ebü Dâvud, 
Ferâiz, 10; Tirmizi, Ferâiz, 16; Ibn Mace, Ferâiz, 6; Dârimi, Ferâiz, 29; 
Ahmed b. Hanbel, II, 187, 195). 

Ubâde b. es-Sâmit (r.a)'in (6. 45/665) şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Hz. 
Peygamber (s.a.s), mirastan iki nineye, bunu aralarında paylaşmak üzere 
hükmetti" (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Mısır, t.y, VI, 59). Abdullah b. 
Mes'ud (6.32/652), Hz. Peygamber'in, murisin kızı, oğul kızı ve kız 
kardeşiyle ilgili bir uygulamasından şu şekilde söz eder: "Rasulullah (s.a.s), 
ölenin kızı için yarım, oğul kızı için üçte ikiye tamamlamak için altıda bir 
ve geri kalanın kız kardeşe verilmesine hükmetti" (eş-Şevkâni, a.g.e., VI, 
58). 

Mikdâm b. Ma'dikerib (6.87/705) zevi'l-erham'la ilgili şu hadisi 
nakletmiştir: "Kim bir mal bırakırsa, bu mirasçılarınındır. Ben, mirasçısı 
olmayanın mirasçısıyım. Gerekliği durumda diyetini öderim ve mirasçısı 
olurum. Dayı, mirasçısı olmayanın mirasçısıdır. Onun diyetini öder ve ona 


mirasçı olur" (Ebü Dâvud, Ferâiz, 8; Tirmizi, Ferâiz, 12; Ibn Mâce, Diyât, 
7, Ferâiz,9; Ahmed b. Hanbel, Müsned 1, 28, 36, IV, 131). 

Icmâ delili; 

Bir tane ninenin tek başına altıda bir pay alacağı, ikiden fazla ninelerin 
altıda bir hisseyi aralarında eşit olarak paylaşacakları prensibi Sahabe ve 
Tâbiilerin icmâı ile sabittir. Hz. Ebü Bekir (6.13/634)'in halifeliği sırasında 
konu tartışılmış, Hz. Peygamber'den, altıda bir uygulaması nakledilince, bu 
yönde görüş birliği oluşmuştur (el-Mevsili, el-Ihtiyâr, Kahire, t.y., V, 90; 
Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 483). 

Ferâiz ilminin önemi büyüktür. Çünkü hayatta iken yaptığı muamelelerin, 
ölümünden sonra devamı niteliğindedir. £ Hadis-i şerifte şöyle 
buyurulmuştur: "Ferâiz ilmini öğreniniz ve onu insanlara öğretiniz. Çünkü 
o, ilmin yarısıdır, unutulur ve o, ümmetinden kaldırılan ilimlerin ilki 
olacaktır" (Tirmizi, Ferâiz, 2; Ibn Mâce, Ferâiz, 1; Dârimi, Ferâiz, Buhâri, 
Ferâiz, 2; Ebü Dâvud, Ferâiz, 1). "Sizin ferâiz ilmini en çok bileniniz, Zeyd 
b. Sâbit'tir (6. 45/665)" (Tirmizi, Menâkıb, 32; Ibn Mâce, Mukaddime, 11). 
Mirasın rükünleri üçtür: 

I. Müris: Vefat edip, geride miras bırakan kimsedir. Buna müteveffâ da 
denir. 

2. Vâris: Kendisine miras intikal eden, yani terikede hissesi olan kimsedir. 
3. Terike: Ölenin mal veya hak olarak geride bıraktığı şeyler olup, buna 
"miras", "mevrüs" ve "irs" adı da verilir. Haktan maksat; kısas, satış 
bedelini alabilmek için satılan malı ve borcu alabilmek için rehnedileni 
hapsetme hakkı gibi haklardır. 

Bu üç rükünden birisinin bulunmaması halinde miras söz konusu olmaz. 
Mirasçı olmanın sebepleri: 

Mirasın söz konusu olabilmesi için üç şeyin bulunması gerekir. Mirasın 
sebep ve şartlarının bulunması, miras engellerinin ise bulunmaması 
gereklidir. 

Mirasçı olmanın sebepleri üçtür. Nesep hısımlığı, evlilik ve velâ. 

1. Hısımlık: Varisin, miras bırakana mirasçı olabilmesi için aralarında 
hısımlık bağının bulunması gerekir. Usül, fürü, yani ana, baba, dede ve nine 
gibi kendi neslinden gelinenlerle; çocuk, torun gibi kendi neslinden 
gelenler; yine ölenin kardeşleri ile amcalar bu hısımlardandır. Bunlar 
mürise yakınlık derecesine göre mirasçı olurlar. Daha uzak olanın mirasçı 
olmasını önlerler, buna "hacbetme" denir. 

Bu hısımlardan erkek vasıtasıyla mürise bağlanan erkek hısımlara "asabe" 


denir. Ölenin babası, babasının babası veya oğlu, ya da oğlunun oğlu gibi. 
Bir de payları muayyen mirasçılar vardır ki, bunlara "ashâbülferâiz" * (farz 
sahipleri) denir. Bunlardan kalan mirası asabe* alır. Sadece asabe varsa, 
mirasın tamamı bunlara kalır. Farz sahipleri ve asabe yoksa, bunların 
dışında kalan ve ölenin uzaktan kan hısımı olan "zevilerhâm" mirasçı otur. 
Hala, dayı, kızın kızı gibi. 

2. Evlilik: Geçerli bir nikâh akdi eşler arasında miras hakkı doğurur. Cinsel 
temasın olup olmaması sonucu etkilemez. Bu yüzden, zifaftan önce 
eşlerden birisinin ölümü halinde, diğeri ona mirasçı olur. Eşlerin miras 
haklarını belirleyen âyetin genel anlamı (bk. en-Nisâ, 4/12) ile Hz. 
Peygamber'in, cinsel temastan önce kocası ölen Berva' binti Vâşık'ı ölen 
kocasına mirasçı yapması bunun delilidir (ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi ve 
Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, VTII, 250). 

Ric'i (cayılabilir) talaktan dolayı iddet bekleyen kadın, iddetli iken, ölen 
kocasına mirasçı olur. Çünkü ric'i boşamada evlilik iddet süresince devam 
eder. Sağlam kocası tarafından bâin talâkla (kesin ayırıcı boşama) boşanan 
kadın, iddet beklerken kocası ölse, ona mirasçı olamaz. Çünkü bu durumda 
o, karısını mirastan mahrum etmek boşamakla itham edilemez. Eğer 
kansını, ölüm hastası olan bir erkek bâin talakla boşamışsa ve kadın iddet 
beklerken de ölürse, bu kadın ona mirasçı olur. Burada mirastan mahrum 
etmek amacıyla boşama ithamı söz konusudur. 

3. Velâ: Bu, şârün belirlediği hükmi bir yakınlık olup, köleyi azat eden 
efendinin azad ettiği köleye mirasçı olmasını ifade eder. Hadiste; "Velâ, 
neseb bağı gibi bağ meydana getirir, satılmaz ve hibe edilmez" buyurulur. 
Ibn Hibbân ve Hâkim bu hadisi sahihlemiştir. Hanefiler buna "velâul- 
müvâalât" veya "mevlâl-muvâlât"ı da eklediler. Bu, iki kişinin birbirine 
koruyucu ve diyet ödemede yardımcı olmak ve buna karşılık birbirine 
mirasçı olmak üzere anlaşmasıdır. 

Mirasın Şartları 

Mirasta hakkın sabit olması üç şartın gerçekleşmesi gerekir. Mürisin ölümü, 
mirasçının hayatta olması ve bir miras engeli bulunmaması. 

1. Mürisin Ölmesi: 

Mirasın söz konusu olması için, mürisin gerçek, hükmi veya takdiri olarak 
ölmüş bulunması gerekir. Gerçek ölüm, ruhun bedenden ayrılması ile 
gerçekleşir. Görme, işitme veya başka bir delille sabit olur. Hükmi ölüm; 
hayatta olduğu bilinen veya muhtemel bulunan kimsenin ölümüne hâkimin 
hükmetmesiyle ortaya çıkar. Hayatta olduğu bilinen mürteddin (dininden 


dönen) dâru"i-harbe kaçması halinde hakim ölü sayılmasına hüküm verir. 
Bunun mirası, hüküm tarihine kadar mirasçı olan hısımlarına taksim edilir. 
Hayatta olması ihtimalı bulunan kayıp kişinin (mefküd) durumu 
mahkemeye intikal edince, gerekli süreler geçmişse, hakim vefatına 
hükmeder. Eşi iddet bekler ve serbest kalır. Mirası da hüküm sırasında hak 
sahibi olan varislere paylaştırılır. Takdiri ölüm; kişinin takdiren ölü kabul 
edilmesidir. Bu annesinden suç işleme yoluyla ölü olarak doğan cenindir. 
Gebe kadına başkasının vurmasıyla ceninin ölü doğması gibi. Bu durumda 
suçluya, elli dinar (yaklaşık iki yüz gram altın para) gurre cezası tazminat 
olarak ödettirilir. Bu, tam diyetin yirmide biri kadar bir tazminattır. Ebü 
Hanife'ye göre, cenin mirasçı olur ve kendisine mirasçı olunur. Çünkü onun 
suç işleme sırasında diri olduğu kabul edilir (Ibnü'l-Hilmâm, Fethu'i-Kadir, 
Mısır, 1315/1317 H., IV, 440-445; Ibn Kudâme, el-Muğni, Kahire 1970, VI, 
320; ez-Zühayli, a.g.e., VIII, 253; Hamdi Döndüren, a.g.e., 5.119-121; bk. 
"Gurre, Mefküd ve Cenin" maddeleri). 

2. Mirasçının Hayatta Olması: Murisin ölümü sırasında varisin hayatta 
olması gerekir. Bu yüzden, muristen önce ölen bir hısım, daha sonra ölen 
murisine mirasçı olamaz. Muris vefat ettiği zaman, ana karında bulunan 
çocuğu da (cenin) sağl doğmak şartıyla mirasçı olur. 

3. Miras Engeli Bulunmaması: 

Miras engelleri şunlardır: 

a) Öldürme: 

Mürısını öldüren bir kimsenin, bir an önce onun servetini elde etmek için 
öldürme ithamı vardır. Hısımını öldüren kimsenin onun mirasından mahrum 
olacağı konusunda mezheplerin görüş birliği vardır. Ancak hangi çeşit 
öldürmelerin miras engeli olacağı hususu mezhepler arasında ihtilâflıdır. 
Hadiste; "Katıl için miras yoktur" (Ebü Dâvud, Diyât, 18; Tirmizi, 
Ferâiz,17; Ahmed b. Hanbel, I, 49) buyurulur. Hanefilere göre, kısas veya 
keffâret cezasını gerektiren öldürme çeşitleri mirasa engel olur. Bunlar da 
şu çeşit öldürmelerdir: 

Kasden öldürme: Mürisi silâh veya kesici bir aletle kasden öldürmek gibi. 
Buna günah ve kısas gerekir, keffaret gerekmez. Ebü Yusuf ve Imam 
Muhammed'e göre, insan öldürebilecek büyük taş vb. her şeyle, kasden 
öldürme suçu meydana gelir. 

Kasda benzer şekilde öldürme. Insan öldürmede kullanılmayan, sopa, 
değnek gibi bir şeyle vurup öldürmek gibi... Cezâsı: Keffâret, âkile* 
üzerinde diyet ve günahtır. Birisini yanlışlıkla öldürme: Ava atıp, insanı 


öldürmek gibi... Cezası; keffâret, âkile üzerine diyettir. Ahiretteki günahı 
kaldırılmıştır. 

Hata sayılan öldürme: Uykuda veya uyanık iken birisinin üzerine düşüp 
ölümüne sebep olmak gibi. Cezası; hataen öldürmenin aynıdır (es-Serahsi, 
el-Mebsüt, Mısır 1324-1331/1906-1912; XXV, 59-68; el-Kâsâni, Bedayıu's- 
Sanâyi, Mısır 1327-28; M. Cevat Akşit, Islâm Ceza Hukuku ve Insani 
Esasları, s. 55-56). 

Dolaylı yoldan ölüme sebebiyet verme (tesebbüb) mükellef olmayanın 
öldürmesi, meşrü savunma halinde öldürme ve mükrehin öldürmesi miras 
engeli değildir. 

Imam Şâfii'ye göre, öldürme fiilini işleyen herkes öldürülene mirasçı 
olamaz. Kastın bulunup bulunmaması, öldürenin mükellef olup olmaması 
sonucu etkilemez. Mâlikiler ise, katılde kasıt ve tecâvüzü esas alırlar. 
Buradaki görüş ayrılığı, miras engeli bildiren hadisteki "kâtil" sözcüğünün 
kapsamındaki belirsızlıkten doğmuştur (bk. Muhammed Ebü Zehra, Usülül- 
Fıkh, Kahire, t.y., 5.126, 127). 

b) Din Farkı: 

Mürisle vârisin ayrı dinlerden oluşu bir miras engelıdır. Bu konuda Islâm 
hukukçularının görüş birliği vardır. Müslüman kâfire, kâfir de müslümana 
nesep hısımlığı veya evlilik akdi bulunsa bile mirasçı olamaz. "Müslüman 
kâfire, kâfir de müslümana mirasçı olamaz" (Buhâri, Hacc, 44; Meğâzı, 48, 
Ferâiz, 26; Müslim, Ferâiz, I; Ebu Dâvud, Ferâiz, 10). "Iki ayrı dine mensup 
olanlar, birbirine mirasçı olamaz" (Ebü Dâvud, Ferâiz, 10; Tirmizi, Ferâiz, 
16; Ibn Mâce, Ferâiz, 6) hadisleri buna delildir. Bunun sebebi, müslümanla 
gayrı müslim arasında velâyet bağının kesik olmasıdır. 

Bu duruma göre, meselâ; müslüman bir erkekle gayrı müslim olan karısı 
arasında mirasçılık cereyan etmeyeceği gibi, bunlardan doğan çocuklar da 
babaya tabi olarak müslüman sayılacaklarından onlarla gayrı müslim olan 
anneleri arasında da mirasçılık cereyan etmez. 

Ancak Muaz b. Cebel ve Muâviye ile Tâbiilerden Mesrük b. el-Ecdâ', Said 
b. el-Müseyyeb, Ibrâhim enNahâi ve diğer bazı bilginler aksi görüştedir. 
Bunlara göre; Müslüman kâfire mirasçı olur. Fakat kâfir müslümana mirasçı 
olamaz." Dayandıkları delil şu Hadislerdeki genel anlamdır: "Islâm yücedir, 
onun üzerine yücelinmez" (Buhâri, Cenâiz, 79) "Islâm arttırır, eksiltmez" 
(Ebü Dâvud, Ferâiz, 10; Ahmed b. Hanbel, Müsned, V, 230, 236). Bu 
konuda sahabe uygulaması da vardır. Bir yahudi vefat edince, biri yahudi 
diğeri müslüman olan iki oğlu kalmıştı. Yahudi olan oğlu bütün mirası 


almak isteyince, müslüman olan oğlu mahkemeye başvurdu ve hak istedi. 
Davaya bakan Muaz b. Cebel (6.18/639) müslümanı yahudiye mirasçı 
yapmıştır (el-Askalâni, Bülügul-Merâm, Terc. ve Şerh, A. Davudoğlu, 
Istanbul 1967; TII, 206). 

Çoğunluk Islâm hukukçuları, müslümanla kâfir arasında mirasın 
olamıyacağını ifade eden hadisleri bu konuda ana delil kabul etmiş, 
azınlığın dayandığı hadisleri doğrudan mirasla ilgili görmemiştir. 

Diğer yandan gayrı müslimler birbirine mirasçı olabilirler. Çünkü küfür ehli 
tek millet sayılır. "Ehl-i, küfür birbirinin velisidir" (el-Enfâl, 8173) âyetinin 
genel anlamı bütün gayrı müslimlerin hepsini kapsamına alır. "Hakkın 
dışında sapıklıktan başka ne vardır" (Yünus,10/32) âyeti de bunu ifade eder. 
Yalnız Mâlikiler, "Iki ayrı dine mensup olanlar birbirine varis olamaz" 
hadisinin, hristiyan ve yahudilerin kendi aralarındaki mirasçılığını da 
kapsadığını söylerler. 

Mürtedin mirası: 

Islâm'ı terkeden kimseye "mürted" * denir. Mürted mânen ölmüş sayıldığı 
için, o ne müslüman ve ne de kâfire mirasçı olamaz. Mürtedin mirasının 
başkalarına intikali konusunda ise görüş ayrılıkları vardır. 

Ebü Hanife'ye göre, irtidattan önce kazandığı mal varlığı müslüman 
varislerine gider..Sonra kazandıkları ise beytü'l-mâle "fey" geliri kaydedilir. 
(bk. "Fey" ve "Ganimet" maddeleri), Mürtel kadınsa, bütün mirası 
müslüman mirasçılarına intikal eder. 

Imam Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed'e göre, irtidattan önce ve sonra 
kazandığı malları müslüman varislerine intikal eder. Bu iki müçtehid, erkek 
ve kadın mürted arasında miras bakımından bir ayırım yapmaz. 

Şâfii, Mâliki ve Hanbelilere göre, asli inkârcıda olduğu gibi mürted mirasçı 
olamaz ve ona da başkası mirasçı olamaz. Bütün malı, beytü'Il-mal için fey' 
geliri kaydedilir. Çünkü o, irtidat etmekle, Islâm toplumuna karşı harp ilân 
etmiş Sayılır ve servetine de harbinin malına uygulanan hükümlerin 
uygulanması gerekir. Ancak bu hükümler, mürted irtidadı üzere ölürse 
uygulanır. Hayatta olduğu sürece malı bekletilir. Islâm'a dönerse, malı 
kendisine verilir (Ibnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Mısır 1315-/1317, IV, 390 
vd.; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müçtehid, Mısır, t.y., Il, 322-329; ez-Zühayli, 
a.g.e, VIII, 263-266). 

c. Tebealık Farkı (Ihtilâfu'd-dâreyn): 

Müslümanlar hangi devletin tebeası olurlarsa olsunlar birbirlerine mirasçı 
olurlar. Müslüman için başka başka devletin tebeası olmak miras engeli 


değildir. Meselâ; Türkiye'deki bir müslüman, Mısır'daki müslüman bir 
hısımına mirasçı olabilir. Çünkü Dârul-Islâm müslümanlar için tek vatan 
sayılır. Daha sonra kâfirlerin Darul-Islam'a egemen olması ve buralarda ayrı 
sistemlerin ve rejimlerin olması veya bağlantının kopuk olması da sonucu 
değiştirmez. Bu yüzden, bir müslüman Dâru'l-Harpte ölse, ona Dârul- 
Islâm'da yaşayan varisleri mirasçı olur. 

Ülke ayrılığı gayrı Müslimler için bir miras engeli teşkil eder. Meselâ; 
Islâm tebeasındaki bir gayrı müslim, yabancı tebealı gayrı müslim bir 
hısımına mirasçı olamaz. Burada, mirasçılık "velâyet bağı" esasına dayanır. 
Bu bağ kopunca mirasçılık hakkıda ortadan kalkmaktadır. Ancak ülkeler 
sulh anlaşmaları yaparak, karşılıklı miras ilişkilerini düzenleyebilirler. 
Malıki, Hanbeli ve Zâhirilere göre tebealık farkı hiç bir şekilde miras engeli 
doğurmaz (ez-Zühayli, a.g.e., VII, 266 vd.; es-Sibâi, Şerhu Kanuni'l 
Ahvâliş-Şahsiyye, Dımaşk 1959, II, 46-47). 

d) Kölelik: 

Kölelik hali de miras engelıdır. Bu statüde olan kimse hısımlarına mirasçı 
olamaz. Çünkü köle, bir mala; mülk edinme sebepleriyle matik olamadığı 
gibi miras yoluyla da malık olamaz. Onun elindeki şeyler efendisine ait 
bulunur. Eğer o, mirasçı yapılırsa, mülk kendiliğinden efendisine geçeceği 
için sebepsiz yere, bir yabancı mirasa sokulmuş olur ki, bu icmâa göre 
batıldır: 

Bu engellerden mürısını öldürme ve kölelik tek yanlıdır. Bunlar yalnız 
kendileri başkasından miras alamaz. Fakat başkası kendilerine mirasçı 
olabilir. Bunlara, murisin ölüm tarihinin belirlenememesi ve mirasçının kim 
olduğunun bilinememesi gibi başka engeller de eklenmiştir (bk. el- 
Meydâni, el-Lübâb, Kahire, ts., IV, 188, 197; ez-Zeylai, Tebyinü'l-Hakâik, 
el-Motbaatü'l-Emiriyye tab'ı, VI, 239 vd.; Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, 
Mısır, t.y., V, 541-543). 


MİRASTAKİ ORAN 


Mirastân erkeğin iki, kadının bir almasının hükmü nedir? Bu oran; bağ, 
bahçe, tarla, menkul, gayr-i menkul... Her malda aynı mıdır? 
Bir önceki soruda da açıkladığımız gibi, mirasta erkeğin iki, kızın bir 
alacağı Kur'ân-ı Kerim'le sâbittir ve müslümanlar için inanılması da, 
uygulaması da farzdır. Bu da sanıldığı gibi kadının hakkını yemek değil, 
hakları âdilce dağıtmak vardır. Bu taksim menkul terikede böyle olduğu 
gibi, bag, bahçe, ev... gibi gayr-i menkul terikede de böyledir. Kadınla 
erkeğin mirastan eşit pay aldıkları bir durum vardır, o da müteveffanın 
birden çok ana bir kardeş bırakması durumudur. Bu durumda ana bir 
kardeşler müteveffanın terikesini kadın erkek eşit olarak bölüşürler. ( 
Sirâciyye 17; Sabüni, el-Mevâris 24-25, ) Bu söylediğimiz elbette Islâmi 
esasları, miras hukukunda da uygulamak isteyenler içindir, yoksa beşeri 
hukuka göre mirasın bölüşümü daha değişiktir. Onu uygulamak isteyenler, 
konuyu onun uzmanına sormalıdırlar. 


MİRİ ARAZİ 


Osmanlı devletinde bir arazi çeşidi. Kuru mülkiyeti (rakabesi) devlete, 
yararlanma hakkı kişilere verilen topraklar. Islâm'ın ilk devirlerinde, 
savaşsız ele geçirilen topraklar, Hz. Peygamberin ve ihtiyaç sahiplerinin 
olmuştur. Savaşla alınan yerler gazılere dağıtılırken de, beşte biri Hz. 
Peygamber'in ve ganimet âyetinde sayılan beş sınıfın, beşte dördü ise yine 
savaşa katılanların olmuştur (el-Enfâl, 8/41). Onun vefatıyla ganimetten 
seçip aldıkları (savâti) ile beşte birden hissesine isabet edenler, beytü'l-mâle 
alınmış, kuru mülkiyeti devletin, yararlanma hakkı ise ihtiyaç sahiplerinin 
olmuştur. Gerek savaş yoluyla alınan ve gerek devlet mülkiyetindeki 
araziler üzerinde Islâm devlet başkanının tasarruf yetkisi şu âyete dayanır. 
"Ta ki o fey' (ganimet) sizden yalnız zenginler arasında bir devlet olmaya" 
(el-Haşr, 59/7). Bu âyete göre, savaş sonrası, özellikle arazilerin belirli 
şahıslar, zenginler elinde toplanması önlenmiştir. Sonuç olarak yoksullar ve 
toplum yararı korunmuştur (Fahruddin Râzi, et-Tefsiru'l-Kebir, VII, 176, 
177; Elmalılı, Hak Dini Kur'ân Dili, Istanbul 1960-1962, VII, 4824-4825). 
Kur'ân-ı Kerim Haşr süresindeki "fey" kelimesi (bk. el-Haşr, 59/7-8) 
düşmandan alınan ganimet ve harac kabilinden mallara ad olmuştur. Islâm 
hukukçuları toprak mülkiyetinin devlete ait olabileceği konusunda bu 
hükümden hareket etmişlerdir. Işte Hz. Ömer zamanında Islâm ordularının 
fethettiği Irak, Suriye ve Mısır topraklarına fey' hükümlerini uygulaması, 
Hz. Peygamber'in ganimetlerden seçip aldığı (savâfi) gayrı menkullerden 
Hayber'in bir bölümü, Nadir arazisi vb. yerlerin, "Nebiler miras bırakmaz" 
hadisi uyarınca beytü'l-mâle tahsisi; diğer yandan ganimet olarak alınan 
yerlerin beşte birinin toplumdaki ihtiyaç sahiplerine ayrılması miri arazinın 
esasını teşkil etmiştir (Ebü Ya'lâ, el-Ahkâmü's Sultâniyye, Nşr. Muhammed 
Abdul Hamid, Mısır 1983, s5.120,1327). Bu toprakların kuru mülkiyeti 
devlete; yararlanma hakkı, işletme hakkı verilene aittir. Hicri VI. yüzyıla 
kadar kuru mülkiyeti (rakabe, dominium) devlete ait bu topraklara Islâm 


LA Nİ 


hukuku kaynaklarında "arazi-i memleket", "arazi-i havz" denilirdi. Osmanlı 
döneminde ise, bu yerlere "arazi-i emiriyye", "arazi-i sultâniyye", "arazi-i 
beytü'l-mâl", "arazi-i miriyye" veya "miri arazi" diye isimler verilmiştir (Ali 
Şafak, Islâm'da Arazi Hukuku s. 143-144). 

Hz. Ömer devrinde statüsü belirlenen miri arazi uygulaması, Şeyhul Islâm 


Ebussuud Efendi (6. 982/1574) tarafından formülleştirilmiş ve esasları, 


padişahın emriyle Arazi Yazım Defteri'nin başına şu cümlelerle yazılmıştır: 
"Memleket arazisi: Aslı harac arazisidir. Bu arazi, sahiplerine temlik olduğu 
taktirde ölümleri halinde bir çok mirasçı arasında taksim olunup, herbirine 
küçük bir parça düşüp, taksimden sonra, mirasçıların herbirinin bir 
hissesine göre haraçlar tevzi ve tayin olunmakta; bu işlemde de bir takım 
güçlükler ortaya çıkmaktadır. Belki âdetlere aykırı olmaksızın toprağın 
mülkiyeti beytü'l-mâl için alıkonulup, tebaaya âriyet yolu ile verilerek ziraat 
yapması, bağ, bahçe, bostan yapıp yetiştirdiklerinden harâc-ı mukâseme 
(çıkacak ürün miktarına göre vergi) ve harâc-ı muvazzafa (araziden dönüm 
başına yıllık Maktu vergi) vermeleri emr olunmuştur. Sevâd-ı Irak'ın arazisi, 
bazı hukukçulara göre bu çeşit bir arazidır. Osmanlılardaki arazi de bu 
şekilde memleket arazisi olup, miri arazi diye bilinir. Bunlar halkların 
mülkleri değildir. Âriyet yoluyla tasarruf edip, ekip-biçerek ve diğer 
yararlanma yollarıyla faydalanarak öşür adına, harâc-ı mukâsemesini, çift 
akçesi adına da harâc-ı muvazzafasını verip haklarını edâ ederler. Kimse 
müdahale, tecavüz ve taarruz etmeyip, ölünceye kadar aynı şartlarla tasarruf 
ederler. Vefat ettiklerinde oğulları kendilerinin yerine geçip, önceki şartlarla 
aynen tasarruf ederler. Sözü geçen kimselerden birisi tasarrufunda olan yeri 
üç yıl süreyle boş bıraksa elinden alınıp başkalarına tapuya verilir. 
Bunlardan hiç birisi belirten şekillere aykırı bir tasarrufa kâdir değildir. 
Alım-satımları, hibeleri ve vakfetmeleri geçersizdir" (Ebussuud Efendi, 
Kanunnâmeler, yzm. v. 9/-10/a-b'den naklen Ali Şafak, a.g.e., s. 143-145, 
Ömer Lütfü Barkan, Türkiye'de Toprak Meseleşinin Tarihi Esasları, Ülkü 
Dergisi, c. IX, sy. 61, s. 56-58; Halil Inalcık, Islâm Arazisi ve Vergisi 
Sisteminin Teşekkülü ve Osmanlı Devrindeki Şekillerle Mukâyesesi, Islâm 
Iimleri Enstitüsü Dergisi, yıl:1939, s. y.1, s. 38-39). 

Ebussuud Efendi'nin kendi devrine göre özetlediği ve Hz. Ömer devrinde 
fethedilen Irak topraklarını da örnek verdiği miri arazi uygulaması, temelde 
Haşr süresinin 7-10. âyetlerinde esasları belirtilen fey' uygulamasına 
dayanır. Ancak devlet otoriteşinin güçlü ve zayıf olma durumuna göre 
bölgesel örflerin etkisi olmuştur. 

Miri arazi şu şekilde ortaya çıkar. Bir ülke fethedilince arazileri kimseye 
verilmeyip beytü'l-mâl için alıkonulan veya fetih sırasında ne şekilde işlem 
yapıldığı bilinmeyen yahut mülk edinilmiş araziden yani öşür ve harâc 
arazisinden iken, maliklerinin mirasçı bırakmaksızın ölümüyle devlete 
geçen ve yine mülk arazisinden iken zamanın geçmeşiyle mâlikleri meçhul 
kalan veyahut rakabe ve mülkiyeti devlette kalmak üzere ihya olunan 


araziler miri arazidir. Yine tımar ve zeâmet sahiplerinin ve bir aralık 
mültezim ve muhassılların izin ve tefviziyle tasarruf olunurken tımar ve 
zeâmetlerin H. 1255'te lağvı ile devlet tarafından, bu iş için yetkili kılınan 
kimselerin izin ve tefvizleriyle tasarruf olunup, mutaşarrıfların ellerine tapu 
senedi verilen araziler de böyledir. Bu çeşit arazilerin mirasçılarına intikali 
Islâm devletinin çıkaracağı arazi kanunlarına göre olur (H. 1274 Tarihli 
Osmanlı Arazi Kanunu, mad. 1; Ali Himmet Berki, Miras ve Tatbikat, 
Istanbul 1974, s. 132, 164; Ali Şafak, a.g.e., s.145,146; Hamdi Döndüren, 
Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 566-567). 

Miri araziden yararlanma hakkına sahip olan kimse, bu arazinın sahibi 
değil, mutaşarrıfı ve kiracısı sayılır. Kira bedeli olarak yıllık muayyen 
(maktü) bir vergi alınır veya bu arazi ekildikçe ürününden onda bir, 
dokuzda bir, sekizde bir gibi bir hisse beytü'l-mâl adına tahsil edilir. 
Mutaşarrıflar tarafından verilen bu vergi veya hisse, kendilerine göre kira 
bedeli, hükümete göre harâc mesabesindedir. Bu yüzden artık böyle bir 
araziye öşür gerekmez. Diğer yandan zaten Ebü Hanife'ye göre, öşür 
yükümlüsü, kiracı değil kiraya verendir. Miri arazide kiraya veren ise 
devlettir. Harâc niteliğinde kira bedeli alındığından, bir araziden harâc ve 
öşür bir arada alınmaz. Ebussuud Efendi'nin beyanına göre, temelde Rumeli 
ve Anadolu'da öşür ve harâc arazisi olmayıp, bu kıtalardaki arazi miri arazi 
sayılır (Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuk-u Islâmiyye ve Istilâhat-i Fıkhıyye 
Kamusu, Istanbul 1969, s. 85; Hamdi Döndüren, a.g.e., 5. 567). 

Öşür ve harâc arazileri sahiplerinin mülkü olup, bunlardan tasarruf, miras, 
intikal ve diğer hükümler fıkıh kitaplarına göre cereyan eder. Miras 
konusunda feraize uyulur. Ayrıca bir arazi kanunu çıkarılmasına gerek 
olmaz. Fakat rakabesi (kuru mülkiyeti) Beytü'l-mâlde alıkonulan, miri 
arazisinin tasarrufu ve intikal durumu ile diğer hükümleri beytül-mâl için 
görülecek menfaat ve maslahata göre, devlet tarafından tanzim edilmesi 
gerektiğinden, bu çeşit araziler hakkında uygulanmak üzere Osmanlılar'da 
zaman zaman arazi kanunları çıkarılmıştır. Ilk arazi kanunu 761 H. 
Tarihinde Osmanlı Hükümdarı I.Murad Hudâvendigâr tarafından çıkarılmış, 
bunu diğer arazi mevzuatı takip etmiş, 1274 H. Tarihli arazi kanunu ise bazı 
tadıller geçirerek 1926 tarihine kadar yürürlükte kalmıştır. 

Miri ve vakıf arazilerinin mirasçılara intikali ile ilgili hükümleri, 12 Madde 
halinde düzenleyen, 1331/1913 tarihli Osmanlı Arazi Intikal Kararnâmesi 
olmuştur. Bu kanunla, miri ve vakıf arazilerle, icâreteynli ve icâre-i 
kadimeli, mukataa-i kadimeli vakıfların intikali daha fazla genişletilmiş, 


zevilerhâm denilen hısımlar da intikal ashabı arasına girmiştir. Diğer 
yandan, önceden farklı intikal kanunlarına bağlı bulunan miri ve vakıf 
arazilerinin intikal hükümleri birleştirilmiştir. 

Arazi Intikal Kararnâmesi 1926 tarihinde Türk Medeni Kanununun 
kabülüne kadar yürürlükte kalmıştır. Bu iki kanunda, mirasçıların sıralanışı, 
hak ve hisse miktarları, birbirine çok yakın esaslara bağlanmıştır. Meselâ, 
kararnamenin 2. maddesi ölenin oğul ve kızlarına eşit hisse vermiş, 
çocukların muristen önce ölmesi halinde, mirasın halefiyet yoluyla 
torunlara geçeceği prensibini getirmiştir. Türk Medeni Kanununun miras 
hükümleri menkul gayrı menkul bütün terekeye şâmildir. Son Osmanlı 
Arazi Intikal Kararnamesi ise yukarıda da belirttiğimiz gibi yalnız miri 
arazilerle tahsisat kabılinden vakıf araziler hakkında geçerlidir. Diğer miras 
mallarında ferâiz hükümleri uygulanır. 


MİSAK 


Sağlam olma, işi sağlam tutma, güçlendirme, emniyet etme, sözleşme, 
anlaşma ve bir şeyi bağlayacak ip; Allah'a, Rasulüne ve insanlara verilen 
sözü, yapılan her türlü anlaşmaları ifade eden bir terim. Misak; ahd, akd, 
and gibi kelimelerle eş anlamlıdır. Fakat terim olarak kullanım yerleri 
bakımından bir takım farklılıklar gösterir. 

Kur'an'da misak, bazan genel bir sözleşmeye, bazan da özel bir sözleşmeye 
işaret eder. Nitekim "Rabb'in, Adem oğullarından, onların bellerinden 
zürriyetlerini almış ve; "Ben sizin Rabb'iniz değil miyim?" diye onları 
kendilerine şahit tutmuştu. (Onlar) "Evet, (buna) şahidiz dediler. Kıyamet 
günü "Biz bundan habersizdik!" demeyesiniz" (el-A'raf, 7/172) âyetinde 
misak, genel bir sözleşmeyi dile getirir. 

Fakat, yukardaki âyette dile getirilen misakın mahiyeti hakkında müfessirler 
çok farklı yorumlara gitmişlerdir. Bu yorumlar şöyle gruplandırılabilir: 
Müfessirlerden çoğunluğu oluşturan grısp bu âyeti, sembolik (remzi) bir 
anlatım olarak kabul ederler (Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, 
IV, 2334 ve devamı). 

Bunlara göre, Kur'an, bu uslüp ile, âdeta Allah'ın uluhiyeti fikrının, gerçekte 
insanın doğasına yerleştirildığını, bunun da kavranabilir bir vakıa olarak 
meydana geldiğini anlatmak ister (Elmalılı, Hak Dini, Kur'an Dili, IV, 
2334-2338). 

Diğer bir grup müfessir, bu misakın fiilen meydana geldiğini kabul ederler. 
Bazı müfessirler ise, bu misak, fıtri olması ve kelâm-ı nefsiyi de içine 
alması itibariyle gerçek bir sözleşme gözüyle bakarlar. Dolayısıyle olayın 
fıtri olması, fiili olarak olmasına engel teşkil etmez görüşündedirler 
(Elmalılı, Hak Dini, IV, s.2334-2338). 

Bütün müfessirler, bu misakı ister fıtri, ruhi bir misak olarak isterse fiili, 
kelâmi bir misak şeklinde kabul etsinler, insanlığın bu misak'la gerçek 
anlamda Allah'a söz vermiş ve onunla bir sözleşme yapmış olduğu 
hususunda söz birliği içindedirler. 

"Peki Allah hakkında gerçekten başkasını söylememeleri hususunda 
kendilerinden Kitop misakı alınmamış mıydı?" (el-A'raf 7/169) âyetinde ise 
misak kelimesi özel bir sözleşmeyi dile getirmektedir. 

Allah, misakını bozanları şiddetle kınar, onların cezalandırılacaklarını 
belirtir. Bozulan misak, ister Allah ile, ister Peygamber ile, isterse insanlar 


ile yapılan misak olsun, bozanlar cezalandırılmayı hak ederler: "Onlar ki, 
misakla bağlandıktan sonra Allah'a verdikleri ahdi bozarlar, Allah'ın 
bitiştirilmesini emrettiği şeyi keserler ve yeryüzünde bozgunculuk yaparlar; 
işte ziyana uğrayanlar onlardır" (el-Bakara, 2/27), Misaklarını bozdukları 
için onları lanetledik ve kalplerini katılaştırdık" (el-Maide, 5/13). 


MİSVÂK 


Kullanılması çok yararlı olan ve Hz. Muhammed (s.a.s.)'in önemle 
tavsiye ettiği, diş fırçası vazifesini gören, hoş kokulu ve erâk adı verilen 
meyvesiz bir ağacın dallarından kesilip kullanılan parça. Diş temizliğinde 
kullanılan ince ağaç dalı. Misvâk'ın çoğulu "mesâvik"dır. Sivâk, misvakla 
eş anlamlı olup hadis-i şeriflerde daha çok bu kelime kullanılmıştır. Çoğulu 
"esvike" dir. 

İslâm dini temizliğe büyük bir önem vermiş ve temizliği imanın 
belirtilerinden saymıştır. Bedenin, namaz kılınacak yerin, iş veya ikamet 
yerinin, çevrenin, hatta insanların dinlenmek için oturdukları ağaç gölgesi 
ve benzeri pikrıik yerlerinin temiz tutulmasıyla ilgili emir ve tavsiyeleri 
sünnette bulmak mümkündür. Beden temizliği ile ilgili olmak üzere de, 
fıtrattan gelen ve geçmiş peygamberlerin de uyguladığı bazı temizlik 
noktalarına dikkat çekilmiştir. Tırnakların kesilmesi, koltuk altı ve kasık 
kıllarının temizlenmesi, bıyıkların uzun kısımlarının kesilmesi, sünnet 
olmak ve özellikle dişlerin temiz tutulması bunlar arasında sayılabilir 
(Fırtrat temizlikleri için bk. Müslim, Tahâre, 56; Ebü Dâvud, Tahâre, 29; 
Tirmizi, Edeb,14; Nesai, Zinet, 1; İbn Mâce, Tahâre, 8; Ahmed b. Hanbel, 
IV, 264, VI, 138). 

Geçmiş peygamberlerin dört sünneti arasında da diş temizliğine yer verilir. 
"Dört şey geçmiş peygamberlerin sünnetlerindendir. Haya duygusu, 
kokulanmak, diş temizliği ve nikâh" (Tirmizi, Nikâh,1; Ahmed b. Hanbel, 
V, 421). 

Dişlerin temizlenmesi için kullanılan sivâk veya misvağın İslâm'da taabbüdi 
bir yönü de vardır. Hanefilere göre, misvakla dişleri temizlemede abdestin, 
Şâfiilere göre ise namazın sünnetlerindendir. Böylece hergün düzenli bir 
şekilde her abdest alındığında veya her namaz vaktinde, namazdan önce 
dişlerin de temizlenmesi amaçlanmıştır. 

Hz. Âişe'den nakledildiğine göre, Rasülullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Misvak kullanarak kılınan namazın, misvaksız namaza üstünlüğü yetmiş 
kattır" (Ahmet b. Hanbel, Müsned, VI, 272). Hadis çok açık olmadığı için 
Hanefiler sevabın abdest alırken Şâfiiler ise, namazdan önce misvak 
kullanmakla meydana geleceğini söylemişlerdir. 

Başka bir hadiste, namazla birlikte diş temizliğine şöyle dikkat çekilir: 
"Eğer ümmetime ağır gelmeyecek olsaydı, onlara her namazda misvak 


kullanmalarını emrederdim" (Buhâri, Cum'a, 8, Temenni, 9, Savm, 27; 
Müslim, Tahâre, 42; Ebü Dâvud, Tahâre, 25; Tirmizi Tahâre, 18; Nesai, 
Tahâre, 6, Mevâkit, 20; İbn Mâce, Tahâre, 7; Ahmed b. Hanbel, 1, 80, 120, 
TI, 245, 250, 259, 287, 399, 400, 429, 433, 460, 509, 517, 531, IV,114, 116, 
V, 193, 410, VI, 325, 329). Diğer yandan, Hz. Peygamber'in abdest alırken 
misvak kullandığına dair de çeşitli hadisler nakledilmiştir. Bir geceyi, 
Rasülullah (s.a.s)'in yanında geçiren İbn Abbas (ra) şöyle demiştir: 
"Allah'ın Nebisi (s.a.s) gecenin sonuna doğru kalktı. Dışarı çıktı, gökyüzüne 
baktı, sonra Âlu İmrân Süresi'nin şu iki âyetini okudu: "Göklerin ve yerin 
yaratılmasında, gece ile gündüzün değişmesinde akıl sahipleri için şüphesiz 
deliller vardır. Onlar, ayakta iken, otururken, yanları üzere yatarken, Allah'ı 
zikrederler. Göklerin ve yerin yaratılışını düşünürler ve Şöyle derler: 
Rabbimiz! sen bunu boş yere yaratmadın. Seni tesbih ve tenzih ederiz. Bizi 
cehennem ateşinden koru" (Âlu İmrân, 3/190-191). Sonra eve döndü. 
Dişlerini misvakladı ve abdest aldı. Ayağa kalkarak namaz kıldı, sonra 
yanüstü yattı. Sonra yeniden kalkarak dışarı çıktı, gökyüzüne bakarak, aynı 
âyetleri tekrar okudu, sonra dönerek yine dişlerini misvakla temizledi, 
abdest aldı, sonra kalktı ve namaz kıldı" (Müslim, Tahâre, 47, MüŞâfirin, 
183,191; Ebü Dâvud, Tahâre, 30; Ahmed b. Hanbel, I, 275, 350, V, 312). 
Rasülüllah (s.a.s) abdest veya namazla ilgili olmaksızın da, misvak 
kullandığı, özellikle Kur'an-ı Kerim okumazdan önce de diş temizliğine 
dikkat ettikleri görülmektedir. Misvak kullanılmasının amacı ağız 
temizliğidir. Şu hadiste bu genel amaca işaret edilir: Misvak kullanınız. 
Şüphesiz misvak ağız için temizleyicidir" (Buhâri, Savm, 27; Nesai, Tahâre, 
4; İbn Mâce, Tahâre, 7; Dârimi, Vüdü,19). Hz. Peygamber'in gece misvağı 
yanında olmaksızın yatmadığı, sabah kalkar kalkmaz ilk işinin dişlerin 
temizlemek olduğu nakledilir (Ebü Dâvud Tahâre, 30; Ahmed b. Hanbel, |, 
373; Dârimi, Salât, 165). Bazı sahabiler, O'nun günde kaç defa dişlerini 
misvakladığını sayamadıklarını, söylemişlerdir (Ahmed b. Hanbel, III, 445, 
446). 

Diğer yandan Hz. Peygamber, dişleri sararmış bir halde huzuruna çıkan bazı 
sahabilere şöyle buyurduğu bildirilir: "Hayret doğrusu nasıl oluyor da 
sararmış dişlerle dolaşıp duruyorsunuz. Dişlerinizi misvakla temizleyiniz" 
(Ahmed b. Hanbel, I, 214). 

Bütün bu hadisler ve sahabe uygulaması gösteriyor ki, diş temizliği yalnız 
abdest ve namaz, ya da Kur'an-ı Kerim okuma sırasında değil, sağlık 
açısından ve toplum içine çıkarken dikkat edilmesi gereken önemli bir 


temizlenme şeklidir. Misvak'ın bu genel temizlik yönünü dikkate alan İslâm 
bilginleri beş yerde, diş temizliğinin müstehap olduğuna dikkat 
çekmişlerdir. Bu beş yer şunlardır: a) Dişler sararınca, b) Ağzın kokusu 
değişince, c) Uykudan kalkıldığında, d) Namaza kalkılacağı zaman, e) 
Abdest alırken. Buna, Kur'an-ı Kerim okumak veya toplum huzuruna 
çıkmak için yapılacak diş temizliği de ilâve edilmiştir (İbn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtar, İstanbul 1984, I, 116; el-Fetâvâl-Hindiyye, Beyrut 1400/1980, 1, 7). 
Misvak âletinin aslı olan erâk ağacından diş sağlığı bakımından faydalı olan 
florin maddelerinin bulunduğu, ağıza güzel bir koku verdiği ve mide için 
bir takım faydalarının olduğu belirlenmiştir. Ancak misvağın bulunamaması 
halinde dişleri, İslâmi ölçülere uygun olarak hazırlanmış fırça ve diş 
macunu veya Sabunla, bu da bulunamadığı takdirde parmaklarla 
oğuşturmak suretiyle ve suyla temizlemek gerekir. Önce abdest ve namazla 
veya Kur'ân-ı Kerim okurken bedenimizin ve ağzımızın temiz olması ve 
toplum önüne çıkarken de, imanın belirtilerinden sayılan temizliğe dikkat 
edilmesi "Şüphesiz, Allah temizdir, temizliği sever" (Tirmizi, Edeb, 41) 
hadisinde bildirildiği gibi, Yüce Allah'ın sevgisini celbeder. Diğer yandan 
müslüman bu yolla, koruyucu hekimlik bakımından, sağlığı için gerekliği 
tedbirleri de almış olur. 


MİSVAK KULLANMAK : 


Misvak kullanmaktan kastedilen şeyi ağzı temizlemektir. Bu konu 
peygamberimiz tarafından üzerinde çok durulan ve israrla istenen bir 
konudur. Hattâ o "Ümmetimi zor bir işe sürüklemiş olmaktan korkmasam, 
her abdestte (bir rivâyette de, her namazda) misvak kullanmalarını 
emrederdim. (yani farz kılardım)" buyurmuştur. (Buhâri, cum'a 8, savm 27 
Müsned 1/80,120, 211, N/250, 258. ) "Ağızlarınızı çok temiz tutun, çünkü 
onlar Kur'ân yoludur." demiştir(Suyüti', el-câmiu's-sağir(Feyzu'I-Kadir ile) 
V1/284; Benzer bir hadis için bk. Müsned N/351.). Ağzı temiz olmayıp 
kokan insandan meleklerin kaçacağı bildirmiş(Bu anlamdaki hadisler için 
bk. Müslim, mesâcid 72, 74; Nesai, mesâcid 16, Ibn Mâce, at'ime 59; 
Müsned NI/374, 387.) ve sürekli ve ağır bir şekilde ağız kokusunun 
boşanma sebebi dahi olabileceği söylenmiştir. (bk. Ibn Âbidin, Tenkihu'l- 
Fetâva'l-Hamidiyye.) 

Çünkü ağzı kokan kocadan karısı, karıdan da kocası tiksinecek, aşkla ve 
sevgiyle sarılamayacak, bu onlan birbirlerinden cinsel tatmin görmemeye, 
arkasından da bunun sebep olabileceği kötü sonuçlara götürebilecektir. 
Öyleyse, istiyorlarsa ayrılmaları daha hayırlıdır. Bu, ağzı temiz tutmamanın 
kötü sonuçlarından sadece biridir. 

Misvak sünnetinde esas olan, ağzı temiz tutmaktır. Bu, fırça ile ya da daha 
başka bir şeyle olabilir. Bunu; Peygamberimizin, "Misvak bulamayan, sağ 
elinin baş ve şehadet parmağıyla yıkasın" (el-Bennâ, el-Fethu'r-Rabbâni 
V296; Kenzü'l-Ummâl 1X/315, 26188, 311-26168; el-Menhel 1/168; 
Râmüzu'i-ahâdis 1/190-1; "Parmaklarda misvakın yerine geçer." Feyz. 
V1458 (sahih).) dediğinden anlıyoruz. Ancak Peygamberimizin bizzat 
kullandığı "sivâk" agacından fırça edinmek ayrıca sünnettir. Bunun birçok 
tibbi faydaları da vardır. Fakat unutmamak gerekir ki, müslüman, 
Peygamberının emrini, tıbbi faydası olduğu için değil, Allah'ın "o ne derse 
onu yapın" (bk. K. Hasr (59) 7.) dediği için yerine getirir. 

Misvak sadece erkekler için değil, kadınlar için de sünnettir. Hz. Âişe 
annemiz, Peygamberimizin kullandığı misvağı, kendisinin de kullandığını 
söyler. Bazı âlimlerin, kadınlar misvak yerine sakız çiğner ve ağızlarını 
onunla temizlerler, onların misvağı sakızdır, demeleri, kadınlar misvak 
kullananamaz anlamına gelmez. Onlar bunu söylerken çoğu kadınların diş 
etlerinin zayıf olduğunu ve bu yüzden misvak kullanmayacağını düşünerek 


söylemişlerdir. Bu sebeple misvak kullanamayacak kadınlara, şimdi 
yumuşak fırça kullanmaları tavsiye olunur. 


MODA 


Modayı ikiye ayırarak anlatmamız ve bu konudaki hükmümüzü ondan 
sonra vermemiz gerekir.Giyinme, kuşanma ve süslenme biçimlerinin 
zamana ve bölgelere göre gösterdiği değişiklikleri moda diye 
değerlendirirsek bunun; tabii sınırlar içerisinde kalıp, israfa kaçılmayanı ve 
Kur'ân ve Sünnetin çizdiği helâllık sınırını aşmayanı, helâl olan türüdür. Ne 
var ki, Islâm'da buna moda değil de "örf' adı verilir ve her bölgenin cografi 
ve ekonomik şartlarına göre elbise biçimi, süslenme yöntemleri, değişik 
örfleri olur. Folklor dedikleri şey de bu cümleden sayılır ve bütün bunlar 
tabii hayat akışı içerisinde zaman zaman değişebilir. Tekrar edersek 
modanın bu türlüsü ya da örf, Islâmi çerçeve içerisinde kaldığı sürece, 
değişik biçimlerde ortaya çıkabilir. Bu normaldır ve doğaldır. Insanın 
yaratılışı yeknesaklıktan yorulur, tekdüze hayat verimi azaltır, görevlerini 
yapma konusunda insana bıkkınlık ve yorgunluk verir. Zaten bütün 
insanların ihtiyaç, arzu ve zevkleri değişiktir. Hepsinin aynı kalıba 
girmesini istemek, hepsine aynı büyüklükte ayakkabı giydirmek gibi olur. 
Yalnız bu bağlamda hiç unutulmaması gereken bir nokta vardır. 
Müslümanlar kendi giyim biçimlerini kendileri tesbit etmeli ve bu konuda 
da başkalarına benzemekten şiddetle kaçınmalıdırlar. Peygamber Efendimiz 
bir hadislerinde çok önemli sosyolojik ve psikolojik bir noktayı kendi az ve 
öz (cevâmiu'1-kelim) ifade biçimiyle açıklamış ve "kalıplar birbirlerine 
henzeyince kalpler de birbirine benzer" buyurmuştur. "Kim hangi kavme 
benzerse o da onlardandır" (Ebü Dâvüd, libas 4; Müsned N/50; Benzer bir 
hadis için bk. Tirmizi,isti'zân 7.) hadisleri de aynı sonucu verir. Öyleyse 
müslümanların kendilerine özgü elbise biçimleri (biçimi değil) olmalı kendi 
modalarını kendileri belirlemeli ve varlıklarını ispat etmelidirler. Çünkü 
başkalarının modalarını izlemenin çok tehlikeli iki sonucu vardır : 

I. Günümüzde moda, eskiden olduğu gibi doğal bir seyir takip etmemekte, 
belli oçevrelerin ve belli güçlerin yönlendirmesine göre gelişip 
şekillenmektedir. Bu çevreler ülke sınırlarını aşan ve her bacağı bir ülkede 
bulunan , bir ahtapotu andırırlar. Kendi ürettikleri malları ve modelleri 
satmak için, her gün yeni bir moda üretirler. Işbirliği yaptıkları magazinleri 
ve moda dergileri vardır. Bu yolla ürettikleri modelleri günün, mevsimin, 
yılın modası olarak haber biçiminde sunarlar. Toplum psikolojisi ile sürü 
sürü insanlar, farkına varmadan bundan etkilenir ve bunları alır ve 


uygularlar. 

Onlar çok çabuk ürettikleri ve ürettiklerini satmaları gerektiği için, modayı 
çok sık aralıklarla değiştirirler. Ikinci moda çıkıncaya kadar aldığını 
yıpratamayanlar bu akıntıya uyup yenisini alacaklarından, binler, yüzbinler, 
milyonlar... değerinde ev eşyası, elbise, mobilya, hattâ araba çöpe atılır. 
İslam'ın ve ekonominin en önemli yasaklarından olan israfın a'lâsı yapılır. 
Bu profesyonel moda çevreleri böylece sürü sürü insanların paralarını 
almakla kalmaz, aldıkları bu paralarla kurumlarına yenilerini eklerler. 
Doyumsuz duygularını tatmin yolunda önlerine dikilen her engeli yıkmaya 
çalışırlar, ticari firmaları iflas ettirirler, piyasayı buhrana sürüklerler, nice 
büyük kimselerin altından koltuğunu çekerler, hattâ hükümetler yıkar ve 
hükümetler kurarlar. Bu arada da karşılarına dikilen, bir düşünce biçimi ve 
inanç sistemi olursa, onu yıkmak için de ellerinden geleni yaparlar. Inancını 
yaşamak kadar, yaymak ve savunmakla da görevli olan insanların, bu 
noktayı iyi değerlendirmeleri ve inancına silâh çekenlere silâh yardımı 
yapmamaları gerekir. Para en büyük silâhtır. 

2. Moda ile ilgili ikinci ve daha önemli nokta da, moda tutkusunun 
psikolojik bir hastalık ve aşağılık kompleksi anlamına gelmesi ve sonuçta 
da insanı, taklit ettiklerini her konuda beğenme ve onlar gibi olma noktasına 
düşürmesidir. Yeme biçimi, sofra düzeni, giyimi, ev dekorasyonu, görgü 
kuralları, kısaca hayata bakışı ve hayatı yorumlayışı hoşa giden birisi, 
hoşlananın gözünde her bakımdan büyük olma yolundadır. Taklitçi, peşin 
peşin kendisinin her bakımdan küçük; taklit ettiğinin de her bakımdan 
büyük olduğunu kabullenmiş demektir. Artık o farkına varmasa da, 
inançlarından her gün bir parça kopuvermektedir. Birinci yolculuk 
inançsızlaşmaya kadar sürer. Ondan sonra artık ikinci yolculuk başlamış ve 
taklit ettiklerini inançlarıyla da kabullenmeye sıra gelmiştir. Bu, onların 
doğru, kendisinin yanlış olduğundan değil; onların güçlü, kendisinin zayıf 
olduğundan, kendi inancının üstünlüğünü bilmediğinden ve inancını 
tanımadığından inançlarını yaşamadığı için, içinde boşluk hissettiğinden ve 
bu boşluğu o yolla doldurma çabasından ve biraz da, "dünyanın onların, 
Âhiretin ise inananların olduğunu" (Hz. Ömer bir gün Rasülullah'ın (s.a.s.) 
yaşadığı sıkıntılı hayata üzülmüş ve Kayser ve Kisrâların yaşadığı müreffeh 
hayatı hatırlatmıştı da Rasülüllah: "Ey Hattaboğlu! Istemez misin Âhiret 
bizim, dünya onların olsun" buyurmüşlardı. Müslim, talâk 5.) 
bilmediğinden, ya da içine sindiremediğindendir. 

Başkalarını taklid edenlere bakın hepsinin bilgi, inanç ve şahsiyeti düşük 


insanlar olduklarını göreceksiniz. Inanç taşıyan insanların ilk yapacakları 
şey, inanç sistemlerinin gerçekten doğru olup olmadığını öğrenmek, doğru 
olduğuna karar vermeleri halinde de, aşağılık duymadan onu canla başla 
savunmak. 

Bizim bağımlı basınımız, magazinlerimiz, radyomuz ve TV'miz 
aracılığıyla, Anadolumuzun, hattâ tüm insanımızın zavallı genç kızları, bir 
özenti seline kaptırılmakta ve tüm hayatları ve göznurları, dünyaya ve 
âhirete de yaramayan süslenmelerle, püslenmelerle hebâ olup gitmektedir. 
Bu konuda kadını bir araç olarak kullanırlar. Çünkü kadın, aklından çok 
duygularıyla hareket eden bir insandır. Yaldızlanmaya çabuk kanar. Aklını 
ve fikrini kullanmaktan çok, his ve arzularını kullanır. Bu yüzden kültürlü 
olanları bile, fikri eserlerden çok, romantik ve görsel yayınları izlerler. 
Bütün kadınlar elbette böyle değildir. Sağlam düşünenleri de pek çoktur. 
Hattâ bu konularda onlardan daha zayıf olan erkekler de vardır. Ama 
kadının genel yapısı budur. 

Işte sözünü ettiğimiz çevreler, onun bu zaafından yararlanırlar. Onu her 
türlü hayâ duygusundan, yani hem maddi, hem de manevi elbiselerden 
soyarak sokaga atarlar. "Ne güzelsin, hayat abidesisin" diyerek alkışlar ve 
ayartırlar. Böylece o bir taraftan onların ürettiklerini durmadan satınalır, 
tatmin olmayınca yenisini çıkarırlar, işte bu güzel, bununla özledigim 
huzura kavuşacağım diye koşar ve bu süreç akar gider, onlar kasalarını ve 
midelerini şişirirler: Öbür yönden, onun her gün biraz daha açtıkları 
vücudundan, teninden ve kadınlığından yararlanır ve başka zevklerini 
tatmin ederler. Bunu yaparken de kadının haklarını savunduklarını söyler, 
buna karşı çıkanları kadın düşmanı olarak suçlarlar. Gerçekte ise kendilerini 
kadını insanlıktan çıkarmakla yetinmemişler, onu bir maskaraya, et parçası 
haline, her sokak başında rahatlıkla bulunabilen, defolu bir işporta malına 
çevirmişlerdir. Bu işin uzmanı bir kadın sosyolog Doç. Dr. Ümit Meriç bu 
konuda şunları söylüyor : 

"Bu kısa zamandan başka bir şeye sahip olamayan insanın yapacağı tek şey, 
bu zaman içinde kendisine en yararlı gelen şeyleri toplamak ve kendisine en 
fazla zevk ve eğlence veren şeylerden alabildiğine faydalanmaktır. Bu, iki 
ayağı üzerinde gezen dünyalık ve akıllı hayvan, bütün fitri ve bedeni 
güdülerini sonuna kadar kullanmalıdır. Arzularını doyurmak yolunda 
hürdür. Sosyal hayat da bu özgürlüğe bir sınır koymamaktadır. Işte bu 
sebepten, böyle bir toplumda cinsi güdüler vahşileşir, sınır tanımaz. Kadın 
da verdiği zevk oranında değer taşır. Artık kadın ilâhi bir emanet ve insanı 


oluşturan iki temel parçadan biri olmaktan çıkmış ve yalnız bir "beden" 
haline gelmiştir. Taşıdığı değer, bedeninin değeri kadar olacaktır. Böyle bir 
toplumda kadının tüm varlığı görülmekte ve alıcının gözü ile 
değerlendirilmektedir. Kadın sadece deri, erkekse sadece göz'dür. 

Insanın yalnızca beden, yüz de gözden ibaret olduğu bir kültürde, giyimin 
şekli ne olacaktır? Böyle bir insan için elbise, vücüdu örtmekte değil,tersine 
teshir etmekte kullanılan bir araçtır. Kadın için bir sığınak değil, ikinci bir 
deridir. 

Öte yandan batılı anlayış, dünyayı tüketime, daha çok tüketime 
zorlamaktadır. Böyle bir mâneviyattan yoksun sistem içinde kadına biçilen 
yol, tüketen ve tükettiren bir araç olmaktır ve değeri de bu rolünün 
oynayabildiği ölçüdedir. 

Resim, müzik, sinema, tiyatro, gazete,dergi, posterler, kadını sürekli pazara 
sürmektedir. Sermayesi aynı olan iki önemli endüstri kolu daha vardır ki, 
bunlardan biri tekstil, giyim, diğeri ise kozmetik endüstrisidir. Eğer kadın 
beden ve gözlerle değerlendirilen bir varlık olmaktan çıkarsa, gerçek 
hüviyetine kavuşturulursa, bu endüstri kollarının kaderi ne olacaktır. Batılı 
veya batılılaşmış bir kadın, yalnızca vücudunu ortaya koyan elbiseler 
giymekle kalmamalı, aynı zamanda elbiselerini de sürekli değiştirmeli ki, 
dokuma ve kumaş endüstrileri yaşasın".(Ümit Meriç ve ark.: Islâm'da Kılık 
Kıyafet ve Örtünme ISAV s. 33.) 


MODERN TIP VE ÂDET 


Âdet konusunu islâmi esaslara göre inceleyip, helâl ve haram olan 
davranışları öğrendikten sonra, konuya modem tıbbın bakış açısını da 
vermek uygun olacaktır. Bu sayede islâmi prensipler ve insan fıtratına 
uygunlukları daha net anlaşılacaktır. Konunun bu açıdan anlatımına 
geçmeden önce bu konuda da islâmi bir kuraldan söz etmek istiyorum: 
Âyet, hadis ve "icma", yani ilk müslüman bilginlerin söz birliği ile hükmü 
belirlenmemiş konularda islâm, tıbbı bir hakem olarak kabul eder ve 
meseleyi bilen "adil" bir doktorun zararlı dediğini mekruh, ya da haram, 
zararsız dediğini de mubah ya da helâl sayar. Meselâ, âdet ve lohusalık 
devreleri dışında kadından kan gelmesi sırasında cinsel ilişkiyi islâm haram 
kılmış değildir. Ama adil bir doktor, böyle bir kadını muayenesi sonucu 
cinsel ilişkide bulunmasının zararlı olacağını söylerse, onun için cinsel 
ilişki en azından "mekruh" olur.Ama İslam'ın sözü edilen üç yolla hüküm 
bildirdigi konularda tıbbın dediğine itibar edilmez. Çünkü tıp sürekli 
ilerlemekte ve bugün zararsız dediğine yarın zararlı diyebilmektedir. Tıp 
uzmanları bu tür konularda da zaten söz birliği edememektedirler. Meselâ 
çoğunlukla doktorlar âdet halinde cinsel ilişkinin zararlı olduğunu 
söylerken, arada bir, bunun zararsız olduğunu söyleyenler de çıkmaktadır. 

a) Tıp Açısından Âdet: 

Kadının hayatında ilk âdet kanaması (menarche) ile başlayıp, âdetten 
kesilene kadar (menopouse) her ay belirli zaman devam eden kanamadır. 
Bu; menses, âdet kanaması, regli, aybaşı, kirlenme gibi kelimelerle de ifade 
edilir. 

İlk âdet görme zamanı memleketimizde 13-14 yaşlarıdır. Daha erken de 
görülebilir. En erken görülme yaşı olarak kabul edilmiştir. Âdetten kesilme 
yaşı ise 45- 50'dir. En son 60 yaşına kadar devam edebilir. 

Âdetin başlamasına, bitişine ve düzenine etki eden çeşitli faktörler vardır: 

I. Şiddetli geçen rahatsızlıklar, 

2. Kronik (müzmin) hastalıklar, 

3. İklim değişiklikleri (Meselâ sıcak ülkelerde daha erken yaşlarda görülür), 
4. Çevre değişiklikleri (Yatılı okul ve seyahat gibi), 

5. Korku, heyecan (Harpler ve büyük üzüntüler gibi). 

6. Aşırı bedensel faaliyet, 

7. Dengesiz zayıflama rejimleri, 


8. Aşırı gebe kalma isteği veya gebe kalma korkusu. 

Âdet kanaması; rahmin (uterus) en iç tabakası olan endometriumun 27-28 
gün süresince, hormonların etkisiyle gelişip, dördüncü hafta sonunda 
hormonların kandan çekilmesiyle, bu gelişen tabakanın bozulup dökülmesi 
olayıdır. 

"Âdet kanı genellikle, kadın tohumu olan yumurtanın aşılanmadığını, 
gebeliğin olmadığını gösterir." Buradan anlaşılacağı gibi âdet kanı 
vücudumuzdaki dolaşan kandan farklı yapıdadır. İçinde bol miktarda doku 
artığı vardır. Akyuvarlar bakımından oldukça zengindir. Âdet kanında 
pıhtılaşma olmaz. İçinde birtakım enzim ve kimyasal maddelerin miktarı 
artmıştır. Meselâ arsen normal kanda Y.103 mikrogram olduğu halde, âdet 
kanında Y.320 mikrogramdir. 

"Genellikle 3-5 gün devam eder. İlk iki gün dahâ bol akar. Akan kan 
yaklaşık 100 gram kadardır. Pıhtılaşma yan ve suluca olan âdet kanına 
üreme yollarındaki akıntılar, bu yolun iç zarlarının döküntüleri ve bu 
yollarda her zaman pek bol bulunan yabancı bir çok mikroplar karışır. 
Bütün bunlar âdet kanına ağır koku verir... Koku diğer değişmelerle de 
tiksindirici bir hal alır. Temizliğe dikat etmeyenlerde âdet zamanında ayrıca 
ağır bir ter kokusu da olur. Kandaki zehir oranı artar. Hattâ bu bazan o 
derece şiddetli olabilir ki, mayaların üremesini durdurabilir, çiçekleri 
soldurabilir, sirke ve konserveleri bozabilir..." 

b) Âdetlinın Dikkat Etmesi Gereken Konular: 

Tarih boyunca âdet kanaması çok ters yorumlanmış, çeşitli kültürlerin 
etkisiyle âdet gören hanım toplumdan uzak tutulmuş, dışlanmıştır. 
Zamanımızda ise genç kızlar bu olayı çeşitli kaynaklardan öğrendikleri için 
hatalı davranışlar içine girebilmektedirler. Ya da utanma duygusu altında 
hijyenik şartlardan uzak bir yaşantı içerisinde çeşitli hastalıklara kapı 
açılmaktadır. İlk âdet kanaması genç kızlarda şok etkisi yapmakta, bazan 
hayat boyu sürecek gerginlik, sinirlilik, korku, huzursuzluk hatta dismonere 
dediğimiz sancılı âdetlere sebep olmaktadır. 

Bu yüzden gelişmekte olan genç kıza aybaşı olayının fizyolojik olduğunu 
annelik ve kadınlık sorumluluğunun başlangıcı olduğunu. hayatın en 
anlamlı ve olgun dönemine geçisi simgelediğini anlatmalıdır."Böyle bir 
dönemde bilgili ve anlayışlı bir anneye düşen en önemli görev; kızını, 
aybaşı konusunda aydınlatmaktir. Bunun için de kızı ile bir arkadaş gibi 
konuşup ona, günün birinde idrar yolundan biraz kan geldiğini göreceğini, 
bunun gayet normal bir olay olduğunu, bundan korkmaması gerektiğini, 


çünkü anne olacak her genç kızda belli yaştan başlamak üzere bunun 
görüldüğünü ve gerekli diğer yönlerini öğretmesi gerekir." 

Özellikle âdet günlerinde temizliğe çok dikkat etmeli, fena kokuları 
önlemesi (o bakımından, oOüşütmemek o kaydıyla, sık sık banyo 
yapmalıdır."Çünkü bu zaman kanın zehiri arttığı gibi, vücudun salgılarının 
(ter, yağ ve benzerlerinin) de zehiri çoğalır..." "Bu temizliğin en iyisi, 
vücudu sıcak sabunlu su ile yıkamaktır. Ilık duşlar bir dereceye kadar 
yapılabilirse de hamama gitmek doğru değildir. Hamam sıcak olur, âdet 
kanının artmasına yol açar..." "Ilık ve sıcak banyolar ancak ay hali 
gelmeden birkaç gün önce âdetleri aksayan ve az gelenlere yararlıdır. Ay 
halinde iken soğuk su banyoları ve denize girmekten de sakınmalıdır. Bu 
durum, üreme organlarını fazla kan kaplamasına, dolayısıyla bel ve kasık 
ağrılarına, üreme yollarının nezle ve iltihaplarına ve pek çok rahatsızlıklara 
sebep olabilir..." "Her kız ve kadın özellikle de evli olanlar ve doğuranlar, 
âdetlerine yakın günlerde, âdet günlerinde ve bunu izleyen günlerde cinsel 
organlarının temizliğine çok dikkat etmelidirler." "Çünkü bir kadının 
sağlıklı, huzurlu ve neşeli olması, maddi bakımdan ayhali günlerinde 
gözeteceği temizlik derecesine bağlıdır." 

"Aybaşı hali bir bakıma da bir tür hastalık ve yorgunluk demektir. Bizde, 
başta kısırlık olmak üzere, kadın hastalıklarının çoğu, kadınlarımızın 
özellikle ay hallerin de dinlenmemelerinden, bu arada kendilerini fazla 
yormalarından ileri gelir." 

"Sancılı âdet görenler, ay hallerini yatakta geçirmelidir. Ayakları sıcak 
tutmak, karına sıcak pansuman yapmak, ağrıların siddetlerini az çok 
hafifletir." 

Âdet öncesi sendromu, genellikle otuz yaşından sonra sıkça rastlanır. 
Vücuttaki hormon dengesi bozukluguna bağlı olârak karında gerginlik, el ve 
ayaklarda ödem, memelerde hassasiyet, kilo alma, çabuk susama, kolay 
yorulma, başağrıları, kabızlık,başdönmesi; korku, huzursuzluk, mizaç 
değişiklikleri... göiülebilir. Âdet gördükten sonra bu şikâyetler derece 
derece azalır. Kişinin, bunların olabileceğini oO(bunun normal 
sayılabileceğini) düşünüp boşu boşuna sinirlerini bozmaması, bu devrede 
ağır işlere kalkışmaması uygun olur. 

Âdet halinde kadın, temiz ve kan emici özetlikte ped kullanmalıdır. Direkt 
pamuk yerine, gazlı beze sarılı pamuk kullanmalı veya özel hazırlanmış 
yumuşak kumaştan ped temin edilmelidir. Avrupa'da vagina (hazhe) 
içerisine konan tamponlar vardır. Bunlar uzun süre içerde kalırveya 


unutulursa çok pis kokulara; akıntılara, tahrişlere yol açar. Onun için 
bunları kullanmamak daha uygundur. 

"Bunun için en iyisi, manifaturacılarda pek ucuza satılan tülbentten birkaç 
metre alıp, mutlaka ütüleyerek el altında hazır bulundurmaktir." 

Petler sık sık değiştirilmeli, ıslak çamaşırla gezmemelidir. Kanama 
sırasında dış genital bölge sık sık temizlenmelidir. Kokuya karşı kullanılan 
(intüm, spray) gibi kokulu pudralar tende tahrişlere sebep olabilir veya 
bölgenin asiditesini bozacağından kulanilmaması daha uygun olur. 
"Geceleri yatarken dişlerini temizlemeli ve ayaklarını; özellikle de ayak 
parmaklarının arasını, sabunla yıkamalıdır." 

"Ayrıca, soğuk duşlardan, kendisini ve özellikle de ayaklarını üşütmekten, 
uzun yol yürümekten, ata ve bisiklete binmekten, ayaklı dikiş makınesi 
kullanmaktan, ağır yük kaldırmaktan, uykusuzluktan sakınmalıdır. Fena 
koku yayan yiyeceklerden çekinmelidir." 

"Evli kadınlar kocalarına, dolayısı ile erkekler de eşlerine böyle günlerde 
daha fazla bir sevgi ve anlayış göstermelidirler. Çünkü bir çok aile 
buhranları, kadınların aybaşılı günlerinde, eşlerin karşılıklı anlayışsızlıkları 
ve yersiz davranışları yüzünden olmaktadır." 

Bu arada şunu vurgulamak gerekir: Âdet dışındaki akıntılar nedeniyle bazı 
hanımlar ped, pamuk, gazli bez kullanmaktadır. Bunlar özellikle abdestin 
bozulmaması için vaginaya doğru (içeri) konulmaktadır. Bu uygulama, 
kullanılan malzemenin daha yukarı kaçmasına sebep olabileceğinden veya 
akıntının önünü kapatacağından ve uzun süre bırakılırsa, mikropların 
üremesine yol açacağından sakıncalıdır. Dışardan uygulamanın, sık sık 
değiştirilmesi şartıyla zararı yoktur. Yalnız emici özellikte bez kullanmak 
uygundur. En iyisi gazlı beze sarılmış pamuktur. (adı ve emici olmayan 
pamuk kullanmak zararlıdır). 

Vücudun genel temizliğinin yapılması ve dinçlik kazanmak açısından 
âdetin bitiminde de yıkanmak uygundur. 

Ayrıca yıkanma amacıyla veya temizlik düşünceşiyle bazı hanımlar 
vaginaya ellerini sokarak yıkamaya kalkışırlar. Eller her zaman mikrop 
taşıyan organlardır. Sonra tırnaklar vaginayı ve rahim ağzını (kollumu) 
tahriş edebilir. Bu sebeple eller gelişi güzel içeriye sokulmamalıdır. 

Zaten rahim ağzından salgılanan sivi hazneyi temizler.Nasıl başaşağı 
tutulan bir bardak içerisinde birşey kalmıyorsa, vaginada da fazla birşey 
kalmaz, akar. 

Âdetli ile Cinsel ilişki: 


Âdet halindeki kadının: 
1. Vücut direnci azalmıştır, 
2. Rahim, iç dokularının dökülmesiyle açık bir yara haline gelmiştir. 
Dışardan gelecek bir mikrop kolay yerleşir ve faaliyet gösterir, 
3. Kadın bu halde iken yapılacak cinsel ilişki tiksindirici olabilir. Onun için 
cinsel ilişkide bulunulmamalıdır. 
"Kadın ay hallerinde erkekle bir araya gelmemelidir. Kan kaybeden, büyük 
bir sarsıntı geçirmekte olan kadın, bu zaman az-çok rahatsız bilinmeli ve 
her türlü, özellikle de cinsel heyecanlanmalardan uzak bırakılmalıdır. Ay 
halinde kadının üreme yolları kanla dolgun rahmin damarlarının ağzı açık, 
az çok bereli bir haldedir. En titiz ve temiz olanlarda bile bu yollarda 
uyuşuk ve sinsice bekleyen sayısı, milyonlarca mikrop vardır. Ay hallerinde 
bunlar hemen çabucak ürer çoğalır, güçlenir, fırsat kollar ve en ufak bir 
sebeple hemen bereli bulunan üreme organlarına, rahime ve yumurtalıklara 
salar, bu sıra olacak cinsel ilişki, mikropların her yana yayılmasına sebep 
olur bu hal kadını örseler, hasta eder. Devamlı olursa fazla kan 
boşalmasına, bel ve kasık ağrılarına, ciddi birçok kadın hastalıklarının 
uyanmasına sebep olur." 
"Sonra âdet kanının kendine has ağır bir kokusu vardır. Bu koku pek temiz 
kadınların bile ter ve tenini kaplar. Bu kokudan kadın kendisi bile tiksinir. 
Bu sırada olacak cinsel yaklaşmada bu ağır koku erkeği de tiksindirir." 
"Zaten kadınlar çoğunlukla bu zamanlarda isteksiz olurlar. Gerçi bu sırada 
pek isteklenenler de görülür. Fakat her ne olursa olsun, kadın bu devrede 
dinlenmeye muhtaç olduğundan rahat bırakılmalıdır." 
Diğer Konular 
Âdet günlerini değiştiren; meselâ âdeti öne alan ya da geciktiren ilaçların 
kullanılması halinde, geciken ya da öne alınan kan bütün özellikleri ile âdet 
kanı mıdır? 
Âdet günlerinin öne alınması veya geciktirilmesinde gelen kan yine 
endometriumun dökülmesi ile oluşan aynı özellikte kandır. Bu tür ilaçların 
çok nadiren tatbik edilmesinde bir sakınca yoktur. Yalnız gelişi güzel, her 
akla geldiği zaman çeşitli bahanelerle âdet gününü değiştirmek vücudun 
çalışma mekanızmasını bozacağından yapılmaması uiygundur. Zira ileride 
düzeltilmeyen veya doktoru çok uğraştiran âdet bozukluklan meydana 
gelebilir. 

MODERN TTIP VE ADET DIŞI KANAMALAR 
Bu tür kanamalar bir siklus süresi içerisinde âdet kanamasından sonra, 


temiz olması gereken zamandaki kanamalardır. Yine lohusalık süresini (40- 
60 gün) aşan kanamalar da hastalık kanamasıdır. 

Kanamanın âdet dışında olması, süresinin çok değişik olması, miktarının 
farklı olması ile âdet kanamasından ayrılık gösterir. 

Sebepleri: 

a) Psikolojik: Aşırı üzüntü ve sevinç, kanama sebebi olabilir. 

b) Organık: Rahimde bir hastalık vardır. Rahim kanseri, urları, yumurtalık 
kistleri gibi. 

Adet dışı kanaması olan kişi doktora müracaat etmeli, gerekli tedbirleri 
almalıdır. 

Bu tür kanaması olanlarla, mikrop kapmalara sebep olabileceğinden cinsel 
ilişki zararlı olabilir. 


MUÂMELAT 


Muâmeleler, insanın iş ve pratiğe yönelik amelleri. Islam'da fiili ibadet 
hükümleri dışında kalan ve insanların birbiriyle veya ferdin toplumla yahut 
da toplumların birbiriyle olan hukuki, idari, mâli, iktisadi ve beşeri 
münasebetlerini düzenleyen hükümleri ifade eden bir fıkın terimi. Âmele 
fiilinin mastarı "muâmele" olup, çoğulu "muâmelât"tır. 

Kur'an-ı Kerim ve sünnette yer alan hükümler genel olarak üç grupta 
toplanabilir. 

1) Inanç hükümleri: Allah Teâlâ'ya, meleklere, kitaplara, âhiret gününe; 
hayır ve şerrin Allah'tan olduğuna inanmak gibi akide esasları bu guruba 
girer. Inanç esasları ile ilgili âyetler daha çok Mekke döneminde gelmiş, 
insanların önce yanlış kanaat, inanç ve hurafelerden arındırılması temin 
edilmiştir. 

2) Ahlaki hükümler: Insandaki imanın güçlenmesine, ihlâs, takvâ ve fazilet 
sahibi olmasına, beşeri münasebetlerinde en güzel davranışları kazanmasına 
yönelik hükümler, ibretli peygamber kıssaları, özendirme veya sakındırma 
anlamı taşıyan nasslar bu gruba girer. Bu hükümler dürüst, üstün, olgun ve 
kâmil mü'minler yetiştirmek gayesine yöneliktir. Islâm'da, ı Hz. Peygamber 
ahlâkın sembolüdür, Kur'an-ı Kerim'de "Şüphesiz sen en üstün ahlâk 
üzerindesin" (el-Kalem, 68/4), "Şüphesiz Allah'ın Rasülünde sizin için, 
Allah'ı ve âhiret gününü umanlar ve Allah'ı çok zikredenler için güzel bir 
örnek vardı" (el-Ahzâb, 33/21) buyurulmuştur. Diğer yandan Hz. Aişe'ye 
Rasulullah (s.a.s.)'ın ahlâkı sorulduğunda; " O'nun ahlakı Kur'ân ahlâkından 
ibarettir" diye cevap vermiştir. 

3) Ameli hükümler: Bunlar, mükellefin söz, fiil ve akitler gibi diğer 
insanlarla olan ilişkilerini ve tüm toplum hayatını düzenleyen pratiğe 
yönelik hükümlerdir. Ameli hükümleri de ibadetler ve muâmelât hükümleri 
olmak üzere ikiye ayırmak mümkündür: 

a) Ibadetler: 

Kur'an-ı Kerim farzları kısa anlatımla emretmiş, uygulama şekil ve ayrıntıyı 
Sünnete bırakmıştır. Namaz, oruç, hac, zekât, adak, yemin gibi ibadetlerin 
yapılış şekilleri Allah'ın Rasulü tarafından bizzat yaşanmış ve ümmetine 
gösterilmiştir. Şu hadisler, ibadetlerdeki uygulamanın Hz. Peygamber'den 
alınması gerektiğini açıkça ifade eder: "Ben namazı nasıl kılıyorsam, siz de 
öyle kılın" (Buhâri, Ezân,18, Edeb, 27, Ahâd 1.). "Hac ile ilgili 


ibadetlerinizi benden alınız" (Ibn Hanbel, III, 318, 366). Diğer yandan 
ibadet veya muâmelelerdeki eksik veya hatayı telafi etmek için öngürülen; 
zıhâr (bk. el-Mücadele, 58/1-4; "Zıhâr" maddesi) yemin (bk. el-Maide, 
5/89, yemin maddesi") ve başkasını hata yoluyla öldürme keffaretleri (el- 
Nisa, 4/92; Keffâret" maddesi) de ibadet niteliğindedir. 

b) Muâmelât: 

Ibadetin dışında kalan hukuki tasarruflar, akitler, suç, ceza ve benzeri 
hükümlerdir. Bunlar; ferdin fertle, ferdin toplumla veya toplumların 
birbiriyle olan ilişkilerini düzenleyen kaidelerdir. 

Muamele hükümlerini aşağıdaki şekilde kısımlara ayırmak mümkündür: 
Aile hukuku: Islâm hukukunda aileye ilişkin hükümler, başka konulara ait 
olanlardan daha ayrıntılıdır. Evlenme, boşanma, nafaka, velâyet, iddet, 
miras, nesep bu hükümler arasında sayılabilir. 

Medeni hukuk: Insanlar arası muamelelere ilişkin hükümler olup, alışveriş, 
kiralama, trampa, rehin *, kefâlet *, ortaklık, borçlanma ve taahütte 
bulunma gibi fertler arasında malı ilişkileri düzenlemeyi ve hak sahibi olan 
herkesi korumayı amaç edinen prensiplerdir. 

Ceza hukuku: Ferdin işleyeceği suçlar ve bunlara verilecek cezalar bu gruba 
girer. Cezâ hükümleri; mal, can, ırz, nesep ve aklı kovmayı amaç edinir. 
Hırsızlık, yol kesme, içki kullanma gibi suçlar için Ayet ve hadisle 
belirlenen cezaya "had" denir. Islâm devleti'nin toplumun yararı ve kamu 
düzeninin sağlanması için koyacağı uyarma, dayak, sürgün ve hapis cezası 
gibi cezalara ise "ta'zir" denir. 

Kaza hükümleri: Davaların görülmesi, şahitlik, yemin, hüküm gibi insanlar 
arasında adaleti gerçekleştirmek için gerekli icraatı düzenlemeyi amaç 
edinir. Klâsik Islâm hukuku kaynaklarındaki ibâdât, muâmelât ve ukübât 
şeklindeki üçlü taksimde "ukübât" ceza hukuku yerindedir. 

Idare edenlerle idare edilenler arasındaki ilişkiler: Bu hükümler: adâlet, 
şürâ, maslahat, yardımlaşma ve koruma gibi esaslara dayanır. Adâlet, bir 
devlet yönetiminin en başta gözetmesi gereken bir prensiptir. Kur'ân-ı 
Kerim'de adaleti emreden âyetler vardır: "Şüphesiz ki, Allah size emânetleri 
ehline vermenizi ve insanlar arasında hükmettiğiniz zaman adâletle 
hükmetmenizi emreder" (en-Nisâ, 4/58), "Allah, şüphesiz ki, adaleti, iyilik 
yapmayı ve akrabaya yardım etmeyi emreder" (en-Nahl 16/90). Şürâ 
prensibi de, devlet yönetiminde en güzel yöntemleri belirlemede yardımcı 
olur; keyfi yönetim isteklerini engeller. Âyetlerde şöyle buyurulur: "Onların 
işleri, aralarında şürâ (danışma) iledir" (eş-Şura, 42/38). "Iş konusunda 


onlarla istişare et. Bir kere karar verince de artık Allah'a dayan" (Âlu Imran 
3/159). Yukarıdaki ilk âyet, metinden anlaşılan anlamıyla Islâm idareşinin, 
müslümanlar arasında şürâ esasına dayandığını ifade etmektedir. Diğer 
yandan işaret yoluyla da; müslüman toplumun, Islâm devlet başkanını 
kontrol edecek ve devlet işlerini düzenlemede ona yardımcı olacak bir 
toplutuğu seçip iş başına getirmesi gereğini bildirmektedir (Ebü Zehra, 
Usülü7l-Fıkh, 1377/1958, y.y. s. 100,101,141,142; Abdulvahhâb Hallâf, 
Ilmu, Usüli'l- Fıkh, (Terc, Hüseyin Atay), Ankara, 1973, s. 176). 

Devletler hukuku: Kur'an-ı Kerim, gayrı müslim ülkelerle olan ilişkileri de 
düzenleyici esaslar getirmiştir. Âyetlerde, devletler arası anlaşma yapılırsa, 
buna uyulması istenir (bk. En-Nahi, 16/91). Islâm devleti karşısında, gayrı 
müslimler üç statüde bulunabilir: a) Zimmi ve muahedler (antlaşmalılar); b) 
Müste'menler (pasaportlular); c) Muharipler. Bu sonunculara "harbi" adı da 
verilir. 

Iktisat ve mâfiye hukuku: Zenginin malında yoksulun hakkı; gelir ve 
giderin hesaplanması ile ilgili ve benzeri hükümler bu gruba girer. 

Sonuç olarak muâmelât hükümleri, Islâm'ın toplum hayatına ve pratiğe 
yönelik esaslarını ifade eder. Inanç ve ibâdetlerle olgunlaşan, Allah'a ve 
insanlara karşı sorumluluk duygusu güçlenen mü'min günlük işleri, ticaret, 
sanat, tarım vb. meslekleri yaparken, içindeki ahlâk, fazilet ve dürüstlüğü 
işine yansıtır. 


MÜBAH: 


Yapılması da, yapılmaması da istenmiş olmayan, yani yapılmasında da 
yapılmamasında da bir sakınca bulunmayan şeyler mubahtır. Mubaha helâl 
da denir. Yemek, uyumak, gezmek gibi. Ancak, mubah olan şeylerin 
tamamen terkedilmesi, ya da sürekli yapılması farz, vâcip, sünnet, ya da 
müstehaplara engel oluştuiuyorsa, mubahlar da aynı siraya göre; haram, 
kuvvetli mekruh ya da mekruh olabilecekleri gibi; farz, vâcip ya da sünnet 
de olabilirler. Meselâ yemek yeme mubahtır. Yani kimse yemek yediği için 
mükâfat, ya da ceza görecek değildir. Ancak doyduktan sonra tika-basa 
yemesi haram olur. Zayıf düsmeyip görevlerini yapacak kadar yemek 
yemesi de farz olur. Yine meselâ spor yapmak mubahtır. Ama, namazları 
veya diğer görevleri geciktirecek, ya da kaçıracak ölçüde sporla meşgul 
olmak, mekruh veya haramdır. Düşmana veya meşru görevlere karşı 
güçlenmek için spor yapmak, vâcip, ya da sünnettir. 


MÜBÂREK GECELER 


Mübârek sözcüğü "bârake"nin ism-i mef'ulü olup, hayır ve bereket 
verilmiş demektir. Bir terim olarak Cenab-ı Hakk'ın başka gecelerden üstün 
kıldığı geceleri ifade eder. 

İslam dininde ibadetler kameri aylara göre emredilmiştir. Kameri takvime 
göre günün, önce gecesi, sonra gündüzü gelir. Mesela cuma gecesi dendiği 
zaman perşembeyi cumaya bağlayan gece kastedilir. 

Allah Teâlâ bu geceleri, diğer gecelerden daha faziletli (üstün) yaratmış ve 
bu gecelerde yapılan ibadetlere daha çok mükâfat vermiştir. Aynı zamanda 
önemli bazı işleri de bu gecelerde yaratır. Bunun için bu gecelere mübarek 
geceler denir. 

Mübârek geceler yedi tane olup şunlardır: 

1) Cuma gecesi: Her hafta perşembeyi cumaya bağlayan gecedir. 

2) Ramazan bayramı gecesi: Bu, Ramazanın son gününü, ramazan 
bayramına bağlayan gecedir. 

3) Kurban bayramı gecesi: Zilhicce ayının 10. gecesidir. 

Yukarıdaki üç geceye ait her hangi bir ibadet yoktur. Ancak bu gecelerde 
yapılan ibadet, dua ve iyilikler Allah Teâlâ tarafından, fazlası ile 
mükâfatlandırılır. Bu gecelerde yapılan dua hakkında Rasülüllah (s.a.s) 
şöyle buyurur: "Beş gece vardır ki, o gecelerde yapılan dualar geri 
çevrilmez: 1- Receb'in ilk cuma gecesi (Regâib gecesi) 2- Şabanın 
onbeşinci gecesi (Beraat gecesi) 3- Cuma gecesi 4- Ramazan bayramı 
gecesi 5- Kurban bayramı gecesi ", 

Kadir gecesi: Ramazan ayının 27. gecesidir. Fakat başka gecelerde olduğu 
da rivayet edilmiştir. Bu konuda Râsulullah (s.a.s)'den bir kaç hadis rivayet 
edilmiştir. Bunların birinde şöyle buyurur. "Kadir,gecesini Ramazan'ın son 
on gününün tek sayılı (21, 23, 25, 27; 29) gecelerinde arayınız" (en-Nevevi, 
Riydzü's-Salihin, Il, H. No: 1197). 

Ancak İslâm alimlerince kuvvetli ihtimal 27. gecesidir. 

Şanı Yüce ve kadri büyük olduğu için bu geceye "Kadir gecesi" denmiştir. 
Bu konuda Kadir Suresi'nde Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Şüphesiz Biz, 
Kur'an-ı, Kadir gecesi indirdik. Sen o Kadir geceşinin ne olduğunu bildin 
mi? Kadir gecesi, bin aydan daha hayırlıdır. O gece melekler ve ruh 
(Cebrail) Rablerinin izni ile, bütün emirlerle inerler. O gece, şafak atıncaya 
kadar emniyetli ve selametli bir gecedir" (el-Kadr, 97/1-5). 


Bu süreye göre Kadir geceşinin bir kaç üstün özellikleri vardır: 

a) Kur'an-ı Kerim Ramazan ayında bu geceden itibaren inmeye başlamış ve 
yirmiiki yıl sürmüştür. 

b) Kadir; takdir anlamındadır. Yani bu gece, Allah'ın, ezelde takdir ettiği 
kaderi uygulamak için meleklere emir verdiği gecedir. Bunun için melekler 
bu gecede yer yüzüne iner. 

c) Kadir gecesi içinde o kadar büyük iyilik ve hayır vardır ki bu hayır 
insanlık tarihinde bin yılda yapılmamıştır. İşte Kadir gecesi bunun için bin 
yıldan daha hayırlıdır. 

Kadir geceşinin ihyasına gelince: Bu geceyi varsa kaza namazlarını kılarak, 
ibadet ve dua ile ihya etmeye çalışmalı. Çünkü Rasülüllah (s.a.s) "Kadir 
gecesini iman ederek ve mükafatını umarak ibadetle geçirenin geçmiş 
günahları affolur" buyurur. 

Rasülullah (s.a.s) bu gece de şu duayı okumayı tavsiye buyurmuştur. 
"Yarabbi, şüphesiz sen affedicisin ve affı seversin; beni de affet " (Riyazü's- 
Salihin, H. No: 1194). 

Regâib gecesi: Recep ayının ilk cum'a gecesidir. 

Regâib, regibe kelimesinin çoğulu olup, sözlükte; itibar edilen şey ve bol 
ihsan demektir. Bu gece de Rasulü Ekrem (s.a.s)'in, Allah Teâlâ tarafından 
manevi iyiliklere ve ihsanlara nail olduğu için, buna şükrane olarak oniki 
rekat nafile namaz kıldığı rivayet olunmaktadır. Ancak bu namaz 
hakkındaki rivayet kuvvetli değildir. Nafile olduğu için kılınsa sevabı bol, 
kılınmazsa günahı yoktur. Ancak bu gecelerde kılınan bütün nafileler ferdi 
kılınır. Önemli olan bu geceyi ibadetle, dua ve niyazla ihya etmektir (bk. 
"Regâib" mad.). 

Beraat kandili (gecesi)- Şaban ayının onbeşinci gecesidir. Aslı "Berâet"'tir. 
Beraat sözlükte; bir zorluktan kurtarmak ve beri olmak demektir. 

Allah Teâlâ bu gece af kapılarını açar; bu gecede mü'minler affa uğrarlar ve 
günahlarından tevbe ettikleri taktirde temizlenirler. Bu gecede, bir yıl içinde 
olacak bütün işler hükme bağlanıp, ifası için Cenab-ı Hak tarafından 
meleklere verilir. Bu geceye has bir ibadet yoktur. Gecesini ibadet ve dua 
ile, gündüzünü oruçlu geçirmek güzeldir. 

Kur'an-ı Kerim'de Beraat gecesiyle ilgili görülen âyetler şunlardır: 

"(Helâl, haram ve diğer hükümleri) açıkça bildiren bu Kitab'a yemin ederim 
ki, şüphesiz, biz onu mübârek bir gecede indirdik. Gerçekten biz. sonuçta 
karşılaşılacak tehlikeleri haber vericileriz. O (öyle bir gecedir ki) her 
hikmetli iş, nezdimizden sadır olan bir emir ile o zaman ayrılır" (ed-Duhân, 


44/2-6). 

Alimlerin çoğunluğu bunun "Kadir" gecesi İkrime ile bir grup bilgin de 
"Beraat" gecesi olduğunu söylemişlerdir. Çoğunluk şu delillere dayanmıştır: 
Cenab-ı Hak, Kadir süresinde, Kur'an'ı Kadir gecesinde, bu âyette ise 
mübârek bir gecede indirdiğini beyan etmiştir. Eğer bu iki geceden 
kastedilen tek bir gece olmasaydı, çelişki doğardı. Allah Teâlâ, içinde 
Kur'an indirilen ayın Ramazan ayı olduğunu başka bir âyette de bildirmiştir 
(el-Bakara, 2/185). Buna göre mübarek gecenin Şaban gecelerinden değil, 
ramazanın gecelerinden biri olması gerekir. Cenab-ı Hak, mübarek geceyi; 
"Onda her hikmetli iş ayrılır" diye nitelemiş, Kadir gecesi hakkında da; 
"Melekler ve Ruh'un bir emirden dolayı, Rablerinin izniyle. inmekte 
olduklarını" bildirmiştir (bk. el-Kadr, 97/4). Bu "emir", o yıldan gelecek 
yıla kadar olan amel, rızık, hayat, ölüm gibi Allah'ın kazasıdır. İbn Abbas 
(r.anh) şöyle der: "Cenab-ı Hakk'ın bütün kazaları Şa'ban'ın yarı gecesinde 
görevli meleklere teslim edilir". Bazılarına göre, Beraat gecesinde, 
emirlerin Levh-ı Mahfuzdan alınmasına başlanır. Bu gecede gelecek yıla 
rastlayan aynı geceye kadar olan olaylar takdir edilir ve bu "kadir" gecesi 
bitirilir. Rızıklara ait olan takdirler Mikâil (â.s)'a; savaş; zelzele, yıldırım ve 
musibetlere ait olanlar da Azrail (a.s)'a bildirilir. Diğer yandan, Beraat 
gecesine ait beş haslet şunlardır: 1) Her önemli iş bu gecede ayırdedilir. 2) 
O gecedeki ibadetin fazileti büyüktür. 3) İlâhi rahmet yayılır. 4) Mağfiret 
gecesidir. 5) O gece, Rasülüllah (s.a.s)'a şefaat hakkının tamamı verilmiştir. 
Çünkü, Hz. Muhammed (s.a.s), Şaban'ın onüçüncü gecesi ümmeti hakkında 
şefaat istemiş, bu şefaatin üçte biri verilmiş, ondördüncü gecesi yine 
istemiş, üçte biri daha verilmiş, onbeşinci gece yine talep etmiş, bu gece 
şefaatın tamamı ihsan edilmiştir. Bu şefaatten mahrum olanlar, devenin 
ürküp kaçtığı gibi Allah'tan kaçanlardır (bk. er-Râzi ve Ebussuud Efendi 
Tefsirleri, ed-Duhân Süresi 3. ve 4. âyetlerin tefsiri; Hasan Basri Çantay, 
Kur'ân-ı Hakim ve Meâl-i Kerim, İstanbul 1959, III, 904, 905). 

Beraat gecesi hakkında Allah elçisi şöyle buyurmuştur: 

"Şaban ayının onbeşinci gecesi olduğu zaman, gecesinde ibadete kalkın. Ve 
o gecenin gündüzünü (15. günü) oruç tutunuz. Çünkü o gece güneş batınca 
Allah Teâlâ (Keyfiyeti bizce meçhul bir halde) dünyaya en yakın göğe 
inerek (0 andan) fecir oluncaya kadar: Benden mağfiret dileyen yok mu, 
onu mağfiret edeyim. Benden rızık isteyen yok mu, onu rızıklandırayım. 
(Bir bela ile) mübtela olan yok mu, ona kurtuluş vereyim. Şöyle olan 
yokmu? Böyle olan yok mu? Buyurur (İbn Mâce, H. no: 1388). 


Diğer bir hadiste de şöyle buyuruyor: "Şüphesiz Allah Teâlâ Şaban ayının 
onbeşinci gecesi dünyaya en yakın olan semaya (keyfiyyeti bizce meçhul 
bir şekilde) iner ve Kelb kabilesinin koyunlarının kılları sayısından daha 
çok günahları (veya günah sahiplerini) bağışlar" (İbn Mâce, H. no: 1389). 
Mirac gecesi: Recep ayının 27'nci gecesine rastlayan geceye "Mirac gecesi" 
denir. Mirac mucizesi, hicretten bir buçuk yıl önce, 621 M. yılı başlarında 
vuku bulmuştur. Bu gecede Hz. Muhammed (s.a.s), Mekke'den Kudüs'e 
oradan semalara yükseltilerek, meleküt âlemini seyretmiş ve Cenab-ı Hak 
ile aracısız mükâlemede bulunmuştur. 

Kur'an-ı Kerim'de mirac olayına şu şekilde kısaca yer verilir: "Kulu 
(Muhammed'i) gecenin az bir bölümünde kendisine bir kısım âyetlerimizi 
göstermek için, Mescid-i Haram'dan, çevresini mübarek kıldığımız Mescid- 
i Aksa'ya götüren Allah bütün noksanlıklardan münezzehtir. İşiten ve gören 
O'dur" (el-İsrâ, 17/1). 

Hz. Muhammed'in, gecenin az bir bölümünde Mescid-i Haram'dan, Mescid- 
i Aksa'ya kadar olan yolculuğuna "İsrâ", Mescid-i Aksâ'dan göklere 
yükselip, madde âlemini aşmasına da "mirac" denir. İsrâ; gece yolculuğu 
yapmak, demektir. 

Mirac geceşinin önemi, o gecede Cenab-ı Hak'tan getirilen emir, yasak ve 
haberlerin öneminden gelmektedir. Mirac gecesi getirilen esasları birkaç 
maddede toplayabiliriz: 

1) İslâm'ı saran tehlike çemberinin, etkisini kaybettiği haber veriliyor. 

2) Daha önceki dinlerin yürürlükten kaldırıldığı ilân ediliyor. 

3) Hz. Muhammed'in ilâhi gücün tecelli ettiği Sidretü'l-Müntehâ'ya 
yükselmesi, beşer ilminin sürekli ilerleyeceğine delâlet ediyor. 

4) İnsanla Rabbı arasında en önemli iletişim aracı olan beş vakit namaz bu 
gecede farz kılınmıştır. 

5) el-Bakara Suresinin son iki âyeti İslâm ümmetine hediye olarak gelmiştir. 
"Amenerrasülü" diye başlayan bu âyetlerde önemli akide konuları yanında, 
son âyette özlü duâ örnekleri verilmektedir. 

6) Allah'a ortak koşmayan mü'minlerin bağışlanacağı müjdesi veriliyor. 

İşte bu kadar önemli hükümlerin bir arada bildirildiği Mirac gecesi, önemini 
bunlardan almaktadır. Mirac gecesinde on iki rek'at nâfile namaz kılınması 
müstahsen görülmüştür. Bu namazın her rekatında Fâtiha ile başka bir süre 
okuyarak, iki rekatta bir selâm vermeli, sonra yüz defa "Sübhânellahi ve'l- 
hamdü lillâhi velâ ilâhe illâllahü vallahü ekber" demeli, daha sonra yüz defa 
istiğfar ederek, yüz defa da salâtü selâm okumalıdır. Gündüzün de oruçlu 


bulunulmalıdır. Böyle bir gecede yapılacak duanın Cenab-ı Hak tarafından 
geri çevrilmeyeceği umulur. 


MUCİZELER KAYNAĞI KUR'ÂN-I KERİM VE SAYISAL İCAZI 


Allah (cc), insanı sadece kendisine ibadet etsin ve dini O'na ait kılsın 
diye yarattı. Insanlara O'nun ibadetine yöneltmeleri, O'na ortak 
koşulmaması ve bu ibadet görevinin Rasüllerine indirdiği kitaplara uygun 
olarak nasıl olması gerektiğini açıklamak üzere peygamberler gönderdi. Her 
peygambere, getirdiklerinin Allah katından olduğu konusunda, kavmine 
karşı kendisine te'yid eden ve destekleyen bir mucize gerekliydi. Mucizenin 
ise Allah (cc) katından olarak Allah (co)'tan başkasına tapanlara bir 
meydan okuyuş olması lazımdı.Meselâ Hz. Ibrahim (as)'in mucizesi 
şöyleydi: O, Allah (cc)'ın dışında tapılan putları kırdığında kendi kavmi onu 
tutup ateşe attılar. Ateş gerçek bir ateşti. Hz. Ibrahim herkesin gözü önünde 
konuldu bu ateşe. Ama buna rağmen O, hiç bir zarar dokunmadan çıkıverdi 
ondan... Öyleyse ondaki sebep neydi? Ateşin yakma özelliğini durduracak 
büyük bir kuvvet olmalıydı ortada. Alemlerin Rabbi şöyle buyuruyordu: 
"Ey ateş! Ibrahim'e bir serinlik ve bir selamet oluver." Artık bu paramparça 
olmuş putlar ateşe Ibrahim'i yakmasını emredebilirler miydi? Meydan 
okuma işte budur ve mucize buna derler...Hz. Isa (as) tıp ilminde ileri bir 
kavme peygamber olarak gönderildi. Dolayısıyla mucizesi de tıp konusunda 
idi. Körlüğü iyileştirdi ve baras (alaca) hastalığını tedavi etti. Meydan 
okuyuş zirveye ulastı ve Meryem oğlu Isa Allah (cco)'ın izniyle ölüleri 
diriltü.Hz. Musa (as) sihir ilminde ileri bir kavme peygamber olarak 
gönderildi ve mucizesi de kavminin ileri gittiği konuda oldu; asasını atar 
atmaz süratle giden bir yılana dönüştü ve öbürlerinin bütün sihirlerinin 
canına okudu. Meydan okuyuş son haddine vardı, asasını denize vurdu ve 
Alah (cc) suyun batırma özelliğini durdurdu. Hz. Musa ve onunla beraber 
inananların geçebilecekleri bir yol uzandı. Arkasından Yüce Allah (cc) suya 
özelliğini geri verdi de Fir'avn ve ordusu batıverdiler...Bunlar Allah (cc)'in 
peygamberlerini te'yid ettiği maddi mucizelerin bir kısmıdırlar. Sonra Hz. 
Muhammed (sav) geliverdi. Onun peygamberliğinin daha öncekilerde 
bulunmayan bir takım özellikleri vardı:Birincisi: O, herhangi bir kavme 
değil bütün aleme gönderilmiştir.Ikincisi: O, peygamberlerin sonuncusu idi. 
Artık ondan sonra ne peygamberlik ne de peygamber olacaktır.Üçüncüsü: 
O'nun mucizesi dünya hayatı devam ettikçe, devam edecek. olan bir 
mucizedir; apaçık Arapça olan Kur'ân-ı Kerim'i getirmiştir. Iste tek başına 
bu mucize bile bir mucizeler kaynağıdır. Alemlerin Rabbi, onunla insanlara 


LA 


ve cinlere haykırmış ve demiştir ki: "De ki, insanlar ve cinler bu Kur'ân'ın 
bir benzerini getirmek üzere toplansalar, bir kısmı diğerine arka çıksa da 
onun benzerini o getiremeyeceklerdir" (Isra, 88), Yine şöyle 
buyurmuştur:"Eğer bizim kulumuz (Muhammed)a indirdiğimiz hususunda 
şüphede iseniz, siz de onun benzeri bir sure meydana getirin.. Eğer doğru 
sözlü iseniz Allâh (cc)'tan başka güvendiklerinizi de yardıma çağırın" 
(Bakara, 23).Bu meydan okuyuşa da Kur'ân-ı Kerim'in dili sahasında ileri 
olan Araplara idi. Aynı zamanda beşer imkânının ulaşacağı her sahada 
kıyamete dek bütün alemlere karşı var olacak bir meydan okuyuştu 
bu...Rezzak olan Allah (cc) bize Kur'ân-ı Kerim'in mucize oluş sahalarından 
birini; "Hadi benzeri bir süre getirin" meydan okuyuşunu hatırlatan bir 
sahasını göstermek için kuluna rahmetinin feyzinden Kur'ân'ın ayetlerini 
iyice anlayabilmesini sağlayacak kapılar açıverdi. Bu sahâ, büyük 
müslüman yazar Üstad Abdürrezzâk Nevfel'in sunduğu, Kur'ân-ı Kerim'in 
sayısal mucizeligi sahasıdır. Allah (cc) onu da, müslümanları da, bu 
mucizeyi okuyup inanan herkesi de Kur'ân'la mükafaatlandırsın..Kur'ân-ı 
Kerim'in sayısal mucizeligi, -görüşümüze göre- zamanımızda yaşayan 
herkes için üç esaslı gerçeği ortaya koyar:Birinci gerçek: Kur'ân bir insan 
tarafından değil, ancak ve ancak Allah (cc) katındandır.Ikinci gerçek: Indiği 
andan günümüze kadar Kur'ân-ı Kerim'de herhangi bir değişme, yer 
değiştirme, bozma olmamıştır. Üçüncü gerçek: Kur'ân-ı Kerim kıyamete 
kadar devam edecek olan bir mucizedir...Binaenaleyh, herhangi bir insan bu 
gerçekleri ayan beyan gördüğünde artık onun, Allah (co)'a, O'nun 
peygamberine ve apaçık kitabına inanmaktan ve bunları tasdik etmekten 
bâşka çaresi kalmaz. Bu noktadan hareketle Kur'ân-ı Kerim'le ve onun 
getirdikleriyle amel, hidayet ve sapıklık arasında yegane ayırıcı ve adil sınır 
olmuş olur. Üstad Nevfel, Kur'ân-ı Kerim'in sayısal mucizeliği adlı 
kitabında diyor ki:"Bu mucizelik, müsbet ve hakkında değişik görüşlerin 
olamayacağı maddi bir mucizeliktir... Münakaşa kabul etmeyen, tartışma 
götürmeyen bir mucizelik.. Zira rakamların dili ayırıcıdır... Sayıların ve 
hesapların sözleri kesindir. 


MÜCRİM 


Suçlu, günahkâr, günah işleyen, haddi aşan kimse, "Ec.re.me" fiilının 
ism-i fâili. Anlam itibariyle kapsamlı bir kelimedir. Yerine göre bir kişi, bir 
grup, bir kavim, hatta bir millet hakkında kullanılmıştır. "Cereme", "Cürm" 
kelimeleri de aynı şeyi ifade etmek için kullanılır. Cürm: Günah işlemek, 
haddi aşmak demektir. 

Bu anlamda Kur'ân-ı Kerim'de şöyle buyurulmuştur: "Suçlular şüphesiz 
inanmış olanlara gülerlerdi" (el-Mutaffifin, 83/29); "Ey Muhammed! Sana, 
"Kur'ân'ı kendiliğinden uydurdu" derler. De ki: Uydurdumsa suçu bana 
âittir..." (Hüd 11/35); "Ey inkârcılar! Yiyiniz biraz zevkleniniz bakalım, 
doğrusu sizler suçlularsınız" (el-Mürselât, 77/46); "Doğrusu suçlular 
(mücrimin) temelli kalacakları Cehennem'in azâbı içindedirler" (ez-Zuhruf, 
43/74); "Doğrusu suçlular (mücrimin) sapıklık ve çılgınlık içindedirler" (el- 
Kamer, 54/47). 

Cürm veya mücrim kelimeleri Hadislerde de "günahkâr (suçlu)" 
karşılığında kullanılmıştır (Buhari, Ahkâm, 53; Diyât, 30; TMlisâm, 3; 
Müslim, Fedâil, 132; 133; Ebu Dâvud, Sünne; 6; Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, I, 176, 179; VI, 57). 

Züccâc'a göre mücrimlerden maksat, kâfirlerdir (Ibn Manzur, Lisanü'l-Arab, 
XII, 90-92). Buna delil olarak şu âyeti gösterir: "Doğrusu âyetlerimizi yalan 
sayıp onlara karşı büyüklük taslayanlara, göğün kapıları açılmaz; deve 
iğnenin deliğinden geçmedikçe Cennete de giremezler. Suçluları 
(mücrimin) böyle cezalandırırız" (el-A'râf, 7/40). Mücrimlerin özellikleri, 
dünya ve âhirette karşılaşacakları belâ, musibet ve azâb âyetlerde şöyle 
bildirilmiştir: 

Mücrimler: Inkârcıdırlar (el-Mürselât, 77/46). Kendilerine Allah'ın âyetleri 
okunmuş fakat inkâr etmişlerdir (el-Câsiye, 45/31). Allah'dan mağfiret 
dilemezler, tevbe de etmezler; Allah'dan yüz çevirirler (Hüd, 11/52). Bir 
kısmı da inandıktan sonra inkâr etmişlerdir (et-Tevbe, 9/66). Kitâb'a da 
inanmazlar "Suçluların kalblerine böylece Kur'ân'ı sokarız da, can yakıcı 
azabı görmedikçe ona inanmazlar..." (eş-Şuarâ, 26/200-202). Kendilerine 
Peygamber gönderilmiştir: fakat Peygamber düşmanıdırlar (el-Furkan, 
25/31). Bu yüzden, geçmiş milletlerden bazıları helâk edilmişlerdir (Yunus, 
10/3). Peygamberimiz'e de deli, şâir gibi sözler sarfetmişlerdir (es-Saffât, 
37/33-39). Âhirete ve âhirette hesâba çekileceklerine de inanmazlar (el- 


Müddessir, 74/46). Allah'a karşı kulluk vazifesini de gereği gibi yerine 
getirmezler. Ibâdet yapmazlar. Bunun için, kendilerine âhirette, "Sizi bu 
yakıcı azâba sürükleyen nedir? diye sorulduğunda şöyle cevap 
vereceklerdir: "Namaz o kılanlardan o değildik. Düşkün kimseyi 
doyurmuyorduk. Bâtıla dalanlarla biz de dalardık. Ceza gününü yalanlardık. 
Ölüm bize o haldeyken geldi" (el-Müddessir, 74/38-47). 

Mücrimler, ahlâki yönden de sevimsizdirler: Büyüklük taslarlar (el-A'raf, 
7/132-133; Yunus, 10/75). Kendilerine verilen nimete karşı haksızlık 
edenlere uyarlar (Hüd 11/116). Bâtıldan yanadırlar (el-Enfâl, 8/8). 
Hakkısevmezler (Yunus, 10/82). Dünya ve âhirette mes'üd değillerdir 
(Yunus,10/17). Acelecidirler: Allah'ın azâbını (dünyada) acele isterler 
(Yunus 10/50). Hilecidirler: Işleri-güçleri şuna buna hile yapmak, insanları 
Allah'ı inkâra ve O'na şirk koşmaya teşvik etmektir (es-Sebe, 34/32-33). 
Puta tapanları bile saptıracak kadar azgındırlar (eş-Şuarâ, 26/96-102). 
Inananlarla alay ederler (el-Mutaffifin, 83/29). Zâlim kimselerdir (ez- 
Zuhruf, 43/76). Mücrimlere âhiret gününde sevindirici hiç bir haber yoktur, 
dünyada yaptıkları da boşa çıkarılacaktır (el-Furkan, 25/22). Sapıklık ve 
çılgınlık içindedirler (el-Kamer, 54/47). Aynı zamanda ümitsizliğe 
kapılacaklardır (er-Rum, 30/12; ez-Zuhruf, 43/75). Sür'a üflendiği gün 
gözleri korkudan göğermiş olarak toplanacaklar (Tâ-Hâ, 20/102) ve amel 
defterleri ortaya konunca, suçlular ondan korkacak ve şöyle diyeceklerdir: 
"Vah bize! Eyvah bize! Bu defter nasıl olmuş da küçük büyük bir şey 
bırakmadan hepsini saymış!.. " (el-Kehf, 18/49)..Allah'ın azâbı kendilerini 
mutlaka yakalayacaktır (Yusuf, 12/110). Mahşer günü zincire 
vurulacaklardır (Ibrâhim, 14/49) ve suya götürür gibi Cehennem'e 
sürüleceklerdir (Meryem, 19/86). Azâb'da ebedi kalacaklar, hiç ara 
verilmeyecektir (ez-Zuhruf; 43/74-75). Cehennem onlar içindir. Orada ne 
ölür, ne yaşarlar (Tâ-Hâ, 20/74). Cehennem'de şöyle seslenirler: "Ey 
nöbetçi, Rabb'in hiç değilse canımızı alsın. " Nöbetçi: "Siz böyle 
kalacaksınız" der (ez-Zuhruf, 43/77). Ateşe mutlaka gireceklerdir: Ondan 
kaçacak yer bulamazlar (el-Kehf, 18/53). "Orada putlarıyla çekişerek: 
"Vallâhi biz apaçık sapıklıkta idik; çünkü biz, sizi âlemlerin Rabbine eşit 
tutmuştuk; bizi saptıranlar ancak suçlulardır; Şimdi şefâatçımız, yakın bir 
dostumuz yoktur; keşke geriye bir dönüşümüz olsa da inananlardan olsak 
derler" (eŞ-Şuârâ, 26/96-102); "Suçluları Rabblerinin huzurunda, başları 
öne eğilmiş olarak; "Rabbimiz! Gördük, dinledik, artık bizi dünyaya geri 
Çevir de iyi iş işleyelim; doğrusu kesin olarak inandık"derlerken bir 


görsen!" (es-Secde, 32/12). "Kıyamet koptuğu gün suçlular (mücrimin) 
sadece çok kısa bir müddet kalmış olduklarına yemin ederler. Böylece onlar 
dünyada da aldatılıp haktan döndürülüyorlardı" (er-Rüm, 30/55). 
Kendilerine "Âllah şöyle buyurur: Ey suçlular! Bugün mü'minlerden 
ayrılın!" (Yâ-Sin, 36/59). "Suçlular simâlarından tanınırlar da, alın 
saçlarından ve ayaklarından yakalanırlar" (er-Rahmân, 55/41). "Işte 
suçluların yalanladıkları Cehennem budur" (er-Rahmân, 55/43) denilir. 
"..Suç işleyenlere Allah kalından bir aşağılık ve hilelerinden ötürü de 
şiddetli bir azab erişecektir" (el-En'âm, 6/124). Azâb o kadar şiddetli olacak 
ki "..Suçlu kimse o günün azâbından kurtulmak için oğullarını, âilesini, 
kardeşini, kendisini barındırmış olan sülâlesini ve yeryüzünde bulunan 
herkesi fedâ etmek ve böylece kendisini kurtarmak ister" (el-Meâric; 70/11- 
14). 


MUDARABE SÖZLEŞMESİNİN SONA ERMESİ: 


Tarafların tek yanlı iradesiyle fesih: İşletmeci veya sermaye sahibi, 
süresi belirlenmemiş olan mudarabeyi diledikleri zaman feshetme yetkisine 
sahiptir. Mudârib vekil, sermayedar vekâlet veren durumunda olduğu için, 
tarafların bu vekâlet ilişkisini sona erdirme imkânı vardır. Ancak fesih 
tasarrufunun geçerli olması için karşı tarafın bunu öğrenmesi, ayrıca ana 
paranın nakit para kabilinden elde bulunması da gereklidir. Aksi halde ya 
mal taksimi yapılır, ya da malın paraya dönüşmesi için mudâribe ek süre 
verilir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 112; İbnü'-Hümâm, a.g.e., VII, 74 vd.). 

2) Taraflardan birisinin ölümü: İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre 
mudârib veya sermayedâr ölünce mudârabe sona erer. Çünkü ölüm, vekâlet 
ilişkisini sona erdirir. Karşı tarafın ölümü öğrenmesi de şart değildir. 
Mâlikilere göre ölüm, mudarebe akdini sonra erdirmez. Bu hak mirasçılara 
intikal eder. 

3) Akıl hastalığı: Taraflardan birisi akıl hastası olunca mudarabe sona erer. 
Prensip olarak vekâlet ilişkisini sona erdiren şeyler mudarabeyi de sona 
erdirir. 

4) Dinden çıkmak: Ebü Hanife'ye göre, sermaye sahibi İslâm'ı terkettiği ve 
bu hâliyle öldüğü veya öldürüldüğü, yahut düşman ülkesine (dârulharb) 
sığındığı zaman, irtidat tarihinden geçerli olmak üzere mudarabe akdi sona 
ermiş sayılır. Ancak bunun aksine mudâribin dinden çıkması mudarabe 
akdini etkilemez. Bu konuda görüş birliği vardır. Mudaribin, sermaye 
sahibinin irtidadından sonra yapacağı alış-veriş mevkuftur (askıdadır). 
Sermayedar İslâm'a dönerse geçerli olur. Aksi halde, mudarib ana para nakit 
halinde iken mal almışsa, bu mallar ve kârı kendisine ait olur. Mudarebe 
malı eşya kabilindense, bunları nakde çevirmeye devam etme hakkı vardır. 
Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre ise irtidat, mudarabeyi doğrudan 
etkilemez. Ancak sermayedar bu sebeple ölür veya öldürülür yahut, düşman 
ülkesine sığındığı karara bağlanırsa, ölümle ilgili hükümler cereyan eder 
(es-Serahsi, a.g.e., XXII,104, XXI, 86; el Kâsâni, a.g.e., VI, 112; İbnü'l- 
Hümâm age, XXI, 74 vd), 

5) Ana paranın helak olması: Ana para mudâribin elinde mal almadan önce 
helâk olsa mudarebe akdi ortadan kalkar. Mudâribin sermayeyi istihlâkı 
veya izinsiz olarak tasadduku yahut başkasına vermesi ve bunun da 
sermayeyi istihlâkı halleri de akdi sona erdirir. Mudâribin yetki sınırlarını 


aşarak yapacağı bu gibi tasarruflardan sorumluluğu söz konusu olur (el- 
Kâsaâni, a.g.e., VI, 113; ez-Zühayli, a.g.e., IV, 874). 


MUDÂREBE 


Arapça "durb" kökünden mufâale vezninde bir mastar olup, kök anlamı; 
gitmek, uzaklaşmak, rızık peşinde koşmak demektir. Bir terim olarak; bir 
taraftan sermaye, diğer taraftan işletme olmak üzere oluşturulan emek- 
sermaye ortaklığını ifade eder. Sermaye sahibine"rabbü'l-mâl", işletmeciye 
ise "mudarib" denir. 

Asr-ı saadette islâmi ticaret ortaklıkları kurum hâlini alırken, Irak ekolü 
emek-sermaye ortaklığına Kur'ân'daki kök anlamı (el-Müzzemmil, 73/20) 
ve medaribi esas alarak "mudarebe"; Hicaz ekolü ise sermayenin 
işletmecinin tasarrufuna havale edilmesine bakarak "mukaraza" veya 
"kırâz" adını vermiştir (es-Serahsi- el-Mebsüt, Beyrut, t.y., XXII, 17, 21, 
24; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1394/1974, VI, 79, 80; Mecelle, 
Madde, 1404). 

Islâm'da mudarebe ortaklığı uzun veya kısâ vadeli her çeşit krediyi 
sağlamak için elverişli bir yöntemdir. Toplumda, elinde büyük meblağlara 
ulaşan nakit parası olan bir çok kimse bunu işletmek, ticari bir işte 
kullanmak ister. Ancak bilgisi, tecrübesi veya sağlığı elverişli olmadığı için 
bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda bilgili, yetenekli ve ticaret 
işine yatkın bir çok kimse de sermaye yokluğundan dolayı ticarete atılamaz. 
İşte, mudarebe, birbirine muhtaç olan bu iki unsuru bir araya getirir ve iki 
taraf da bundan kârlı çıkar. Toplumda muattal kalan sermayeler ve iş 
bulamayan kabıliyetler değerlenmiş olur. Bu çeşit ortaklık güvene dayanır. 
Mudarebe; Kitap, Sünnet ve Icmâ delillerine dayanır. 

Kur'ân'da şöyle buyurulur: "Allah diğer bir kısım insanların yeryüzünde 
kendi lütfundan rızık aramak üzere yolculuk yapacaklarınr bilir" (el- 
Müzzemmil, 73/20); "Cum'a namazı kılındığı zaman, yeryüzünde dağılınız 
ve Allah'ın lütfundan rızık arayınız" (el-Cum'a, 62/10); "Hac mevsiminde, 
ticaret yaparak Rabbinizin lütfundan rızık istemenizde size bir sakınca 
yoktur" (el-Bakara, 2/198). Bu âyetlerin genel anlamı sermayenin mudarebe 
yoluyla işletilmesini de kapsamına alır. 

Abdullah b. Abbas (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmektedir; "Efendimiz Abbas 
b. Abdulmuttalib (6.32/652) mudarebe için sennaye verdiği zaman, 
işletmeciye bu sermaye ile deniz yolculuğuna çıkmayı, bir vâdide 
konaklamayı ve canlı hayvan ticareti yapmayı yasaklardı. Eğer bu şartlara 
uymazsa ana parayı tazmin edecekti. O'nun mudarebe sözleşmesine 


koyduğu bu şartlar Hz. Peygamber'e ulaşmış ve O, buna icazet vermiştir" 
(el-Heysemi, Mecmau'z-Zevâid IV,161). Hz. Muhammed'e risâlet gelince, 
toplumda mudarebe uygulaması devam ediyordu. O, bu uygulamayı takrir 
buyurdu (es-Serahsi, a.g.e., XXII, 19). 

Bir sahabe topluluğu yetimlere ait nakit paraları mudarebeye verip 
işletmişlerdir. Hz. Ömer (6. 23/643). Hz. Osman (6. 35/655). Ibn Ömer (6. 
73/692) ve Ibn Mes'ud (6.32/652) bunlardandır. Kendi devrinde, bunlara 
karşı çıkan olmadığı için, bu konuda icma meydana gelmiştir (el-Kâsâni, 
a.g.e., Vİ, 79; el-Bâci, el-Müntekâ, V, 151; ez-Zeylâi,Nasbu'r-Râye,IV,113). 
Diğer yandan Hz. Ömer devrinde Irak'tan beytü'l-mâl'e ait paranın Hicaz'a 
mudarebe yoluyla gönderildiği bilinmektedir (es-Serahsi, a.g.e., XXI, 18; 
el-Kâsâni, a.g.e., VI, 60). 

Kasım b. Muhammed (6.102/720) şöyle demiştir: Bizim Hz. Aişe nezdinde 
bir sermayemiz vardı. O, bunu mudarebe yoluyla işletmeye verirdi. Allah 
O'nun gayreti sebebiyle sermayemizi bereketli kılıyordu (es-Serâhsi, a.g.e,, 
XXI, 18). 

Mudarebenin rükünleri icab ve kabuldür. Bu akit "mudarebe, mukaraza, 
kırâz, muâmele" veya bu anlamı ifade eden sözcüklerle meydana gelir. "Şu 
sermayeyi al, mudarebe yoluyla işlet, kârı aramızda şu şekilde paylaşırız" 
teklifini, mudâribin kabul etmesiyle akit oluşur. Sermaye mudâribin elinde 
nakit para olarak bulundukça emânet sayılır. Mala yatırım yapılınca, 
mudarible sermaye sahibi (rabbul-mâl) arasında vekâlet ilişkisi doğar; kâr 
meydana gelince de, kâr üzerinde ortaklık söz konusu olur (es-Serahsi, 
a.g.e., XXI, 19; el-Mevsıli, el-Ihtiyâr, III, 19, 20; el-Kâsâni, a.g.e., Vİ, 87; 
Mecelle, mad. 1405, 1413). 

Mudarebe çeşitleri: 

Mudarabe ortaklığı, tarafların özel şartlar koyup koymamasına göre, mutlak 
ve mukayyed olmak üzere ikiye ayrılır. 

1) Mutlak mudarebe: Sermaye sahibinin ana parayı, mudaribe verirken, onu 
ticaret işinde serbest bırakması, sadece kârın paylaşılma şeklini 
belirlemekle yetinmesidir. "Şu sermayeyi al, yıl sonunda kârı yarı yarıya 
paylaşmak üzere mudarebe yoluyla çalıştır" sözleriyle bu ortaklık doğar. 
Burada mudarib (işletmeci), sermayeyi çalıştırırken, islâmi hükümlere 
uymayı da üstlenmiş olur. Kasıt, kusur veya ihmalı bulunmadıkça, meydana 
gelecek zarara, sadece emeğinin karşılığını alma şeklinde katlanır. Çünkü 
güvenilen (emin) kimsedir (el-Kâsâni a.g.e., VI, 87; Mecelle, mad.1406). 

2) Mukayyed mudarebe: Sermaye sahibi, ana parayı mudareb'e verirken 


özel bir takım şartlar koyabilir. Abbas b. Abdülmuttalib'in mudareb'e 
koyduğu bazı şartları Hz. Peygamber'in tasvip ettiğini yukarıda belirtmiştik. 
Hz. Ömer'in yetim mallarını, Hakim b. Hızâm'ın kendi mallarını 
mudarebe'ye verirken de, özel şartlar öne sürdükleri nakledilmektedir (es- 
Serahsi, a.g.e., XXI,18). Diğer yandan Nebi (s.a.s): Müslümanlar kendi 
aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak helâlı haram, haramı helâl 
kılan şart müstesnadır" buyurmuştur (Buhâri, Icâre, 14; Tirmizi, Ahkâm, 
17; Ebü Dâvud, Akdiye, 12). Tarafların düzenleme yapmadıkları hususlarda 
örf varsa, ona uyulur. Mecelle'de şu kaideler bunu ifade eder: "Örfen ma'ruf 
olan, şart kılınmış gibidir" (mad. 43). "Beynettüccâr ma'ruf olan şey 
beynlerinde meşrüt gibidir" (mad. 44). "Örf ile tayın nass ile tayın gibidir" 
(mad. 45). 

Mudarebe şu noktalarda özel şartlara bağlanabilir: 

Ebü Hanife (6.150/767) ve Ahmed b. Hanbel'e (6. 241/855) göre: 

a) Yer sınırlaması: Ana paranın belirli bir beldede işletilmesi şart 
koşulabilir. İş yerinin Bursa'da açılması gibi... Sermaye sahibi, işi kontrolü 
altında tutmak için bu sınırlamayı getirebilir (Mecelle, mad. 1407). 

b) Ticaret çeşidini belirleme: Yalnız sarraflık veya gıda maddeleri ticareti 
yapmak gibi... 

c) Mudarebe süresini belirleme: Bir yıl süreyle sınırlamak gibi... Ancak bu 
taktirde uygun ticaret çeşidini seçmek gerekir. Yıl sonunda sermaye nakde 
dönüşmemiş olursa, ya mal taksimi yoluna gidilir veya malın nakde 
dönüşmesi için mudaribe ek süre verilmesi gereklidir. 

d) Malın kimden alınıp kime satılacağı belirlenebilir: Bu; pazarlama, 
acenta., şube vb. ticaret faaliyetlerinin kârdan pay alma kârşılığında 
yapılabileceğini gösterir. 

e) Mudarebeyi gelecek zamana izafe etmek mümkündür. Sözleşme 
yapıldıktan altı ay sonra, ticaret faaliyetinin başlamasını şart koşmak gibi... 
Imam Şâfii ve Mâlikilere göre son üç madde, yani mudârebe süresini 
belirlemek, mal alınıp satılacak kimseleri tesbit etmek veya akdi gelecek 
zamana izafe etmek geçerli değildir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 86; Ibn Kudâme, 
el-Muğni, V, 62, 63; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, I, 386; el-Heysemi, Mecmau'z- 
Zevaid, IV, 161.) 

Mudaribin ana parada tasarrufta bulunmadan önce kendisinin veya sermaye 
sahibinin mudarebe akdini feshedebileceği konusunda görüş birliği vardır. 
Ana parada tasarrufta bulunduktan sonra, akdin bağlayıcı olup olmadığı ise 
ihtilaflıdır. 


Imam Ebü Hanife (6.150/767), Imam Şafii (6. 204/819) ve Imam Ahmed b. 
Hanbel (6. 241/855)'e göre mudârebe akdi bağlayıcı (lâzım) değildir. 
Taraftarlardan her biri tek yanlı iradesiyle bu akdi feshedebilir. Çünkü 
sermayedâr vekâlet veren; mudârib ise vekil durumundadır. Ancak fesih 
sırasında ana paranın nakit para halinde olması ve karşı tarafın feshi 
öğrenmesi de şarttır. Ana para menkul veya gayrı merkul mal halinde ise, 
ya ayni taksim yapılır veya mudaribe ek süre vermek yoluna gidilir. 

Imâm Mâlik (6. 179/795)e göre, Mudârib ana parada tasarrufta 
bulunduktan sonra mudâribe sözleşmesi bağlayıcı (lâzım) olur ve miras 
yoluyla da intikal eder. Mudâribten sonra çocukları veya güvenilir kişiler 
sermayeyi işletir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 109; Ibn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, 
II, 237). 

Mudarebenin şartları: 

1) İnancın mudarebeye etkisi: Mudarebede tarafların müslüman olması şart 
değildir. İslâm ülkesinde, (dâru'l-İslâm) müslümanla zimmi (gayrı müslim 
teba) veya harbi müste'men (pasaportlu yabancı) arasında emek sermaye 
(mudarebe) ortaklığı okurulabilir. o Dârul-harpte bulunan pasaportlu 
müslüman bir gayrı müslimin sermayesini mudarebe yöntemiyle işletebilir. 
Böyle bir durumda, aralarında ülke farkı, kalmamış olur (el-Kâsâni, a.g.e., 
V1,81, 82). 

2) Ana para ile ilgili şartlar: Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a göre, mudârebede 
ana paranın altın (dinar) veya gümüş (dirhem) para kabilinden olması 
gereklidir. Bu iki çeşit para, piyasada gerçek maden değeri ile dolaşır ve 
satın alma gücünü korur. Faiz yasağı, bunlarda nominal (itibari) değer 
oluşmasına engel teşkil eder. İmam Muhammed ise, altın ve gümüş 
dışındaki madeni paralar (fülüs)ın da mudârabe sermayesi olabileceği 
prensibini benimser. Felsler, maden değeri dışında nominal değerle dolaşır. 
Günümüzdeki kağıt paralar daha çok fels (çoğulu fiilüs) benzeri nakit 
paralardır. Ibn Ebi Leylâ ve el-Evzâi'ye göre misli (standard) ticaret eşyası 
da ortaklıkta sermaye olabilir. Buğday, arpa gibi. Bu son görüşü, çoğunluk 
hukukçular, kâr hesaplama zorluğu yüzünden kabul etmezler. 

Ana paranın miktarının belirlenmiş olması yanında, onun mevcut bir para 
olması, alacak (deyn) kabılinden bulunmaması gerekir. Ana paranın 
mudârib'e teslim edilmiş olması da gereklidir (es-Serahsi, a.g.e., XXI, 21; 
el-Kâsâni, a.g.e., VI, 82, 85; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, VII, 59; Ibn 
Rüşd, a.g.e., Il; Ibn Kudâme, elmuğni, V, 68 vd; el-Felevâ'l-Hidiyye, Bulak 
1310, IV, 286; eş-Şirâzi, I, 385; Mecelle, mad, 1338, 1342, 1409). 


3) Kârla ilgili şartlar: Kâr miktarının belirlenebilir olması gerekir. Sadece 
kârın bölüşülmesinden söz edilmiş olursa, prensip olarak yarı yarıya 
bölüşülür (en-Nisâ, 4/12). Diğer yandan kârın şâyi' bir cüz olması da 
gereklidir; 5, 1/3, 14 gibi... Mudârebede maktü (miktarı belirlenmiş) bir 
kârın şart koşulması geçerli değildir. Böyle bir şart mudarabeyi fâsit kılar. 
Çünkü yalnız maktü kâr kadar veya daha az kazanç sağlanması hâlinde 
karşı târaf bir şey alamaz ve bu yüzden kârda ortaklık gerçekleşmez; 
mudarabe akdi fasit olur. Mudarib yalnız ecr-i misil kadar işçilik ücreti 
alırken, meydana gelecek tüm kârı sermaye sahibine ait olur. Zarar olursa 
buna da sermayedar katlanır (es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 27; el-Kâsâni, a.g.e., 
VI, 85 vd). 

Mudârabe akdinde, mudâribin yıl sonunda elde edilecek kâra mahsüben 
belli ücreti avans olarak alması kararlaştırılabilir. İslâm hukukçularının 
çoğunluğu, mudaribin özellikle şirketle ilgili dış seyahatlarındaki yeme, 
içme, naklıye, giyim, otel, işçi, hamal ücreti gibi masraflarını da ortaktan 
alabileceği görünüşünü benimsemiştir; Şâfil ve Hanbelilere göre ise, aksi 
kararlaştırılmadıkça, bu gibi şahsi masraflar prensip olarak mudaribe aittir. 
Bunun anlamı, bu masrafların mudâribin kâr payından karşılanmasıdır. Bu 
prensip, mudâribi kişisel harcamalarında dikkate alarak daha fazla kâr 
isteyebilir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 105; Ibnü'-Hümâm, Fethu'i-Kadir, V, 81; 
es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 63; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'si-Müctehid, Il, 238; 
Mecelle, mad. 1419). 


MUDÂREBE (EMEK-SERMAYE ORTAKLIĞI) 


Arapça "durb" kökünden mufâale vezninde bir mastar olup, kök anlamı; 
gitmek, uzaklaşmak, rızık peşinde koşmak demektir. Bir terim olarak; bir 
taraftan sermaye, diğer taraftan işletme olmak üzere oluşturulan emek- 
sermaye ortaklığını ifade eder. Sermaye sahibine"rabbü'l-mâl", işletmeciye 
ise "mudarib" denir. 

Asr-ı saadette İslâmi ticaret ortaklıkları kurum hâlini alırken, Irak ekolü 
emek-sermaye ortaklığına Kur'ân'daki kök anlamı (el-Müzzemmil, 73/20) 
ve medaribi esas alarak "mudarebe"; Hicaz ekolü ise sermayenin 
işletmecinin tasarrufuna havale edilmesine bakarak "mukaraza" veya 
"kırâz" adını vermiştir (es-Serahsi- el-Mebsüt, Beyrut, t.y., XXII, 17, 21, 
24; el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1394/1974, VI, 79, 80; Mecelle, 
Madde, 1404). 

İslâm'da mudarebe ortaklığı uzun veya kısâ vadeli her çeşit krediyi 
sağlamak için elverişli bir yöntemdir. Toplumda, elinde büyük meblağlara 
ulaşan nakit parası olan bir çok kimse bunu işletmek, ticari bir işte 
kullanmak ister. Ancak bilgisi, tecrübesi veya sağlığı elverişli olmadığı için 
bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda bilgili, yetenekli ve ticaret 
işine yatkın bir çok kimse de sermaye yokluğundan dolayı ticarete atılamaz. 
İşte, mudarebe, birbirine muhtaç olan bu iki unsuru bir araya getirir ve iki 
taraf da bundan kârlı çıkar. Toplumda muattal kalan sermayeler ve iş 
bulamayan kabıliyetler değerlenmiş olur. Bu çeşit ortaklık güvene dayanır. 
Mudarebe; Kitap, Sünnet ve İcmâ delillerine dayanır. 

Kur'ân'da şöyle buyurulur: "Allah diğer bir kısım insanların yeryüzünde 
kendi lütfundan rızık aramak üzere yolculuk yapacaklarını bilir" (el- 
Müzzemmil, 73/20); "Cum'a namazı kılındığı zaman, yeryüzünde dağılınız 
ve Allah'ın lütfundan rızık arayınız" (el-Cum'a, 62/10); "Hac mevsiminde, 
ticaret yaparak Rabbinizin lütfundan rızık istemenizde size bir sakınca 
yoktur" (el-Bakara, 2/198). Bu âyetlerin genel anlamı sermayenin mudarebe 
yoluyla işletilmesini de kapsamına alır. 

Abdullah b. Abbas (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmektedir; "Efendimiz Abbas 
b. Abdulmuttalib (6.32/652) mudarebe için sennaye verdiği zaman, 
işletmeciye bu sermaye ile deniz yolculuğuna çıkmayı, bir vâdide 
konaklamayı ve canlı hayvan ticareti yapmayı yasaklardı. Eğer bu şartlara 
uymazsa ana parayı tazmin edecekti. O'nun mudarebe sözleşmesine 


koyduğu bu şartlar Hz. Peygamber'e ulaşmış ve O, buna icazet vermiştir" 
(el-Heysemi, Mecmau'z-Zevâid IV,161). Hz. Muhammed'e risâlet gelince, 
toplumda mudarebe uygulaması devam ediyordu. O, bu uygulamayı takrir 
buyurdu (es-Serahsi, a.g.e., XXII, 19). 

Bir sahabe topluluğu yetimlere ait nakit paraları mudarebeye verip 
işletmişlerdir. Hz. Ömer (6. 23/643). Hz. Osman (6. 35/655). İbn Ömer (6. 
73/692) ve İbn Mes'ud (6.32/652) bunlardandır. Kendi devrinde, bunlara 
karşı çıkan olmadığı için, bu konuda icma meydana gelmiştir (el-Kâsâni, 
a.g.e., Vİ, 79; el-Bâci, el-Müntekâ, V, 151; ez-Zeylâi,Nasbu'r-Râye,IV,113). 
Diğer yandan Hz. Ömer devrinde Irak'tan beytü'l-mâl'e ait paranın Hicaz'a 
mudarebe yoluyla gönderildiği bilinmektedir (es-Serahsi, a.g.e., XXI, 18; 
el-Kâsâni, a.g.e., VI, 60). 

Kasım b. Muhammed (6.102/720) şöyle demiştir: Bizim Hz. Aişe nezdinde 
bir sermayemiz vardı. O, bunu mudarebe yoluyla işletmeye verirdi. Allah 
O'nun gayreti sebebiyle sermayemizi bereketli kılıyordu (es-Serâhsi, a.g.e,, 
XXI, 18). 

Mudarebenin rükünleri icab ve kabuldür. Bu akit "mudarebe, mukaraza, 
kırâz, muâmele" veya bu anlamı ifade eden sözcüklerle meydana gelir. "Şu 
sermayeyi al, mudarebe yoluyla işlet, kârı aramızda şu şekilde paylaşırız" 
teklifini, mudâribin kabul etmesiyle akit oluşur. Sermaye mudâribin elinde 
nakit para olarak bulundukça emânet sayılır. Mala yatırım yapılınca, 
mudarible sermaye sahibi (rabbul-mâl) arasında vekâlet ilişkisi doğar; kâr 
meydana gelince de, kâr üzerinde ortaklık söz konusu olur (es-Serahsi, 
a.g.e., XXI, 19; el-Mevsıli, el-İhtiyâr, II, 19, 20; el-Kâsâni, a.g.e., Vİ, 87; 
Mecelle, mad. 1405, 1413). 


MUDAREBE ÇEŞİTLERİ: 


Mudarabe ortaklığı, tarafların özel şartlar koyup koymamasına göre, 
mutlak ve mukayyed olmak üzere ikiye ayrılır. 
1) Mutlak mudarebe: Sermaye sahibinin ana parayı, mudaribe verirken, onu 
ticaret işinde serbest bırakması, sadece kârın paylaşılma şeklini 
belirlemekle yetinmesidir. "Şu sermayeyi al, yıl sonunda kârı yarı yarıya 
paylaşmak üzere mudarebe yoluyla çalıştır" sözleriyle bu ortaklık doğar. 
Burada mudarib (işletmeci), sermayeyi çalıştırırken, İslâmi hükümlere 
uymayı da üstlenmiş olur. Kasıt, kusur veya ihmali bulunmadıkça, meydana 
gelecek zarara, sadece emeğinin karşılığını alma şeklinde katlanır. Çünkü 
güvenilen (emin) kimsedir (el-Kâsâni a.g.e., VI, 87; Mecelle, mad.1406). 
2) Mukayyed mudarebe: Sermaye sahibi, ana parayı mudareb'e verirken 
özel bir takım şartlar koyabilir. Abbas b. Abdülmuttalib'in mudareb'e 
koyduğu bazı şartları Hz. Peygamber'in tasvip ettiğini yukarıda belirtmiştik. 
Hz. Ömer'in yetim mallarını, Hakim b. Hızâm'ın kendi mallarını 
mudarebe'ye verirken de, özel şartlar öne sürdükleri nakledilmektedir (es- 
Serahsi, a.g.e., XXI,18). Diğer yandan Nebi (s.a.s): Müslümanlar kendi 
aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak helâlı haram, haramı helâl 
kılan şart müstesnadır" buyurmuştur (Buhâri, İcâre, 14; Tirmizi, Ahkâm, 
17; Ebü Dâvud, Akdiye, 12). Tarafların düzenleme yapmadıkları hususlarda 
örf varsa, ona uyulur. Mecelle'de şu kaideler bunu ifade eder: "Örfen ma'ruf 
olan, şart kılınmış gibidir" (mad. 43). "Beynettüccâr ma'ruf olan şey 
beynlerinde meşrüt gibidir" (mad. 44). "Örf ile tayin nass ile tayin gibidir" 
(mad. 45). 
Mudarebe şu noktalarda özel şartlara bağlanabilir: 
Ebü Hanife (6.150/767) ve Ahmed b. Hanbel'e (6. 241/855) göre: 
a) Yer sınırlaması: Ana paranın belirli bir beldede işletilmesi şart 
koşulabilir. İş yerinin Bursa'da açılması gibi... Sermaye sahibi, işi kontrolü 
altında tutmak için bu sınırlamayı getirebilir (Mecelle, mad. 1407). 
b) Ticaret çeşidini belirleme: Yalnız sarraflık veya gıda maddeleri ticareti 
yapmak gibi... 
c) Mudarebe süresini belirleme: Bir yıl süreyle sınırlamak gibi... Ancak bu 
taktirde uygun ticaret çeşidini seçmek gerekir. Yıl sonunda sermaye nakde 
dönüşmemiş olursa, ya mal taksimi yoluna gidilir veya malın nakde 
dönüşmesi için mudaribe ek süre verilmesi gereklidir. 


d) Malın kimden alınıp kime satılacağı belirlenebilir: Bu; pazarlama, 
acenta., şube vb. ticaret faaliyetlerinin kârdan pay alma kârşılığında 
yapılabileceğini gösterir. 

e) Mudarebeyi gelecek zamana izafe etmek mümkündür. Sözleşme 
yapıldıktan altı ay sonra, ticaret faaliyetinin başlamasını şart koşmak gibi... 
İmam Şâfii ve Mâlikilere göre son üç madde, yani mudârebe süresini 
belirlemek, mal alınıp satılacak kimseleri tesbit etmek veya akdi gelecek 
zamana izafe etmek geçerli değildir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 86; İbn Kudâme, 
el-Muğni, V, 62, 63; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, I, 386; el-Heysemi, Mecmau'z- 
Zevaid, IV, 161.) 

Mudaribin ana parada tasarrufta bulunmadan önce kendisinin veya sermaye 
sahibinin mudarebe akdini feshedebileceği konusunda görüş birliği vardır. 
Ana parada tasarrufta bulunduktan sonra, akdin bağlayıcı olup olmadığı ise 
ihtilaflıdır. 

İmam Ebü Hanife (6.150/767), İmam Şafii (6. 204/819) ve İmam Ahmed b. 
Hanbel (6. 241/855)'e göre mudârebe akdi bağlayıcı (lâzım) değildir. 
Taraftarlardan her biri tek yanlı iradesiyle bu akdi feshedebilir. Çünkü 
sermayedâr vekâlet veren; mudârib ise vekil durumundadır. Ancak fesih 
sırasında ana paranın nakit para halinde olması ve karşı tarafın feshi 
öğrenmesi de şarttır. Ana para menkul veya gayri merkul mal halinde ise, 
ya ayni taksim yapılır veya mudaribe ek süre vermek yoluna gidilir. 

İmâm Mâlik (6. 179/795)e göre, Mudârib ana parada tasarrufta 
bulunduktan sonra mudâribe sözleşmesi bağlayıcı (lâzım) olur ve miras 
yoluyla da intikal eder. Mudâribten sonra çocukları veya güvenilir kişiler 
sermayeyi işletir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 109; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, 
II, 237). 


MUDAREBENİN ŞARTLARI: 


1) İnancın mudarebeye etkisi: Mudarebede tarafların müslüman olması 
şart değildir. İslâm ülkesinde, (dâru'l-İslâm) müslümanla zimmi (gayri 
müslim teba) veya harbi müste'men (pasaportlu yabancı) arasında emek 
sermaye (mudarebe) ortaklığı kurulabilir. Dârul-harpte bulunan pasaportlu 
müslüman bir gayri müslimin sermayesini mudarebe yöntemiyle işletebilir. 
Böyle bir durumda, aralarında ülke farkı, kalmamış olur (el-Kâsâni, a.g.e., 
V1,81, 82). 

2) Ana para ile ilgili şartlar: Ebü Hanife ve Ebü Yusuf'a göre, mudârebede 
ana paranın altın (dinar) veya gümüş (dirhem) para kabılinden olması 
gereklidir. Bu iki çeşit para, piyasada gerçek maden değeri ile dolaşır ve 
satın alma gücünü korur. Faiz yasağı, bunlarda nominal (itibari) değer 
oluşmasına engel teşkil eder. İmam Muhammed ise, altın ve gümüş 
dışındaki madeni paralar (fülüs)ın da mudârabe sermayesi olabileceği 
prensibini benimser. Felsler, maden değeri dışında nominal değerle dolaşır. 
Günümüzdeki kağıt paralar daha çok fels (çoğulu fiilüs) benzeri nakit 
paralardır. İbn Ebi Leylâ ve el-Evzâi'ye göre misli (standard) ticaret eşyası 
da ortaklıkta sermaye olabilir. Buğday, arpa gibi. Bu son görüşü, çoğunluk 
hukukçular, kâr hesaplama zorluğu yüzünden kabul etmezler. 

Ana paranın miktarının belirlenmiş olması yanında, onun mevcut bir para 
olması, alacak (deyn) kabilinden bulunmaması gerekir. Ana paranın 
mudârib'e teslim edilmiş olması da gereklidir (es-Serahsi, a.g.e., XXI, 21; 
el-Kâsâni, a.g.e., VI, 82, 85; İbnü'-Hümâm, Fethu'l-Kadir, VII, 59; İbn 
Rüşd, a.g.e., Il; İbn Kudâme, elmuğni, V, 68 vd; el-Felevâ'l-Hidiyye, Bulak 
1310, IV, 286; eş-Şirâzi, I, 385; Mecelle, mad, 1338, 1342, 1409). 

3) Kârla ilgili şartlar: Kâr miktarının belirlenebilir olması gerekir. Sadece 
kârın bölüşülmesinden söz edilmiş olursa, prensip olarak yarı yarıya 
bölüşülür (en-Nisâ, 4/12). Diğer yandan kârın şâyi' bir cüz olması da 
gereklidir; 1/2, 1/3, 1/4 gibi... Mudârebede maktü (miktarı belirlenmiş) bir 
kârın şart koşulması geçerli değildir. Böyle bir şart mudarabeyi fâsit kılar. 
Çünkü yalnız maktü kâr kadar veya daha az kazanç sağlanması hâlinde 
karşı târaf bir şey alamaz ve bu yüzden kârda ortaklık gerçekleşmez; 
mudarabe akdi fasit olur. Mudarib yalnız ecr-i misil kadar işçilik ücreti 
alırken, meydana gelecek tüm kârı sermaye sahibine ait olur. Zarar olursa 
buna da sermayedar katlanır (es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 27; el-Kâsâni, a.g.e., 


VI, 85 vd). 

Mudârabe akdinde, mudâribin yıl sonunda elde edilecek kâra mahsüben 
belli ücreti avans olarak alması kararlaştırılabilir. İslâm hukukçularının 
çoğunluğu, mudaribin özellikle şirketle ilgili dış seyahatlarındaki yeme, 
içme, nakliye, giyim, otel, işçi, hamal ücreti gibi masraflarını da ortaktan 
alabileceği görünüşünü benimsemiştir; Şâfii ve Hanbelilere göre ise, aksi 
kararlaştırılmadıkça, bu gibi şahsi masraflar prensip olarak mudaribe aittir. 
Bunun anlamı, bu masrafların mudâribin kâr payından karşılanmasıdır. Bu 
prensip, mudâribi kişisel harcamalarında dikkate alarak daha fazla kâr 
isteyebilir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 105; İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, V, 81; 
es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 63; İbnü'-Hümâm, Fethu'si-Müctehid, Il, 238; 
Mecelle, mad. 1419). 


MUDAREBEYE ZARARIN TAZMİNİ 


Sermaye, mudaribin elinde emânet (vedia) hükümlerine tabidir. Çünkü 
onu mâlikinin izniyle kabzetmiştir. Mudarib, mudarabe sözleşmesindeki 
şartlara uymaz veya kusurlu yahut kasıtlı davranışlarıyla sermayenin telef 
olmasına neden olursa, tazmin etmesi gerekir. 

Sermaye, mudâribin elinde kusuru olmaksızın teleften olursa tazmin etmesi 
gerekmez. Çünkü Oo tasarruflarında sermaye sahibinin naibidir. Kusuru 
olmayınca teleften dolayı, vediada olduğu gibi sorumluluğu bulunmaz. 
Dönem sonunda zarar ortaya çıksa, bu önce kârdan karşılanır. Kâr yeterli 
olmazsa ana paradan ödeme yapılır. Bu taktirde mudarib, emeği karşılığında 
bir şey almamakla zarara katılmış olur. 

Hanefi ve Hanbelilere göre, mudarabede zararın kısmen veya tamamen 
mudâribe ait olacağı şart koşulsa, bu şart bâtıl; mudarabe sözleşmesi ise, 
sahih olur. Şâfii ve Mâlikilere göre ise, bu durumda mudârabe sözleşmesi 
fasit olur. Çünkü bu şart akdin tabiatına zıt bir karar olarak eklenmiştir (es- 
Serahsi, a.g.e., XXII,19; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 87; İbnü'l Hümam, a.g.e., V, 
58; İbn Rüşd, a.g.e., 1, 234, 236; eş-Şirâzi, a.g.e., I, 388; İbn Kudâme, a.g.e, 
V, 25, 69; ez-Zühayli, a.g.e., I, 669; Mecelle, mad. 1426, 1428). 

Alt mudarabe 

Mudaribin sermayeyi bizzat işletmesi şart değildir. İşleri yürütürken 
başkalarını çalıştırması mümkün olduğu gibi, sermayeyi çalıştıracak başka 
birisine vermesi de mümkündür. Böylece alt mudârebe meydana gelmiş 
olur. Sermaye sahibine karşı ilk mudârib muhatap olacağı için onun 
menfaatı haleldar olmaz. Belki daha iyi işletme yüzünden kâr marjı artabilir 
(es-Serâhsi, a.g.e., XXII, 98; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 96; İbnü'l-Hümâm, a.g.e, 
V, 70 vd.). 

Mudâribin yaptığı işi daha düzenli ve geniş ölçüde bir girişimci işletme 
yapabilir. Bu işletme birçok kimsenin tasarruflarını mudarabe yönetimiyle 
işletmek üzere teslim alırsa vadelerine göre ayrı fonlarda toplar. Bunları 
ticaret işlerinde bizzat işletebileceği gibi mudârabe akitleriyle piyasada 
dürüst iş yapan yetenekli işletmecilere de aktarabilir. Böylece; mevduata 
daha fazla devir sağlayarak kâr marjını yükseltebilir. 

Kısaca, kâr-zarar ortaklığı biçiminde çalışan bir finans kurumuna yatırılan 
tüm vadeli mevdüat, vadelerine göre kâr-zarar katılma hesaplarında işletilir. 
Bu, ya murâbaha (peşin alıp vadeli, satmak) veya mudârebe (bir taraf 


emeğini, diğer taraf sermayesini koyduğu ortaklık) yahut muşâreke 
(sermaye ortaklığı) yönetimleriyle işletme şekillerinde olur. 

Mudarabede, mudaribin iyi niyetten ayrılmadığı sürece rizikosu 
bulunmadığı ve tüm risk, sermaye sahibine ait olduğu için, mudarabe 
sermayesine "risk sermayesi" denilebilir. Risk sermayesi (mudârabe) 
uygulaması 1970'li yıllardan bu yana özellikle Amerika Birleşik 
Devletlerinde çok büyük boyutlara ulaşan ve en son teknolojik yeniliklere 
yönelip bu tip projelerin finansmanını sağlayan bir finansman yöntemi 
olmuştur. Az ihtimalle büyük kâr büyük ihtimalle küçük zararın sentez 
edildiği bir finansman türü olarak tarif edilir. Risk sermayesi ABD, 
İngiltere, Japonya, Kanada ve Almanya gibi ülkelerde ileri teknolojiyi 
geliştiren itici bir güç olmuştur. Büyük kâr marjı olan uzun vadeli projelerin 
faizli kredilerle desteklenmesi halinde henüz proje sonuçlanmadan 
kredilerin vadeşinin dolması, girişimcileri çekingenliğe itmiştir. Risk 
sermayesinde ise, girişimci (mudârib)nin rizikosunun bulunmaması, onu 
bunu vadeli projelerin finansmanı olarak kullanılır hale getirmiştir. Proje 
sahibi bilim adamı girişimci, projesini sermaye sahibine para karşılığında 
satmak yerine projenin uygulanmasıyla elde edilecek gelirden sürekli olarak 
kâr payı almakta, başka bir deyimle mudarabede mudarib olarak 
fonksiyonunu ifa etmektedir. 

Sonuç olarak, ileri ekonomilerde geniş uygulama alanı olan risk sermayesi 
şirketleriyle mudarabe arasında büyük bir benzerlik vardır. Risk sermayesi 
şirketi kamu veya özel sektörden sağladığı sermayeyi titizlikle seçeceği 
projelere yatırır. Buna göre, risk sermayesi şirketi mudârib; proje sahibi 
girişimci şirket, mudareb; finansman sağlayan kamu kuruluşu veya özel 
sektör de rabbül-mal (sermayedar) durumundadır. Buna göre, İslâmi 
mudarabenin Avrupa'ya 10. yy dan itibaren "Commenda" adı altında adapte 
edilmesinin ardından, mudarabenin Avrupa ticaret hukukuna (Lex 
mercatoria) girdiği, buradan tüm Avrupa'ya yayılıp standardize edildiği 
bilinmektedir. Bunun sonucunda iş ortaklıkları daha çok girişimci ve 
tasarrufçuyu bünyesinde toplamıştır. 


MUDÂRIBIN HUKUKİ TASARRUFLARI 


Mudârabe sözleşmesinde özel hükümler bulunmadıkça, mudârib ticaret 
sayılan her muameleyi genel esaslar çerçevesinde yapabilir. Ana parayla 
mal alır, satar. Çünkü mudârabeden amaç, kâr elde etmektir. Kâr da alım- 
satımla meydana gelebilir. Ancak o, mal alımlarında "maruf" ile bağlıdır. 
Bu da, mudârebe için alınan malın rayiç bedelle veya insanların aldanma 
saydığı sınıfın altında (gabn-i yesir kadar fazla) bir fiyatla alınmasını 
gerektirir. Mudârib, vekil olduğu için, onun alımları "muteâref" ile sınırlıdır. 
Fahiş gabinle alacağı malı, kendisi için almış sayılır. 

Müdâribin satışları ise, satıma vekil olan kimsenin satışı gibidir. Ebü 
Hanife'ye göre, mudârib peşin, vadeli ve fâhiş gabinle satışa mâlik olur. O, 
tüccar, örfü kadar vâde tanıyabilir. 

Ebü Yusuf (6. 182/796) ve İmam Muhammed (6.189/805)'e göre, mudârib 
yetkili kılınmadıkça vadeli veya fâhiş gabin ölçüsündeki farkla satış 
yapamaz. O, bu konuda "muteâref" ile sınırlıdır. Tercih edilen görüş budur. 
Şafi, Mâliki ve Hanbeli mezheplerinin görüşü de böyledir. Yalnız 
Hanbeliler Ebü Hanife gibi peşin ve vadeli satışı caiz görürler. 

Mudârib, ana parayı meccânen çalıştırmak isteyen kimseye (müstebdi') 
bidâa yoluyla verebilir; kısaca, ticâretin gereği olan veya tüccar örfünde 
bulunan diğer tasarrufları yapabilir. Ana parayı rehin veya redia olarak 
verme, işletme için işçi çalıştırma, işyeri kiralama, ana parayla yolculuğa 
çıkma gibi, özel yetki verilmedikçe ana para alt mudarabecikler yoluyla 
işletilemez (es-Serahsi, a.g.e., XXII, 38, 98; el-Kâsâni, a.g.e., VI, 87, 88, 
96; İbnü'-Hümâm, a.g.e., VII, 63, 70, 79; İbn Kudâme, el-Muğni, V, 25, 35, 
38; İbn Rüşd, a.g.e.,Il, 236; İbn Abidin, Reddül-Muhtar, Beyrut, t.y. 1V, 
487, 489; ez-Zühayli, el-Fıkhu'l İslâmi ve Edilletuh, IV, 855, 856; Mecelle, 
mad. 1414). 

Hanefilere göre, mudârabede ilk akit sırasında veya ana paranın nakit para 
kabilinden elde bulunduğu dönemlerde konulabilecek özel şartların taraflar 
için yararlı (mütid) olması gereklidir. Eğer özel şart, malı peşin parayla 
satma yasağı gibi yararsız (gayri müfid) sıkıcı şartlardansa geçerli olmaz 
(İbn-Âbidin, a.g.e., IV, 508). 


MÜELLİFİN KİTAP ÜZERİNDE, İÇİNDEKİ BİLGİLER 
ÜZERİNDE BİR HAKKI VAR MIDIR? 


Mesela, bir kimsenin evi vardır, ben o evin fotoğrafını çekebilirim ve 
fotoğraf çekmek için veya çektim diye para ödemek zorunda da değilim. 
Herhangi bir manzaranın fotoğrafını para vermeksizin çekebilirim. Çünkü 
sözkonusu şeyler, "mal" sayılmamaktadır. Ne satılabilir, ne de satın 
alınabilir. 

Ancak Müteahhirin ulema yani daha sonraki devirlerde gelmiş alimler buna 
karşı çıkmışlardır. Her ne kadar fıkıh kitaplarımız malı ayn (elle tutulup 
gözle görülen birşey) olarak tarif etmişlerse de, bu tarif o zamana göre 
yapılmıştır, ama zaman değişmiştir, değişen zamanla birlikte mal mefhumu 
da değişmiştir. O tarif o zamana göre yapılmış içtihadı bir tariftir. O devirde 
matbaa olmadığı için herhangi bir yazar, kitabın başkaları tarafından 
istinsah edilmesini, çoğaltılmasını, böylece daha çok insanın eserini okuyup 
istifade etmesini, yazdıklarının halk arasında yayılmasını zaten arzu 
ediyordu. Üstelik satmaya kalksa alıcı da bulamazdı. 

Matbaa ortaya çıktıktan, kağıt çoğaldıktan sonra, pek çok şahıs kitap 
bastırmak suretiyle alış verişe başladı ve bu iş ticaret haline geldi. 
Kitapçılık, yayıncılık, matbaacılık... birer ticari meslek oldu. Bunları 
gözönüne alan zamanımızdaki pek çok alim, zamanın değişmesiyle mal 
mefhumunun (kavramının) değiştiğini beyan etmişlerdir. Buna göre birşey, 
ister bir ayn olsun, ister bir menfaat olsun —-mademki fayda veriyor- 
mücerred hak da olsa mal'dır. O zaman bu malın alışverişi sözkonusu olur, 
şeklinde fetva vermişlerdir. Böylece fetva veren şahıslardan bazıları 
şunlardır: Abdurrahman El-İmadı, El-Lakanı... Bunlar ve aynı görüşte olan 
diğer alimler,tabii doğrudan teliften söz etmiyorlar; örfün değişmesi 
sebebiyle örfe göre bu hakların satışı caizdir, görüşündedirler. 

Son dönemin meşhur fakihlerinden Mustafa Ahmed Ez-Zerka da, 
"mütekavvem olan herşeyin ister ayn olsun, ister hukuk ve menafi olsun alış 
verişi caizdir" diye fetva veriyor. 

Şam Üniversitesi Şeriat Fakültesi öğretim üyelerinden Prof. Dr. Ahmed El- 
Hacı El-Kürdi de "telif ve tercüme, dini bir hizmet olduğu için alışverişi 
caiz değildir. Bu tür hizmetler sadece Allah rızasını kazanmak için 
yapılmalıdır. Ayrıca bunlar her alimin en önde gelen görevleri arasındadır. 
Her alim mutlaka hem lisanıyla hem de kalemiyle İslam'a hizmet etmekle 


mükelleftir. Öyleyse hiçbir suretle yazılan veya tercüme edilen eseri satmak 
caiz değildir" diyor. 

Prof. Dr. Salahaddin Abdullatif isimli alim de, zamanımızda örfün 
değişmesi sebebiyle, malın tarifi de değişmiştir, malın tarifinin içtihadı bir 
tarif olduğunu, dolayısıyla mal mefhumunun da değişmiş bulunduğunu 
söleyerek Ahmed El-Hacı El-Kürdi'ye itiraz ediyor. Benim de kanaitime 
göre, mademki, malın tarifi içtihadidir. 

Zaman ve örf değişmiştir. Öyleyse telif hakkının varlığından söz edebiliriz. 
Telif hakkı mal sayılır. Alış verişi de caizdir. Elbette müellif veya 
mütercimin Allah için yazması ve tercüme etmesi icab eder. Allah için 
yazmazsa, manen yararlanamayacaktır. Ama piyasaya arzetmek için de telif 
hakkını satabilir kanaatindeyim. Zaten telif veya tercümelerin satışı yeni bir 
hadisedir. Matbaanın bulunuşundan sonra ortaya çıkmıştır. Değilse Selef-i 
Salihin devrinde var olan birşey değildir. 


MÜEZZİN 


Namaz vakitlerinde ezânı âdâbına uygun bir şekilde okumakla görevli 
kimse. 
Ezan; sözlükte "ilan", "duyuru" demektir. İslâm fıkhında ise, namaz 
vakitlerini Rasülüllah (s.a.s)'den gelen belli sözlerle ilân etmeye denir 
(Necmuddin b. Hafs en-Nesefi. Taalibetu't-Talebe fi Istılâhâtı'I-Fıkhıyye, 
Bağdâd 1311 sh.10; Ali b. Muhammed el-Cürcani, et-Ta'rifat, İstanbul 1302 
sh. 6). 
Müezzin kelimesi Kur'an-ı Kerim'in (Yusuf, (12), 90 ile el-A'raf (7), 4) 
ayetlerinde "ilan edici", "duyurucu" manâsında kullanılmıştır: Bir de 
cennetlik olanlar, cehennemliklere şöyle çağırırlar: "Gerçekten biz, 
Rabbinizin vaad buyurduğu sevabı hak bulduk. Siz de Rabbinizin vaad 
buyurduğu cezayı hak buldunuz mu?" Onlar da; "Evet hak bulduk" derler. 
Bunun üzerine iki topluluk arasında bir çağırıcı (İlan edici, İsrafil (a.s) şöyle 
çağırır: 
"-Allah'ın lâneti, zâlimler üzerine olsun!" (el-A 'raf, 7/4). "Ey Rasülüm! 
Bütün insanlara haccı ilân et, gerek yaya olarak, gerek her uzak yoldan 
binek üzerinde senin huzuruna gelsinler" (el-Hacc, 22/27). "Ey Mü'minler! 
Allah'tan korkun ve (girdiğiniz) fâiz hesabından arta kalanını bırakın 
(almayın) eğer gerçek mü'minler iseniz. Yok eğer bu fâizi terketmezseniz 
bilin ki, Allah'a ve peygamberine karşı savaş ilân etmişsiniz (harbe 
girmişsiniz). Eğer fâiz almaktan tövbe ederseniz, ana paranız sizindir ve 
böylece ne zâlim olursunuz, ne de zulme uğrarsınız" (el-Bakara, 2/278- 
279). 
Müezzin olmak, günde beş defa ezan okuyarak insanları Allah'ın (cc) 
varlığına ve birliğine, Hz. Muhammed (s.a.s)'in Allah (c.c.)'nın son 
Peygamberi, kurtuluşa çağıran son elçisi ve insanlığın yegâne ve tek önderi 
olduğuna, Allah'a kulluk ederek "Kurtuluşa koşunuz! Kurtuluşa koşunuz!.. 
diyerek davet etmenin fazileti hakkında, Rasülüllah (s.a.s), şöyle 
buyurmaktadır: "Müezzinler kıyamet günü insanların en uzun boylu 
olanlarıdır" (Müslim ve Ahmed b. Hanbel'den Mansur Ali Nâsıf et-Tâc, el- 
Câmiu'l-Usül fi Ehâdis er Rasül, I, 161). 
Abdullah b. Abdurrahman (r.a.) Ebu Said el-Hudri (r.a.)'nin kendisine şöyle 
dediğini rivayet eder: "Senin koyun ve kır hayatını sevdiğini görüyoruz. 
Koyunların arasında kırlarda namaz için ezan okuduğunda sesini yükselt. 


Çünkü müezzinin sesini duyan her insan, her cin ve her şey, kıyamet 
gününde ona şahidlik edecektir." Ebu Said, bunu Rasülüllah (s.a.s)'den 
işittiğini söyledi (Buhâri ve Nesâi'den et-Tâc, I, 161). 

Ebu Hüreyre (r.a.), rivayet ettiğine göre, Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurdular: 
"İmam, (arkasında duranların namazlarının) kefilidir. Müezzin ise 
(müslümanların ibadetlerinde) güvenilir kişidir. Allah'ım! İmamları 
(başkasına örnek olacakları) doğru yola ilet ve müezzinleri affet" (Ebü 
Dâvud, Tirmizi'den naklen et-Tac, I, 161). Yine Ebu Hüreyre (r.a.)'ın 
rivayetine göre Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurdular: "Müezzinin günahları 
sesinin ulaştığı yerleri de doldursa affolunur. Kıyamet gününde yaş ve kuru 
sesini duyan her şey ona lehinde şahitlik eder" (Ebu Davüd, Tirmizi'den 
naklen et-Tac, 1,161). İbn Mâce'nin bir rivayetinde ise Rasülüllah; 
"Müslümanların, müezzinlerin boyunlarında iki emaneti vardır: Namazları 
ve oruçları"(et-Tac, 1,161, dipnot,10). 

İbn Ömer (ra.) rivayetine göre Rasülüllah (s.a.s)'in iki müezzini vardı: 
Bilal-i Habeşi (r.a) ve âmâ olan Abdullah b. Ümm-i Mektüm (ra) 
(Müslimden, et-Tac, I, 165). 

Müezzinin ezan okuması karşılığında ücret almasının caiz olup olmadığı 
ihtilaf konusudur. İhtiyacı varsa, almasında bir sakınca görülmemiştir. 
Müezzinlerde şu vasıflar bulunmalıdır: 

Müezzinin, müslüman ve akıllı olması şarttır. Bülug şart değildir. 
Mümeyyiz çocuklar da ezan okuyabilirler. Sarhoşun, büyük günah 
işleyenin, kadının, oturanın, cünübün ezan okuması mekruhtur. 

Müezzinin haramdan sakınması, güvenilir takva sahibi ve ihlaslı olması, 
namaz vakitlerini bilmesi, abdestli olması, cemaati kaçırabilecek kişileri 
ikaz etmesi, ezanı yüksek bir yerde ve kıbleye yönelerek usülüne uygun bir 
şekilde okuması, güzel ve yüksek sesli olması müstehaptır. 

Müezzin "Hayye ale's-salah" derken sağa; "Hayye ale'l-felah" derken sola 
döner. Minarede okuyorsa kıbleye yönelerek ezana başlar ve sağ tarafa 
doğru şerefeyi dolaşır. Kıbleyi arkasına almamaya dikkat eder. 

Müezzin, ezan okurken basit söz, konuşma ve hareketlerden sakınmalı, 
vakar ve ciddiyet sahibi olmalıdır. 


MÜFLİS(İFLAS ETMİŞ) 


Malı borcunu karşılamayan veya borcuna karşılık hiç malı bulunmayan 
kimse anlamında bir İslâm hukuku terimi; dünyada kazandığı sevapların 
ahiretteki hesaplaşmada, haksızlık yaptığı kimselere dağıtılması sonucu, 
elinde sevap kalmayan ve cehennemlik durumuna düşen kimse; iflâs 
mastarından ism-i fâil bir sözcük. İflâs, fels, feles ve tetlis aynı kökten 
sözcüklerdir. 

Fels; altın veya gümüş dışında demir, bakır, nikel gibi başka madenlerden 
basılmış olan madeni para demektir. Bu sözcüğün Arap diline lâtince 
"follis"ten geçtiği öne sürülmüştür. İmparator 1. Anastius (M. 491-518)'un 
meskükât nizamnamesinde 40 Nummialık Bizans sikkeşinin adıdır. Çoğulu 
"fülüs"tür. Bizans bakır sikkelerinin ayarı, M. 7. yüzyıldan sonra çok 
bozulduğu için, Araplar bunları sikke olarak kabul edip tedavülde 
kullanmamışlardır. İslâm âleminin en eski, ilk bakır sikkesi Şam'da basılmış 
olan bir felstir. Emeviler devrindeki bu kullanımda da felsler mutlak 
kıymetli bir sikke gibi değil, ancak kesirleri tamamlamak için ufak para 
olarak kullanılmışlardır. Feles, malı tüketip paraya, pula, yani ufaklık 
paraya muhtaç duruma düşmek demektir. İflâs ise, malı tüKerimek 
anlamına gelir ki; malı tükenen kimseye de "müflis" denir. 

Kur'ân-ı Kerim'de fels kökünden herhangi bir terim yer almamıştır. İflâs, 
teflis veya müflis kelimeleri daha çok Hadislerde kullanılmıştır. Kişi mal 
varlığını dünyada kaybedebileceği gibi, âhiretteki en önemli değerleri olan 
iyi amellerini ve bunların bedeli durumundaki "ecir ve sevab'ını da 
kaybedebilir. Bu yüzden Rasülüllah (s.a.s), iflâs'ı dünya ve âhiret yönüyle 
ifade etmişlerdir. 

Ebü Hureyre (r.a)'den rivayete göre, Allah ın elçisi, Ashab-ı kirama; 
"Müflis'in kim olduğunu bilir misiniz?" diye sormuş, onlar da; "Ey Allah'ın 
elçisi! Bize göre, müflis, parası ve malı olmayan kimsedir". Rasül-i Ekrem 
şöyle buyurdu: "Benim ümmetimin müflisi o kimsedir ki, kıyamet günü 
namaz, oruç ve zekât getirecek, fakat buna sövmüş, filancaya zina iftirası 
yapmış, falancanın malını yemiş, şunun kanını akıtmış, bunu dövmüş olarak 
gelecektir. Sonra (yaptıklarının hesabını vermek için) oturacak; kısas 
olarak, bu haksızlığa uğrayanlar onun sevaplarından (haklarını) alacaklar. 
Eğer sevapları yeterli olmazsa, haksızlık ettiği kişilerin günahlarından 
alınıp, ona yükletilecek ve sonra ateşe atılacaktır" (Müslim, Birr, 60; 


Tirmizi, Kıyâme, 2; Ahmed b. Hanbel, II, 303, 334, 372). Bu hadisten, 
Sahabenin parası ve malı bulunmayan kimseyi müflis kabul ettiği 
anlaşılmaktadır. Rasülüllah (s.a.s), buna ahiretteki değerlerini kaybeden 
kişiyi de ilâve etmiştir. 

Ancak, "müflis"e, bir fıkıh terimi olarak, ayrıca borcunun bulunması unsuru 
da eklenmelidir. Nitekim Hanefi ve Hanbeli fıkıh kaynaklarında müflisin 
tarifi şöyle yapılmıştır: "Müflis; borcu malından, gideri gelirinden daha çok 
olan kimsedir" (İbn Kudâme, el-Muğni, Beyrut 1968, IV, 455). Mecelle'nin 
tarifi şöyledir: "Medyün-i müflis yani düyünu malına müsavi yahut ezyed 
olup da guremâsı (alacaklıları) ticaretle malının zayi olmasından veyahut 
malını kaçırmasından veya aharın üzerine geçirmesinden havf ile hakime 
müracaat ederek malında tasarruftan yahut ahara borç ikrarından hacr 
olunmasını talep ettiklerinde hâkim ol kimseyi hacr eder ve emvâlini satıp 
esmanını beyne'l-guremâ taksim eyler" (Mad. 999). 

Yukarıdaki bilgilerin ışığında iflâsı şu şekilde tarif edebiliriz: İflâs, hâkimin, 
borçlunun ödemesi gereken borçlarını ödemekten acze düşmesi sebebiyle, 
yani borçlarını nakitle ödeyememesi ve malvarlığının da yetersiz olması 
yüzünden, onun haczi mümkün ve caiz olan bütün mallarını, alacaklıların 
yararlanmasına tahsis etmesidir. İşte bu şekilde, borçlarını ödemekten aciz 
duruma düşen kimseye de müflis denir. 

Çoğunluk İslâm hukukçularına göre, malın borca batık olması, başka bir 
deyimle iflas hali bir hacr sebebidir. Hacr; bir kimseyi belli sebeplerden 
ötürü kavli tasarruflarından ve yaptığı akitlerin bağlayıcı olmasından 
alıkoymaktır. Hacr altında bulunan kimseye "mahcür (kısıtlı)" denir: Kişiyi 
hacr altına almanın iki sebebi olabilir. a) Ya kişi kendisi veya malı 
bakımından korunur; b) Ya da üçüncü kişilerin zarara girmesi önlenmek 
istenir. Akıl hastası, küçük sefih ve malını saçıp savuran kişinin 
kısıtlanması, kendi yararı içindir. İflâs eden borçlunun kısıtlanması 
alacaklıların; ölüm hastasının kısıtlanması ise, terekenin üçte birinden 
fazlası da mirasçıların haklarını korumak amacına yöneliktir (bk. "Hacr" ve 
"İflâs" maddeleri). 

Ebü Hanife'ye göre, malı borca batık olsa bile borçlu hacr edilemez. Çünkü 
o, akıl bakımından tam ehliyetli olduğu için tasarruf ve insanlık hürriyetini 
korumak gerekir. Ancak borçlarını ödemesi için de gerekli tedbirler 
alınabilir. Meselâ; borçlu, kendiliğinden borçlarını ödemezse hapsolunur ve 
malını satarak borcunu ödemeye zorlanır. 

Ebü Yüsuf, İmam Muhammed; İmam Şâfii, İmam Mâlik ve İmam Ahmed 


b. Hanbel'e göre, serveti, vadesi gelen borçlarını karşılayamayacak durumda 
bulunan borçlu, alacaklıların isteği üzerine hâkim tarafından hacr olunur. 
İşte bu kimseye müflis denir. Bu; borcu malından daha çok olan kimsedir. 
Ancak Mâlikiler, müflis borçlunun, kazai bir hükme ihtiyaç olmaksızın da 
hacr edilebileceğini söylerler. 

Müflis borçlu hacr edilince tasarruf ehliyeti kısıtlanır ve mümeyyiz küçük 
gibi olur. Artık onun, alacaklılara zarar veren mâli tasarrufları, onların 
icazetine bağlı olarak sahih olur. Bu tasarruflar hibe ve vakıf gibi sırf 
teberru niteliğinde olsun veya bir malı değerinden daha az bir fiyatla satma 
yahut değerinden daha fazla bir fiyatla mal satın alma gibi müsamahalı bir 
ivazlı tasarruf kabılinden bulunsun sonuç değişmez. Eğer alacaklılar icazet 
verirse, tasarruf yürürlülük kazanır; aksi halde bâtıl olur. 

Kısıtlının alım-satımı rayiç bedelle yapılmışsa, geçerli olur. Eğer gabn 
ölçüsünde piyasa fiyatı dışına çıkılmışsa, alıcı hastanın satım akdinde 
olduğu gibi ya gabn miktarını (eksikliği) tamamlar veya akdi feshedebilir. 
Ancak bu kimse, emsal mehirle evlenebilir; boşama; muhâlea ve benzeri 
aile hukuku tasarruflarında bulunabilir. Diğer yandan, alacaklılar aleyhine 
bir durum söz konusu olmadığı için, lehine yapılan hibe ve teberruları kabul 
edebilir. Hanefilerde, Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'in görüşü ile fetvâ 
verilerek, borçluluk veya iflâs bir hacir sebebi sayılmıştır (İbn Âbidin, 
Reddü'l-Muhtâr, Mısır, t.y., V,101,102,105 vd.; el-Meydâni, el-Lübâb, 
Kahire, t.y., Il, 20; ez-Zeylai, Tebyinü'l-Hakâik, V,199; eş-Şirbini, a.g.e., 
Mısır, t.y., 11,146; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Mısır, t.y., II, 280; ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, IV, 132, 133). 
Malın zorla satılarak bedelinin alacaklılara ödenmesi prensibi zamanla 
kötüye kullanılmış; borçlular mallarını alacaklılardan kaçırmak için 
muvazaalı olarak başkasına satış göstermiş, bir hayra veya çocuklarına 
vakfetmiş ya da hibede bulunmuştur. İşte bu durum karşısında müteahhirün 
(bk. "Müteahhirün" maddesi) hukukçuları borcu servetini aşmış kimselerin 
kısıtlı olmasalar bile, alacaklılar razı olmadıkça hibe ve vakıf gibi 
tasarruflarının, yürürlülük kazanamayacağına fetva vermişlerdir. Hanbeli ve 
Mâliki fakihlerinden sonra Hanefiler de bu yolda fetva vermişlerdir. 
Nitekim Kanuni ve II. Selim devirlerinde Şeyhülislamlık yapan Ebussuud 
Efendi, sultana arzettiği marüzatında bu hükmü açıkça belirtmiştir (Hamdi 
Döndüren, Delilleriyle İslâm Hukuku, İstanbul 1983, 144). 

Müflis olarak vefat eden kimsenin hak, alacak ve borçları artık tereke 
üzerinde devam etmektedir. Onun mal, hak ve alacaklarının mülkiyeti 


mirasçılarına intikal eder. Borçları ise yalnız terekede kalır ve onu bağlar. 
Hanefi ve Şafiilere göre, borçlar tereke varsa veya kefille takviye edilmişse 
zimmet borcu olarak devam eder. Aksi halde terekenin karşılamadığı borç 
miktarı dünya hukuku bakımından düşer (Bilmen, İstilâhât-ı Fıkhiyye 
Kâmusu, İstanbul 1970, V, 221-223, 232; Senhüri, Masâdiru'l-Hak, y.y., 
1958, V, 84; Hayreddin Karaman, Mukayeseli İslâm Hukuku, İstanbul 
1987, II, 321-322; Fahreddin Atar, İslâm İcra ve İflâs Hukuku, İstanbul 
1990, s. 302, 303). 

Diğer yandan mirasçılar borca batık terekeyi, bütün borçları ödemek 
suretiyle satılmaktan kurtarabilirler. Ancak yalnız terekenin kıymetini 
ödemekle satışa engel olamazlar. Bu duruma göre, borca batık terekenin 
iflâs hükümlerine göre işleme tabi tutulması için iki şartın gerçekleşmesi 
gerekir. a) Terekenin borca batık olduğunun sabit bulunması, b) 
Mirasçıların, borcun tamamını ödeyerek terekeyi kurtarmak istememeleri. 
Burada, mirasçıların bütün borçları ödemeyi kabul etmemeleri mirasın reddi 
niteliğindedir. Bu durumda, ölenin mal varlığı nakit paraya çevrilerek 
alacaklılara, alacakları oranında paylaştırılır. Meselâ; tereke, borçların 
yarısını karşılayacak durumda ise, bütün borçların yarısını ödemekle 
yetinilir. Kefil bulunmaz ve mirasçılar da kendi rızalarıyla mürislerinin 
bıraktığı bu borcu özel servetleriyle ödemeyi kabul etmezlerse, terekeyi 
aşan borç kısmı dünya hukuku bakımından düşer. Onun hesabı artık âhirete 
kalmış bulunur. Günümüz beşeri hukuklarında da, borca batık terekeyi, 
mirasçıların belirli süre içinde reddetme hakları genellikle kabul 
edilmektedir (İbn Âbidin, a.g.e., V, 416; İbn Kudâme, a.g.e., IV, 483; Ali 
Efendi, Fetâvâ, Il, 355, 356, 358; Ali Haydar, Düreru'l-Hukkâm, İstanbul 
1919, 1330, TI, 327). 


MUĞÂRESE 


Muğârese akdi, İslâm hukukçuları arasında değişik şekillerde 
yorumlanmıştır. Bu, dikilecek ağaçların toprak sahibi ile diken arasında yarı 
yarıya paylaşılması anlaşmasıdır. Mâlikiler dışındaki İslâm hukukçuları 
bunu caiz görmediler. 

Hanefilere göre, bir kimse boş arazisini, ağaç dikip, daha sonra arazisini ve 
ağaçlarını, aralarında yarı yarıya ortak olmak üzere, belirli yıllar için 
başkasına verse; bu, üç bakımdan caiz olmaz: a) Ortaklıktan önce mevcut 
olan bir şeyde yani arazide, işletmecinin (ağaç dikecek kimse) çalışmasını 
değil, ortak olmasını şart koşmak. Bu, işçinin işi cinsinden elde edilen 
şeyin, bir kısmı karşılığında kiralanması demektir. Değirmencinin, ücretini, 
öğüttüğü un cinsinden alması (kafizü't-tahhân) hadisle yasaklanmıştır (eş- 
Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 292 vd). Boyacının kumaşı kendi boyasıyla 
boyayıp, boyama ücreti olarak kumaşın yarısını alması da böyledir. İşte 
muğârese akdi de buna benzer. b) Toprak sahibi toprağın yarısını ağaçların 
tamamına, diğer yarısını da işletmecinin çalışmasına bedel (ıvaz) 
yapmaktadır. Burada işletmeci, toprağın yarısını akit sırasında mevcut 
olmayan, bilinmeyen ağaçlar karşılığında satın almaktadır. Bu ise akdi fasit 
kılar. İbn Âbidin bu ikinci sakıncayı esas almıştır. c) Toprak sahibi, bir 
işçiyi, toprağım, işçinin kendi âletleriyle ağaçlandırması, onun çalışmasıyla 
ve garar söz konusudur. 

Muğârese fasit olunca, dikilen ağaçların ve meyvelerin hepsi toprak 
sahibine ait olur. İşletmeci ise diktiği ağaçların dikme tarihindeki kıymetini 
ve çalışması için de ecr-i mislini alır. 

Diğer yandan Hanefiler bu durumda toprak sahibinin, dikilen fidanların 
yarısı karşılığında toprağın yarısını satması ve işletmeciyi kendi hissesinde 
çalışmak üzere, az bir ücretle, meselâ üç yıl gibi bir süreyle kiralaması 
hâlinde muğâreseyi geçerli sayarlar. Yine, toprak üzerinde değil de, yalnız 
ağaç ve meyveler üzerinde yapılacak bir muğârese anlaşmasını da câiz 
görürler(İbnü'l-Hümâm, Tekmiletu Fethı'l-Kadir, VI, 49; Zeylai, 
Tebyünü'l-Hakâik, el-Emirıyye, V, 286; el-Meydâni, el-Lübâb, II, 234; İbn 
Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, V, 203 vd; ez-Zühayli, el-Fıkhu'1-İslâmi, V, 651 
vd). 

Mâlikilere göre, başkasının arazisine ağaç dikip yetiştirme üç şekilde 
olabilir. Ya iş akdi ile olur. İşletmeci, toprak sahibine belli ücretle ağaç 


diker. Ya, bir ödül karşılığında (cuâleciâle) olur. Yetişecek ağaçlardan bir 
hisse kendisine ait olmak üzere ağaç diker. Yahut da muğârese, işletmecinin 
ağaç, meyve, ve topraktan bir hisse kendisine ait olmak üzere başkasının 
mülküne ağaç dikmesidir. Bu akit beş şartla geçerli olur: 

a) İşletmeci toprağa köklü ağaç cinsi şeyler ekmelidir. Ekin, sebze ve 
baklagiller gibi bitkiler üzerinde bu akit olmaz. 

b) Ağaçlar aynı cins veya yetişme bakımından birbirine yakın cinsler 
olmalıdır. 

c) Muğârese akdi süresinin, ağaçların büyüme, kesilme veya meyve verme 
özellikleri dikkate alınarak belirlenmelidir. 

d) İşletmecinin, ağaç ve topraktan belli bir hissenin sahibi olması gerekir. 

e) Muğâresenin vakıf arazisinde olmaması gerekir. 

Sonuç olarak, muğârese Hanbelilerin dediği gibi, yalnız ağaç veya 
meyvelerin belirli kısmı işletmeciye ait olmak üzere caizdir. Hanefilere göre 
ise, ağaçlar ve meyveler toprak sahibi ve işletmeci arasında ortak olmak 
üzere yapılacak muğârese akdi geçerli olduğu gibi, satım ve iş akdi 
Vasıtasıyla toprak ve ağaçlarda birlikte ortaklık tesis edilerek, muğâreseyi 
geçerli hale getirmek de mümkündür. Bu şöyle olur: 

Toprak sahibi toprağın yarısını, diğer fidanların yarısı karşılığında satar ve 
işletmeciyi kendi hissesinde çalışması için az bir ücretle, meselâ üç yıl 
süreyle işçi olarak tutar (İbnü'-Hümâm, a.g.e., VII, 49; Zeylai, a.g.e.,V, 
286; ez-Zühayli, a.g.e., V, 653, 654). 


MUĞAYYEBÂT-I HAMSE(BEŞ BİLİNMEYEN ŞEY) 


Beş bilinmeyen gayba ait şey anlamında Kur'ani bir tabir. Bunlar, 
Lokman süresinin otuzdördüncü âyetinde geçen ve ilmini Allah'ın kendi 
zatında sakladığı gayb anahtarlarıdır. Hz. Peygamber (s.a.s), Ibn Ömer'den 
rivâyet edilen bir hadiste: 

"Gaybın anahtarları beştir" buyurarak Lokman süresinin, "Kıyamet saatinin 
bilgisi şüphesiz ki Allah'ın katındadır. Yağmuru O yağdırır. Rahimlerde 
olanı O bilir. Hiç kimse yarın ne kazanacağını bilmez ve hiç kimse hangi 
yerde öleceğini bilmez. Şüphesiz Allah her şeyi bilir ve herşeyden 
haberdardır" mealindeki otuz dördüncü âyetini okumuştur (M.Ali Nâsıtf, et- 
Tâc, Buhari'den naklen, IV, 282). 

Bu beş şeyi Allah'tan başkası bilmez, Ancak Allah bunlardan birine veya 
bir kaçına ait bilgiyi dilediğine verebilir. Bu verilen bilgi de, yine Allah'ın 
bilgisi yanında sınırlıdır. 

Bu beş şeyi Allah'tan başkası hem külli, hem cüzi olarak, kapsamlı, geniş ve 
ayrıntılı olarak bilmez (Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili, VI, 
3853). 

"Tefsircilerden bazıları, Allah Teâlâ bu âyet ile beş şeyi bilmeyi 
başkasından nefyetti, diyorlar. Gerçi öyle ama kastedilen o değildir. Çünkü 
Allah Teâlâ mesela Tufan zamanında bir kum yığınındaki bir zerreyi ve 
rüzgârın onu doğudan batıya kaç kere götürüp getirdiığını ve nerede 
bulunduğunu bilir. Bunu başkası bilmez (yâni yaradılanlar tarafından 
bilinmeyen daha pek çok şey vardır). Şu halde burada önemli olan, meselâ, 
"Kıyamet günü ne zamandır?" diye sorulduğunda verilecek cevap şudur: 
"Onu, Allah'tan başkası bilmez. Ancak o gün muhakkak olacaktır" 
(Fahrüddin er-Razi, Mefatihü'l-Gayb, 1289, VI, 749). 

Allah bildirmediği takdirde bu bilinmeyenleri ne bir rasül, ne bir nebi, ne de 
mukarrab melekler bilemezler. 

"Gaybın anahtarları O'nun yanındadır. Onları O'ndan başkası bilmez" (el- 
En'ân, 6/59). 

"Allah sizi gayba vakıf kılacak değildir. Fakat Allah, elçilerinden dilediğini 
seçer (onu gayba muttali kılar)" (Alu Imrân, 3/179). 

"O, gaybı bilendir. Kendi görünmez bilgisini kimseye göstermez. Ancak 
razı olduğu elçilere gösterir" (el-Cin, 72/26). 

Cibril hadisinde Hz. Peygamber (s.a.s)'e: 


"Ey Allah'ın Rasülü kıyamet ne zamandır?" diye sorulan soruya: 

"Bu konuda sorulan kişi sorandan daha bilgili değildir. Fakat sana onun 
şartlarından (alametlerinden) haber vereceğim: Cariye, efendisini 
doğurduğu zaman bu onun alametlerindendir. Yalınayak baldırı çıplakların 
insanlara reis oldukları zaman da bu onun alametlerindendir. Beş şey vardır 
ki, onları ancak Allah bilir. Kıyamet saatinin bilgisi şüphesiz ki Allahın 
katındadır. Yağmuru O yağdırır, rahimlerde olanı O bilir. Hiç kimse yarın ne 
kazanacağını bilmez" cevabını vermiştir (Buhari, Iman, 18). 

Imam Maverdi ve Kuşeyri'nin bildirdiğine göre yukarıda geçen âyetin inişi 
hakkında da şu hadis rivâyet edilir: 

Varis b. Amr adında bir adam Hz. Peygamber'e gelerek: "Karım gebedir ne 
doğuracağını bana haber ver. Ülkemizde kuraklık var yağmurun ne zaman 
yağacağını bana haber ver. Ne zaman doğduğumu biliyorum, ne zaman 
öleceğimi bana haber ver. Bu gün ne yaptığımı biliyorum, yarın ne 
yapacağımı bana haber ver. Kıyametin ne zaman kopacağını da bana bildir" 
Bunun üzerine yukarıdaki âyet inmiştir (Kurtubi, el-Cami li Ahkâmil- 
Kur'ân, XIV, 83). 

Allah Teâlâ kıyamet gününü bir gayb olarak bırakmış ve kendisinden başka 
kimseye onun zamanını bildirmemiştir. "Kıyametin bilgisi Allah'a havele 
edilir" (el-Fussilet, 41/47). 

"Sana, gelip çatması ne zaman, diye kıyamet saatini soruyorlar. Onun 
saatini söylemek nerede, sen nerede? Onun gerçek bilgisi Rabbine aittir" 
(en-Nâziât, 79/41,44). 

Kıyametin ne zaman kopacağını bildirmemesinin hikmetine gelince, bu 
suretle insanlar daimi bir uyanıklık ve bekleyiş hali içinde 
bulunmayacaklar, hazırlıklı olarak bekleyeceklerdir. Bu ruh haline sahip 
olmayanlar ise, gaflet halinde iken ansızın yakalanacaklar ve hazırlık 
yapmaya fırsat bulamayacaklardır. 

Yağmurun ne zaman yağacağını da Cenab-ı Hak bilir ve onu dilediği zaman 
indirir. Insanlar, tecrübeler ve aletler vasıtasıyla onun yağacağı zamanı 
yaklaşık olarak bilebilirler, ama yağmur sebepleri yaratacak güce hiç bir 
zaman mâlik olamazlar. Âyet-i Kerime Allah'ın yağmuru indirdiğini 
belirtmekte, kâinattaki sebepleri O'nun meydana getirerek tanzim ettiğini 
bildirmektedir. Bu durumda yağmurun Allah'a tahsisi kudret bakımındandır. 
Rahimlerde bulunanın bilgisi de yalnızca Allah'a ait bilgilerdendir. 
Rahimlerde bulunanı, hele gebelik süresinin ortasına kadar kesin olarak 
sadece Allah bilir. Çünkü o sürede rahimlerin taşıdığı varlığın hacmi veya 


cismi bulunmaz. Taşınan varlığın erkek mi, dişi mi, beyaz derili mi, siyah 
derili mi, tam mı, noksan mı, olduğu bilinmez. Bu yüzden de Allah'tan 
başka kimse onu bilemez (Seyyid Kutub, Fi Zilali'I-Kur'ân, (Terç. O. Saraç, 
IH. Şengüle, B. Karlığa)XI, 493, 494; (Ibn Kesir Hadislerle Kur'an-ı Kerim 
Tefsiri, (Haz, B.Karlığa, B.Çetiner), XII, 6429). 

Bulut, rüzgâr, barometre gibi bazı alet ve işaretlerden yağmura, ceninin bazı 
durumlarından ve hareketlerinden erkek veya dişi olduğuna karar vermek 
tarzında olan zanni istidlaller, bu konulardaki bilgilerin Allah'a ait oluşu 
gerçeğine aykırı değildir. Çünkü zan ilim değildir. Tlim, şüphesiz olandır (H. 
Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili, VI, 3854). 

Kimse yarın ne kazanacağını, bilmez. Iyilik mi, kötülük mü; fayda mı, zarar 
mı; zorluk mu, kolaylık mı; sağlık mı, hastalık mı geleceğini; itaat mi, isyan 
mı edeceğini bilmez. Buradaki kazanç sözü malı hususlardan çok genıştır. 
Insanın o gün elde edeceği şeylerin hepsini içine alır. Bunun için Cenab-ı 
Hak şöyle buyurur: 

"Hiç bir şey için, bunu yarın yapacağım, deme. Ancak, Allah dilerse 
yapacağım, de" (el-Kehf, 18/23). 

Aynı şekilde, hiç bir nefis nerede öleceğini bilmez. Yani insan öleceği yerin 
denizde mi, karada mı, bir ovada veya dağda mı olacağını bilmez. Bir 
Hadis-i şerifte; 

"Allah Teâla bir kulun canını bir yerde almayı murat ettiği zaman, onun için 
orada da bir ihtiyaç yaratır" buyurulur. 

Işte bu da insan gözünün ve kulağının erişemediği kapalılığın gerisinde 
kalan ve Allah'ın, bilgisini kendi zatı için ayırdığı hususlardandır. 

Işte beş bilinmeyen-muğayebât-ı hamse- bunlardır. Bunlardan bir kısmının 
bilgisini Cenab-ı Hak, Peygamberler ve mukarab melekler gibi 
varlıklardan dilediğine sınırlı olarak verebilir. Bazılarının bu şekilde 
bilmesi, bunların Allah'a mahsus bilgiler olmasına aykırı değildir. Çünkü 
Allah'a mahsus olan ilim gaybte iken her birinin hallerine, en ince noktasına 
kadar ilmi tam ve kâmildir: Meleklerin ve bazı özel şahısların muttali 
olabileceği ilim ise, az çok delilleri gerçekleşmiş, bir yönden noksan bir 
ilimdir (Elmalılı Hamdi Yazır, a.g.e., 5.3854; Kurtubi, el-Cami, XIV, 83, 
Ismail HakkıBursevi, Ruhü'i-Beyan, VLI, 102, 105). 


MUHÂKALE (ZİRAAT ORTAKÇILIĞI) 


Ortakçılık yapma, ekini başağında iken satma. Bir terim olarak 
muhâkale genel anlamda "müzâraa (Ziraat ortakçılığı)" ile eş anlamlıdır. 
Tarla anlamına gelen "hakl" sözcüğünden "müfâale" vezninde bir mastardır. 
Ziraat ortakçılığı için "muâmele" veya Hayber kelimesinden türetilen 
"muhâbere" terimleri de kullanılır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber 
topraklanm fethedince, oranın tarıma elverişli topraklarını eski sahipleri 
olan yahudilerin elinde "ziraat ortakçılığı" statüsü ile bırakmıştı. 

Ebü Hanife'ye göre, çıkacak ürünün üçte bir, dörtte bir gibi bir oranda 
paylaşma esasına dayanan ziraat ortakçılığı geçersizdir. Dayandığı delil şu 
hadistir "Hz. Peygamber (s.a.s), ziraat ortakçılığını (muhâbere) 
yasaklamıştır" (Buhâri, Müsâkât,17; Müslim, Büyü, 81-85, 93, 121; Ebü 
Dâvud, Büyü", 33; Tirmizi, Büyü", 55, 70). Hadisteki muhâbere; bir araziyi 
çıkacak ürünün bir bölümü karşılığında kiralamak demektir. Bu ise 
değirmencinin bir hububatı kendi cinsinden belli yüzde ile un yapmasına 
benzer ki, Hz. Peygamber bunu da yasaklamıştır. Ziraat ortakçılığında 
çalışmanın karşılığı olan ücret belirsiz olmakta veya madüm bulunmaktadır. 
Bütün bunlar akdi fasit kılan durumlardır. Ebü Hanife'ye göre, Hayber 
toprakları ile ilgili uygulama "Mukâseme Haracı" niteliğindedir (bk. el- 
Meydâni, el-Lübâh Dersaadet, İstanbul (t.y.), 11, 228). Bu çeşit harac; harac 
arazisinden elde edilecek ürünün belli oranlarını vergi olarak almaktır. 
Çıkacak ürünün 1/2,1/3,1/4'ünü almak gibi... Burada uygulama öşür gibi 
olur (bk. "Harâc" ve "Öşür" mad.). 

Ebü Yüsuf ve İmam Muhammed'e göre, ziraat ortakçılığı câizdir. Delil şu 
hadistir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber halkı ile çıkan ürünün yarısı 
üzerinde Ziraat ortakçılığı yapmıştır" (bk. Buhâri, İcâre, 3; Şurüt, 14; 
Meğâzi, 40; Ebü Dâvud, İmâre, 24, 44; Ahmed b. Hanbel, Müsned, |, 15). 
Bu ortaklığın geçerli olması için bu iki imama göre aşağıdaki üç şartın 
bulunması gerekir. 

1. Toprak ve tohum bir taraftan; işçilik ve tarım âletleri diğer taraftan, 

2. Toprak bir taraftan; işçilik, tarım âletleri ve tohum diğer taraftan, 

3. Toprak, tarım âletleri ve tohum bir taraftan; işçilik diğer taraftan. Bu üç 
durumda ziraat ortakçılığı caiz ve geçerlidir. 

Eğer toprak ve tarım âletleri bir taraftan, tohum ve işçilik diğer taraftan 
olursa bu ortaklık geçersizdir. Çünkü bu durumda toprak sahibi kiracı 


sayılsa; tarım âletlerinin toprak sahibine ait olması, kira akdini fasit kılar. 
Çünkü tarım âletlerini (hayvan, traktör, römork, harman makinası vb.) 
toprağa bağımlı kılmak mümkün olmaz. Zira bu ikisinin yararlanma yönleri 
farklıdır. Eğer işletmeci kiracı olarak kabul edilse, bu durumda da tohumun 
ona ait olması, akdi fasit kılar. Çünkü tohum işçiye ait olmaz (el-Meydâni, 
a.g.e., II, 229, 230; bk. "Ziraat Ortakçılığı', "Arazi" ve "İcâre" maddeleri). 
Muhâkele özel anlamda, buğdayın başağında iken kendi cinsi olan belli 
miktarda buğday karşılığında satılmasıdır. Burada bir ortakçılıktan çok 
satım akdi söz konusudur. Hz. Peygamber "muhabere" gibi "muhâkele"yi 
de yasaklamıştır (bk. Buhâri, Müsâkât, 17; Müslim, Büyü', 81-85, 93, 121; 
Ebü Dâvud, Büyü", 33). Bu yasağın nedenini şu şekilde açıklayabiliriz: 
Tarım ürünlerinin olgunlaşmadan ve hasattan önce satılması hadis-i şerifle 
yasaklamıştır (bk. Buhâri, Büyü, 82, 83, 85, 87; Müsâkât,17, Müslim, 
Büyü", 51-57; Ebü Dâvud, Büyü ; 22; Tirmizi, Büyü", 22; İbn Mâce, Ticârât, 
32; Mâlik, Muvatta', Büyü", 10). 

Ancak taneli bitkiler veya meyvalar olgunlaştıktan ve büyümesini 
tamamladıktan sonra belli bir para karşılığında satılabilir. Çünkü artık 
kuraklık, sıcak vb. iklim değişmeleri yüzünden taraflar için riziko kalkmış 
olur. Böyle bir satışta, satış bedeli nakit para olunca bir sakınca söz konusu 
olmaz. On dönümlük buğday ekili tarlanın buğday hasat edilecek bir 
duruma geldiği sırada, şu kadar lira karşılığında satılması gibi. Alıcı, ne 
kadar buğday elde edebileceğini ve işçiliği dikkate alarak hesap yapar ve 
pazarlık ederek taraflar anlaşırlar. 

Muhâkale işleminde ise aynı on dönümlük buğday tarlası peşin teslim 
edilecek belli miktar buğday karşılığında satılmış olur. Burada belli miktar 
buğdayın miktarı tahmin ve zanna dayanan başağındaki buğdayla vadeli 
olarak mübadelesi söz konusudur. Halbuki ölçü, tartı veya standard olup 
sayıyla alım-satımı yapılan benzer eşyanın mübadeleşinin, cins bir olunca, 
peşin ve eşit miktarda olması gerekir. Cinsler farklı olursa, yine peşin olmak 
şartıyla miktarlar değişebilir. Aksi halde faiz işlemi ortaya çıkar. Ubâde b. 
es-Sâmit (r.a)'ten nakledilen ve altı maddeyi kapsayan hadis bu konuyu 
düzenlemiştir. Hadis şöyledir: "Altın altınla, gümüş gümüşle, buğday 
buğdayla, arpa arpayla, hurma hurma ile, tuz tuz ile aynı cins mübadele 
edilecekse eşit ve peşin olarak satılırlar. Ancak cinsler değişik olursa peşin 
olmak, şartıyla istediğiniz gibi satış yapınız".(Müslim, Müsâkat, 81; Ebü 
Dâvud, Büyü ; 18; Ahmed b. Hanbel, V, 314, 320; Riba hakkında geniş 
bilgi için bk. Hamdi Döndüren Çağdaş Ekonomik Problemlere İslâmi 


Yaklaşımlar, İstanbul 1988, s. 57-86). 

Sonuç olarak Muhâkale'nin bu özel durumu uygulanarak yapılacak 
mübadelede iki tarafın buğday miktarları farklı olabilir. Ayrıca araya 
vadenin girmesi gibi sebeplerle tarafların faize düşme şüphesi vardır. Bu 
yüzden de muhâkale sakıncalı satım akitleri arasında sayılmıştır (ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, IV, 405, 516, 
675). 


MUHÂKALE 


Ortakçılık yapma, ekini başağında iken satma. Bir terim olarak 
muhâkale genel anlamda "müzâraa (Ziraat ortakçılığı)" ile eş anlamlıdır. 
Tarla anlamına gelen "hakl" sözcüğünden "müfâale" vezninde bir mastardır. 
Ziraat ortakçılığı için "muâmele" veya Hayber kelimesinden türetilen 
"muhâbere" terimleri de kullanılır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber 
topraklanm fethedince, oranın tarıma elverişli topraklarını eski sahipleri 
olan yahudilerin elinde "ziraat ortakçılığı" statüsü ile bırakmıştı. 

Ebü Hanife'ye göre, çıkacak ürünün üçte bir, dörtte bir gibi bir oranda 
paylaşma esasına dayanan ziraat ortakçılığı geçersizdir. Dayandığı delil şu 
hadistir "Hz. Peygamber (s.a.s), ziraat ortakçılığını (muhâbere) 
yasaklamıştır" (Buhâri, Müsâkât,17; Müslim, Büyü, 81-85, 93, 121; Ebü 
Dâvud, Büyü", 33; Tirmizi, Büyü", 55, 70). Hadisteki muhâbere; bir araziyi 
çıkacak ürünün bir bölümü karşılığında kiralamak demektir. Bu ise 
değirmencinin bir hububatı kendi cinsinden belli yüzde ile un yapmasına 
benzer ki, Hz. Peygamber bunu da yasaklamıştır. Ziraat ortakçılığında 
çalışmanın karşılığı olan ücret belirsiz olmakta veya madüm bulunmaktadır. 
Bütün bunlar akdi fasit kılan durumlardır. Ebü Hanife'ye göre, Hayber 
toprakları ile ilgili uygulama "Mukâseme Haracı" niteliğindedir (bk. el- 
Meydâni, el-Lübâh Dersaadet, Istanbul (t.y.), 11, 228). Bu çeşit harac; harac 
arazısinden elde edilecek ürünün belli oranlarını vergi olarak almaktır. 
Çıkacak ürünün 7,1/3,1/4'ünü almak gibi... Burada uygulama öşür gibi olur 
(bk. "Harâc" ve "Öşür" mad.). 

Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed'e göre, ziraat ortakçılığı câizdir. Delil şu 
hadistir: "Hz. Peygamber (s.a.s), Hayber halkı ile çıkan ürünün yarısı 
üzerinde ziraat ortakçılığı yapmıştır" (bk. Buhâri, Icâre, 3; Şurüt, 14; 
Meğdâzi, 40; Ebü Dâvud, Imâre, 24, 44; Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 15). 
Bu ortaklığın geçerli olması için bu iki imama göre aşağıdaki üç şartın 
bulunması gerekir. 

1. Toprak ve tohum bir taraftan; işçilik ve tarım âletleri diğer taraftan, 

2. Toprak bir taraftan; işçilik, tarım âletleri ve tohum diğer taraftan, 

3. Toprak, tarım âletleri ve tohum bir taraftan; işçilik diğer taraftan. Bu üç 
durumda ziraat ortakçılığı caiz ve geçerlidir. 

Eğer toprak ve tarım âletleri bir taraftan, tohum ve işçilik diğer taraftan 
olursa bu ortaklık geçersizdir. Çünkü bu durumda toprak sahibi kiracı 


sayılsa; tarım âletlerinin toprak sahibine ait olması, kira akdini fasit kılar. 
Çünkü tarım âletlerini (hayvan, traktör, römork, harman makınası vb.) 
toprağa bağımlı kılmak mümkün olmaz. Zira bu ikisinin yararlanma yönleri 
farklıdır. Eğer işletmeci kiracı olarak kabul edilse, bu durumda da tohumun 
ona ait olması, akdi fasit kılar. Çünkü tohum işçiye ait olmaz (el-Meydâni, 
a.g.e., Il, 229, 230; bk. "Ziraat Ortakçılığı', "Arazı" ve "Icâre" maddeleri). 
Muhâkele özel anlamda, buğdayın başağında iken kendi cinsi olan belli 
miktarda buğday karşılığında satılmasıdır. Burada bir ortakçılıktan çok 
satım akdi söz konusudur. Hz. Peygamber "muhabere" gibi "muhâkele"yi 
de yasaklamıştır (bk. Buhâri, Müsâkât, 17; Müslim, Büyü', 81-85, 93, 121; 
Ebü Dâvud, Büyü", 33). Bu yasağın nedenini şu şekilde açıklayabiliriz: 
Tarım ürünlerinin olgunlaşmadan ve hasattan önce satılması hadis-i şerifle 
yasaklamıştır (bk. Buhâri, Büyü, 82, 83, 85, 87; Müsâkât,17, Müslim, 
Büyü", 51-57; Ebü Dâvud, Büyü ; 22; Tirmizi, Büyü", 22; Ibn Mâce, Ticârât, 
32; Mâlik, Muvatta', Büyü", 10). 

Ancak taneli bitkiler veya meyvalar olgunlaştıktan ve büyümesini 
tamamladıktan sonra belli bir para karşılığında satılabilir. Çünkü artık 
kuraklık, sıcak vb. iklim değişmeleri yüzünden taraflar için rızıko kalkmış 
olur. Böyle bir satışta, satış bedeli nakit para olunca bir sakınca söz konusu 
olmaz. On dönümlük buğday ekili tarlanın buğday hasat edilecek bir 
duruma geldiği sırada, şu kadar lira karşılığında satılması gibi. Alıcı, ne 
kadar buğday elde edebileceğini ve işçiliği dikkate alarak hesap yapar ve 
pazarlık ederek taraflar anlaşırlar. 

Muhâkale işleminde ise aynı on dönümlük buğday tarlası peşin teslim 
edilecek belli miktar buğday karşılığında satılmış olur. Burada belli miktar 
buğdayın miktarı tahmin ve zanna dayanan başağındaki buğdayla vadeli 
olarak mübadelesi söz konusudur. Halbuki ölçü, tartı veya standard olup 
sayıyla alım-satımı yapılan benzer eşyanın mübadeleşinin, cins bir olunca, 
peşin ve eşit miktarda olması gerekir. Cinsler farklı olursa, yine peşin olmak 
şartıyla miktarlar değişebilir. Aksi halde faiz işlemi ortaya çıkar. Ubâde b. 
es-Sâmit (r.a)'ten nakledilen ve altı maddeyi kapsayan hadis bu konuyu 
düzenlemiştir. Hadis şöyledir: "Altın altınla, gümüş gümüşle, buğday 
buğdayla, arpa arpayla, hurma hurma ile, tuz tuz ile aynı cins mübadele 
edilecekse eşit ve peşin olarak satılırlar. Ancak cinsler değişik olursa peşin 
olmak, şartıyla istediğiniz gibi satış yapınız".(Müslim, Müsâkat, 81; Ebü 
Dâvud, Büyü ; 18; Ahmed b. Hanbel, V, 314, 320; Riba hakkında geniş 
bilgi için bk. Hamdi Döndüren Çağdaş Ekonomik Problemlere Islâmi 


Yaklaşımlar, Istanbul 1988, s. 57-86). 

Sonuç olarak Muhâkale'nin bu özel durumu uygulanarak yapılacak 
mübadelede iki tarafın buğday miktarları farklı olabilir. Ayrıca araya 
vadenin girmesi gibi sebeplerle tarafların faize düşme şüphesi vardır. Bu 
yüzden de muhâkale sakıncalı satım akitleri arasında sayılmıştır (ez- 
Zühayli, el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, IV, 405, 516, 
675). 


MUHAMMED İSMİ KOYMA 


Rasülüllah Efendimiz (sav), babaların çocuklarına güzel isimler 
vermelerini emretmiş, Kıyamet günü insanların isimleriyle çağırılacaklarını, 
isimlerin sahipleri üzerinde etkili olacağını bildirmiştir. En güzel isimlerin 
"Abd"li isimler olduğunu, özellikle de "Abdullah" ve "Abdurrahman" 
Allah'ın en sevdigi isimler olduğunu söylemiştir (bk. el-Hindi, Kenz, 
XVW417 vd.). 

Kendi ismi ile ilgili olarak da: "Benim ismimle isimlenin ama künyemle 
künyelenmeyin" (Müslim, Edep 1) buyurmuştur. Buradan hareketle Şafii ve 
Zahiriler (Ooonun künyesi olan "Ebu'l-Kâsım" ile kimsenin 
künyelenemeyeceğini söylemişler, cumhür ise bunun da Rasülüllah (sav)'ın 
zamanına ait olduğunu, onun vefatından sonra karıştırma ihtimali 
bulunmadığından Oo ötürü; künyesinin dahi alınmasında mahzur 
bulunmadığını söylemişlerdir. Çünkü yukarıdaki hadis-i şerif birisinin, bir 
diğerini, "Ya Ebel-Kâsım" diye çağırması, Rasulüllah (sav)'in zamanına âit 
olduğunu, onun vefatından sonra karıştırma ihtimali bulunmadığından 
ötürü, künyesinin dahi alınmasında mahzur bulunmadığını söylemişlerdir. 
Çünkü yukarıdaki hadis-i şerif birisinin, bir diğerini, "Ya Ebel-Kâsım" diye 
çağırması, Rasulüllah (sav)'ın ona karşı dönmesi ile de, "ben sizi 
kastetmedim, ya Rasulallah" demesi üzerine söylenmiştir. Onun vefatından 
sonra artık böyle bir karıştırma sözkonusu değildir. Tahavi'nin, "Ashab 
arasında ismi Muhammed, künyesi Ebul-Kasım olan bir çok insan vardı"" 
demesi de bunu destekler. Aynı, bu zevatın teker teker isimlerini verir 
(Ayni; Umdetü'l-Kâri, 1X/328). Ancak Beyhaki, "onun künyesiyle 
künyelenmenin yasak oluşu mutlaktır (onun zamanıyla sınırlı değildir) ve 
bu konudaki hadisler daha çok ve daha sahihtir" der (Beyhaki, es-Sünenü'1- 
kübra, 1X/310). 

Onun künyesini almanın sadece ismi "Muhammed" olanlar için yasak 
olduğu görüşü de vardır (Nevevi, Serhu Müslim, 1X359/60). Yine 
Beyhaki'nin rivayet ettiği "ismimi alan künyemi almasın, künyemi alan da 
ismimi almasın"(Beyhaki, age, 1X/309) hadis-i şerifi de bunu destekler. 
Ama yine de Rasülüllah (sav)'in Ali Efendimize ruhsatı verdiği onun da 
çocuğuna "Muhammed Ebu'l-Kâsım" diye isim ve künye verdiği 
meşhurdur. Taberi, bu da bu yasağın haram derecesinde değil, mekruh 
derecesinde olduğunu gösterir, der (Irsâdu's-sâri, X/573). 


Gerçi: "Muhammed adını koyduklarınıza vurmayın ve onları iyilikten 
mahrum etmeyin", "çocuğa Muhammed adını koyduğunuzda ona iyi 
davranın, meclisi onun için açın, ona yüz ekşitmeyin" (Hindi, age XV1/48, 
Suyuti, el-Camiu's-sağir (Feyzu'1-Kadir ile), 1/35) ve, "Üç oğlu olupta 
birisine Muhammed adını koymayan cahillik etmiştir" (Hindi, age 
(Taberani'den),XV1/419) şeklinde hadisler rivayet edilmiştir. Ama üçü de 
oldukça zayıftır. Üçüncüsü için Ibnü'1-Cevzi mevzudur uydurmâdır, 
demiştir. Daha başkalar da mevzu olmadığını söylemişlerdir (Münavi, 
Feyzu'lKadir; VI/237-38). Bu yüzden bu hadisler pek hesaba katılmasa bile 
Ibn Asâkir'in bir rivâyetinden "Muhammed" isminin yine de teşvik 
edildiğini görürüz: "Kimin bir oğlu olur da ona teberruken Muhammed 
adını koyarsa o da çocuğu da Cennet'te olur" (Münavi, age VI/237). Suyuti 
bu hadisin bu konuda en örnek hadis olduğunu ve hasen bulunduğunu 
söyler (agk). Kaldı ki, Ezra'i; bazı Hanbeli alimlerinin kendi zamanlarında 
Muhammed, Ahmed, Ebubekr, Ömer, Hasan, Hüseyin vb. isimleri Yahudi 
ve Hiristiyanların almasını yasakladığını, bazı zayıf Şafiilerin de bu görüşe 
uyduklarını naklettikten sonra der ki, her ne kadar, bunların ilk ikisini 
almamaları, sövme ve alay konusu olmaları ihtimalinden ötürü, insanın 
gönlüne daha yatkın görülüyorsa da böyle bir görüşe nereden vardıkları 
bilinmez. Bu görüş su götürür. Çünkü Yahudilerden Isa, Hiristiyanlardan da 
Musa adını alanlar vardır ve bu tarih boyunca kınanmamıştır... Insan sevdigi 
ve saygı duyduğu kimselerin ismini alır. Buna rağmen alay ve hafife alma 
konusu olan yerde buna engel olunmalıdır.(Milnavi, age. 1/385) Görüldüğü 
gibi bu isimleri gayrı müslimlerin alamayacağına dâir dahi bir şey yoktur. 
Ama Muhammed ismini almanın her halükarda yasak olduğunu söyleyenler 
de vardır. Bunlar: "Çocuklarınıza Muhammed adını koyar, sonra da onlara 
lanet edersiniz!"(Hindi, age XV1/418 (45200); Suyuti, age. NI/246.) hadis-i 
şerifine tutunurlar. Gerçi bu hadisi Suyuti sahih diye işaretlemiştir ama, 
anlamı Muhammed isminin alınmasını yasaklamak değil, bu ismi alanlara 
bu isimle kötü söylemenin özellikle çirkin bir davranış olacağıdır. Bunu 
öbür türlü anlamayı tarih de, bizzat Rasulüllah (sav) da yalanlar. Onun asrı 
saadetinden günümüze kadar binlerce insana Muhammed adı verilmiş ve 
bunu kimse kınamamıştır. Bir oğlu olan Ensarlı birisi ona Muhammed adını 
koymak isteyince hükmünü Rasulüllah (sav)'a sormuş o da "Ensar'a iyilikte 
bulundun. Elbette ismimi alın, ama künyemi almayın" (Müslim, âdâb 6) 
buyurmuşlardır. 

O görüşü destekleyen bir delil de Hz. Ömer Efendimiz in bu konudaki 


davranışıdır. O, Küfe'ye bir emir göndererek, kimsenin, çocuklarına 
peygamber adı koymamasını istemiş, Medine'de de Muhammed isimli 
çocukları olan bir grup insana bu isimleri değiştirin, demiştir. Ama onların, 
Rasulüllah bu konuda bize izin verdi, demeleri üzerine bunu bırakmıştır. 
(Nevevi, Serhu Müslim, XNI-XIV/364;) Peki, Hz. Ömer bunun caiz 
olduğunu bilmiyor muydu, diye akla bir soru gelebilir. Verilen bilgiye 
uyması, bilmediğine ihtimal vermiyor değildir. Ama bu isme karşı 
gösterilen aldırışsızlıklara, sert mizacının gösterdiği tepki, bildiği halde 
bunu ona bir an unutturmuş olması makuldür. Kâdi Iyad'a göre Ömer bunu 
Rasulüllah (sav)'ın ismine hürmetsizlik edilmemesi ve saygılı olunması için 
yapmıştır. Bir görüşe göre de, bir gün Muhammed b. Zeyd'e "Sana Allah 
yaptı, ya Muhammed!" diye kötü söylediğini duyunca Ömer onu çağırdı ve: 
"Bakıyorum senin yüzünden Rasülüllah (sav)'a sövülüyor. Vallahi bundan 
sonra Muhammed diye çağrılamazsın, dedi ve ismini Abdurrahman diye 
değiştirdi. Onun Muhammed isimlerini değiştirme fermanı da bu yüzdendir 
(agk). 

Ayrıca, meleklerin isimlerini almak bazı alimlerce mekruh görülmüştür. 
Imam Malik de, Cibril (Cebrail) ve Yâsin gibi isimlerin mekruh olduğu 
görüşündedir (Nevevi, age, XNI/XIV/364; Ayrıca bk. Ibn Kayyim, 
Tuhfetü'1- mevdü ol 104. Bunda bir beis olmadığını söyleyenler de vardır. 
bk. ak). 

Netice olarak, Muhammed ismini almak değil, bu isme karşı saygısızlık 
etmek mahzurludur. Hatta sırf Rasulüllah (sav)'in hatırası için teberruken 
alınması müstehap ve hoş bir davranıştır. Çocuklarına Islâm terbiyesi 
vermek arzusunda olanların bu ismi koymalarında hiç bir mahzur yoktur. 
Ama genellikle Islâmi terbiyenin verilemediği bir ortamda buna tepki 
gösteren "Ömerler"i de hoş görmek gerekir (Allah'u a'lem).(Bu konunun 
özeti, başka hadisler ve üç temel görüş için bk. Ibnü'1-Esir, Cami'ul-Usül 
1381-82) 

Bu konuda çok daha değişik görüşleri olan hatta bu isimleri alanların azap 
görmeyeceğini söyleyenler dahi vardır (Bu manada yazılmış bir kitap adına 
rastladık: "Büsrâ'1-Kerim elemced bir adem-i tâ'zibimen yüsemma bi- 
Ahmed ve Muhammed" Şeyh Osman el-fetühi, bk. Kesfu'z-zunün 1245). 


MUHARREMÂT(EVLENMESİ YASAKLANMIŞ KADINLAR) 


Haram kılınmış, evlenmesi yasaklanmış kadınlar. Kendileriyle 
evlenilmesi devamlı veya geçici olarak haram kılınmış kadınları ifade eden 
bir İslam hukuku terimi, 

Devamlı olarak evlenme yasağı doğuran sebepler; kan hısımlığı, evlilikten 
doğan hısımlık ve süt hısımlığı olmak üzere üçe ayrılır. Bunlara "mutlak 
evlenme engeli" denir. 

Kendileriyle evlenilmesi ebedi olarak yasak olan hısımların, büyük bir 
bölümü Kur'an-ı Kerim'in şu ayetinde zikredilmiştir: "Analarınız, kızlarınız, 
kız kardeşleriniz, babalarınız, teyzeleriniz, erkek kardeşin kızları, kız 
kardeşin kızları, sizi emziren süt analarınız, süt kardeşleriniz, karılarınızın 
anaları, kendileriyle zifafa girdiğiniz karılarınızdan olup himayenizde 
bulunan üvey kızlarınızla evlenmeniz size haram kılındı" (en-Nisâ, 4/23). 
Yukarıdaki âyetten üç çeşit mutlak evlenme engeli ortaya çıkmaktadır: Kan 
hısımlığı, sıhri hısımlık ve süt hısımlığı. 

1) Kan hısımlığı: Âyette, kendileriyle evlenilmesi yasaklanan kan hısımı 
kadınlar dört grupta toplanmaktadır. a) Usül: Bir erkeğin annesi ve yukarıya 
doğru bütün nineleri bu erkeğe ebedi olarak haram olur. b) Fürü: Bir erkeğe; 
kızı, oğul kızı, kızının kızı veya aşağıya doğru uzanan bütün fürun haram 
olur. c) Ana-babanın fürüu ve bunların aşağıya doğru devam eden fürüu. 
Kız kardeşi, kız kardeşinin kızı, erkek kardeşinin kızı, kız kardeşinin 
oğlunun kızı... gibi. Burada erkek veya kız kardeşlerin ana-baba bir, yalnız 
baba bir veya yalnız ana bir olması hükmü etkilemez. d) Dede ve ninelerin 
yalnız birinci derece fürüu. Halalar ve teyzeler bu yasağa girer. Çünkü onlar 
dede ve ninenin ilk fürüudur. Büyük hala ve büyük teyzeler de bu yasağın 
kapsamına girer. Çünkü bunların hepsi ana-baba dışındaki usulün ilk 
fürüudur. 

Yukarıdaki âyette erkek esas alınarak, evlenme yasağının sınırları 
çizilmiştir. Aynı hükümlerin kadın için de geçerli olduğunda şüphe yoktur. 
Meselâ; kadın, baba ve dede gibi hiç bir usulü ile evlenemeyeceği gibi; 
oğlu, oğlun oğlu, kızının oğlu gibi, erkek kardeşleri veya kız kardeşinin 
oğlu, dayı veya amcaları ile mutlak olarak evlenemez. 

2) Sıbri hısımlık: Sıhriyet, eşlerden birini diğerine bağlayan hukuki bir 
bağdır. Sonradan evlilik, boşanma veya ölüm gibi bir sebeple evlilik sona 
erse bile, sıhri hısımlık ortadan kalkmadığı için mutlak bir evlenme engeli 


teşkil eder. 

Sıhri hısımlar dört grupta toplanabilir. Üvey kızlar: Bir erkek, bir. kadınla 
evlenir ve bu kadının başka kocadan olma kızları yahut oğlunun veya kızın 
kızları bulunursa, üvey baba bunlarla evlenemez. Bu engelin doğması için 
zZifafın veya hürmet-i müsâhareyi gerektiren bir hafin meydana gelmesi 
gerekir (bk. en-Nisâ, 4/23). 

Kayınvalideler: Bir kimseye hanımının annesi veya hanımı tarafından 
nineleri ile evlenmek haramdır. Burada zifaf şart olmayıp, mücerred nikâh 
akdi ile evlenme engeli doğar. 

Baba ve dedenin karıları: Bunda da zifaf şartı aranmaz. Bir kimse üvey 
annesi veya üvey nineleri ile evlenemez. Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 
"Babalarınızla evlenmiş olan kadınlarla evlenmeyin: Ancak daha önce 
geçen geçmiştir. Şüphe yok ki, o bir hayasızlıktı. Allah'ın hışmına en büyük 
bir sebebti. O, ne kötü bir yoldu" (en-Nisa, 4/22). 

Fürüun hanımları: Bir kimse oğlunun hanımı veya torunlarının hanımı ile 
evlenemez. Sonradan boşanma veya ölümle evlilik ortadan kalksa bile 
evlenme engeli devam eder. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Kendi sulbünüzden 
gelmiş oğullarınızın karısı... (size haram kılındı)" (en-Nisâ, 4/23). 

Buna göre, himâye veya evlâtlık amacıyla alınıp büyütülen çocuklarla 
himâye eden veya evlat edinen arasında bir evlenme engeli doğmaz. Böyle 
bir erkek çocuğunun hanımı ile evlât edinen arasında da sıhri hısımlık söz 
konusu olmaz. Hz. Peygamber'in, Zeynep binti Cahş ile evliliği buna delâlet 
eder. Zeynep (r.anhâ) önce Rasülüllah (s.a.s)'ın evlatlığı olan Zeyd b. Hârise 
ile evlenmiş, imtizaç edemedikleri için geçimsizlik (nedeniyle 
boşanmışlardı. Bundan sonra inen şu âyet-i kerime ile evlâtlık müessesesi 
kaldırıldı ve Zeynep'le evlenmeye izin verildi: "Şimdi, mademki Zeyd o 
kadından ilişiğini kesti, biz onu sana nikâhladık. Böylece, evlatlıklarının 
kendilerinden ilişkilerini kestikleri zevcelerini almakta mü'minler üzerine 
bir günah, bir zorluk olmasın" (el- Ahzâb, 33/37). 

Ebü Hanife, Ahmed b. Hanbel ve İmam Mâlik'ten bir rivayete göre, Zinada, 
evlilikteki gibi sürekli evlenme engeli doğurur. Bu yüzden bir kadınla zina 
eden kimse, artık bu kadının usül ve fürüu ile ebedi olarak evlenemez. 
İmam Şafii ve İmam Mâlik'ten başka bir rivayete göre ise, zinâ bir evlenme 
engeli doğurmaz. Çünkü nikâh akid anlamında olup, bu konudaki nasslar 
akitle ilgisi bulunmayan gayri meşrü ilişkileri kapsamına almaz. Diğer 
yandan haramın, helâlı haram hâline dönüştüremeyeceği hadisle sabittir. 
Bununla birlikte, Şâfiilere göre, böyle bir kadınla evlenmek mekruhtur (es- 


Serahsi, el-Mebsüt, Mısır 1324-1331/1906-1912, IV, 204 vd.; el-İhtiyâr li 
Ta'lili'I-Muhtâr, MI, 88; el Cassâs, Ahkamü'i-Kur'ân, (tahkik: Muhammed 
es-Sâdık) Kahire, t.y., Il, 137; Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuki, İslâmiyye ve 
İstilâhâtı Fıkhıyye Kâmusu, İstanbul 1967, II, 97; M. Muhyiddin 
Abdülhamid, el-Ahvâlü'ş-Şahsiyye, s. 49). 

Evlilik dışı cinsel ilişkinin evlenme engeli doğurması, yüksek ahlâki 
düşüncelerle kabul edilmiştir. Aile fertleri arasına fitne sokacak ve onları 
bunalıma itecek davranışlar yasaklanmıştır. Diğer yandan yakın hısımlarla 
evlenmenin tıbbi ve fizyolojik zararları düşünülürse, aynı tehlikenin zina 
mahsulü çocuklar hakkında söz konusu olduğunda şüphe yoktur. 

3) Süt hısımlığı: İslâm hukuku kan veya sıhriyet yoluyla doğan hısımlıktan 
başka, bir kadının başkasına ait bir çocuğa süt emzirmesiyle doğacak bir 
hısımlık daha kabul etmiştir. Burada süt emziren kadın süt ana, çocuk da süt 
evlat olur. Bir kadının öz çocukları ile, süt emzirdiği yabancı çocuk arasında 
"süt kardeşliği" doğar. İşte sütle kurulan bu hısımlık ilişkisi süt emen 
çocuğu, evlenme engelleri bakımından süt emziren kadının öz çocukları 
gibi yapar. Süt hısımlığı bazı istisnalar dışında kan hısımlığı ile aynı 
sonuçları doğurur. 

Süt hısımlığının kaynağı İslâm'dan öncesine uzanır. Eski Araplar 
çocuklarını genellikle iki yaşına kadar süt anneye bırakırlardı. 

Allah Teâla şöyle buyurur: "Sizi emziren süt analarınız ve süt kardeşleriniz 
(size haram kılındı)" (en-Nisâ, 4/23). Âyette, diğer süt hısımlarına temas 
edilmemiş, Hz. Peygamber'in şu hadisi bu konudaki genel prensibi 
getirmiştir: "Nesep bakımından haram olanlar, süt cihetiyle de haramdırlar" 
(Buhâri, Şehâdât, 7; Müslim, Radâ, 1). Süt hısımlığı doğması için, emmenin 
Ebü Hanife'ye göre, ilk otuz ay, Ebü Hanife dışındaki Ebü Yusuf, İmam 
Muhammed ve diğer üç mezhep imamına göre ise ilk iki yaş içinde olması 
gerekir (bk. el Bakara, 2/233; el-Ahkâf, 46/15; Buhâri, Nikâh, 21). 

Süt emziren kadının kocası süt baba, diğer hısımlar, nesep hısımlığında 
olduğu gibi süt dede, süt nine, süt amca, süt dayı, süt hala vb. adlarını 
alırlar. Bu duruma göre, süt hısımlığından doğan evlenme yasaklarını dört 
grupta toplayabiliriz: 

Usül: Bir kimse süt anası ve süt nineleri ile evlenemez. 

Fürü: Bir süt baba, süt kızı ve aşağıya doğru süt torunları ile evlenemez. 
Ayni hüküm süt anne için de geçerlidir. Süt anne süt oğlu ve onun torunları 
ile evlenemez. 

Kardeşler: Süt emen çocuk, ana baba, bir baba bir veya ana bir süt 


kardeşleri ve bunların fürüu ile evlenemez. 

Usülün ilk fürüu: Süt emen süt cihetinden hala, teyze, amca ve dayı ile 
evlenemez. 

Süt hısımları her nasılsa evlenmişlerse Ebü Yüsuf ve İmam Muhammed'e 
göre nikâh akitleri batıldır. Ancak Ebü Hanife böyle bir nikâhı fasit sayar 
(bk. "Nikâh" maddesi), süt hısımları birbirine yabancı olmazlar. Bir fitne 
tehlikesi olmadıkça, birbirine bakabılirler. Süt emmekle şer'i bir hısımlık 
meydana gelirse de, bununla nafaka, miras, şahitliğin reddi, nikâh ve mal 
velâyeti gibi diğer nesep hükümleri sabit olmaz. Çünkü nesep, süt 
vermekten daha kuvvetlidir. Bu yüzden bir süt ana, süt evlâdından nafaka 
isteyemez, ona mirasçı olamaz ve bu çocuk üzerinde velâyet iddiasında 
bulunamaz (bk. İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, Bulak-Mısır 1315-1317, TI, 2 
vd.; İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, II, 31; Sahih-i Müslim (Terc. ve Şerh, 
A. Davudoğlu), VII, 368-370; Hamdi Döndüren, a.g.e., s. 216 vd.). 


MUHAYYERLİK 


İki şeyin, iki işin hayırlısını isteme; muhayyerlik; seçilen bir akitte şart, 
görme veya ayıp muhayyerliği varsa, bu akdi yapanlar için akdi feshetme 
veya devam ettirme hakkının olması anlamında bir İslâm hukuku terimi. 
Muhayyerliğin birçok çeşitleri vardır. Ancak altı tanesine ticaret 
işlemlerinde daha çok rastlanır. Bunlar da; meclis, tayin, şart, ayıp, görme 
ve nakit para muhayyerlikleridir. 

Meclis muhayyerliği: Satım akdinde meclis, akdin yapıldığı yer ve zamanı 
ifade eder. Meclis, tarafların birbirinden bedenen ayrılması, konuşmada 
alışverişin söz konusu olmaktan çıkması veya akdin meydana gelmesi gibi 
sebeplerle sona erer. Hanefilere göre satım akdi icap ve kabul ile meydana 
gelir. İvazlı (bedelli olan) akitler meclis muhayyerliği gerektirmez. Hadiste; 
"Alış-veriş yapanlar birbirinden ayrılıncaya kadar muhayyerdirler" (Buhâri, 
Büyü", 19, 22, 42, 43, 44, 46, 47; Müslim, Büyü ; 43, 46, 47) buyurulur. 
Buradaki, "birbirinden ayrılıncaya kadar" ibaresi "icap ve kabul iradelerini 
açıklayıncaya kadar" tarzında anlaşılmıştır. Böylece, icapta bulunan, karşı 
taraf kabul iradesini açıklayıncaya kadar bu teklifinden cayabilecektir. Buna 
"rucü muhayyerliği" denir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', V, 134). Şafii ve 
Hanbelilere göre ise, icap ve kabul sonunda satım akdi meydana gelmekle 
birlikte, taraflar henüz akdin yapıldığı meclisten ayrılmamışlarsa, tek yanlı 
veya karşılıklı istek sonucu akdi bozabilirler. İşte buna "meclis 
muhayyerliği" denir. Bu mezheplere göre, hadisteki "birbirinden ayrılıncaya 
kadar" sözünden maksat, bedenen ayrılmadır (İbnü'l-Hümâm, Fethu'l-Kadir, 
V, 81; İbn Kudâme, el-Muğni, II, 563). 

Tayin muhayyerliği; tayin, seçme ve belirleme demektir. Bu, akdi yapan 
için satış bedeli ve akitte zikredilen sıfat konusunda üç çeşit eşyadan birisini 
seçme hakkı anlamına gelir. Birini seçince artık akdin konusu (mahalli) 
belirli hale gelmiş olur. Bu, satım, ivazlı hibe ve taksim gibi ivazlı akitlerde 
ve yalnız müşteri için sâbit olur. Hanefiler insanların ihtiyacı nedeniyle 
istihsan prensibine dayanarak tayin muhayyerliğini meşru görürken; Şafii, 
İmam Ahmed ve İmam Züfer satılanın (mebi) bilinmezliğine yol açacağı 
için bunu caiz görmezler (el-Kâsâni, a.g.e., V, 261; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., 
V,130 vd.: ez-Zeylai, Tebyinü'l-Hakâik, IV, 21). 

Şart muhayyerliği; akdi yapanlardan birisi, her ikisi veya üçüncü bir kişi 
için, belli süre içinde akdi feshetme yahut devam ettirme hakkının 


olmasıdır. Alıcının satıcıya; "Bu malı senden, ben bir veya üç gün 
muhayyer olmak üzere satın aldım", demesi gibi... Bu, akdi yapanın 
aldanmasını önlemek üzere, ihtiyaç sebebiyle meşrü kılınmıştır. Bu, 
karşılıklı rıza ile feshi mümkün olan lâzım akitlerde olabilir. Satım, icare, 
müzaraa, müsakat, şirket, mudârabe, taksim, kefalet, havale ve rehin veren 
kendi yönünden aktin lüzumunu şart koşmuşsa rehin akdi bunlar 
arasındadır. Rehin alanın ise böyle bir muhayyerliğe ihtiyacı yoktur. Çünkü 
akit onun yönünden lüzum ifade etmez. Vekâlet, ariyet, vedia, hibe ve 
vasiyet gibi gayri lazım akitlere gelince, bunlarda muhayyerlik şart 
koşmaya ihtiyaç yoktur. Çünkü bunlar tabii olarak lüzum ifade etmez. 
Nikâh, muhalea ve talâk gibi feshi kabul etmeyen lâzım akitlerde de şart 
muhayyerliği geçerli değildir. Selem ve sarf akdi de şart muhayyerliğine 
elverişli değildir. Çünkü selemde, akdin sıhhati için paranın, sarfta ise iki 
bedelin akit meclisinde kabzı şarttır. Şart muhayyerliği ise, kabzın meclisten 
geriye kalmasını gerektirir. Kabz, akit meclisinden sonraya kalınca ise, akit 
fasit olur. 

Ebu Hanife, Züfer ve İmam Şâfii'ye göre, muhayyerlik süresi en çok üç gün 
olabilir. Çünkü Hz. Peygamber, Habban b. Munakkız'a üç gün süreyle 
muhayyerlik tavsiye etmiştir (Buhâri, Büyü" 48, Husümât, 3; Müslim, 
Büyü, 48). Üç günü geçerse ilk iki imama göre akit fâsit; İmam Şâfii'ye 
göre ise batıl olur. 

Ebu Yusuf, İmam Muhammed ve Hanbelilere göre ise, akdin tarafları şart 
muhayyerliğinin suresini serbestçe belirleyebilirler. Süre, üç günden fazla 
da olabilir. Çünkü muhayyerlik tedbir ve istişare için meşru kılınmıştır; 
bazan üç gün yeterli olmaz. Habban hadisindeki üç günle sınırlama ona 
mahsustur; başkasına yeterli olmayabilir (es-Serahsi, el-Mebsüt, XIII, 40 
vd.; el-Kâsâni, a.g.e., V,174; İbnü'l-Hümâm, a.g.e., V,110 vd.; İbn Rüşd 
Bidâyetü'l-Müctehid, II, 208; eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, V, 182). 

Ayıp muhayyerliği; akdi yapanlardan birisi için, iki bedelden birisinde 
herhangi bir ayıp bulunduğu zaman akdi feshetme veya devam ettirme 
hakkının bulunmasıdır. Ancak bu kimsenin, ayıbı akit sırasında bilmemesi 
gerekir. Ayıp, ticaret örfünde; malın kiymetini azaltan veya ondan 
yararlanmaya engel olan eksiklerdir. Ayıplı mal satımı hadislerle 
yasaklanmıştır. "Müslüman müslümanın kardeşidir. Bir müslümanın 
kardeşine ayıplı bir malı, bu ayıbı ona açıklamadıkça satması helal olmaz" 
(eş-Şevkâni, a.g.e., V, 211). Hz. Peygamber gıda maddesi satan bir adamın 
yanına uğradı, elini yığına batırdı. Alt tarafının ıslak olduğunu görünce; 


"Bizi aldatan bizden değildir" (Müslim, İman, 164; Ebü Dâvud, Büyü, 50; 
Tirmizi, Büyü, 72) buyurdu. 

Ayıp ve görme muhayyerlikleri, satım, icare, mal taksimi, ayni bir bedel 
üzerine sulh akdi gibi feshe elverişli lâzım akitlerde sabit olur. Bu hakkın 
sübutu için; aybın akitten önce veya akitten sonra teslimden önce mevcut 
olması, müşterinin akit ve kabz sırasında aybın varlığını bilmemesi, malın 
sahibinin, akdin konusu üzerinde ayıplardan beraatı şart koşmaması ve 
fesihten önce aybın ortadan kalkmaması gereklidir. Bu duruma göre Hanefi 
hukukçular, ayıplar tek tek sayılmasa bile, bütün ayıplardan beraat şartıyla 
satışı sahih saydılar. Burada, ayıbın ne zaman meydana geldiğine de 
bakılmaz. İmam Muhammed, Malik ve Şâfii'ye göre ise, ayıplardan beraat 
şartı, yalnız akit sırasında mevcut ayıbı kapsamına alır (el-Kâsâni, a.g.e., V, 
274; İbnü'-Hümâm, a.g.e., V, 151; İbn Kudâme, el-Muğni, IV,152). 

Görme muhayyerliği; müşteri için, akit sırasında veya daha önce malı 
görmediği zaman malda âdetlere göre bir değişiklik meydana gelmezse, 
malı görünce akdi feshetme veya devam ettirme hakkının olmasıdır. Bu 
muhayyerlik, şart ve tayin muhayyerliğinin aksine, akitte şart koşmaya 
muhtaç olmaksızın, İslâm'ın bir hükmü olarak sâbit bulunur. Çoğunluk 
İslâm hukukçularına göre, görme muhayyerliği gaib veya görülmeyen 
ayn'ın satımında uygulanır. Hadiste şöyle buyurulmuştur: "Görmediği bir 
şeyi satın alan kimse, onu gördüğü zamân muhayyerdir" (ez-Zeylai, 
Nasbu'r-Raye, IV, 9). 

Görme muhayyerliğinin sabit olması için, akdin konusunun akit sırasında 
veya akitten önce kendisinde değişme olmayan bir zamanda görülmemiş 
olması, arazi, ev, hayvan ve otomobil gibi belirli bir ayn olması, akdin 
satım, icare, taksim, mal davasından sulh gibi feshe elverişli olması 
gereklidir (es-Serahsi, a.g.e., XIII, 72, 77; el-Kâsâni, a.g.e., V, 292). 

Nakit parayı ödeme muhayyerliği; bu satım akdinde alıcının satış bedelini 
belli süre içinde ödemesinin, aksi halde akdin ortadan kalkacağının şart 
koşulmasıdır. Alıcı satış bedelini belirlenen sürede ödediği takdirde satım 
akdi tamam olur. Aksi halde akit fasit olur. Ödeme muhayyerliği satıcı için 
de şart koşulabilir. İki kişi alışveriş yapsalar, satıcı satış bedelini 
kabzettikten sonra; "Eğer satış bedelini üç gün içinde geri verirsem, 
aramızda Satım akdi olmayacak", der ve parayı bu sürede geri verirse, satım 
akdi fasit; geri vermezse tamam olur. Ebu Hanife ve Ebu Yusuf'la İmam 
Muhammed, insanların ihtiyacı sebebiyle bu muhayyerliğe istihsan 
prensibine dayanarak fetva verdiler. Çünkü bu, gerçekte şart 


muhayyerliğinin bir çeşididir. Ebu Hanife'ye göre, bunun süresi de üç 
gündür. İmameyn'e göre ise dört güne kadar ve daha fazla olabilir (İbnü'l- 
Hümâm, a.g.e., V, 132; İbn Âbidin, a.g.e., IV, 51). 


MUHÂZÂT(ARADA ENGEL OLMAKSIZIN,NAMAZDA KADININ 
ERKEĞİN HİZASINA VEYA ÖNÜNE GEÇME DURUMU) 


Bir kimsenin karşısına geçme, ona karşı durma; cemaatle namaz 
kılarken bir kadının veya yetişkin bir kız çocuğunun bir erkeğin önünde 
veya hizasında arada engel olmaksızın durarak namaz kılması anlamında bir 
fıkıh terimi. Böyle bir durumda önünde veya hizasında kadın bulunan 
erkeğin namazı bozulur. Fakat kadının namazı sahihtir. 

Namaz kılacak cemaat değişik gruplardan oluştuğu zaman saflar; en önde 
erkekler, sonra erkek çocuklar, sonra kadınlar daha sonra da kız çocuklar 
bulunmak üzere düzenlenir. Bu düzenlemeye erkeklerle erkek çocukların 
uymaması namaza bir zarar vermez. Ama erkeklerle kadınların uymaması 
durumunda kadınla aynı hizada bulunan erkeğin namazı bozulur. Muhazatta 
erkeğin namazının geçersiz olması bazı şartlara bağlıdır: 

1- Cemaate namaz kıldıran imam kadınların da imamı olmaya niyet etmiş 
olmalıdır. 

2- Erkekten ileri veya onun hizasında namaz kılan kadın erginlik çağına 
gelmiş veya yetişkin bir kız olmalıdır. Bu kadının akraba, hanım veya 
yabancı bir kadın olması neticeyi değiştirmez. 

3- Muhazat bir rükün süresince devam etmelidir. 

4- Muhazat secdeli ve rükülu bir namazda olmalıdır. Cenaze namazında 
muhazat namaz için bir engel teşkil etmez. 

5- Erkek ve onun hizasında bulunan kadın aynı namazı birlikte cemaat 
olarak eda etmiş olmalıdır. Şayet aynı namazı erkekle kadın yan yana 
durarak tek başına kılsalar veya biri tek başına, diğeri cemaatle kılsa eda 
yönünden ortaklı olmadığı için namazı sahihtir. 

6- Erkekle kadın aynı yerde olmalıdır. Biri caminin alt, diğeri üst katında 
aynı hizada namaz kılsalar namazları sahih olur. 

7- Erkek ile kadın arasında bir engel olmamalıdır. Arada direk veya bir 
kişilik bir boşluk olursa muhazat namaza zarar vermez. 

Bu şartlar bulunur ve erkeklerin safı önünde kadınlar bir saf tutup namaz 
kılsalar erkeklerin hepsinin namazı bozulur. Erkekler arasında üç kadın 
bulunsa bunların sağ ve solundan birer erkek ile arkalarındaki her saftan üç 
erkeğin namazı bozulur. Ama iki veya bir kadın olursa sadece sağ ve soldan 
birer erkekle, arkadan iki veya bir erkeğin namazı bozulur. 

Namazı bozulan erkekler birer engel durumunda olduklarından diğerlerinin 


namazı bozulmaz (Hâşiyetü't Tahâvi, s. 267-268; Halebi Sağir s. 304-305. 
Kamus Tercümesi IV, s. 916. Ö. N. Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, 151- 
152). 


MUHRİM(İHRAMA BÜRÜNEN) 


İhrama bürünmüş, ihramlı kişi; hacc ve umre niyeti ile telbiye getirerek 
ihram'a giren kimse anlamında bir fıkıh terimi. Hacc veya umre'ye giden 
kimseler mikat denilen yerlerde ihrama girerler. Burada ihrama girmek 
vacip olup, buradan ihram'a girmeden geçmek caiz değildir. Mekke'nin 
dışından gelenler için beş ayn mikat* yeri vardır. 

Hacca ve umreye gidecek kişi hangi yoldan gidecekse o yolun mikatında 
ihrama girmek zorundadır. 

Mikat sınırından içeride oturanlarla Mekke'de oturanlar Hill ve Harem 
bölgesinde ihrama girerler. 

Muhrim'in, ihrama girdikten sonra ihramlı bulunduğu sürede, ihramdan 
çıkıncaya kadar diğer zamanlarda helâl olan bazı fiil ve davranışları 
yapması yasaktır. 

Bu yasaklara "İhram yasakları" denir. Bunlardan birisini yaptığı zaman 
yasağına göre cezaya çarptırılır (bk. Hacc mad.). 

Muhrim'e yasak olan fiil ve davranışları iki ana başlık altında toplamak 
mümkündür: İhramlının vücudu ile ve giyimi ile ilgili yasaklar. 

A- İhramlının vücudu ile ilgili yasaklar 

Saç veya sakal tıraşı olmak, bıyıkları kesmek, kasık ve koltuk altı kıllarını 
yolmak veya traş etmek, vücudun diğer yerlerindeki kıllarını yolmak veya 
traş etmek, tırnak kesmek, süslenmek maksadıyla saç, sakal ve bıyıkları 
yağlamak veya kınalamak, kadınlara ruj kullanmak (Kokusuz sürme 
çekmek caizdir). 

Vücuda veya ihrama (Kadınlar elbiselerine) güzel koku sürmek; kokulu 
sabun kullanmak. 

Cinsi münasebet veya öpüşmek, oynaşmak vb. gibi cinsi münasebete 
götüren davranışlarda bulunmak. 

Avlanmak, avcıya avını göstermek veya avcıya yardımcı olmak ve av 
hayvanlarına zarar vermek (Ayağını veya kanadını kırmak, yuvasını yıkmak 
gibi). Bu yasak kara av hayvanlarına mahsustur. Evcil hayvanların 
kesilmesi ve deniz avı, ihramlıya yasak değildir. 

Harem bölgesindeki bitkilerin kesilmesi veya koparılması da ihramlıya 
yasaktır. 

İslâm'ın yasak kıldığı hareketleri yapmak (fusuk) başkaları ile tartışmak, 
kavga etmek, sövmek, kötü söz ve davranışlarda bulunmak (cidal) 


ihramlıya yasaktır. 

Bu hususta ihramlının nasıl davranacağını Kur'ân-ı Kerim şöyle izah eder: 
"Hacc bilinen aylardadır. Kim hacca başlayarak ,ihrama girerek) onu 
kendisine farz kılarsa, artık haccda cinsi temas, sövme, kavga etme yoktur. 
Ne iyilik yaparsanız Allah onu bilir. Azığınızı alın; azıkların en hayırlısı 
Allah'tan korkmaktır. O halde ey akıl sahipleri benden korkun" (el-Bakara, 
2/1997). 

B- Giyim ve Giyim eşyası ile ilgili yasaklar 

Dikilmiş elbise giymek. Bundan maksat dikilmiş veya örülmüş şeylerdir. 
(Beline para kemeri bağlayabilir. İzar ve ridasını iğne ile tutturabilir) başını 
örtmek, takke, sarık ve bere giymek. (Gölgelenmek için şemsiye 
kullanmakta bir sakınca yoktur) Üstü ve topukları kapalı ayakkabı ve çorap 
giyinmek. (Topukları ve parmakları örtmeyecek takunya giyebilir). Eldiven 
giymek. 

Giyimle ilgili bu yasaklar sadece erkeklere aittir. Kadınlar bunlara dahil 
değildir. Kadınlar İslâmi olan kıyafetlerini hacc ve umrede de giyerler 
(geniş bilgi için bk. Hacc mad.). 


MUHSAN(EVLİ ERKEK) 


Evli erkek; "muhsana" ise, iffetli kadın: Evli kadın için de muhsana 
denir. Çünkü evliliği onun iffetini korur. Bunun kökü olan husn, hısn ve 
hasânet kadının iffeti anlamına gelir. İşte bu kökten gelen "Muhsan" ve 
"Muhsana" ihsân mastarından gelen ism-i mef'uldür. 

İhsan, sözlükte; menetmek demektir. Bu yüzden kaleye "hısn" denilir. (İbn 
Manzür, Lisanü'l-Arab, H S-N maddesi). 

Kur'an-ı Kerim ve Sünnette ihsân ve bundan türetilen "muhsana" dört ayrı 
anlamda kullanılmıştır: 

1) İffet: "Mü'minlerden hür ve iffetli kadınlarla kendilerine sizden önce 
kitap verilenlerden yine hür ve iffetli kadınlar dahi, siz onların mehirlerini 
ver(ip nikâh ed)ince size helaldır" (el-Mâide, 5/5). Bu âyette geçen 
"muhsanât"; iffetli kadınlar demektir. 

2) Hürriyet: "Onlar evlendikten sonra bir fuhuş irtikâp ettiler mi o vakit 
üzerlerine hür kadınlar üzerindeki cezanın yarısı (verilir)" (en-Nisâ, 4/25). 
3) Evlenmek: "(Harp esiri olarak) sağ, ellerinizin mâlik olduğu kadınlar 
müstesna olmak üzere, diğer bütün evli kadınlarla evlenmeniz de size 
haram edildi)" (en-Nisâ, 4/24). Bu âyet-i kerimede geçen "muhsanât" ise, 
evli kadınlar anlamındadır. 

4) İslâm: Hz. Peygamber (s.a.s), şöyle buyurmuştur: "Kim Allah'a ortak 
koşarsa, muhsan değildir" (Buhâri ve Müslim rivayet ederler). Hadis-i 
şerifte geçen muhsan, müslüman demektir. 

Allah Tealâ muhsanâttan (iffetli) olan kadınlara iftira edenler hakkında 
şöyle buyurur: "Namuslu ve hür kadınlara (zina isnadiyle) iftira atan, sonra 
(bu hususta) dört şahid getiremeyen kimseler(in her birine) seksen değnek 
vurun. Onların ebediyyen şahitliklerini kabul etmeyin. Onlar fâsıkların ta 
kendileridir" (en-Nür, 24/4). Ancak iftira eden şahsın bu cezaya çarpması 
için akıllı olmalı, bulüğ çağına ulaşmış olmalı ve bu işi zorlanmadan 
yapmış bulunmalıdır (Muhammed Ali es-Sâbüni, Ravâ'iu'l-Beyân Tefsiri, 
Âyati'l- Ahkâm; Dımaşk 1401/1982, 11, 60-61). Hz. Peygamber (s.a.s), 
Muhsenâta (iffetli kadınlara) zina isnadında bulunmayı, helâk edici yedi 
şeyden biri olarak addetmiş ve bunlardan sakınmayı emretmiştir (es-Sâbüni, 
a.g.e., İl, 76). 


MUHSAR(HACCIN FARZLARINI YERİNE GETİREMEYEN 
KİMSE) 


Hac veya umre için ihrama girdikten sonra ya düşman ya da zalim bir 
hükümdar tarafından haccın farzlarını yerine getirmekten alıkonulan veya 
hastalık, hapis, sâkatlık gibi bir sebepten bulunduğu yerde kalıp farzları 
yerine getirmeyen kimse. 

Muhsır ise; bir kimsenin arzu ve isteğine erişmesine engel olan hac veya 
umre yapmak üzere ihrama girmiş olan kimseyi Kâbe'yi tavaf ve Arafat'ta 
vakfe yapmaktan herhangi bir sebeple alıkoyan kimsedir. 

Hanefi mezhebine göre, düşman, hastalık, eldeki mevcut paranın 
kaybolması veya tüKerimesi, kadının yanındaki mahreminin (kocasının) 
ölmesi gibi hac yolculuğunu veya tavaf ve vakfeyi önleyen bütün engeller 
muhsır olarak nitelendirilirler. 

Şafii mezhebine göre ise, muhsır ancak düşman olarak kabul edilmekte 
olup, diğer engeller dikkat nazarına alınmamaktadır. Vakfe veya tavâftan 
birini yapabilme imkanı doğarsa ihsar gerçekleşmiş sayılmaz. 

Hac veya umre yapmak niyetiyle ihrama giren kişinin, elinde olmayan 
nedenlerden dolayı ibâdet görevini yapamaması, bir çeşit iradesi dışında 
cereyan etmiş cinayet sayılır. Bundan dolayı kurban kesilmesi ve o suretle 
ihramdan çıkılması gerekir. Bu kurbana "İhsar demi" denilir. Meselâ; bir 
ihramlı, hastalıktan, düşmandan veya parasının tüKerimesinden dolayı hac 
görevini gerine getirmeyi başaramazsa, Mekke'nin hareminde kesilmek 
üzere oraya bir koyun veya parasını gönderir. Bunun kesileceği 
kararlaştırılan saati müteakip, ihramdan çıkılır ve artık ihramla ilgili 
yasaklar sona ermiş olur. 

İhsardan dolayı ihrama son vermek için, İmam Azam ile İmam 
Muhammed'e göre, yalnız kurban kesilmesi yeterlidir; ayrıca traş olmak 
veya saç kesmek gerekmez. İmam Ebu Yusuf ile İmam Şafii'ye göre ise traş 
olmak veya saç kesmek de gereklidir. o Çünkü bunlar haccın 
menâsikindendir. Bir görüşe göre de Harem dahilinde meydana gelen bir 
ihsardan dolayı ihramdan çıkmak için, traş olmak veya saç kesmek gerekir. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), Hudeybiye'de böyle yapmıştır. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in Hudeybiye ihsarında hedyini (kurbanını) bulunduğu 
yerde kesmiştir. Hudeybiye mevkii ise Harem'den hariç Hıll kısmındadır. 
Fakat Hudeybiye'nin bir tarafı Hıll, bir tarafı Harem'dir. Rasülullah'ın konak 


yeri Hıll'de; musallâsı da (namaz kıldığı yer) Harem tarafında idi; yani ihsar 
mevkii, Hudeybiye'nin Mekke altına doğru olan tarafı idi; ki, burası Harem 
cümlesindendir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in hedyini Harem'de boğazlamış 
olduğu da Zühri'den açık olarak nakledilmiştir. Zira hedyin mahalli Harem 
dahilidir. Abdullah b. Mes'üd, İbn Abbas, Atâ, Tavus, Mücahid, Hasan, İbn 
Sirin bu görüştedirler. Hanefilerin ve Süfyanı Sevri'nin görüşleri de bu 
merkezdedir. Lâkin İmam Malik ve Şafii muhsar için hedyin yerinin ihsara 
maruz kalınan yer olduğu ve mahalline ulaşmasının da o mevkide kurban 
kesmekten ibaret bulunduğu görüşünü ileri sürmüşlerdir. Kur'an'ın zahiri 
hükmüne aykırı olan bu manayı kabullenmelerinin sebebi de, daha önce 
geçtiği üzere Hz. Peygamber (s.a.s)'in konu ile ilgili olan uygulamasıdır. 
Kur'an'da bu hususa şöyle işaret edilmektedir: "Haccı, umreyi de Allah için 
tamam yapın; eğer ihsara tutulmuşsanız o vakit hedyin (kurbanın) 
kolayınıza geleni. Bununla beraber bu hediy mahalline varıncaya kadar 
başlarınızı traş etmeyin, içinizden hasta olana veya başından bir eziyeti 
bulunana traş için oruç veya sadaka veya kurbandan ibaret bir fidye var. 
İhsardan emân bulduğunuz vakit de her kim hacca kadar umre ile sevap 
kazanmak isterse ona da hedyin kolay geleni, bunu bulamayana ise oruç, üç 
gün hacda yedi gün de geri döndüğünüzde, ki tam on gündür. Bu hüküm, 
Mescid'i-Haram mukimlerinden olmayanlar içindir. Hasılı Allah'dan korkun 
ve bilin ki Allah'ın ikabı (cezalandırması) cidden çok şiddetlidir" (el- 
Bakara, 2/196). İmam Malik ve Şafil'nin hedyin mahalli ile ilgili 
görüşlerinin bu âyetin zahiri hükmüne aykırı düştüğü kabul edilmiştir. 
Muhsara ait kurbanın Kurban bayramı günlerinden birinde kesilmesi, İmam 
Azam'a göre şart değildir; daha önce ve sonra da kesilebilir. 

Bir muhsar, fakir olsa da, kurban kesmedikçe ihramdan çıkmış olamaz. 
Muhsar, getirdiği hedyi boğazlatıp ihramdan çıkınca, Hacc-ı ifrada niyet 
edenlerden ise, gelecek yıl içinde bir hac, bir de umre yapması gerekir. 
Yalnız umreye niyet etmişse, onun yerine sadece bir umre yapması gerekir. 
Hacc-ı kırana niyet edenlerden ise, iki kan akıtıp öylece ihramdan çıkar ve 
kendisine iki umre bir hac yapmak gerekir. 

Hacc-ı ifrada niyet ettiği halde beraberinde iki koyun getirmişse, o taktirde 
onların birinin boğazlanmasıyla ihramdan çıkabılir. Hacc-ı kırana niyet 
etmişse, her iki koyun boğazlandıktan sonra ihramdan çıkabılir. Birinin hac, 
diğerinin umre için olduğunu belirlemesi şart değildir. 

Hacc-ı kırana niyet edip, ihramlı bir vaziyette Mekke'ye giren kişi, umre ve 
hac için tavafta bulunur ve henüz Arafat'ta vakfe yapmadan muhsar 


durumuna düşerse, bir kan akıtır ve ihramdan çıkar. Kendisine bir hac bir de 
umre kazası gerekir. Tavafını yaptığı umre yerine artık ayrıca bir umre kaza 
etmesi icap etmez. 

Hacc-ı ifrada niyet edip, ihrama girdikten sonra bir özürden dolayı muhsar 
olan ve çok geçmeden özürü kalkan kişi aynı devre içinde haccını 
yapabilirse, artık kaza niyeti etmesine lüzum yoktur. Ayrıca bir umre 
yapması da vacib değildir. 

Arafat'ta vakfe yaptıktan sonra muhsar olursa; o taktirde teşrik günleri 
geçinceye kadar durumu devam ederse, ceza olarak dört hayvan 
boğazlaması gerekir: Biri Müzdelife'de vakfe yapamadığı, biri Cemrelerde 
taş atamadığı, biri ziyaret tavafını bayramın ilk üç günü içinde yerine 
getiremediği, biri de tıraşı geciktirdiği için. Bu, İmam Ebu Hanife'ye 
göredir. İmameyn'e göre, traş ve ziyaret tavafını geciktirdiği için kan 
akıtması gerekmez. 

İhsar ile ilgili kurbanın ancak Harem dahilinde kesilmesi caizdir. Bunun 
için diğer kurbanda olduğu gibi mutlaka bayramın ilk üç gününde 
boğazlanması şart değildir; önce olabileceği gibi sonra da olabilir. Bu, 
İmam Azam'ın görüşüdür. İmameyn'e göre, bayramın ilk üç gününde 
kesilmesi gerekir. Ancak umre ile ilgili ihsardan dolayı gereken kurban için 
belli bir zaman yoktur. Harem'de olduktan sonra ne zaman kesilirse caizdir. 
Hediy: Deve, sığır ve davar cinsinden Beytullah'a ihda olunan (sevkedilen) 
kurbanlıkların adıdır; ki, en azı bir koyun veya keçidir. 

Temettu veya Kıran haccı yapanların kesmeleri vacib olan şükür hediyleri 
ile tatavvu hediylerinin etlerinden zengin, fakir herkes yiyebilir. Bunların 
etlerinden kurban sahiplerinin yemesi menduptur. 

Ceza hediyleri ile İhsar hediylerininin etlerinden bunların sahibleri ile 
bakmakla yükümlü oldukları kişiler ve zenginler yiyemezler. Bunlar etleri 
bakımından nezir (adak) kurbanı hükmünde olup, fakirin hakkıdır. Eğer 
yerlerse, değerinin fakirlere sadaka olarak verilmesi gerekir. Ancak etlerini 
yiyebilme hususunda, Harem bölgeşinin fakirleri ile diğer ülkelerin fakirleri 
arasında hiç bir fark yoktur (Ayrıca bk. İhsâr) (Merğınani, Hidâye; 1,180, 
Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini, Kur'an Dili, II, 703 vd.; Bilmen, Büyük 
İslâm İlmihali, s: 400 vd.; Celâl Yıldırım, Kaynaklarıyla İslâm Fıkhı, II, s, 
390 vd.). 


MUHYİDDİN ARABİ'NİN KİTABINI OKUMAK CAİZ MİDİR? 
MUHYİDDİN ARABİ, BAZI KİTABLARINDA KAYDEDİLDİĞİ 
GİBİ, GERÇEKTEN 36 DEFA URUC ETMİŞ MİDİR? 


Muhyiddin Arabi hakında çok söz söylenmiş, ileri geri konuşulmuştur. 

Kimi çok büyük veli ve mütefekkir bir insan, kimi de aksini söylüyor. 
Ancak alimlerin çoğu , büyük bir veli olduğuna kanaat ediyor. Kitablarında 
İslam'a ters düşmüş olan meseleler çoktur . Onlar ya düşmanlar tarafından 
ilave edilmiş veya müevveldir diyorlar. Bunun için , kitablarını okumak hiç 
de doğru değildir. Her zamanda, topluma yabancı sayılan terimler ve 
ilaveler , tesvise ve dalalete düşmeğe vesile oluyor. 
Özellikle,”Fususu'l-Hikem” isimli kitabı yaymak haramdır. Çünkü küfrü 
gerektiren bir çok şey ihtiva etmektedir. Ve İslam'ın nurunu söndürmek için 
çalışan yahudiler tarafından ona ilaveler yapılmıştır. Bunun için bazı 
Osmanlı sultanları okunmasını yasaklamışdır (İbn Abidin ) 
Miraç meselesi ise, o bir safsatadır. Çünkü urüc Peygambere has bir 
mü'cizedir. Peygamberimiz müstesna hiç bir Peygambere kısmet olmadığı 
gibi hiç bir veliye de nasib olmamıştır ve olmayacaktır. Kitaplarında kayd 
edilen mi'rac meselesi ise, ya yapılan ilavelerden biridir veya müevveldir. 
Yani uructan maksadı, bildiğimiz uruc değil de, başka bir şey kast etmiştir. 
Bir cihetten her müslüman beş vakit namaz kıldığından, günde beş defa 
uruc ediyor. Zira namaz mü'minin mi'racıdır. Ayrıca, her söylenen söze 
inanmak doğru değildir. Nice büyük alimlere bir takım şeyler isnad ediliyor. 
Fakat alimlerimiz elindeki Kur'an ve sünnet terazisinde tarttıktan sonra red 
etmişlerdir. İmam-ı Şafii (rh), "Sözüm hadise ters düşdüğünde, duvara 
çarpınız” buyurmuştur. 


MUİR(GERİ ALMAK ÜZERE BİR MALIN MENFAATINI 
BAŞKASINA TEMLİK ETME) 


Bir malın menfaatini birisine, geri almak üzere, karşılıksız temlik etmek 
manâsına gelen "ariyet" kelimesinden "âriyet veren", yani bir malın 
menfaatini başkasına karşılıksız temlik eden kişi Türkçe'de "ariyet'e", 
emanet vermek; "muir'e"de emanet veren kişi denilebilir. Fakat, tanımdan 
da anlaşıldığı gibi, muir, mudi (malını vedia olarak veren kişi) ve diğer 
emanet çeşitlerinden meselâ, icare veya lukata'dan ayrılır. 

Ariyet, muir'in şu sözleri ile gerçekleşir: Şu malı sana ariyet olarak 
veriyorum; şu araziyi sana, ekip biçerek, çıkan ürünü yemen veya bu ürünle 
geçinmen için sana veriyorum; arabamı kullanman için veriyorum... Fakat 
bu sözlerle muir sözünü ettiği malın menfaatini karşısındakine ücretsiz 
olarak vermeyi kasdetmiş olmalıdır. Bu, kasıt da ya bizzat sözlerin 
açıklığından, ya da diğer bir karine ile sabit olur. Zira ariyet, muir'in kendi 
malının sadece menfaatini, meselâ gelirini, kullanımını... vs. bir başkasına, 
malının mülkiyeti kendisinde kalmak şartıyle bağışlamasıdır (el-Mevsıli, el- 
İhtiyâr li Ta'lili'-Muhtâr, İstanbul 1984, III, 56). Sözgelimi bir müslümanın 
kendi evini bir başkasına geçici bir süre için, ücretsiz oturmak üzere 
vermesi bir ariyet olduğu gibi, ev sahibi de muirdir. 

Muir ariyet olarak verdiği şeyin nasıl kullanılacağını, ne kadar 
kullanılacağını, hangi şartlarda kullanılacağını baştan şart koşabilir. Bunun 
için, meselâ bir arabayı belirli bir süre için başkasına ariyet veren muir, 
arabada ne taşınacağını baştan söz konusu etmediği müddetçe, ariyet alan 
kişiye, daha sonra "Arabamda neden şu şeyi taşıdın?" diye itiraz hakkına 
sahip değildir. Buna karşılık muir belirtilen süre içinde ariyet verdiği malını 
geri alamazsa, ariyet alan kişiden (müsteir'den) kullandığı her fazla gün 
karşılık almaya hak kazanır. Öbür taraftan, muir ile müsteir arasında 
sonradan vakit, yer ve taşınacak şey hakkında anlaşmazlık çıkarsa; muir'in 
sözüne itibar edilir. Ayrıca bu kişiye yemin de ettirilir. Çünkü malı için 
müsteir'e izin veren muirdir. 

Muir bir arazisini ağaç dikip yetiştirmek üzere bir başkasına verdiğinde, söz 
konusu arazisini istediği zaman geri almaya ve üzerindeki ağaçları veya 
binaları yıktırmaya hakkıvardır. Zira bahsi geçen arazının asıl sahibi o 
kişidir. Böyle bir durumda vakit tayini söz konusu edildiği halde, muir bu 
araziyi vaktinden önce geri isterse, bu hareketi mekruhtur. Ayrıca ağaçların 


veya binanın bedelini de ödeyerek, bunlara sahib olabilir. Buna karşılık, 
araziye fazla Zarar vermemek, şartı ile müstelr'in de ağaçları söküp 
götürmeye hakkı vardır. Araziye fazla zarar verirse ağaçlarını sökemez. 
Şayet sökmüş bulunursa, araziye verdiği zarar tazmin ettirilemez (Ayrıca 
bk. Muğarese). 

Muir arazisini ziraat için ariyet olarak verir, fakat zaman tayini de 
yapmazsa; hasattan önce bu arazisini geri alamaz. Arazisi üzerindeki ekin 
veya sebzeler hasat mevsimine kadar ücret karşılığında kalır. Böyle bir 
hükümde her iki tarafın da menfaati vardır; böylece müsteir'in zarara 
girmesi önlenir, muir'in de hakkı gözetilir. Çünkü ziraat mahsullerinin arazi 
üzerinde kalma müddetleri, ağaçların veya binaların kalma müddetlerine 
nazaran kısadır. Zira ağaç ve binaların yerlerinde kalma sürelerinin bir sınırı 
da yoktur (el-Mevsıli, a.g.e., III, 57-58; İbn Abidin, a.g.e., V, 681, 682, 


MUKİM 


Ikâmet eden, ayakta duran, okuyan, bir ülkede devamlı duran. Vatanında 
veya vatanı sayılan bir yerde on beş günden fazla kalan kimse anlamında 
bir fıkıh terimi. Vatanında veya o hükümdeki bir yerde oturan kimseye 
"mukim", buradan çıkıp en az on sekizsaatlik bir uzaklığa gitmeye başlamış 
olan kimseye ise şer'an "misafir (yolcu)" denir. 

Diğer yandan mukim, bir Kelâm terimi olarak Cenab-ı Hakkın isimlerinden 
olup; her şeyi ayakta tutan, sürdüren ve kayyümluk (kendi zatıyla var 
olmak) sırı ile bir an bile hiç bir şeyden ilgisiz olmayan anlamındadır. 
Mukimu's-sünnet terkibi ise; Hz. Muhammed (s.a.s)'in Tevrat ve Zebur'daki 
ismi, sünneti yerine getiren demektir. 

Mukim daha çok bir fıkıh terimi olarak müsafir'in zıddı anlamında 
kullanılır. Yani yolcu olmayan kimse demektir. Yolculukta genellikle 
meşakkat bulunduğu için Islâm dini yolculara şu konularda kolaylıklar 
getirmiştir:1) Dört rekatlı namazları iki rekat olarak kılmak; 2) Ramazan 
orucunu geri bırakmanın mübah oluşu; 3) Mestlere mesh süresinin üç gün 
üç gece olması, 4) Cuma namazının farz olmaması; onun yerine öğle 
namazını yolcu olarak kılması; 5) Iki bayram namazlarının ve kurban 
kesme yükümlüğünün düşmesi; 6) Kadının seferi sayılacak kadar uzak olan 
mesafeye yani ikâmet ettiği yerden doksan km.den daha uzak yere yanında 
mahremi olmaksızın gidemeyişi bunlardandır (el-Fetâvâ'l-Hindiyye, Beyrut 
1400/1980, 1, 138). 

Bir kimsenin doğup büyüdüğü veya evlenip yerleşmek istediği yahut içinde 
barınmayı kasd edip, başka yere vatan edinmek amacıyla gitmek istemediği 
yer, kendisinin "vatan-ı asli"sidir. Bu şekilde doğduğu, evlendiği ve vatan 
edinmeyi düşündüğü bir yer olmayıp en az onbeş gün kalmak istediği yer 
de, kendisi için "vatan-ı ikamet"idir. Misafirin on beş günden az oturmak 
istediği yer, kendisinin "vatan-ı suknâ"sı olup, buna bir hüküm gerekmez. 
Vatan-ı asli kendi misli ile bozulur. Meselâ; bir kimse, doğup büyüdüğü 
veya evlendiği yeri terk edip, başka bir yeri vatan edinse, artık o önceki 
vatanı ikamet hususunda vatanı olmaktan çıkar. Daha sonra oraya gidecek 
olsa en az on beş gün ikamete niyet etmedikçe yolcu sayılır ve seferilik 
hükümlerinden yararlanır. 

Iki beldede birer eşi bulunan kimse, bunlardan hangisinin yanına gitse 
mukim sayılır. Bu eşlerden birisi vefat edip, kocasına ev, bağ, bahçe gibi 


ikamete elverişli şeyler kalsa, artık oraya gidince mukim sayılıp 
sayılmayacağı konusunda görüş ayrılığı vardır. 

Sonuç olarak asli vatanında veya bu vatanından doksan km.den daha az 
mesafedeki yerlere yapılan yolculuklarda müslüman mukim sayılır. Bir de 
asli vatanı dışında başka bir yere askerlik, işçilik, memurluk gibi geçici 
sebeplerle giden ve on beş günden fazla kalmak niyeti bulunan kimse de 
mukim hükmündedir. Mukim, yolculuk ruhsatlarından yararlanamaz. 

1) Dört rekatlı namazları tam kılar, 2) Farz orucu gününde tutar, 3) Mesh 
süresi yirmi dört saattır, 4) Cuma namazı farz, bayram namazları ve şartları 
varsa kurban vacipolur, 5) Kadın doksan km.ye kadar yolculuğu yanında 
mahrem bir erkek hısımı olmadan da çıkabılir (Ayrıntı için bk. Ibnü'l- 
Hümâm, Fethu'l-Kadir, Mısır 1389/1970, TI, 27 vd.; el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanâyi', Beyrut 1402/1982, I, 93 vd.; el-Fetâvâ'l-Hindiyye, 1,138 vd.; Ibn 
Âbidin, Reddü'1-Muhtâr, Istanbul 1984 (tıpkı basım), 11,131 vd.; Mehmed 
Zihni Efendi, Ni'met-i Islâm, Istanbul, t.y., s. 359 vd.; Ö. Nasuhi Bilmen, 
Büyük Islâm Ilmihali, Istanbul 1985, s. 173 vd.), 

Mukim ve yolculukla ilgili bu hükümler âyet, hadis veya sahabe 
uygulamalarına dayanır. 

Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Yeryüzünde yolculuğa çıktığınız 
zaman, kâfirlerin size fenalık yapmalarından korkarsanız, namazı 
kısaltmanızda size bir günah yoktur" (en-Nisâ, 4/101). Bu, âyetin 
uygulanmasıyla ilgili, çeşitli hadisler vardır. Rasülullah şöyle buyurur: 
"Şüphesiz Allah, namazı Nebinizin lisanı üzere; mukim için dört, müsafir 
için ise iki reksat olarak farz kılmıştır" (Ahmed b. Hanbel, Müsned, I, 237). 
Mestlerin mesih süresinin mukim için bir gün bir gece; yolcu için üç gün üç 
gece oluşu ile ilgili çeşitli hadisler vardır (Nesai, Tahâre, 98; Ibn Mâce, 
Tahâre, 86). 


MUKTEDİ(TABİ OLAN) 


Birine uyan, tabi olan kimse. Namazda imama uyan, arkasında namaz 
kılan kişi anlamında bir fıkıh terimi. Bu kimse hareketlerini imama tabi 
kıldığı için bu ismi almıştır. Muktedi iktidâ fiilinin ismi failidir. 

İktidâ birine uymak ona tabi olmak manâsınadır. "Onların yoluna uy" (el- 
En'âm, 6/90) ve "Biz babalarınızı bir yol üzerinde bulduk, biz de izlerine 
uyarız" (ez-Zuhruf, 43/23) âyet-i kerimelerinde bu manaya kullanılmıştır. 

1- Müdrik: Namazın başından sonuna kadar aralıksız imama uyan, bütün 
rekâtları imamla beraber kılan kimsedir. Hanefilere göre ilk rekâtın 
ruküunda imama yetişen kimse, o rekâta yetişmiş ve müdrik adını almış 
olur. 

Müdrik cemaatle namaz kılanların en efdalidir. 

2- Lâhık* : Namaza imam ile başladığı halde uyku, gaflet veya cemaatin 
çokluğundan dolayı bir sıkıntı veya bir abdest sıkışması ile karşılaşan ve 
namazın tamamını veya bir kısmını imam ile kılamayan kimsedir. 

Lâhık, müdrik gibidir; imamın arkasında Kur'an okuyamayacağı gibi, 
kaçırmış olduğu rekâtları kılarken de kıraatte bulunmaz. Kendi başına 
kıldığı rekâtlarda yapacağı sehivden dolayı da secde etmez. 

Lâhık, imama yetişeceğine kanaat getirirse kaçırdığı amelleri yapar, ondan 
sonra tekrar imama uymakta devam eder. Meselâ, uyukladığı için rekâtın 
rüküunu kaçıran kimse, hemen rüküunu tamamlar ve secdedeki imama 
yetişir. Yetişemeyeceğine kanaati olan ise, hemen imamla devam eder, 
imam selâm verdikten sonra kalkıp eksik kalan amellerini veya rekâtları, 
aynen imamla kılıyormuş gibi, Kur'an okumadan namazını kendi başına 
bitirir. 

3- Mesbük* : Namazın arasında veya sonunda imama uyan kimsedir. 
Mesbuk, imamla birlikte son kadeye oturduğunda, imamla birlikte selâm 
vermez. İmam selâmı verince ayağa kalkar ve imamla birlikte kılamadığı 
rekâtları aynen, yalnız başına kıldığı gibi kılar. Fatiha ve zammı süresini 
okur. Bu konuda mesbük, münferid gibidir. Ancak geçirdiği rekâtları 
kılarken o başkasına, başkası da ona iktida edemez. Bu yönüyle de mesbük, 
münferid sayılmaz. 


MÜLK ARAZİ 


Kişilerin malik bulunduğu ve her türlü hukuki tasarrufta bulunabildiği 
arazı türü. 
Toprak genel olarak, biri fertlerin diğeri de cemaatın (devlet, beytülmal, 
hazıne vs.) olmak üzere iki kısma ayrılmaktadır. Bunlardan ilkine mülk 
arazı, ikincisine de arazı-i emiriye, arazı-i memleket, kısaca miri arazı gibi 
isimler verilmektedir. 
Mülk arazı, kişinin tam anlamıyla sahip olduğu, istediğinde satabildiği, 
istediğinde hibe veya vakf edebildiği, öldüğünde çocuklarına miras 
bırakabıldiği topraktır. Başka bir ifade ile sahibinin, üzerinde her türlü 
tasarruf hakkına sahib olduğu toprağa (araziye) mülk arazi denir. Bazan 
buna arazi-i memlüke de denmektedir (Atıf) Bey, Arazı Kanunnâme-i 
Hümayunu Şerhi, Istanbul 1330, s. 13). 
Islâm toprak hukuku ile uğraşanlar, onu dört ana devreye ayırırlar. Bunlar: 
a. Islâmiyetin başlangıcından Mü'minlerin emiri Hz. Ömer'e kadar olan 
devre. 
b. Hz. Ömer devri. 
c. Abbasi ve Selçuklu devri. 
d. Osmanlı devri (Ali Şafak, Islâm Arazı Hukuku ve Tatbikatı, Istanbul 
1977, s. 52). Bu dör dönemde de mülk arazının bulunduğunu ve 
umumiyetle bu arazının, sahiplerinin dinine göre, bazan öşri bazan da 
haraci olarak isimlendirildığını söylememiz gerekiyor. Imam Ebü Yusuf'un 
(113-182/731-789)'da belirttiği gibi: Bu taksimde arazı sahibinin dini büyük 
bir rol oynamaktadır (Ebü Yusuf, Kitabu'l-Haraç, trc. Ali Özek, Istanbul 
1970, s.121.). 
Islâm medeniyeti içerisinde başlı başına bir devreye konu olabilecek olan 
Osmanlı toprak uygulaması, toprak hukuku bakımından da büyük bir önem 
taşımaktadır. Filhakika Osmanlılar, birçok müessesede olduğu gibi, toprak 
mevzuunda da kendisinden önceki müslüman devletlerin tatbikatından 
istifade etmişlerdi. Zaten Osmanlıların onlardan uzak durmaları 
düşünülemezdi. Bu sebepledir ki, devlet, henüz bir beylik durumunda 
olduğu zaman bile, Islâmi bir sistemin yerleşmesi için çalışıyordu. Bu 
konuda uygulanan arazı sistemi ve taksimi bu ifadelerimizin bir delili 
olarak ortada bulunmaktadır. Bu durum, sadece arazı ile değil, ondan alınan 
vergilerle de ortaya çıkmaktadır. Nitekim daha sonra neşredilecek olan 1274 


(m. 1858) tarihli Arazı Kanunnâmesi'ne göre Osmanlı devletinde bulunan 
bütün arazıler beş grupta toplanmıştır. Bunlar; 

Mülk, miri, vakıf, metrük ve mevat arazılerdir. Osmanlılarda hâs, timar ve 
zeâmet uygulaması miri arazılerin tasarruf şekillerinden ibarettir. 

Mülk arazıler, mirasta ferâiz hükümlerine göre intikal eden ve mâlikinin 
satış, hibe, vasiyet, rehin vb. tüm hukuki tasarruflarda bulunabildiği 
arazılerdir. Şu çeşit arazıler mülk arazı sayılmıştır: 

1) Köy ve kasaba içlerinde bulunan arsalarla, köy ve kasabaların 
kenarlarında bulunup da meskenlerin mütemmimi sayılan en çok yarım 
dönüm miktarı yerler. Ancak bu çeşit arsaların köy ve kasabalar içinde 
bulunması mülk olması için yeterli değildir. Bunların öşür veya harac 
arazısinden yahut ihya edilmiş mevât (ölü arazı)den yahut da usulüne uygun 
şekilde devletten temellük edilmiş yerlerden olması gerekir. Bu yüzden 
muhacırlere verilen yerler mülk değildir (Ömer Nasuhi Bilmen, Hukuk-i 
Islâmiyye ve Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, Istanbul, 1967, V, 389). 

2) Miri arazıden ifraz edilerek, şer'i müsadeye dayanılarak ve mülk olarak 
tasarruf olunmak üzere temlik edilen arazıler. 

3) Öşür arazısi. Islâm orduları tarafından savaşla fethedilen topraklar 
ganimet sayılarak, beşte biri beytü'l-mâle ayrıldıktan sonra, geri kalan beşte 
dördünü devlet başkanı, savaşa katılanlara taksim ve temlik eder. Böylece 
öşür arazısi meydana gelmiş olur. Ancak zorla fethedilen düşman 
arazılerine Islâm devlet başkanının şu statülerden birisini uygulaması 
mümkün ve caizdir; 

a) Beşte birini beytü'l-mâle ayırıp geri kalanını gazıler arasında dağıtabilir. 
Bu takdirde arazı mâlikleri öşre tabi olur. 

b) Gayr-i müslim olan sahiplerinin elinde bırakabilir. Bu takdirde onlar 
harac vergisine tabi olur. 

c) Bu arazıleri hiç kimseye temlik etmeyip, rakabesi, yani kuru mülkiyeti 
beytü'l-mâlde kalmak üzere alıkoyabilir. 

Yeni fethedilen arazılere uygulanabilen bu çeşitli alternatıflerin dayandığı 
deliller şunlardır: 

Hz. Peygamber, fetihten sonra Mekke arazılerini eski sahiplerinin ellerinde 
bırakmıştır. Mekkelilerin müslüman olmalarından sonra bu topraklar öşür 
arazısi oldu. Yine savaşarak ele geçirilen Hayber toprakları ise, eski 
sahiplerinin ellerinde bırakılmadı. Bunlar ganimet sayılarak beşte bir 
beytü'l-mâle ayrılmış, beşte dördü bu fethe katılan gâzilere dağıtılmıştır. 
Böylece bu topraklar yeni sahiplerinin mülkü ve öşür arazısi olmuştur (el- 


Enfâl, 8/1, 41). Hz. Ömer'in ilk olarak Irak ve Süriye toprakları konusunda 
tuttuğu yol, daha sonra fethedilen ülkelerin toprakları hakkında uygulanan 
genel kural olmuştur. Irak, Suriye ve Mısır toprakları fethedilince Hz. Ömer 
bunları, müslüman gazıler arasında taksim etmemiş, konu, uzun istişare ve 
müzakerelerden sonra, Hz. Ömerin görüşü yönünde çözüme 
kavuşturulmuştur. Buna göre, bu bölgelerin arazıleri, gayrı müslim olan 
eski mâliklerinin elinde bırakıldı. Kendilerine arazıleri için "harac" şahısları 
için de "cizye" bağlandı. Böylece, bu topraklar harac arazısi statüsüne 
girmiş oldu (Ebü Ubeyd, Kitabü'l-Emvâl, Kahire 1388/1968, s. 83-85, 210, 
397, 503; Ebü Yusuf, Kitabu'l-Harâc, Mısır 1352, s. 75; Muhammed el- 
Hudari, Târihu't-Teşrii'l-Islâmi, (6. Baskı) Mısır 1964, s. 124-126; Hamdi 
Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 570 vd.). 


MÜELLEFETÜ'L-KULÜB 


Kalbleri İslam'a ısındırmak için kendilerine zekattan bir pay ayrılan 
kimseler. 
Kur'an'da sadece bir yerde geçen "Müellefetü'1-Kulub" tabiri, bir isim 
tamlaması olup, "müellefe" ve "el-Kulub" kelimelerinden oluşur. 
"Müellefe", ülfetlendirilen, ısındırılan, alıştırılan gibi anlamlara gelir. "el- 
Kulub" ise kalpler demektir. Ikisi beraber, "kalpleri ısındırılan" gibi bir 
anlam ifade eder. Kur'an-ı Kerim; Tevbe suresi (9) 60. ayeti zekatın kimlere 
verileceğini sayarken "müellefetü'1-kulüb"ü de zikreder. Bu ayetin gereği 
olarak Resulullah Efendimiz (s.a.) zamanında zekat mallarının bir 
bölümünü bu tür insanlara vermiştir.Bunlar, terimden de anlaşılacağı gibi, 
kalbleri islam'a ısınmamış kimselerdir. Bunda, müslümanlığı her nasılsa 
kabul ettiği halde ısınmama, yada hiç kabul etmeme durumları söz konusu 
olabilir. Bu açıdan Resulullah (a.s.)'in kendilerine bu fondan zekat verdiği 
kimselere baktığımızda değişik kategorilerde olduklarını görürüz: 
1. Zekat verilmekle kendinin ya da aşiretinin müslüman olması umulan 
kimseler. Safvan b. Ümeyye bunlardandır. "Resulullah bana bu kadar mal 
vermeden önce en çok buğz ettğim insandı. Sürekli verdi ve benim için 
insanların en sevimlisi haline geldi." demiştir. 2. İslam adına şerrinden 
endişe edilip, kendinin ve yandaşlarının kötülüğünden korunmak istenen 
kimseler. 3. İslama yeni girip henüz ısınmamış olanlar. Hatta Zühri'ye 
"müellefetü'1-kulüb"ün kim olduğu sorulmus da: Yahudi ve Hiristiyanların, 
zengin olsalar bile müslüman olanlarıdır, demiştir. 4. Sağlam müslüman 
olmakla beraber kafir liderlerden dost ve yakınları bulunanlar. Adıy b. 
Hatim ve Zibirkan b. Bedr bunlardandır. 5. Lider kadrosundan olup, 
müslüman olanlar, ancak imanları zayıf bulunanlar. 6. Sınır boyu bölgelerde 
bulunan ve hududu korumaları arzulanan müslümanlar. 7. Zekat memuru 
gönderilmeyecek kritik ve uzak bölgelerin zekatını gönüllü toplayıp 
getirenler. Bu gruplardan olmak üzere Resulullah (a.s.)'in kendilerine 
zekattan bir pay verdiği kimseler ve her birine ne kadar verildiğinin listesi, 
çeşitli kaynaklarla beraber Kadı Ibnü'I-Arabi'nin Ahkâm tefsirinde de 
zikredilir. Bütün bunlar Resulullah döneminde "müellefetü'1-kulub" 
kapsamında mütalaa edilmiş ve kendilerine zekattan bir fon ayrılmıştır. 
Görüleceği gibi, bu kategorilerin hepsinde ortak özellik, islam'a güç 
kazandırmak ve yapılması muhtemel her türlü saldırıyı bertaraf etmektir. 


Bunların içerisinde Abbas b. Mirdas gibi şair olanlar da vardır. Bu fondan 
kendisine az şey isabet ettiği için şiirleriyle hicivlerde bulunmuş, Resulullah 
Efendimiz de; "Gidin şunun dilini bizden kesin" buyurmuşlardır. Görevliler 
de gidip, onu memnun edinceye kadar vermişlerdi. Bunlardan anlaşıldığına 
göre "müellefetü'1-kulüb" için ayetle sabit olan fon, muhtemel her türlü 
sözlü, yazılı ve fiili saldırilara karşı islamı korumayı hedefleyen bir milli 
güvenlik, dini güvenlik ve islam düzenini tanıtım ve propaganda fonudur. 
Bugünkü basın yayın ve iletişim araçlarının her türlüsü bu çerçeveye dahil 
edilebilir. Ancak Hz. Ömer döneminde Islam'ın güçlendiği, propagandaya ve 
müşriklerin kalbini para ile ısındırmaya ihtiyacı olmadığı gerekçesiyle, bu 
türlü insanlara artık zekat malından verilmez olmuştur. Sahabe de bu 
uygulamayı görmüş ve karşı çıkmamıştır. Bu noktadan hareket eden 
Hanefilerin çoğunluğu, zekattan "müellefetü'1-kulüb" için ayrılacak payın 
neshedildiğini ve artık bu grubun kalmadığını, böylece zekat verilecek 
sınıfların sekizdeğil, yedi olacağını söylerler. Bu konuda da İmam Malik de 
Hanefiler gibi düşünür ve artık "müllefetü'1-kulüb"un kalmadığını söylerler. 
Taberi ve Sa'bi de aynı görüştedir. Imam Şafii de "müellefetü'l-kulüb"a 
zekat malından verilmeyeceğini, gerek duyulduğunda onlara başka bir 
fondan, fey'den ve kamu yararı için kullanılan diğer gelirlerden 
verilebileceğini (söyler Ama Maliki'lerden Halil, Kurtubi, oKâdi 
Abdulvehhab, Kadı Ibnül Arabi ve bazı Hanefilerin de içinde bulunduğu 
fıkıhçı çoğunluğu, bu ayetin neshedilmesinin mümkün olmadığı 
kanaatindedirler. İslam ülkesinin içe ve dışa karşı güçlü zamanlarda Hz. 
Ömer'in uygulaması alınıp, "Müellefetü'1-kulüb"a zekattan fon ayrılmaması 
"ulu'l-emr"in yetkisinde olan bir şeydir. Ama durumun böyle olmadığı 
zamanlarda gerek fertler, gerek milli organizasyonlar, gerekse islami idare 
bu fonu kullanır ve bununla iletişim mekanizmaların da, emniyet ve 
istihbarat örgütlerinde, kısaca yurt içi ve yurt dışı güç odaklarında destek 
arar düşmanlıklara engel olur, içe ve dışa yönelik tanıtım reklam 
harcamalarında kullanır... derler. Yok kabul edilecekleri zamanlarda ise 
onlara verilecek pay, zekatın verileceği diğer yerlerin tamamına ya da 
idarenin uygun göreceğine verilir. Mescid yapanlara verilir diyenler 
olmuştur ama, delili olmadığından buna itibar edilmemiştir. 


MUM YAKMAK 


Alevilerin perşembe akşamları bir mum yakma gelenekleri var. Bunun 
sebebi nedir? Yanlışsa niçin yanlıştır? 
Bütün yanlışların kaynağını ve sebebini bilmek zordur. Buna asıl sebep 
olarak dinin sağlam temellerinden uzaklaşma, diye kestirme bir cevap 
vermek mümkündür. Niçin yanlış olduğuna gelince; dünya içinde âhiret için 
de yarar sağlamayan ve dinin de, mantığın da emretmediği, uygun 
bulmadığı birşey olduğu için yanlıştır, diyebiliriz. 


MÜMEYYİZ 


Yedi yaş ile buluğ çağı arasında bulunan çocuk. 
Çocuk yedi yaşından itibaren tam vücüb ehliyetini almıştır ve lehine ve 
aleyhine olan hak ve mükellefiyetlere sahibtir. Ancak bu devirde çocuğun 
aklı tam manâsıyla olgunlaşmadığı için eda ehliyeti eksiktir. İmanı ve 
yaptığı diğer bedeni ibadetler -eda ehliyeti noksan da olsa- sahihtir. Çünkü 
bunlar tamamen onun menfaatinedir. Ancak bunların mümeyyiz tarafından 
eda edilmeleri vacib değildir (Abdülkerim Zeydan, el-Veciz, Bağdad 
1405/1985, s. 97). 
I- Mâli Tasarrufları 
1. Sırf Menfaatine Olanlar 
Hibe, sadaka ve kendisine yapılan vasiyeti kabul gibi onun sırf fayda ve 
menfaatine olan tasarruflar veli veya vasinin iznine bağlı olmaksızın 
sahihtir. Zira veli ve vasi daima çocuğun maslahatını gözetmekle 
memurdur. Ücret karşılığı yaptığı bir işi bitirdiğinde velisi izin vermese de 
istihsanen buna hak kazanır (Zeydan, a.g.e., s. 97: Hudari Bek, Usülü'l- 
Fıkh, Kahire 1389/1969, s. 93-94; M. Ebü Zehra, Usulü'l-Fıkh, Kahire 
1377/1958, s. 265; Hüseyin b. Halef el-Cübürı, Avârızu'l-Ehliyye, Mekke 
1408/1988, s. 141). 
2. Sırf Zararına Olan Tasarruflar 
Çocuğun mülkiyetinden karşılıksız olarak bir şeyin çıkmasına yolaçan hibe, 
vakf, boşama, kölesini azad, parasını borç vermek, vb. gibi sırf zararına 
olan tasarrufları, veli ve vasisi izin vermiş bile olsa, sahih değildir. Veli ve 
vasi, çocuk yerine bu tasarruflarda bulunamayacaklarından bunlara izin de 
veremezler. Çünkü velilik küçüğün himayesi ve menfaatlerinin korunması 
esasına dayanır. Bizzat bu tasarruflarda bulunmak veya bunlara izin 
vermek, çocuğu himaye ve gözetme değildir (Zeydan, a.g.e, s. 97; M. 
Hudari Bek, a.g.e., s. 94; M. Ebü Zehra, a.g.e., 5. 265). 
Ancak bazı alimler, mümeyyiz çocuğun malını, kayb olmaktan korumak 
amacıyla kadı'nın birisine borç olarak vermesini bundan istisna etmişlerdir 
(Hüseyin b. Halef el-Cübüri, a.g.e., s. 142). 
Eğer veli çocuğa daha baştan bu tasarruflarda bulunmak üzere izin vermiş 
ise yeni bir izne gerek kalmaksızın bu tasarruflar sahih ve geçerlidir. Böyle 
çocuğa me'zün denir (Hüseyin b. Halef el-Cübüri, a.g.e., s.144-145; 
Zeydan, a.g.e., s. 98). 


3. Nitelik açısından faydalılık ve zararlılık arasında değişiklik gösterebilen 
tasarruflar. 

Bu konuya alış-veriş, kira, nikâh ve diğer mali muameleler gibi tasarrufları 
örmek verebiliriz. Bu tasarrufların kâr veya zarar getirmeleri ihtimali vardır. 
Mümeyyiz çocuğun bu tasarruflarda bulunması halinde çocuk asıl olarak 
eda ehliyetine sahib bulunduğundan tasarrufları sahih olur. Ancak bu 
tasarruflar, çocuğun ehliyeti eksik olduğundan velisinin iznini gerektirir. 
Veli izin verirse, mümeyyizin ehliyetindeki bu noksanlık tamamlanmış olur 
ve tasarruf tam ehliyet sahibince yapılmış sayılır (Zeydan, a.g.e., s. 97-98; 
M. Ebü Zehra, a.g.e., 5. 265). 

Tasarrufun faydalılık ve zararlılık arasında değişiklik gösterir cinsten olup 
olmamasında dikkate alınan şey, tasarrufun çeşidi ve tabiatıdır. Çocuğun 
yaptığı tasarrufun gerçekten ona fayda temin edip etmediği dikkate alınmaz. 
Meselâ çocuk kendine ait bir malı değerinden daha yüksek bir fiyata satmış 
olsa, bu satış velinin iznine bağlıdır. Çünkü alış-veriş, tabiatı icabı faydalılık 
ve zararlılık arasında değişiklik gösterir (Zeydan, a.g.e., s. 98, dipnot: 1). 

TI- Allah Hakları 

Kötülüğe ihtimali olmayan şey iyidir; iman gibi... İyiliğe ihtimali olmayan 
şey de, kötüdür; küfür gibi... Yahud da bu ikisi arasındadır; bedeni ibadetler 
gibi... İyi olan ne zaman meydana gelirse gelsin, sahih olur. Çünkü bu sırf 
faydadır. İkincisi yani küfür ise uhrevi hükümler bakımından sahihtir. 
Dünyevi hüküm ve muâmeleye gelince İmam Azam ve İmam Muhammed'e 
göre bu bakımdan da sahihtir. Bunun neticesinde, küfre düşen mümeyyiz, 
mürted sayılır; nikâhı feshedilir ve kendisine diğer hükümler tatbik edilir. 
İmam Ebü Yusuf'a göre ise bu, sırf zarar olduğu için muteber değildir (H. 
Karaman, Fıkıh Usülü, İstanbul 1982, s. 201; M. Hudari Bek, Usülü'l fıkh, 
Kahire 1389/1969, s. 92-94; M. Ebü Zehra, a.g.e., 5. 265). 

Şafii mezhebi ve fukahanın çoğunluğuna göre, çocuğun İslâm'ı kabul veya 
reddetmesine itibar yoktur. Çünkü mümeyyiz de olsa onun aklı, inançların 
dayandığı delilleri anlayacak kadar güçlü değildir. Bu sebeple o, iman ve 
inkârdan sorumlu değildir (M. Ebü Zehra, a.g.e., s. 266). 


MÜNAFIK, MÜNAFIKLAR 


Içinden gerçek anlamda iman etmemiş olup, dışından müslüman 
görünen kimse, asli mânâsını değiştirmeden dilimize geçmiş olan münafık 
kelimesi Islâm toplumu içinde -çeşitli sebeblerden dolayı ve menfaati icabı 
kendini müslüman göstererek Allah'a, Rasülüne ve mü'minlere 
düşmanlığını gizleyen kimsedir (el-Bakara, 2/8; Âli Imrân, 3/167; el-Mâide, 
5/41) 

"Nifak, kalbte olursa küfür, amelde olursa suçtur" (Kurtubi, Tefsir, VT, 
212). 

Münafıklardaki nifak hâli itikâdi ve ameli olarak iki grupta toplanır: 

1. Itikâdi nifak: Kur'an-ı Kerim'de karakterize edilen, dünyada iken 
müslüman muamelesi görüp, âhirette inançsızlığı ortaya çıkınca kâfirlerden 
daha kötü muâmeleye tâbi tutulmasına sebeb olacak olan nifak hali. (en- 
Nisâ, 4/145) "Akidenin hilafına imanda mürâiliktir" (M. Hamdi Yazır, Hak 
Dini Kur'an Dili, VI, 4997). 

Kur'an-ı Kerim insanları mü'min, kâfir, münâfık olmak üzere üç grupta 
toplar (el-Bakara, 2/1-20) ve insanların en kötüsü ve iki yüzlü olanı 
şeklinde tarif edilen münafıkların şu özelliklerinden sözeder: 

Islâm toplumu içinde fesatçıdırlar. "Yeryüzünde fesat çıkarmayın, 
denildiğinde; "biz ıslah edicileriz" derler", (el-Bakara, 2/9-13). 
"Müslümanların inandıkları gibi inanın, diye örnek verilince; "biz de o 
beyinsizlerin inandığı gibi mi inanacağız?" diye itiraz ederler. Inananlarla 
yanyana gelince de; "sizinle beraberiz" derler. Fakat reisleri ve şeytanlarıyla 
başbaşa kalınca; "biz onları aldattık" diye alay ederler" (el-Bakara, 2/13- 
15). 

Iman ile küfür arasında bocalayan münafıklar, bazan Allah'ı hatırlar gibi 
davranırlar. Fakat, Allah'a oyun etmeye çalışırlar ve gösterişte bulunurlar. 
Namaza da üşene üşene kalkarlar (en-Nisâ,4/142-3). Insanları Allah 
yolundan döndürmek için yalan yere yemin ederler (Mücadele, 58/14; 
Münâfıkün, 63/2). 

Münafıkların kalbi verimsiz toprak gibidir (el-A'raf, 7/58), menfaatlerine 
göre şekil alırlar, dönektirler (en-Nisâ, 4/141; el-Ankebüt, 29/10-11) Asr-ı 
Saadetteki münâfıklara; "Hz. Peygamber'in yanına gelmeden önce sadaka 
verin de öyle gelin" denildiğinde bunların, menfaatlarına dokunduğu için, 
kaçtıkları tesbit edilmiştir. (Mücâdele, 58/13). Münafıklar bir taraftan da 


maddi kazanç sağlamak için ahlâk dışı davranışlara başvururlar. Nitekim, 
münafıkların başı Abdullah Ibn Ubeyy b. Selül, kazanç sağlamak amacıyla 
câriyelerini zinaya zorluyordu. Bu maksatla bir nevi genelev de kurmuştu. 
Zina yoluyla câriyelerinden gelir sağlama çabası üzerine, olayı yasaklayan 
âyet nazıl olmuştur (et-Taberi, Tefsir, XVIII, 132; en-Nür, 24/33). 
Münafıklar Allah'ı unutup cimrilik yaparak ellerini yumarlar (et-Tevbe, 
9/67), bir belâya uğrayıp sıkışınca hemen fitneye düşerler (el-Ankebüt, 
29/10), felâketin dönüp kendilerine çarpmasından korktuklarını, kendi 
aralarında fısıldaşırlar (el-Mâide, 5/52, 53); olayların akışı münafıkların 
lehine gibi ise, itaatla koşa koşa Peygamber'in yanına gelirler (en-Nür, 
24/49); bunlar zâhiren iman edip kalpleriyle kâfir olanlardır (el-Münafıkün, 
63/3). 

"Allah'a, Peygamber'e inandık, itaat ettik" diyen münafıklar (en-Nür, 24/47; 
Münafıkün, 63/1); diğer taraftan Hz. Peygamber'e isyanı, düşmanlığı 
fısıldaşırlar (el-Mücâdele, 58/9-10). Onlar aynen şeytanlara benzerler (el- 
Haşr, 59/16); tabiatları gereği Allah'a ve Peygamber'e muhalefet üzeredirler 
(el-Mücadele, 58/20); fakat kalblerindeki gizlediklerini ortaya çıkaran 
âyetlerin inmesinden de çok korkarlar (el-Infitâr, 82/4-5; et-Tevbe, 9/64). 
Allah'a kötü zanda bulunan erkek ve kadın münafıklar (el-Fetih, 48/6), 
biribirlerinin tamamlayıcı parçası olup, insanları kötülüğe çağırır, iyilikten 
vazgeçirmeye çalışırlar. Onlar ebedi Cehennemliktirler (et-Tevbe, 9/67-69). 
Kötü sözlerin müslümanlar arasında yayılmasını isterler (en-Nür, 24/19); 
kötülük yapınca sevinirler; yapmadıkları şeylerle övünmekten hoşlanırlar 
(Âlu Imrân, 3/188); Kur'an-ı Kerim âyetleriyle alay ederler (en-Nisa, 
4/140); Islâm toplumu içinde yalan-yanlış uydurma haber yayarlar (el- 
Ahzâb, 33/60-61); cihada çıkacaklarını yemin ile ifade ettikleri halde iş 
fiiliyata dökülünce kaçarlar (en-Nür, 24/63); düşman korkusundan ölüm 
baygınlığına düşer (el-Münâfıkün, 63/19); böyle bir ortamda kaçacak delik 
ararlar (et-Tevbe, 9/57). Mü'minler zafer kazanınca, başarıya ortak olmak, 
ganimetten faydalanmak için; "sizinle beraber değil miydik?" derler. 
Kâfirler gâlip gelince; "size mü'minlerden gelecek ziyanı biz önlemedik 
mi?" derler (en-Nisâ, 4/141). Savaşta çok şehid düşen olursa; "Allah lutfetti 
de iyi ki savaşta bulunmadım" diyen münafıklar, eğer ganimet 
bölüşülecekse, "ah keşke ben de şu ganimete erseydim" derler (el-A'râf, 
7072; 73). 

Kur'an-ı Kerim'de özelliklerini tanıtıp haber verdiği münafıklar için Yüce 
Allah, peygamberini şöyle uyarmaktadır: "O münafıkların dış görünüşlerine 


aldanma. Onların liderlerini gördüğün zaman, yakışıklıdır, gövdeleri hoşuna 
gider. Konusurlarsa güzel konusurlar, dinlersin. Işte onlar sıra sıra dizili 
kereste gibidirler. Her gürültüyü kendi aleyhlerine sanırlar" (el-Münafıkün, 
63/1-4). Hak söz tanımayan, âhirette topluca kâfirlerle bir araya gelecek 
olan (en-Nisa, 4/140), münafıklara istiğfar etsen de etmesen de birdir. 
Çünkü Allah bu fâsıkları affetmeyecektir (el-Münafıkün, 63/6). 
Münafıkların Islâm toplumu içinde bulunmalarından dolayı elde ettikleri 
menfaatların, âhiret hayatında da devamını isteyeceklerini, fakat bunun 
mümkün olmayacağını Kur'an-ı Kerim şöyle haber verir: "Âhirette münafık 
erkek ve kadınlar iman etmiş olanlara; "bizi bekleyin, nürunuzdan bir parça 
ışık alalım" diyecekler. O gün onlara; alayla "dönün arkanızda bir nur 
arayın" denilecek de, neticede iman edenlerle aralarında bir duvar olduğunu 
görecekler. O zaman münâfıklar, mü'minlere şöyle seslenirler: "Biz sizinle 
beraber değil miydik? ". "Evet", diyecekler; fakat kendinizi siz kendiniz 
yaktınız, kuruntunuz sizi aldattı"(el-Hadıd 57/13-15). Böylece münafıklar 
ve kâfirler Cehennemde bir araya gelmiş olacaklardır (el-Nisâ, 4/140). 
Medine döneminde, Yahudilerle dostluk kuran münafıklarla mü'minlerin 
dost olmamaları hatırlatılmakta (el-Maide, 5/51) ve Hz. Peygamber'e; asıl 
düşmanın münafıklar olduğu, onlarla savaş yapması, hattâ sert davranması 
vahiy yoluyla bildirilmektedir. Hz. Peygamber'in de münafıklara karşı gayet 
ihtiyatlı, temkinli bir siyaset uyguladığı, gayr-i müslimlere yapılan 
muameleye tâbi tutmadığı; bilakis onları Islâm toplumu içerisinden 
ayırmayıp, üzerlerinde kurduğu kuvvetti bir otorite ile tesirsiz hale getirdiği 
müşahede edilmektedir. 

2. Ameli Nifak: Bazı tutum ve davranışlarıyla itikadi nifaka kısmi bir 
benzeyiş içinde bulunmakla beraber, inançlarında açık bir nifakın söz 
konusu olmadığı müslüman kişilerin durumu. Hadislerde geçen münafık 
türü ameli (ahlâki) yönden olan nifakı vurgulamaktadır. Meselâ: "Münafığın 
alâmeti üçtür: Konuştuğu zaman yalan söyler, vadettiğinde vaadınden 
döner, kendisine birşey emanet edildiğinde emanete hıyanet eder" (Tirmizi, 
İman, 14) hadisi benzeri hadisler Ttikâdi nifaka yaklaşılmaması için alınan 
tedbirler ve tenbihler mahiyetindeki emirlerdir. Zira, ameli nifak çoğalınca 
ileride müslümanın itikâdi nifaka yaklaşma tehlikesi doğabilir. 


MÜNECCİM 


Yıldızların hareketlerini inceleyerek gelecek hakkında tahminde 
bulunan kişi; kâhin, falcı. 
"Necm" yıldız demektir. Yıldızları konu edinen iki uğraşı alanı vardır. 
Bunlar, Astronomi ve Astrolojidir. Astronomi, gök cisimlerini belli esaslar 
dahilinde uzay araçlarıyla inceleyen bir ilim dalı olduğu halde; Astroloji, 
yeryüzündeki bütün olayların gök cisimlerinin etkisi sonucu olduğu 
kuralına dayanan bir uğraştır (Muammer Dizer, Ali Kuşçu, Kültür Bakanlığı 
Yayını, 51). 
Astronomi takvim yapmak, vakit ve yön tayını, hava tahmini gibi insanların 
yararına işlerde kullanıldığından faydalı bir ilimdir. 
Astroloji ise, yıldızların hareketinden hüküm çıkararak gaipten haber 
vermek (kâhinlik) olduğu için zararlı ve yasak olan bilgilerdendir. Hadiste 
"Benden sonra ümmetim hakkında en çok korktuğum, idarecilerin zulmü, 
yıldızlara inanmak ve kaderi inkârdır" buyurulmuştur (Imam Gazali, Ihyâ, I, 
36). 
Yıldızların hareketlerinden hüküm çıkarmaya eskiden "ilm-ü ahkâmi'n- 
nücüm" veya "ilmü'l-ahkâm"; bu işle uğraşana da "ahkâmi" veya 
"müneccim" denilirdi. Her ikisinin konusu da yıldızlar olduğu için 
başlangıçta Astronomi ile Astroloji, "Ilmü'n-Nücüm" ve "Ilm Sınâat en- 
Nücüm" deyimleriyle ifade edilmiştir. 
Im-i Nücüm(Astrolojijun tarihi çok eskidir. Sümerler aya, güneşe ve 
yıldızlara taparlardı. Muhtemelen onlar taptıkları bu harikulade varlıkların 
olaylar üzerindeki etkilerine inanarak bütün hareketlerini takip etmiş ve 
bazı tahminlerde bulunmuşlardır. 
Hz. Ibrahim'in peygamber olarak gönderildiği, bölgede yaşayan Keldanlılar 
da yıldızlara taparlardı. Onlara Sâbii denir. Onların yıldızlara bakıp kâhinlik 
yaptıklarına Kur'an işaret etmektedir: 
Bir bayram günü, kavmi Ibrahim'e kendileriyle beraber bayram yerine 
gelmesini söylediler. "Bunun üzerine Ibrahim yıldızlara şöyle bir baktı. Ben 
hastayım dedi. O'na arkalarını dönüp gittiler" (es-Sâffat, 88-89). 
Keldanlılar yıldızlara inandığı için, Hz. Ibrahim onların anlayacağı şekilde 
yıldızlara bakarak hasta olduğunu söyledi. Onların gayr-i meşrü törenlerine 
katılmamak için bunu bir mazeret olarak ileri sürdü. 
Ptolemaios (Batlamyus) sistemi esas alınarak düzenlenmiş klâsik 


Astroloji'ye göre müneccimler semayı on iki burca ayırmışlardır: Koç, 
Boğa, Ikizler, Yengeç, Aslan, Başak, Terazı, Akrep, Yay, Oğlak, Kova, 
Balık... O zaman bilinen yedi gezegen olan Güneş, Ay, Merkür, Venüs, 
Mars, Jüpiter ve Satürn'ü uğurlu-uğursuz diye sınıflandırmışlar; birbirlerine 
olan uzaklığına ve burçlardaki seyrine göre bir takım hükümler 
çıkarmışlardır. Uğurlu ve uğursuz olmalarına göre gezeğenlerin durumu 
şöyledir: 

Satürn: en uğursuz (nahs-ı ekber) 

Jüpiter: en uğurlu (sa'd-i ekber) 

Mars: uğursuz (nahs-i esgar) 

Güneş: en parlak (neyyir-i a'zam) 

Venüs: uğurlu (sa'd-i esgar) 

Merkür: karışık (mümtezic). 

Ay: parlak (neyyir-i esgar) (Ibrahim Hakkı, Marifetname, 115). 

Allah'ın emrine boyun eğerek, görevlerini yerine getiren, O'nu tesbih eden 
(el-Isrâ: 17/44) varlıklara uğurluluk veya uğursuzluk isnad etmek Islâm'a 
aykırıdır. Bir iş yapma ve tesir gücüne sahip olmayan varlıklara güç ve tesir 
isnad etmek de inanç açısından sakıncalıdır. 

Yıldızların insan ve olaylar üzerinde etkisi olduğu, Güneş ve Ay'ın 
özelliklerine kıyas edilerek ileri sürülmüştür. Bu konuda Ibrahim 
Hakkışöyle demektedir: "Ey azız! Ehl-i Hikmet demişlerdir ki, Hak 
Teâlâ'nın takdiri ile ecrâm-ı ulviye (gök cisimleri)nin, mertebe ve 
derecelerine göre ecsâmr-ı süfliye (yer cisimleri) de çeşitli tesirleri vardır. En 
kuvvetli tesir Güneşin harareti ile yaptığı tesirdir. Ay'ın bu tesirının daha 
çok rutübeti ile olduğu bulunmuştur. Alemi yaratan Allah Teâlâ Kamer'e 
kendi kudreti ile birçok özellikler bahşetmiştir" (Marifetnâme, 146). 

Gerçek müessir (etki eden)'in Allah olduğunu kabul etmekle beraber, 
yıldızların da âlemde mutaşarrıf olduğu görüşünü benimseyen Ibrahim 
Hakkı'nın eski Yunan bilgini Ptolemaios'tan etkilenen bu görüşü, 
kendisinden yaklaşık dört asır önce yaşayan Ibn Haldun (Ö. 1406) 
tarafından tenkid edilmiştir. Ibn Haldun, Ptolemaios'un "yıldızların da 
Güneş ve Ay gibi varlıklar ve onların tabiatları üzerinde etkisi olduğu" 
görüşünü tenkid ederek; "Filozofların bu usul ile isbatları da zandan 
ibarettir. Yakin ifade etmez ve tanrısal kaza, yani kader ve takdir kabılinden 
bir tesir olmayıp ancak meydana gelecek olan nesnenin tabii 
sebeplerindendir. Tanrısal olan kaza ve hüküm ise her şeyden önce gelir" 
(Mukaddime, Çev. Z.K. Ugon, III, 115) demektedir. 


Şer bazı delillerle de yıldızlardan hüküm çıkarmanın batıl olduğunu 
açıklayan Ibn Haldun şöyle diyor: "Bu bilgi, halkın iman ve inancını 
bozduğu için sosyal bir hayat yaşayan insan toplulukları için de zararlıdır. 
Bazan bir tesadüf eseri olarak astronomiye dayanarak verilen hükümler 
doğru çıkıyor ise de bu hükümler bir inceleme ve araştırma sonunda verilen 
hükümler değildir. Kandırıldıklarından dolayı bu bilginin düşkünü olan 
bilgisiz kimseler ise, bazı olaylarda bir tesadüf eseri olarak hükümlerinin 
doğru çıkmasından diğer hükümlerinin de doğru olacağı zannına kapılırlar. 
Halbuki bu doğru değildir. Çünkü bu, varlıkların vücut ve sebebini 
Yaratandan başkasına isnad etmek demektir. Bundan başka, düşmanlarına 
saldırmak üzere devletler uğurlu saat bekleyerek fırsatı kaçırdıkları 
sıralarda, fırsat bekleyen düşmanlarının onların üzerine saldırdıkları ve 
onlara galip geldikleri olmuştur. Biz bu hallerden bir çoğunu gözümüzle 
gördük. Bu bilgiye inanarak onun hükümlerine göre iş görmek, din ve 
devlet için zararlı olduğundan sosyal hayat yaşayan bütün insan 
topluluklarında bu bilgi yasak edilmelidir"(Mukaddime, II, 119). 
Müneccimlik, Osmanlıların son zamanına kadar sarayda bir memurluk 
olarak devam etmiştir. Reisü'l-Etibba (Hekimbaşı)nın teklifiyle Padışah 
tarafından atanan Müneccimbaşı ilmi gayesi bu ayetlerle belirlendiğine 
göre, onların hareketlerinden birtakım hükümler çıkararak gelecekten haber 
vermenin Islam öncesi bâtıl inançlardan intikal etmiş hurafeler olduğu 
anlaşılmaktadır. 

Islâm'a göre gibi ve geleceği Allah'tan başka kimse bilmez (el-En'am, 6/59). 
Kader gizli tutulmuştur. Gelecekten haber vermek (kâhinlik) ve falcılık 
haramdır: 

"Ey iman edenler! Şarap, kumar, dikili taşlar (putlar) fal ve Şans okları birer 
şeytan işi pisliktir. Bunlardan uzak durun ki kurtuluşa eresiniz" (Mâide, 
5/90). 

"Ârrâf veya kâhine gelerek onun söylediğini tasdik eden, Muhammed 
(s.a.s.)'e indirileni inkâr etmiş olur. " 

"Ilm-i Nücüm öğrenen kimse, sihirden bir bölüm öğrenmiş olur" (et-Tergib 
ve't-Terhib: IV, 441-442). 

Müneccimlik (falcılık) yasak olduğu halde, tarih boyunca insanın gaybı 
bilme ve başına geleceği öğrenme merakını istismar ederek bunu 
kendilerine kazanç yolu yapanlar eksik olmamıştır. Bu konuda 
"Yıldıznâme" adıyla kitaplar yazılmıştır. Günümüzde de Astroloji, Batıda 


özellikle Amerika'da yaygın olarak kullanılmaktadır. Bunun sosyo- 
psikolojik sebepleri üzerinde ayrıca durmak gerekir. 


MURABAHA 


Alış fiatı veya maliyet üzerine bir miktar kâr ilâvesiyle yapılan satış 
muamelesi. 
İslâm hukukunda murabahalı satış akdi güven esasına dayalı akitlerdendir. 
Bu tür akitlerde alıcı, satıcının beyânının doğruluğuna itimad ve akdi buna 
bina etmektedir. Bundan dolayı müşterinin rızasına engel olabilecek en 
küçük yalan beyan veya açıklanması gereken bir hususun açıklanmaması, 
akdin oluşmasına engeldir. 
Şartları 
Alış fiyatı veya maliyetin belli olması gerekmektedir. Murabahalı satışta 
müşterinin malın ilk fiyatını veya maliyeti bilmesi akdin sıhhat şartıdır. Bu 
şart tevliye*, işrâk ve vedi'a* suretiyle yapılan akidleri de kapsar. Çünkü bu 
tür akitler ilk bedel esas alınarak teşekkül etmektedir. Birinci bedel veya 
maliyet bilinmediğinde akit meclisinde bu durum açıklığa kavuşuncaya 
kadar akit fasittir. Meclis bu şekilde dağılırsa akit batıl olur (Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâi, Kahire 1327-28/1910, V, 220; İbn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtâr, Kahire 1386-89/1966-69, V, 124). 
Kâr miktarı belli olmalıdır. İslâm hukuku, alış-verişlerde belli bir kâr sınırı 
koymamıştır. Bundan dolayı alış fiyatı veya maliyet üzerine eklenen kâr 
miktarının müşteri tarafından bilinmesi gerekir. Çünkü kâr, satış bedelinin 
bir kısmım teşkil etmektedir (Kâsâni, a.g.e., V, 221; Damad, Mecmau'I- 
Enhur, İstanbul 1328, II, 75; İbn Âbidin, a.g.e., V,124; Zühayli, el-Fıkhu'l- 
İslâmi, Dımaşk 1405/1985, IV, 704). 
İlk bedel misliyyattan olmalıdır. Çarşı-pazarda benzeri bulunabilen, 
birimleri arasında tüccarın ve muamele yapanların hoş görecekleri kadar az 
fark bulunan mallar misli mallardır. Ölçü, tartı ve sayı ile muamele gören 
mallar bu sınıfa girer (Zerkâ, el-Fıkhu'l-İslâmi fi Şevbihi'l-Cedid, Dımaşk 
1967-68, 111,130; M. Ebü Zehre, el-Milkiyye, Kahire, ts., s. 55; Mahmesâni, 
en-Nazariyyetü'l-Amme, Beyrut 1948, I, 16-17; Abdülkerim Zeydan, el- 
Medhal, Bağdat 1402/1982, s. 222-223). 
Şayet ana bedel kıyemi ise -arsa gibi-; mal, elinde kıyemi mal bulunmayana 
murabahalı olarak satılamaz. Kıymeti ile de murabahalı olarak satılamaz. 
Çünkü bedel kıyemi olduğundan ona biçilen değer tahmine dayanır. 
Tahminler ise farklıdır. Böylece ana bedel meçhül kalmış olur. 
Malın, elinde ve mülkünde kıyemi bir mal bulunan şahsa satılması 


durumunda, ana bedelden ayrı, belli miktarda bir kâr tesbit edilirse bu satış 
câizdir. Elbise karşılığında alınan bir saat şeklinde yapılan alışverişte 
elbisenin bir üçüncü şahsa elbise ve şu kadar kâr şeklinde satılması gibi. 
Kârın ana paranın bir cüz'ü olarak belirlenmesi câiz değildir. Meselâ elbise 
karşılığında alınan bir saati 905 kârla satmak caiz değildir. Çünkü kâr ana 
para cinsinden tahakkuk eder. Bu durumda saatin fiyatı belirli olmadığı için, 
kâr oranı meçhul kalmaktadır. Bu saata konulan değer de zan ve tahmine 
dayanır. Ancak taraflar akit meclisini terketmedikleri halde malın ana 
değeri tesbit edilirse, murabahalı satım istihsânen câizdir. Fakat alıcı 
muhayyer olup dilerse satım akdine râzı olmayabilir (Serahsi, el-Mebsüt, 
Kahire 1324-31, XIII, 82, 91; Kâsâni, a.g.e., V, 221; Mergınâni, el-Hidâye, 
el-Mektebetü'l-İslâmiyye, ts., III, 56; Meydâni, el-Lübâb, Beyrut, ts., Il, 33; 
İbn Abidin, a.g.e., V,134-135; el-Fetâvâ'I-Hindiyye, 111,160; Zühayli, a.g.e, 
IV, 705-706). 

Aralarında riba cereyân eden mallar (aynı miktar ve peşinen) misli misline 
trampa edilmiş ise, bu maddeler murabahalı olarak satılmaz. Aralarında 
ölçü, tartı ve cins birliği bulunan mallar kendi cinsi ile mübadele edilmek 
istendiğinde aynı miktarda ve peşin olarak mübadele edilirler. Aksi takdirde 
aradaki fark faiz olur. 1 kg. Bağdad hurması ile 1 kg. Medine hurması peşin 
olarak mübadele edilebilir. Burada herhangi bir fazlalık faiz olur ve bu mal 
murabahalı olarak satılamaz. Çünkü murabaha ana değere kâr ilâvesiyle 
yapılan satıştır. Kendisinde ribâ cereyan eden -altın, gümüş, buğday, arpa 
gibi- mallarda ki fazlalık ise kâr değil ribadır. Ancak cinsleri ayrı olan misli 
mallar murabahalı olarak mübâdele edilebilir. 10 doları 20 marka satın alıp, 
2 mark karla 22 mark'a satmak gibi (Serahsi, a.g.e., XIII, 82, 89; Kâsâni, 
a.g.e., V, 221-222; Zühaylı, a.g.e., IV, 706). 

Önceki satış akdi sahih olmalıdır. Çünkü fasit satış akdinde malın mülkiyeti 
bedel ile değil, malın kıymeti veya misli karşılığıyla gerçekleşmektedir 
(Kâsâni, a.g.e., V, 222; Zühayli, a.g.e., IV, 706). 

Alış Bedeline İlâve Edilebilecek Olan Masraflar 

Malın değerinde veya kendisinde bir artış meydana getiren masraflar ve 
harcamalar alış bedeline eklenebilir ve böylece maliyet ortaya çıkar. Bu 
özelliği taşımayan masraflar ana bedele eklenemez 

Nakliye masrafları, cilâ, boya, yıkama, dikiş, komisyoncu giderleri israfa 
kaçmaksızın verilen yem, sulama masrafları gibi malın değerinde veya 
bizzat kendisinde artış meydana getiren giderler ana paraya eklenir ve malın 
mâliyeti ortaya çıkar. Ancak ana paraya eklenen bu masraftan da sonra 


satıcı bu malı şu fiyata aldım demek yerine, bana şu kadara mal oldu ve şu 
kadar kâr ilâvesiyle satıyorum demelidir. 

Mal sahibinin malın alımı, nakli ve pazarlaması esnasında şahsı adına 
yaptığı yeme-içme vb. masraflarla, tedavi giderleri, eğitim masrafları, 
çoban, bekçi ücretleri ana paraya eklenemez. Çünkü bunlar malın değerinde 
veya kendisinde artış meydana getirecek nitelikte değildir (Serahsi, a.g.e., 
XIII, 80, 81, 83; Kâsâni, a.g.e., V, 223; Mergınâni, a.g.e., Il, 75; Meydâni, 
a.g.e., II, 33; İbn Abidin, a.g.e., V, 135-137; Zühayli, a.g.e., IV, 707-708). 
Müşteriye Açıklanması Gereken Hususlar ve Bunları Gizlemenin 
Doğurduğu Neticeler 

Güven esasına dayanan akitlerde akdin esasını, satıcının malı aldığı fiat 
veya maliyeti teşkil etmekte, müşteri bu hususta satıcının beyanına 
güvenmekte ve inanmaktadır. Bu durumda onun güven ve itimadına hıyanet 
sayılan en küçük bir yalan veya eksik beyan, akdi bozan hile olarak 
değerlendirilmekte; satıcının, akde mevzü otan malı nakit ile mi, yoksa 
alacağına karşılık olarak mı aldığını; alacağına karşılık aldıysa, tamamına 
karşı mı yoksa -sulh yoluyla bir kısmına karşı mı- aldığını; malı aldıktan 
sonra bozulmadan aynen kalıp kalmadığını vb. müşterinin rızasına tesir 
edecek her hususu açıklaması gerekmektedir (Hayreddin Karaman, 
Mukâyeseli İslâm Hukuku, İstanbul 1982, 11,144-145; Serahsi, a.g.e., XIII, 
84; Kâsâni, a.g.e., V, 223-225; Damad, a.g.e., II, 78; Zühayli, a.g.e., IV, 
708-710). 

Maldaki kusur semavi bir afetle (kendiliğinden) meydana gelmiş ise, 
Hanefilerin çoğunluğuna göre, bu kusur söylenmeksizin mal murabahalı 
olarak satılabilir. İmam Züfer ve Fukaha çoğunluğuna göre ise hıyânet 
şüphesini ortadan kaldırmak için bu durum açıklanmalıdır. Zira insanlar, 
kusura itibar etme konusunda farklı yapıya sahip oldukları gibi, ortaya 
çıkan kusurla da malın değeri veya kendisi eksilir. Şayet kusur birinci 
müşterinin veya yabancı birisinin fiiliyle meydana gelmişse, ittifakla bu 
kusur açıklanmadan mal murabahalı olarak satılamaz. Malda yavru, meyve, 
yün, süt vb. gibi bir artış meydana gelmiş ise, bu durum açıklanmalıdır. 
Çünkü mal hükmünde olan bu artış, kusur sebebiyle malı geri iade etmeye 
bir engel oluşturur. Maldan doğmayan artışlar -kira bedeli gibi- beyan 
edilmeksizin murabahalı satış caizdir. Veresiye alınan bir mal, bu durum 
açıklanmadan murabahalı olarak satılamaz. Çünkü veresiye yapılan alış- 
verişlerde satış bedeli genellikle yüksek olur. Peşin yapılan alış-verişlerde 
ise indirim yaptırma imkânı vardır. Mal bir alacak karşılığında alınmış ise, 


bu durum açıklanmaksızın murabahalı satış câizdir. Fakat mal, alacak 
karşılığında sulh yoluyla alınsa bu açıklanmalıdır. Çünkü sulhta indirim ve 
kolaylık gösterme söz konusudur. Yine hibe, miras, vasıyyet yoluyla elde 
edilen bir mala bilir kişinin belli bir değer biçmesi halinde, bu kıymet 
üzerine bir kâr ilâvesiyle murabahalı satım câizdir (Serahsi, a.g.e., XIII, 80; 
Kâsâni, a.g.e., V, 223-225; el-Fetâva'l-Hindiyye, HI, 161, 163; Damad, 
a.g.e., Il, 78; Mergınâni, a.g.e., III, 58; Zühayli, a.g.e., IV, 708-710). 
Hıyanet (yanlış bilgi)'in Akde Tesiri 

Şayet hıyanet, satış bedelinin sıfatında ortaya çıkmışsa -veresiye alınan 
malın açıklanmadan satımı gibi-, Hanefilerin ittifâkıyla, müşteri muhayyer 
olup dilerse malı alır ve dilerse geri verir. Hıyânet malın bedelinde ise, Ebü 
Hanife ve İmam Muhammed'e göre, müşteri muhayyer olup dilerse malı 
bedelin tamamını vererek alır; dilerse akdi fesheder, malı almaz. Ebü 
Yüsuf'a göre ise müşterinin muhayyerlik hakkı yoktur. Ancak hıyânet 
miktarı ve kârdan hissesi düşülür ve satımı anlaştıkları esasa getirir. Güvene 
dayalı satım akitlerine ait hükümler genel hatlarıyla Şâfii ve Mâfikilerde de 
aynıdır. Hanbeliler, Ebü Yüsuf gibi hıyânet miktarının bedelden indirileceği 
esasını kabul etmişlerdir (Serahsi, a.g.e, XIII, 86-87; Kâsâni, a.g.e., V, 225- 
226; Meydâni, a.g.e., Il, 34-35; Damad, a.g.e., Il, 76-77; el-Fetâva'l- 
Hindiyye, Il, 162-163; İbn Abidin, a.g.e., V, 138-139; Zühayli, a.g.e., IV, 
710-712; Abdürrezzâk es-Senhüri, Mesâdiru'l-Hakk, Kahire 1960, TI, 166- 
174; Karaman, a.g.e., 11,145; Hamdi Döndüren, İslâm Hukukuna Göre 
Alım-Satımda Kâr Hadleri, Balıkesir 1984, s. 93-124). 


MURAHIK(BULUĞ ÇAĞINA YAKLAŞMIŞ KİMSE) 


Büluğ, yaşına yaklaşmış kimse anlamında bir fıkıh terimi. Büluğ çağına 
ulaştığı halde baliğ olmamış erkeğe "murahık", kadına da "murahıka" 
denilir. 

Çocuklukla gençlik dönemi arasında kalan erkeğe murahık, kadına 
murahıka denir. Bu dönemde insan çocukluğu geride bırakmıştır, gençlik 
dönemine henüz girmemiştir. Bu dönem hakikaten veya hükmen baliğ 
oluncaya kadar devam eder. 

Büluğ yaşının başlangıcı, erkeklerde on iki, kızlarda dokuzdur. Büluğ 
çağının son sınırı erkekte ve kadında on beştir. 

Büluğ yaşının son sınırına gelmediği halde ihtilam olan erkek ve hamile 
olan kadın hakikaten baliğ sayılır. On beş yaşına ulaşan erkek ve kadında 
ihtilam olma, hamile kalma özelliği görülmese bile bunlar hükmen baliğ 
sayılırlar. Her iki halde de murahık ve murahıkalık özelliğini kaybederler; 
baliğ ve baliğa olurlar. 


MÜRTED 


Geri dönmek, geri istemek, eski haline dönmek anlamındaki "irtidad" 
mastarının ism-i faili. Istılahta ise, müslüman olduktan sonra, Islâm'dan 
dönüp başka bir dine giren veya dinsizliği tercih eden kimseler için 
kullanılan bir akaid terimi. Dinden çıkma olayına da "riddet" denir. 
Müslümanın dinden çıkıp, irtidat etmesine sebep olan şeyler şunlardır: 

1- Allah Teâlâ'ya ibadette O'na şirk koşmak: "Kim Allah'a ortak koşarsa, 
şüphesiz Allah ona Cenneti haram kılmıştır ve onun varacağı yer 
Cehennemdir. Zâlimlerin hiç bir yardımcısı da yoktur" (el-Mâide, 5/72). 
Ibadet türlerinden her hangi birini Allah'tan başkasına yönelterek işlemek, 
ölülerden yardım istemek, aracılık ve şefaat dileyerek ilk müşriklerin 
yaptığı gibi Allah'a şirk koşmak, (Mekkeli müşrikler ibadet ettikleri 
ilâhlarının, insanları yarattığına, rızıklandırdığına ve tasarruf yetkisine sahip 
olduğuna inanmıyorlardı. Onlar, tapındıkları putlarının Allah indinde bir 
makama sahip olduklarına ve insanlarla Allah arasında aracı ve şefaatcılıkta 
bulunduklarına inanıyorlardı): "Bunlar Allah katında şefaatcilerimizdir 
derler" (Yunus, 10/18). "Şüphesiz, mescidler Allah'a mahsustur. O halde 
orada Allah ile beraber bir başkasını anmayın" (el-Cin, 72/18). "Doğru dua 
ancak Allah'a yapılandır. Allah'tan başkasından yardım istenmez. Zira 
Allah'tan başka diğer varlıklar ise dua edenlerin ve yardım isteyenlerin 
hiçbir isteğine cevap veremezler. Allah'tan başkasından yardım isteyenlerin 
durumu ellerini tamamen açarak suya uzatan kimseye benzer. Ağzına su 
götürmek ister fakat götüremez. Şu halde kâfirlerin duası sapıklıktan başka 
bir şey değildir" (er-Ra'd, 13/14). 

Allah'tan başkasına dua edip bir dilekte bulunanlar, kâfirler olarak 
adlandırılmaktadır. Bu konu üzerinde ulemânın icma'ı olup, buna muhalif 
görüş beyan eden hiç bir kimse yoktur. 

Allah'ın şeriatından başka kanunlarla veya Allah'ın nizamının dışındaki şirk 
düzenlerinin kaideleriyle hükmetmek de, Allah'a ibadette ortaklar 
edinmektir: "Hüküm ancak Allah'ındır. O ancak kendisine ibadet etmenizi 
emretti" (Yusuf 12/40). "O hiç bir varlığı hükmüne ortak yapmaz" (el-Kehf, 
18/26). 

Allah'ın dışında; insan, melâike, cin, taştan heykel vb. adına kurban kesmek 
veya adak adamak; ayrıca, Allah'a tevekkül eder ve O'na sığınır gibi, bir 
başka varlığa sığınmak ve ondan medet ummak da irtidadı gerektirecek 


fiillerdendir. 

2- Kâfirleri tekfir etmemek, kâfirler hakkında şüpheye düşmek ve uydukları 
Islâm dışı ideolojilerinin doğru olduğuna inanmak; anıt, mezar ve ölülere 
tapınmak; Yahudilik, Hristiyanlık, Komünizm, Kapıtalizm, Demokrasi, 
Sosyal Demokrasi vb. şirk düzenlerini doğrulamak. Allah Teâlâ, bunların 
hepsinin küfür olduğuna hükmetmiştir. Bu, Kitap, Sünnet ve icma ile 
sabittir. Buna göre bunların küfür olduğunu kabul etmeyen, Kur'an'ı, 
Sünnet'i ve icma'ı yalanlamıştır. Müslüman olduktan sonra, bu şekilde 
düşünmeye başlayan kimse irtidat etmiştir. 

3- Muhammed (s.a.s)'in getirdiklerinden bir şeye kızmak ve uygunsuz 
görmek. Onlarla amel ediyor olsa bile durum değişmez. Allah Teâlâ bunu 
şöyle ifade etmektedir: "Bunun sebebi, onların, Allah'ın indirdiklerini 
beğenmeyip çirkin bulmalarıdır. Dolayısıyla da Allah, onların amellerini 
heder etmiştir" (Muhammed, 47/9). 

4- Rasulullah (s.a.s)'in dininin sevap veya günahlarından herhangi birini 
alaya almak, eğlence konusu yapmak: "Onlara de ki: Allah ile âyetleri ve 
peygamberleriyle mi alay ediyordunuz? Özür beyan etmeyin. Çünkü iman 
ettikten sonra, inkâr ettiniz" (et-Tevbe, 9/65-66). 

5- Kâfirleri alkışlamak ve mü'minlere karşı onlara yardım etmek: "Sizden 
kim onları dost edinirse, şüphesiz onlardan olur. Muhakkak ki Allah zâlim 
kavmi hidayete erdirmez" (el-Mâide, 5/51). 

6- Allah'ın dininden tamamıyla veya o olmadan dinin sahih olması mümkün 
olmayan temel unsurlarının birinden yüz çevirmek: "Fakat kâfirler, 
uyarıldıkları şeylerden yüz çevirirler" (el-Ahkaf 46/3). 

7- Bazı insanların, Muhammed (s.a.s)'in şeriatini aşıp, ona bir şeyler 
ekleyebileceğine inanması: "Islâm'dan başka bir din arayan kimseden Allah 
bunu asla kabul etmez. O kimse ahirette de hüsrana uğrayanlardan 
olacaktır" (Âlâ Imrân, 3/85). 

8- Üzerine icma vaki olmuş Islâm'ın farzlarından birisi üzerinde tartışmaya 
girmek veya yine haramlığı icmayla sabit olan bir şeyi helâl saymak. Imam 
Suyüti şart koşulan sahihlik şartlarını taşıyan hadisi inkâr edenin Islâm 
dairesinden çıkıp irtidat etmiş olduğunu ve kıyamet gününde Yahudilerle, 
Hristiyanlarla veya küfür gruplarından uymayı dilediği kimselerle 
haşrolacağını söylemektedir (Miftâhü'l Cenne fi'l-Ihticâcı bi's-Sünne, s. 5). 
Bir kimse şehadet getirip, namazını kılsa, orucunu tutsa ve kendisinin 
müslüman olduğunu iddia etse bile, bu sayılan şeylerden ve Islâm'a dair 
eserlerin mürted bahislerinde etraflıca zikredilen hususlardan bir tanesini 


işlediği zaman irtidat etmiş sayılır. 

Burada şöyle bir soru sorulabilir: Bir müslüman nasıl tekfir edilebilir? Zira 
Rasülüllah (s.a.s); "Bir adam kardeşine "ey kâfir" derse, bu söz ikisinden 
biri için mutlaka gerçekleşir" (Buhâri, Edep, 73; Müslim, Iman, 111). 
"Allah'tan başka ilâh olmadığına ve Muhammed'in O'nun Rasulü olduğuna 
şehadet eden kimseye Allah ateşi haram kılmıştır" (Buhâri, Ilim, 49) 
buyurmaktadır. Burada tekfir edilmesi caiz olmayan müslüman, muvahhid 
olup, Islâm'a aykırı olan şeylerden kaçınan kimsedir. O, tevhid üzere olan 
kişidir. Işte Allah Teâlâ bu gibi kimseler üzerine ateşi; kendisine şirk 
koşanlara ise Cennet'i haram kılmıştır. Nitekim, Rasülüllah (s.a.s), şöyle 
buyurmaktadır: "Allah'a inanıp, O'na hiç bir şeyi ortak koşmayan Cennet'e 
girmiştir. Allah'a inanıp da, O'na şirk koşan ise Cehenneme girmiştir" 
(Müslim, Imân, 152). Bunun içindir ki Ashab, Müseylemetü'l-Kezzab ve 
Esvedü'l-Ansi'nin nübüvvetine iman edenleri ve ayrıca zekât vermek 
istemeyenleri tekfir ederek, onların mürted olduklarına hükmetmiş ve 
onlarla savaşmışlardı. 

Akıl hastası ve çocuğun dinden dönmesi irtidat cezasını gerekli kılmaz: "Üç 
kişiden hesap sorma kaldırılmıştır: Aklını kaybetmiş kimse akıllanana 
kadar; uyuyan uyanana kadar ve çocuk, bulüğa erene kadar. Bu üç 
zümreden kalem kaldırılmıştır ve yaptıklarından sorumlu tutulmazlar" (Ebu 
Davud, Hudüd, 17; Tirmizi, Hudud,1; Nesai, Talak, 21; Ibn Mâce, Talak, 
15). 

Bunun gibi, istemediği ve kastetmediği halde hataen küfrü getiren bir söz 
sarfeden kimse de mürted sayılmaz: 

"Allah, ümmetimden hata, unutma ve zorlanma ile yaptığı Şeylerden 
sorumluluğu kaldırdı" (Ibn Mâce, Talâk, 16). 

Kalbi imânla dolu olduğu halde, zorlama (ikrah) ile dinden döndüğünü 
söyleyen kimse için irtidat vaki olmaz: "Kalbi imanla dolu olduğu halde, 
inkâra zorlananların dışında her kim imanından sonra Allah'ı inkar edip de 
küfre göğüs açarsa, işte Allah'ın gazabı o gibilerin başınadır ve onlar için 
büyük bir azap vardır" (en-Nahl,16/106). Ikrahın özür sayılmasının bir 
ölçüsü vardır. Içki içmek, ölü eti yemek, küfür ve malı telef etmek 
şeklindeki zorlama veya dövmek ve hapsetmekle tehdid edilmek, ikrah 
değildir ve haddi gerektirir. Sadece ölümle tehdit edilip de tehdit edenin 
bunu yapabilme gücüne sahip olması halinde ikrah özür sayılabilir. Kişi 
sabreder, dininden dönmez ve öldürülürse bunun karşılığında büyük bir 
mükâfat alır(el-ihtiyâr, II, 106). 


Zorlama olmadan (ikrah) küfrü gerektiren bir söz söyleyen veya bir iş 
yapan, bunu korkusundan yahut alay için yapmış olsa bile mürted sayılır. 
Çünkü mücerred korku özür değildir. Sarhoşların irtidadı hakkında alimler 
arasında ihtilaf vardır. 


MÜRTEDİN CEZASI 


Müslümanın irtidadı; görülmesi, duyulması, itiraf etmesi veya iki âdil 
müslüman tarafından şahitlik edilmesi hallerinde sabit olur. 
Mürtedin cezası, eğer tevbe etmezse öldürülmektir: "Dinini değiştireni 
öldürün" (Buhâri, Cihâd, 149). Ulemanın çoğunluğu kadın için de aynı 
hükmün uygulanacağı görüşündedirler. Ancak Hanefiler bu konuda farklı 
görüştedirler. Kadınların öldürülmesini nehyeden hadisin (Ebu Davud, 
Cihad, 121) hükmünün geneli kapsadığını iddia ederek irtidad eden kadının 
öldürülmeyeceği görüşünü ileri sürmüşlerdir (Ibn Kudâme, el-Muğni, Mısır 
(t.y.), VIT, 125; Seyyid Sâbık, Fıkhu's-Sünne, Kahire, (t.y.), Il, 385 v.d.). 
Mürtede had uygulanmadan önce, tevbe edip Islâm'a dönmesi telkin edilir. 
Fakat bunun ne şekilde uygulanacağı hakkında ihtilaf vardır. Alimlerin 
çoğunluğunun görüşüne göre, üç defa tevbe etmesi istendikten sonra 
öldürülür. Hz. Ömer (r.a), irtidad edenin üç gün hapsedilip tevbe etmeye 
çağrılması ve bu zaman zarfında yiyecek olarak suçluya ekmek verilmesi 
gerektiğini bildirmiştir. 
Hz. Ali (r.a), bu müddeti bir ay olarak uygulamıştır. en-Nahai ise bunun bir 
zamanla sınırlandırılmaması ve tevbe edene kadar sürekli Islam'a çağrılması 
gerektiği görüşünü ileri sürmüştür. Ancak, bu görüş, Sünnet ve icma ile 
sabit olan irtidad cezasının uygulanmasını imkansız kılacağından itibara 
şayan değildir. 
Imam Mâlik, Leys, Ishak ve Ebu Hanife; zındıkın ve irtidat edip tevbe 
ettikten sonra tekrar dinden dönenin tevbesinin dikkate alınmayacağını ve 
haddin uygulanacağını kabul etmişlerdir. Çünkü zındıkın mürted 
sayılmasını gerektiren önceki görüşlerinden döndüğü hiç bir zaman açık 
olarak tesbit edilemez. Allah Teâlâ; "Ancak, tevbe edip kendilerini düzelten 
ve Allah'ın indirdiğini açıklayanlar müstesna" (el-Bakara, 2/160) 
buyurmaktadır. Dinden dönmeyi birkaç defa tekrarlayanların tevbelerinin 
kabul edilmeyeceğine delil olarak da şu âyeti kerime gösterilmektedir: 
"Iman edip sonra inkâr eden, sonra imân edip tekrar inkâr eden, sonra da 
inkârlarında ileri gidenleri Allah ne bağışlayacak ne de doğru yola 
eriştirecektir" (en-Nisa, 4/137). 
Müslüman anne babadan doğan ve müslüman olarak yetişen kimse irtidat 
edince, tevbe etmeye çağrılmadan had uygulanır. Fakat daha önce küfre 
girip sonra müslüman olan kimse tevbeye çağrılır. 


Allah'a ve Rasülüne küfreden kimse de tevbe etmeye çağrılmadan 
öldürülür. Böyle bir kimse tevbe etse dahi durum değişmez. Çünkü, Allah'a 
ve rasülüne küfretmek haddi gerektirir. Tevbe ise haddi düşürmez (Ibn 
Kudame, a.g.e., 125 vd.) 

Mürtedin irtidat etmesiyle birlikte, bütün salih amelleri silinir ve o ebedi 
olarak Cehennemde kalır: "Sizden kim, dininden döner ve kâfir olarak 
ölürse, işte onların dünya ve âhirette amelleri boşa gitmiştir. Işte 
cehennemlikler onlardır. Onlar orada ebedi olarak kalacaklardır" (el-Bakara, 
2/217). 

Bu, tevbe edilmediği takdirde böyledir. Mürted tevbe ettiği takdirde, irtidat 
etmeden önceki amellerinin yok olup olmayacağı hususunda Islâm alimleri 
arasında görüş ayrılıkları vardır. Imam Şafii'ye göre irtidad edip, sonra 
Islam'a dönenin haccı da dahil hiç bir ameli düşmez. Imam Malık'e göre ise 
amellerinin tamamı, irtidad ettiği an düşer (el-Kurtubi, el-Cami'li Ahkâmi'l- 
Kur'an, Beyrut 1965, III, 48). 

Irtidatla birlikte evlilik akdi fesh olur. Ancak mürted tekrar Islâm'a döner ve 
her iki taraf evliliklerini sürdürmek isterse, yeniden bir nikâh akdi ve mehir 
söz konusu olmaz. Hanefiler kocanın irtidadına bağlı boşanmayı bâ'in 
talak* olarak kabul etmişlerdir. Mürted, müslüman yakınlarına mirasçı 
olamadığı gibi, o öldüğünde de müslüman yakınları ona mirasçı olamazlar: 
"Kâfir müslümana, müslüman da kafire mirasçı olamaz" (Buhâri, Ferâiz, 
26; Müslim, Ferâiz, 1). 

Ancak âlimler bu konuda da ihtilaf etmişlerdir. Hz. Ali (r.a), Hasan, Şa'bi, 
Leys, Ebu Hanife ve Isbak ibn Raheveyh müslüman yakınların mirasa sahip 
olacaklarını kabul ederken; Mâlik ve Şafii'nin de içinde bulunduğu diğer bir 
grup âlim de mürteddin malının beytülmale intikal edeceğini söylemişlerdir. 
Ebu Hanife'ye göre, irtidad halinde kazanılan mal fey* hükmündedir 
(Kurtubi, a.g.e., III, 49). Ebu Hanife, irtidad etmeden önce sahip olunan 
malın mirasçılara intikal edebileceğine hükmederken, mürtedin irtidadla 
birlikte hukuken ölmüş olduğu prensibinden hareket etmektedir. Ebu Yusuf, 
Muhammed ve Şubrume her hâlukârda mirâs olayının sözkonusu olduğunu 
söylemişlerdir. Kurtubi; "Iki millet (mü'min ve kâfir) arasında miras yoktur" 
(Ebu Davud Ferâiz, 13; Tirmizi, Ferâiz, 16; Ibn Mâce, Ferâiz, 6) hadisinin 
hükmünün mutlak olacağını ileri sürerek, müslümanla mürted arasında 
veraset olayından bahsedenlerin görüşlerini reddetmektedir (Kurtubi, aynı 
yer). 

Mürted, had uygulanana kadar, malının gerçek sahibi olup, bunda dilediği 


gibi tasarruf etmekten alıkonulamaz. Öldürülmeyi hak etmiş olması, O'nun 
malındaki tasarruf hakkını düşürmez. Bu konu diğer had gerektiren 
cezalarda olduğu gibi değerlendirilir. Bunun gibi, kaçıp daru'l harbe sığınsa, 
mülkiyet hakkı yine düşmez. Islâm ülkesindeki mal varlığı yed-i emin 
vasıtası ile koruma altına alınır (Seyyid Sabık, a.g.e., 390). 

Ayrıca mürted öldüğünde yıkanmaz, kefenlenmez, cenaze namaz kılınmaz 
ve müslüman mezarlığına defnedilmez. Mürted için istiğfar câiz olmadığı 
gibi, onu rahmetle anmak da caiz değildir: "Ne peygamberin ne de 
mü'minlerin cehennemlik oldukları belli olduktan sonra, yakın akrabaları da 
olsa, müşrikler için af dilemeleri asla doğru olmaz"(et-Tevbe, 9/113). 

Bir kimse Islâm'dan çıkıp, başka bir dine girdiği zaman onun irtidadına 
hükmedilerek cezalandırılır. Ancak, irtidat olayı bununla sınırlı mıdır; 
yoksa kâfirlerin din değiştirip başka bir küfür dinine girmesi de irtidad mı 
sayılır? Alimler bu konuda farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. 

Zâhiren bakıldığında bir kâfir, bâtıl olan dininden çıkıp, onun gibi bâtıl olan 
başka bir dine girmiş olduğundan dolayı sorgulanmaz. Çünkü küfür tek bir 
millettir. Ancak, Islâm'ı terkedip başka bir dine girenin durumu, hidayetten 
yüz çevirip, dalâleti seçtiği için farklılık arzetmektedir. Malıkiler ve 
Hanefiler bu görüştedirler. 

Şafiiler'de ise bu konuda iki farklı görüş vardır. Bir kâfir, dininden 
döndükten sonra, ya Islâm'a girer ya da öldürülür. Taberâni ibn Abbas'tan 
merfu olarak şöyle bir hadis nakletmektedir: "Dininden çıkıp kendisine 
Islam'dan başka bir din seçeni öldürün"(Seyyid Sabık, a.g.e., 382). Ahmed 
ibn Hanbel'in de iştirak ettiği diğer görüş ise şöyledir: Kâfirin seçtiği yeni 
din, eski dininden yukarıda ise, sorgulanmaz, aksi halde irtidat cezası 
uygulanır. Yahudi veya Hristiyan'ın Mecusiliği seçmesi gibi (bk. Seyyid 
Sabık aynı yer). 


MÜRTEKİB-İ KEBİRE( BÜYÜK GÜNAH İŞLEYEN) 


Büyük günah işleyen kimse. Kebire (çoğulu kebâir) büyük günah, 
mürtekib-i kebire ise büyük günah işleyen kişi anlamına gelmektedir. 
Islâm'da ilk itikadi görüş ayrılıklarının ortaya çıkmasında gündemi 
belirleyen ve hararetli tartışmalara sebep olan en önemli konulardan birisi 
mürtekib-i kebire meselesi olmuştur. Bu mesele, müslümanlar arasında 
meydana gelen ve öldürme olaylarına kadar varan ciddi ihtilaflar sonucu 
tartışılmaya başlanmıştır. Bu ihtilaflar ise, Hz. Osman'ın hilâfetinin ikinci 
yarısından itibaren hızla ilerlemiş ve çok kısa bir zamanda müslümanlar 
arasında var olan birlik ve beraberliği, sükun ve huzuru tehlikeye düşürecek 
bir duruma gelmişti. Müslümanlar arasına atılan fitne ve fesat tohumları çok 
geçmeden semeresini vermiş, Islâm toplumu ikiye ayrılmıştı. Ihtilaflar, Hz. 
Osman'ın şehid edilmesiyle en yüksek seviyesine ulaştı. Her ikisi de 
müslüman olan taraflar silaha sarılarak savaş alanlarına döküldü. 36/656 
yılında Cemel vakası, 37/657 yılında da Sıffin savaşı meydana geldi. 
Müslümanlar arasında ortaya çıkan bu iç savaşlarda aralarında mümtaz 
sahabilerin de bulunduğu çok sayıda insan öldürüldü. 

Bu olaylar pek çok insanın öldürülmesine sebep olduğu gibi, çözüm 
bekleyen bazı problemleri de gündeme getirdi. Ortada, büyük günahlar 
arasında zikredilen bir "öldürme (katl)" fiili vardı ve ölenler de öldürülenler 
de Islâm toplumunun üyeleri idiler. Bu durumda bazı sorular akla geliyordu: 
Büyük günah işleyen kimsenin iman açısından durumu nedir? Bu kişi 
mü'min midir; değil midir? Büyük günah işleyen kimse bu davranışında hür 
müdür, değil midir? Meselenin daha geniş bir platformda ele alınması ise, 
şu soruyu tartışmaya açıyordu: Imanla amel arasında ne gibi bir münasebet 
vardır? Işte bu ve benzeri sorular hakkında her fırkâ kendine göre bir görüş 
ileri sürmüş ve bu görüşünü ayet ve hadislerle temellendirmeye çalışmıştır. 

Büyük günahların başında gelen şirki işleyenin durumu müslümanlar 
arasında hiç bir zaman tartışma konusu olmamıştır. Bu günahı irtikab 
edenlerin cehennemlik olduğu bütün alimlerce kabul edilmiştir. Şirkin 
affedilmez bir günah olduğu Kur'an-ı Kerim'de de belirtilmiştir: "Allah 
kendisine ortak koşulmasını bağışlamaz" (en-Nisa, 4/48). Bu sebeple, 
mürtekib-i kebire hakkındaki tartışmalar, şirkin dışında kalan adam 
öldürme, zina yapma, sihir yapma gibi diğer büyük günahlar etrafında 
olmaktadır. 


Mürtekib-i kebire (büyük günah işleyen kimse)'nin nihâi kaderi hakkında 
itikadı fırkalar tarafından ortaya atılan görüşler, bu fırkaların, imanın tarifi 
ve amelle olan münasebetlerine dair kanaatlerinin bir sonucu niteliğindedir. 
Bu konuda belirleyici unsur iman amel ilişkisidir. Nitekim, ameli imanın 
vazgeçilmez bir unsuru olarak kabul eden Haricilere göre, büyük günah 
işleyen kimse kâfirdir ve ebedi olarak cehennemliktir. Bu fırkanın Ezarika 
kolu, işlenen günahın büyüklüğüne küçüklüğüne bakmayıp, günah işleyen 
herkesi tekfir etmiştir (Abdülkahir el-Bağdadi, el-Fark Beyne'I-Firak, Çev. 
E.Ruhi Fığlalı, Istanbul 1979, s. 103). Zaten bir rivayete göre, büyük günah 
meselesi, "tahkim" hadisesinden sonra, Hariciler tarafından ortaya atılmıştır. 
Daha önce Hz. Ali'nin taraftarı olan Hariciler, "tahkim" hadisesinden sonra 
ondan ayrılmışlardır. Çünkü, onlara göre, tahkimi kabul eden her iki taraf 
da büyük günaha iştirak ederek küfre düşmüşlerdir (M. Ebu Zehra, Islam'da 
Siyaşı ve Itikadı Mezhepler Tarihi, Çev. E.Ruhi Fığlalı-Osman Eskicioğlu, 
Istanbul 1970, s. 141). 

Imanla amel arasında kaçınılmaz bir ilişki görmeyen Mürcie'ye göre, büyük 
günah mü'mini iman sınırından dışarı çıkarmaz. Çünkü imanla amel 
birbirinden ayrı şeylerdir. Mürciilere göre, bu meselede takip edilecek en 
doğru yol, mürtekib-i kebirenin durumunu Allah'a ve ahiret gününe havale 
etmektir. Kulların bu konuda söz söyleme yetkisi yoktur. Son karar Allah'a 
aittir. Onu isterse affeder, dilerse cezalandırır (eş-Şehristani, el-Milel ve'n- 
Nihal, Beyrut 1975, 1/1 39). 

Mutezile mezhebi, büyük günah işleyen kimse hakkında çok farklı bir 
görüşe sahiptir. Ameli imanla birlikte ele alan Mutezileye göre, mürtekib-i 
kebire imandan çıkmıştır; fakat küfre de girmemiştir. O, imanla küfür 
arasında bir yerde (el-menziletü beyne'I-menzileteyn), yani fasıklık 
noktasında bulunmaktadır. Bu halde iken tövbe etmeden ölen kimse ise, 
Allah'ın yüce adaleti gereği ebedi olarak cehennemliktir. Fakat onun cezası 
kâfirlerin göreceği cezadan daha hafif olacaktır (eŞ-Şehristani, a.g.e., 1, 45). 
Bu görüş ilk olarak, Hasan el-Basri (öl. 1 10/728) nin talebelerinden olan 
Vâsıl b. Ata (öl. 131/748) tarafından ortaya atılmıştır. Hasan el-Basri ise, 
mürtekib-i kebirenin münafık olduğu kanaatindeydi. 

Görüldüğü gibi, bid'at fırkalarının mürtekib-i kebire hakkındaki görüşleri 
aşırılıklarla doludur. Bu konuda en mutedil ve doğru görüş, Ehl-i Sünnetin 
benimsemiş olduğu görüştür. Ehl-i Sünnete göre büyük günah (kebire), bir 
mü'mini iman daireşinin dışına çıkarmaz. Çünkü, imanın hakikatini 
oluşturan tasdik, onda halâ mevcuttur. Bu nedenle, onu tekfir etmek 


mümkün değildir. Bunun yanında, onu günahkâr saymamak da aynı şekilde 
imkansızdır. Zira, işlemiş olduğu bir günah vardır. Bu nedenle o, günahkâr 
bir mü'mindir. Şirkin dışında kalan büyük günahlardan birisini işleyen 
mü'minin âhiretteki durumu Allah'ın takdirine kalmıştır. Onu 
cezalandırabileceği gibi, affedebilir de. Bu konu Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
ifade edilmektedir: "Allah, kendisine şirk koşulmasını bağışlamaz. Fakat 
bunun dışında kalan günahları dilediği kimse için bağışlar" (en-Nisa, 4/48) 
(Ayrıca bk. "Taftazâni, Şerhu'l-Akaid, Çev. Süleyman Uludağ" Istanbul 
1982, s. 263 vd.). 

el-Bağdâdi, günah işleyen kimse hakkındaki görüşleri şu şekilde 
sıralamaktadır: 

1- Ister büyük ister küçük olsun, günah işleyen herkes Allah'a şirk 
koşmuştur. Bu görüş, Haricilerin Ezarika koluna âittir. 

2- Haram oluşu hususunda ümmetin icma ettiği günahı işleyen kimse kâfir 
ve müşriktir. Eğer bu günah hakkında icma yoksa o zaman fakihlerin 
görüşüne başvurulur. Bu görüşü, HaricilerJden Necedat grubu ileri 
sürmüştür. 

3- Ibadıyye'ye göre, hakkında ceza bulunan bir günahı işleyen kimse şirk 
küfrüyle değil, nimet küfrü (küfrân-ı nimet) ile kâfir olur. 

4- Bazıları büyük günah işleyenlerin münafık olduğunu, münafıkhğın ise 
küfürden daha kötü olduğunu söylemişlerdir. 

5- Tâbiün ve ümmetin çoğunluğuna göre, büyük günah işleyen kimse, 
Allah'a ve O'ndan gelenlere iman ettiği için mü'mindir. Fakat işlemiş olduğu 
günah sebebi ile fasık olmuştur. Fasıklık ise, insanı imandan çıkarmaz 
(Abdülkahir el-Bağdadi, a.g.e., s. 103-104). 


MURZİ (MURZİA-SÜT ANNE) 


Çocuğunu emziren kadın, süt anne; ikibuçuk yaşını doldurmamış 
çocuğa bir defa da olsa sütünü emziren kadın anlamında bir İslâm hukuku 
terimi. Süt emene "razi" ve "razla", süt emme sebebi ile meydana gelen süt 
kardeşliğine de "razâ" denir. 

Muızi'nin hukuki hükmü Kur'ân-ı Kerim'in en-Nisa süresinin 4/123. 
ayetinde beyan edilmiştir. Bu ayette evlenilmesi haram olan kadınları sayan 
Allah Teâlâ şöyle buyurur: ".. Sizi emziren süt analarınız, süt 
hemşireleriniz... (ile evlenmeniz) size haram kılınmıştır. " Bu ayetten 
çıkarılan hüküm, (saç, kollar vs. gibi başkalarının başkasının haram olduğu 
yerlerine) bakmanın helal, nikâhsız haram olmasıdır. Rızâ, sebebiyle 
mirasçı olunamaz. 

Bir kadının murzi olabilmesi için zat-ı leben yani süt sahibi olması gerekir. 
Zat-ı leben olmayan bir kadının memesi çocuğun ağzına girmekle murzi' 
olmaz. Murzi sayılacak bir kadın dokuz yaşından daha küçük olamaz. Fakat 
bu kadının bakire olması, sinn-i iyas (hayzdan kesilme yaşı) haline ulaşıp 
ulaşmaması, ölü veya sağ olması değişmez. Süt de çocuğun midesine 
ağızdan veya burundan gitsin, memeyle veya emzikle verilsin, az veya çok 
olsun değişmez, süt emme hükmü ve murzilik sabit olur. Suya, ilaca veya 
hayvan sütüne katılan kadın sütünde hüküm, çok olana göredir. Kadının 
sütü, katıldığı şeyden çoksa kadın murzi olur (Ö. Nasuhi Bilmen, Islılahat-ı 
Fıkhiyye Kamusu, II, 78). Yemek yapılan, yemeğe katılan, pişirilen, peynir, 
yoğurt veya ayran halinde çocuğa verilen sütle kadın murzi olmaz (el- 
Mavsıli, Abdullah b. Mahmud, el-İhtiyar TI, 119). 

Bir kadının murzi olabilmesi için emzirdiği çocuğun, İmam Ebu Yusuf (6. 
182) ve İmam Muhammed (6. 189)'e göre iki, İmam-ı Azam Ebu Hanife 
(6.150)'ye göre iki buçuk yaşından büyük olmamalıdır. İkibuçuk yaşından 
büyük bir çocuğu emzirmekle murzi olunmaz. 

Muırzi, razi nin süt annesi; kocası, süt babası; çocukları süt kardeşleri olup 
nikâhları haram olur. Yani, süt emen erkek ise; emziren kadın anası, ninesi, 
kızları, torunları vs. ile; eğer kız ise, kadının kocası, oğulları, torunları, 
babası, dedesi vs. ile nikâhlanması haram olur. Hadis-i şerifte: "Raza 
yönünden haramlık nesep yönünden haramlık gibidir" (el-Emir Muhammed 
b. İsmail es-San'ani, Subulu's-Selam, Kahire 1960, III, 213) buyurulmuşsa 
da nesep yönünden haramlık daha umumidir. 


İslâm'da çocuk babaya ait sayıldığı için, eşler arasında meydana gelebilecek 
boşanma hallerinde, kadın çocuğu emzirmekle mükellef tutulamaz. Koca, 
çocuğu emzirecek bir murzi bulmak mecburiyetindedir. Eğer annesi 
çocuğunu emzirmek isterse öncelik hakkı ona aittir. Bu takdirde ayrıldığı 
eşinden emzirme parası alabilir. Ama çocuk başka murzilerin memesini 
almazsa, babanın veya çocuğun başka murzi tutacak varlığı yoksa, yahut da 
başka murzi bulamazlarsa bu takdirde ana, çocuğunu, emzirmeye diyaneten 
ve kazaen mecburdur (H. Karaman, Mukayeseli İslâm Hukuku, İstanbul 
1982 TI, 344-345). 

Murzlin çocuğu ne kadar süreyle emzireceği Bakara süresi 2/233. ayette 
tafsilatıyla anlatılmıştır: "Emzirmeyi tamam yaptırmak isteyenler için 
anneler çocuklarını tam iki sene emzirirler. Bu annelerin nafakaları ve 
elbiseleri örfe göre babaya aittir. Hiç bir kimse gücünün üzerinde bir şeyle 
mükellef tutulamaz... Siz evladınızı başkasına emzirtmek isterseniz, 
vereceğiniz emzirme ücretini güzellikle teslim ettiğinizde size bir günah 
yoktur. Allah'tan korkunuz ve biliniz ki Allah yaptığınız her şeyi hakkıyla 
görendir." 

Bu ayetten, süt emzirme müddetinin en fazla iki yıl olduğunu ve bu sürede 
çocuğun asıl anası olan murzi'in yiyecek ve giyecek giderlerinin normal 
ölçülerde olmak kaydıyla babaya ait bulunduğunu anlıyoruz. Baba bu 
giderleri gücü ölçüsünde yerine getirmekle yükümlüdür. 

Boşanma hallerinde baba, çocuğunu annesi dışında bir başka murzi tutup 
emzirtebilir. Bu takdirde murzi'e anlaştıkları, emzirme ücretini vermelidir. 
Gerçi çocuğun annesinin şefkati herkesten fazla olduğundan emzirmeye 
daha çok hak sahibi olan validesi ise de, valide boşanıp başka kocaya 
varmış yahut çocuğun babasına eziyet için emzirmemek veya sütü 
kesilmek, hastalanmak, vs. gibi durumlardan başka murzi'e ihtiyaç 
duyulursa, başka kadınlarla pazarlık edip emzirtmekte sakınca yoktur. Şu 
kadar ki emzirmek üzere seçilecek kadının müslüman, namuslu, temiz ve 
hastalıksız olması lazımdır. Çünkü sütün çocuğun tabiatında bir etki 
bırakacağı tabii olduğundan babanın dikkât etmesi gerekir. Zaruret 
hallerinde bu özellikler aranmaz. Çünkü çocuğun hayatı her şeyden 
önemlidir (Mehmet Vehbi, Alıkam-ı Kuraniyye, İstanbul 1971 s. 168). 
Yüce Allah'ın emir ve yasaklarının tamamının birer hikmeti vardır. Bu emir 
ve yasaklar kulların maslahatı için konulmuştur. Ama bazan bunlardaki 
hikmet ve maslahatlar kavranamaz. İçkinin haramlığı gibi bazı şeylerdeki 
hikmet gayet açık olmasına ve anlaşılmasına rağmen, süt emmenin bazı 


kimselerle evlenmeyi haram kılması gibi şeylerin hikmeti henüz 
anlaşılabilmiş değildir. Bu günün tıbbi imkanlarıyla anlayamadığımız bu 
hikmetleri belki de ilerde anlayabileceğiz. 

Süt emmenin bazı evlenmeleri haramı kılmasının tehlikeli neticelerinden 
emin olmak için, zaruret almadıkça murzi'nin başka çocukları emzirmekten 
sakınması gerektiğini fakihlerimiz ifade etmektedirler (Ö. Nasuhi Bilmen, 
a.g.e., Il, 78-92). 


MUSÂDERE 


Yasak edilen bir şeyin kanun gereği elden alınması, resmen 
zaptedilmesi; zulüm ve cebir. Sudür kökünden "mufdale" vezninde bir 
mastar. Çoğulu musâderât'tır. Devlet görevlilerinin hediye adı altında 
aldıkları şeylere veya kaçak silâhlara yetkili makamlarca el konulması gibi. 
Musâdere terimi tarihte, bazı devlet büyüklerinin veya ülke zenginlerinin 
ecelleriyle ölmeleri veya suçlu bulunup idam edilmeleri sonucunda geride 
bıraktıkları mallarına, kimi zaman da sağlıklarında mevcut servetlerine 
devlet tarafından el konulması anlamında kullanılmıştır. Musadere usülü 
zaman zaman kötüye kullanılan, zulüm ve işkence aracı yapılan, hatta 
devletin mali kriz geçirdiği dönemlerde başvurulan bir gelir yolu gibi tarihe 
geçmiştir. Bu yüzden önce Islâmi açıdan musadere yöntemi üzerinde 
durmak gerekir. 

İslâm'da meşrü yoldan kazanılan servetler koruma altına alınmıştır. Hattâ 
Ashab-ı Kiram ilk islâm'a girişlerinde, daha önce müşriklik döneminde 
kazandıkları servetlerini de muhafaza etmişlerdir. Hz. Peygamber; 
"Müslümanın müslümana kanı, malı ve ırzı haramdır" (Müslim, Birr, 32; 
Ahmed b. Hanbel, III, 491) buyurmuştur. İslâm toplumunun adaletli olarak 
uygulanan zekât, öşür, harac, cizye vb. vergi ve ibadet yükümlülüklerini 
yerine getirmesine karşılık, devlet de onun malını korumak ve zulümden 
kaçırmak zorundadır. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in bir zekât memuruna yaptığı şu muâmele meşrü 
musaderenin ölçüsünü belirlemektedir. Rasulullah (s.a.s), Ezd kabilesinden 
Ibnü'l-Istebiyye adlı bir adamı zekât memuru olarak görevlendirmişti. 
Memur, görevini yapıp dönünce, malları bir yana koyarak, Hz. 
Peygamber'e; "Bunlar size ait, şunlar da bana hediye olarak verildi" dedi. 
Bunun üzerine Allah'ın elçisi, ayağa kalktı ve Allah'a hamd ve senadan 
sonra şöyle buyurdu: "Ben sizden birinizi, Allah'ın bana verdiği yetki ile bir 
işe görevlendiriyorum. Dönünce; "Bu sizindir, şu da bana hediye 
verilmiştir" diyor. Bu adam doğru olsaydı, ana babasının evinde oturmakta 
kendisine hediye verilip verilmeyeceğini görmeli değil miydi? Allah'a 
yemin ederim ki, sizden kim haksız yere bir şey alırsa kıyamet günü haksız 
olarak aldığı şeyi yüklenerek gelecektir. Kıyamet günü Allah'ın huzurunda 
birinizin bağıran bir deveyi, böğüren bir ineği veya meleyen bir koyunu 
yüklenerek geldiğini sakın görmeyeyim ". Sonra koltuk altlarının beyazlığı 


görülecek kadar ellerini kaldırdı ve şöyle buyurdu; "Allahım tebliğ ettim 
mi? Bunu üç defa tekrar etti" (Buhâri, Hibe, 17). 

Hz. Ömer devrinde çeşitli musadere uygulamaları görülür. Bunlardan birisi 
Ebü Hureyre ile ilgilidir. Halife Hz. Ömer (r.a) Ebü Hureyre'yi Bahreyn 
bölgesine devlet adına hizmet yapmak üzere göndermiş, bazı şüpheler 
üzerine daha sonra kendisini azletmiş ve Ebü Hureyre'den on iki bin 
dirhemi musadere edip almıştır. 

Ebü Hureyre olayı şöyle anlatır: "Ömer beni Bahreyn'e görevlendirdi, daha 
sonra azletti. On iki bin dirhemi de bana ödetti. Bütün bunlardan sonra beni 
yeniden göreve çağırdı, ama ben kabul etmedim, Ömer, niçin kabul 
etmiyorsun? Senden daha hayırlı olan Hz. Yusuf bile kendisinin göreve 
tayin edilmesini istemiştir" dediğinde, ben; "Yüsuf (a.s) Peygamber 
oğludur, dedesi de, onun babası da peygamberdir. Ben Ümeyye'nin 
oğluyum, bilmeden bir şey söylerim korkusu içindeyim. Yine bilmeden bir 
fetva verecek olursam, dayak yemekten korkarım, şerefim lekelenir, 
elimden malım da alınır" dedim" (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtâr, Terc. 
Mehmet Savaş, Istanbul 1985, XII, 36). 

Ancak burada Ebü Hureyre'nin doğrudan rüşvete tevessül ettiği 
söylenemez. Akla bile getirilemez. Çalışan kişilerin alacağı hediyeleri Ebü 
Hureyre "câiz" sanmıştır. Hz. Ömer ise, tüm devlet memurlarının 
görevleriyle ilgili olarak alacakları hediyelerin "rüşvet" sayılacağı 
görüşünde idi. Bu yüzden Ebü Hureyre'nin bir kısım malını musadere 
etmiştir. 

Hz. Ömer'in bu uygulamasına dayanarak İslâm fakihleri "Devlet 
memurlarının kısa zamanda sebebi bilinmeden artan malına yetkililer el 
koyabilir" demişlerdir. Ancak bu el koyma; malların sahipleri bilinir, onlara 
iade etmek veya beytülmâle koymak amacıyla olursa caizdir. Yöneticiler 
musadereyi kendi israf, lüks ve debdebelerine harcamak veya kişisel 
servetlerine katmak için yaparlarsa bu caiz değildir. Bir de musadere 
edilecek malın, haksız olarak ve devletin koyduğu yasaklar çiğnenerek 
edinilmiş olması da şarttır (bk. Ibn Âbidin, a.g.e., XII, 34 vd.). Ömer b. 
Abdilazız'in, hilâfet makamına geçince, daha önce haksızlıkla ve zorla 
alınan bir takım beytülmal mallarını sahiplerini tespit ettirerek geri verdiği 
bilinmektedir. Ikinci Ömer'in, devlet memurlarının aldığı hediyelerle ilgili 
şu sözü meşhurdur: "Rasülüllah (s.a.s) devrinde "hediye" adını alan şey, 
günümüzde "rüşvet" niteliğine bürünmüştür" (Buhâri, Hibe, 17; Ibn Kesir, 
el-Bidâye ve'n-Nihâye, Beyrut 1966, IX, 202-203; Ahmed Ağırakça, Ömer 


b. Abdilazız, Istanbul 1984 s. 153). 

Abbasılerin çöküş devrelerinde, el-Müktedir ve el-Mutevekkil gibi bazı 
halifeler tarafından uygulanan müsadere usülü ile devlet zararına 
zenginleşmiş olan nâzır ve diğer memurlardan kendileri ve beytülmal için 
para temin edilmiştir (Taberi, Tarihu'l-Umem, 111,1374). Bu para cezası 
kimi zaman işkence ile birlikte uygulanır ve toplum böyle bir davranışı 
yadırgamazdı. Bu şekilde görevinden uzaklaştırılan bazı devlet memurlarına 
yeniden görev verilmesi bunu gösterir. Meselâ; Gazneli Mes'ud devrinde, 
Yınal-Tiğin olayında büyük bir para cezasıyla görevinden uzaklaştırılan bu 
haznedar sonraları vali olarak Hindistan'a gönderilmiştir. Buna benzer 
şeylerin günlük olaylardan olduğu anlaşılmaktadır. Hatta IINIX. yüzyılda 
"Divânü'l-musâderât" adıyla bir kamu kuruluşu teşkil edilmiş ve başına 
diğer divanlarda olduğu gibi bir nâzır getirilmişti (Gardızi, Zeynü'l-A hbâr, 
nşr Nazım, 5. 97). 

Osmanlı Imparatorluğunda musadere uygulaması Fatih Sultan Mehmed 
zamanında başlamıştır. Malları ilk musadere olunan vezir-i Âzam Çandarlı 
Halil paşa ile Yakup ve Mehmet paşalardır. Daha sonraları musadere usülü 
sırf parasına tamamen değerli devlet adamlarının ve dürüst kişilerin de yok 
edilmesine sebep olmuş ve bir zulüm aracı haline gelmiştir. 

Sultan II. Mustafa da, savaş harcamalarını karşılamak üzere zenginlerin 
mallarını musaderede bir sakınca görmemiştir. Merkezi yönetimin bu 
uygulaması, taşra teşkilâtına, beylerbeyi ve mirlivalara cesaret vermiş, onlar 
tarafından da kendi eyaletlerindeki zenginlerin malına konmak için birçok 
adamlar öldürülmüştür. 

Musadere, gayr-i müslim ülkelerde de, uygulanmış; bazı suçluların para ve 
mallarına el konulmuştur şeklinde ortaya çıkan musadere cezası eski 
Yunan'da, Roma'da ve Orta Çağ Avrupasında, çeşitli sebep ve şekillerde tek 
başına veya başka bir ceza ile birlikte ortaya çıkmıştır. Meselâ; Fransa'da 
kral Philippe'le Bel dinsızlik ve ahlâksızlık ile suçlandırdığı Temyplierleri, 
büyük servetlerine tamah ederek imha etmiş ve musadere uygulamıştır. 
Yine XIV. yüzyılda mâliye bakanı, N. Fouguet'yi mahkeme ettirerek, 
mallarını musâdere ettirmiş idi. Fransız ihtilâlinde bazan ilga edilen ve 
bazan iade edilen ve sık sık rastlanan bu ceza 1810 yılında çıkarılan bir 
kanunla, yalnız devletin güvenliğini ihlâl ve kalpazanlık suçlarının cezası 
haline getirilmiş, restoration devrinde, ilk iş olarak musadere ortadan 
kaldırılmıştır (1814). 

Osmanlı devrinde önceleri, devlet malını zimmete geçirenler ve asiler 


hakkında uygulanan musadere cezası, sonraları, beytülmal'in para darlığına 
karşı mâli bir önlem haline getirilmek suretiyle kötüye kullanılmıştır. 
Temelde İslâm fakihleri, beytülmal'den gayrı meşru şekilde iktisap edilmiş 
bir servetin, askere ve sefere tahsis edilmek üzere musaderesine fetva 
vermişlerdir (Ibn Âbidin, a.g.e., XII, 34 vd.; Feyzullah Efendinin fetvası 
için bk. Sahaflar Şeyhizâde Es'ad Efendi, Üss-i Zafer, Istanbul 1241, s. 
126). Ancak bu uygulama daha ilk zamanlarından itibaren kötüye 
kullanılmaya başlanmıştır. Meselâ; Musa Çelebi'nin Rumeli beylerinden 
bazılarını öldürüp, mallarını aldığı, hatta zengin bey ve paşalardan birini 
görünce "filori kokar" diyerek talepte bulunduğu bilinmektedir (Neşri 
Cihannümâ, Ankara 1957, II, 481). Bedreddin Simavi'ye bağlı olan 
Börklüce Mustafa'nın Karaburun'daki isyanı Bayezid paşa tarafından 
bastırıldıktan sonra, o vilâyetin tımar olarak askere dağıtılmasına karar 
verildiği görülür (Hoca Sâdeddin Efendi, Tâcu't-Tevârih, Istanbul 1279, |, 
298). Bu çeşit muamelelerde ulemânın görüşüne başvurulduğuna, örnek 
olmak üzere, Mevlânâ Haydar Herevi'den "Bedreddin'in katli helâl, malı 
haramdır" şeklinde bir fetva alındığını örnek gösterilebilir (Neşri, a.g.e., TI, 
546). 

Musadere, zulüm ve irtikabından şüphe edilen veya serveti ile dikkatı çeken 
devlet büyükleri hakkında uygulanırken, sonraları böyle bir töhmet söz 
konusu olmaksızın eceli ile veya idam yoluyla ölenler hakkında da 
kullanılmaya başlandı. Musadereye maruz kalan memur önce teftiş edilir, 
paraların yerini söyletmek için bazan hapis ve zorlama gibi yollara 
başvurulurdu. El konulan para veya malların bedeli beytülmale intikal 
ettirilir; böylece mirasçılar bu servetten mahrum bırakılırdı. 

944/1586'da defterdar Burhaneddin Efendi, birden zengin olduğu için, 
Çavuşbaşı Hızır Ağa'nın teftişi ile, 25 yük akçelik bir musadereye uğramış, 
995/1587'de vefat eden Kapudânıderya Kılıç Ali Paşa'nın büyük serveti, 
Defterdar Ibrahim Efendi'nin yazımı ile, hazıneye alınmış idi. Bu 
musaderede satışı uzun süren eşyanın bedeli savaş harcamalarına tahsis 
olunduğu gibi, beşyüzbin altın nakdi de hazıneye mâl edilmiştir (J. 
V.Hammer, VII, 249; M. Cavid Baysun, "Musadere" maddesi, TA). 

Sonunda bütün bu musadere uygulamalarının toplum üzerinde uyandırdığı 
olumsuz etkiler dikkate alınarak, batı dünyasını iyi tanıyan ve o sırada 
hariciye nezaretini idare etmekte olan Mustafa Reşid Paşa 1838'de 
Bâbıâli'de vekillerle görüştükten sonra önemli bir teşebbüse girişti. Önce 
vergi adaletini sağladı. Rüşvet, angarya ve musaderenin kaldırılmasını 


içeren önemli bir takım esaslar belirledi. Örnek ve tecrübe olarak Bursa ve 
Gelibolu'da emlâkler tahrire (yazım) bağlandı. Böyle bir islahat projesinden 
hoşnut kalmayan 11. Mahmud, rivayete göre, dahiliye nazırı Âkif Paşa'nın 
teşviki ile, teşebbüsü durdurup, Reşid Paşa'yı Londra elçiliğine gönderdi. 
Reşid Paşa, II. Mahmud'u istihlâf ederek, tahta çıkan Abdülmecid'in geniş 
ölçüde güvenirliğini kazanarak reform konusunda, onu ikna etmeyi 
başarmış ve bu sayede tanzimat fermanını kaleme alıp; mal, can, ırz ve 
nâmus güvenirliğinin tesis edildiğini ilân etmiştir (Abdurrahman Şeref, 
Tarih Musahabeleri, Istanbul 1939, 43; C. Baysun Mustafa Reşid Paşa, 
Tanzimat, Istanbul 1940, 1, 723-756). 


MÜŞÂREKE (ORTAKLIK) 


Birinin diğerine ortak olması; iki ve daha çok kimse arasında kurulacak 
sermaye ortaklığı anlamında bir İslâm hukuku terimi; (Şe.re: ke) kökünden 
"mufâale" vezninde arapça bir mastar. 

İslâm'da şirketler mal, iş ve kredi şirketi olmak üzere üç kısma ayrılır: 

1) Mal ortaklığı: Ortaklar belli miktarda sermaye koyarak bununla 
yapacakları ticaretten elde edecekleri kârı paylaşmak., üzere mal ortaklığı 
kurabilirler. 

2) İş ortaklığı: Ortaklar mal yerine sanat ve mesleklerini ortaya koyarak 
birlikte iş alabilir, ortak taahhütlerde bulunabilir, elde edilecek kârı da 
anlaşma esaslarına göre paylaşırlar. 

3) Kredi ve itibar ortaklığı: İki ve daha çok kişi sermayesiz, yalnız 
kredileriyle, yani ödünç para kullanarak veya veresiye mal alıp satmak 
suretiyle kâr elde etmek ve bunu aralarında paylaşmak üzere ortaklık 
kurabilirler. 

Bu şirket çeşitleri mufavaza, inan ve mudârabe tarzlarında olur. Müşareke, 
yani sermaye ortaklığı daha çok mal ortaklığı ile kredi ve itibar ortaklığında 
söz konusu olur. 

a) İnan Şirketi: 

İki ve daha çok kişinin ticaret yapmak ve elde edilecek kârı aralarında 
paylaşmak üzere sermaye ortaklığı kurmasıdır. Bu çeşit ortaklığın caiz 
olduğu konusunda görüş birliği vardır. İnan, sözlükte, "atın başına geçirilen 
ip ve gem" demektir. Prensip olarak iki ortak sermaye ve tasarrufta eşit 
haklara sahip olduğu, diğerinin dizginini elinde tutabildiği için, ortaklar 
yanyana ve ayni hizada yolculuk yapan iki atlıya benzetilmiştir. İnan 
ortaklığında sermayelerin eşit olması gerekmediği gibi, kârın da sermaye 
oranlarına göre paylaşılması şart değildir. Ancak zarara sermaye oranlarına 
göre katlanılır. 

İnan şirketinde sermayeler şirkete teslim edilip mala yatırım yapıldıktan 
sonra, haklar ortakların hisseleri oranında şirketin tüm mal varlığı üzerinde 
devam eder. Yıl sonunda kâr elde edilmiş bulunursa, anlaşma esaslarına 
göre dağıtılır. Kâr dağıtılmadığı takdirde, şirketin mal varlığında meydana 
gelecek büyüme, hisselere yansıtılır. Bir kısım ortaklar kârın dağıtılmasını 
istemiş ve diğerleri yeni yatırımlar yapılmasına razı olmuşlarsa; isteyenlere 
kâr verilir, fakat bir önceki yıla göre olan hisse miktarı eskisi gibi kalır. Kâr 


almayanlara ise, dağıtılmayan ve yeni yatırımlara sevkedilen kâr payları, 
onların anaparalarına eklenir. Dolayısıyla kâr oranları artar. 

Ortaklardan birisinin veya tüm ortakların çalışması şart koşulabilir. Çalışan 
ortak yıl sonundaki kâra mahsuben avans olarak maaş alabilir veya kârdan 
alacağı fazla hisse karşılığında çalışabilir. Ancak çalışmadan maksat, 
çalışmanın bizzat meydana gelmiş olması değildir. Çalışma şartı 
konulmakla yetinilir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1394/1974, VI, 
56 vd.; İbnü'l-Hümâm, V, 4 vd). 

İslâm ortaklık anlayışında kâr prensip olarak şâyi bir cüz şeklinde belirlenir. 
2010, 9620, 9650 gibi. Ancak ana paranın yüzdesi üzerinden kâr belirlenmesi 
geçerli değildir. Çünkü önceden kâr miktarını belirlemek mümkün olmaz. 
Hadiste şöyle buyurulur: "Kâr, ortakların serbestçe belirledikleri şartlara 
göre paylaşılır. Zararın tazmini ise, sermaye oranlarına göre olur" (ez- 
Zeylâi, Nasbu'r-Râye, Kahire 1393/1973, TI, 475). Bu hadis, Hz. Ali'nin (6. 
40/660) sözü olarak da nakledilmiştir. 

İslâm hukukuna göre kâra hak kazanma ya sermaye veya. çalışma (iş) veya 
zararı yüklenme (dımân) sebeplerinden birisine dayandığı için, şirkette 
çalışan ortak, eşit sermaye koyan diğer ortaklardan fazla kâr alabilir. Yine 
kredi şirketinde borcun fazlasını tazmin etmeyi göze alan ortak, 
diğerlerinden fazla kâra hak kazanabilir (ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve 
Uslübihi'l-Cedid, Dımaşk, t.y. 1, 627). 

Şâfii, Mâliki, Zâhiri ve İmamiyye mezhepleri ile İmam Züfer'e göre, inan 
şirketinin sahih olması için kâr ve zararın ana paradaki paylara göre olması 
gerekir. Çünkü kâr ana paranın geliri; zarar ise yine ana paranın 
eksilmesidir. Bu ikisi ana para miktarlarına göre olur. Yani kâr, zarara 
benzer. Ortaklardan birisinin zararın belli bir bölümünü yüklenmeyi şart 
koşmasının geçerli olmaması gibi, kârdan ana para oranını aşan bir fazlalığı 
şart koşması da geçerli olmaz (İbn Rüşd, Bidâyetü'l-Müctehid, Mısır, t.y., 
II, 250; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Kahire 1959, 1, 346). 

Bu sonuncu görüş sahipleri, ortakların kendi iş yerinde çalışmasını kârda bir 
fazlalık sebebi kabul etmediğine göre, çalışanlara emeğine uygun bir ücret 
takdir etmek gerekecektir. Yani ortaklar ayrıca kendi iş yerinde "iş akdi" 
yaparak çalışabilir ve sözleşmede belirlenen miktarda maaşını da alır. İş 
yeri zarar da etse emeğinin karşılığını almaya devam eder. 

b) Mufâvaza: 

Bu eşitlik esasına dayanan bir ortaklık çeşididir. Sermaye miktarlarının eşit 
olması yanında, kârın paylaşılması ve zarara katlanma da eşitlik ilkesine 


göre çözümlenir. Ortaklardan her biri diğerinin şirket adına yapılacak tüm 
alım-satımlarda hem vekili ve hem de kefili sayılır. Ortakların şirket 
sermayesi olabilecek özel mülklerinin bulunmaması gerekir. Özellikle aile 
şirketleri, kardeşler veya baba ile çocukları arasında bütün mal varlığını 
içine alan ve mutlak eşitlik esasına dayanan ortaklıklar bu gruba girebilir. 
Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

"Üç ticaret muâmelesinde bereket vardır. Bunlar; vadeli satış, mufavaza 
ortaklığı ve satmak için değil de yemek için buğdayla arpayı karıştırmaktır" 
(İbn Mâce, Ticârât, 63). 

Ortaklar arasında sermaye eşitliği bozulursa bu ortaklık "inan şirketi"ne 
dönüşür. Mufavaza şirketini Hanefi ve Mâlikiler caiz görürken, Şâfil 
mezhebi bunu uygulama bakımından mümkün görmemiştir. Hanbeliler de 
Şâfiilerin görüşündedir. Bunlara göre mufâvazada eşitlik istenilen anlamda 
gerçekleşmez (ez-Zuhayl, a.g.e., 1, 610, 611). 

Mufâvaza ortaklığında ortaklar arasında tasarrufta eşitlik şarttır. Bu sebeple, 
küçükle ergin ve müslümanla kâfir arasında böyle bir ortaklık geçerli 
olmaz. Çünkü ortaklardan birisinin diğerinden daha fazla tasarruf hakkına 
sahip olması geçerli değildir. Yalnız Ebü Yusuf (Ö. 182/798), mufavazayı, 
din ayrılığı olan kimseler arasında kerâhetle birlikte geçerli sayar (İbn 
Âbidin, Reddü'1-Muhtâr, Mısır, t.y., İİ, 369). Sermayede tam eşitlik 
gerçekleşince mufavaza oluşur. Artık her ortak diğerinin vekili ve kefili 
olur. Birinin tasarrufundan diğeri sorumlu tutulabilir. 

c) Kredi ve itibar ortaklığı (şirket-i vücüh). 

İki ve daha çok kimsenin ödünç para kullanarak veya veresiye mal alıp 
peşin satmak yoluyla elde edecekleri kârı paylaşmak üzere ortaklık 
kurmalarıdır. Gerek ödünç para bulma ve gerekse vadeli mal alma, kişinin 
ticaret itibarına bağlı olduğu için bu ortaklığa; "şirket-i vücüh" veya 
"zimmet üzerine ortaklık" adları da verilir. 

Hanefi, Hanbeli ve Zeydilere göre vücüh şirketi caizdir. Çünkü bu, her 
ortağın diğerine mal alıp satmada vekâlet vermesini kapsamına alır. Bir 
ortağın, diğerini, alacağı mal aralarında ortak olmak üzere vekil kılması 
geçerlidir. Diğer yandan insanlar bu tip ortaklıkları yüzyıllar boyunca 
yapmışlar ve karşı çıkarı olmadığı için, konu üzerinde "teâmül" meydana 
gelmiştir (el-Kâsâni, a.g.e., VI, 57; İbnü'-Hümâm, a.g.e., V, 30 vd.; es- 
Serahsi, el-Mebsüt, XI, 154). 

Şâfii, Mâliki, Zâhiri ve İmamiyye'ye göre, vücüh şirketi bâtıl bir ortaklık 
çeşididir. Çünkü bir ortaklık sermaye veya işle oluşur. Burada her ikisi de 


yoktur. 

Kredi ortaklığını geçerli sayan birinci görüşe göre, ortakların satın alınan 
maldaki hisse(eri farklı olabilir. Kârın paylaşılması ise, zarar meydana 
geldiği takdirde ödemeyi üstlendikleri orana göre olur. Kârdan alınacak pay 
tazmin edilecek paydan fazla olursa, bu fazlalık karşılıksız kalacağı için 
câiz olmaz. Ödünç para ile veya vadeli alınacak mal üzerindeki pay miktarı 
serbest sözleşme ile belirlenir. 

İslâm hukukunda âyet veya hadisle açıkça düzenleme yapılmamış olan 
konularda "sözleşme yapma serbestliği" prensibi benimsenmiştir. Bu 
konuda Allah elçisi şöyle buyurmuştur: "Müslümanlar kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uyarlar" (Buhâri, İcâre, 14, 50). 


MUSİKİ 


Ölçülü sesler vasıtasıyla estetik bir tesir ve heyecan ortaya koyan ve ses 
üzerine kurulmuş bir sanat. 
Güzel sanatların en önemlilerinden biri olan musikinin dini hükmü 
hakkında Kur'ân-ı Kerim'de açık bir işaret yoktur. 
Hanefi hukukçular musikinin hükmü konusunda icrâsının ve bunu 
dinlemenin haram olduğu kanaatindedirler. Ancak savaşta vurulan kös ile 
düğünlerde çalınan zilsiz def, bundan istisnâ edilmiştir. Bunun yanında 
Hanefi hukukçularından İmam Serahsi'ye göre; müzik, başkalarına 
dinletmek için değil de, insanın kendisini dinlendirmesi ve yalnızlığını 
gidermesi amacıyla yapılırsa câizdir. Imam Ebu Yusuf, "Düğün dışında, 
meselâ kadının ve çocuğun, kendi evinde def çalmasına ne dersin?" 
sorusuna "Aşırı olmamak kaydıyla bir sakıncası yoktur" cevabını vermiştir. 
Bazı Hanefi hukukçuları, çalgı bulunan düğüne yapılan davete icâbetin 
mutlak manada câiz olmadığını söylerken, diğer bazıları, düğün ve bayram 
gibi günler münasebetiyle bazı musiki türlerini mübah görürler. Ancak 
kesin olan şu ki, musiki konusunda en ağır sözler Hanefiler tarafından 
söylenmiştir. Hanefi fakihler şu hususları esas alırlar: "Çalgı âletlerini 
dinlemek günahtır; çalgı çalınan yerde oturmak fâsıklıktır, çalgıdan zevk 
almak da küfürdür". Hanefi ve diğer hukukçular genel bir düşünceyle, 
musiki ile meşgul olmayı ve bunu bir meslek haline getirmeyi, fâsık ve 
fâcirlere ait bir sanat saymışlardır. 
Büyük Islâm âlimlerinden Imam Gazzâli, "İhyâ" adlı ünlü eserinde musiki 
konusuna geniş yer vermiş ve bu mesele hakkında bütün söylenenleri tahlil 
ederek delillerini karşılaştırmış ve şu sonuca varmıştır: 
Musiki ister ses, isterse çalgı âleti ile olsun, tek hükme bağlı değildir. 
Haram, mekruh, mübah ve hatta müstehab olabilir. 
a) Dünya arzusu ve şehvet hişleri ile dolup taşan gençler için yalnızca bu 
duyguları tahrik eden müzik haramdır. 
b) Vakitlerinin çoğunu müziğe harcayan ve bununla uğraşmayı âdet haline 
getiren kimse için müzik mekruhtur. 
c) Güzel sesten zevk alma dışında bir duyguya kapılmayan kimse için 
müzik mübahtır. 
d) Allah sevgisi ile dolup taşan, duyduğu güzel ses kendisinde sadece güzel 
şeyleri harekete geçiren kimse için ise müzik müstehaptır. 


İmamı Gazzâli, musiki ile ilgili değerlendirmesine devam ederken, müziğin 
duruma göre mübah ya da mendub olduğunu, onu haram kılan şeyin kendisi 
değil, dıştan kaynaklanan beş sebepten ibaret bulunduğunu ifade ederek şu 
açıklamalarda bulunur: 

1- Müziği söyleyen kadın veya gencin sesi, şehveti ve nefsi tahrik edip bir 
fitneye sebep olacaksa, bunun söylenmesi ve dinlenmesi haram olur. 
Buradaki haram hükmü müzikten değil, kadının veya gencin sesinden 
gelmektedir. Kadının sesi şehveti kamçılayacak şekilde ise, onun Kur'ân 
okumasını dinlemek bile haram olur. 

2- Musiki âleti içki meclislerine veya fuhuş ve sefâhat yerlerine (bar, 
pavyon, gece kulübü, diskotek vb.) ait ise bunu kullanmak ve dinlemek 
haram kapsamına girer. Kilise ve Sinagog gibi yerlerde çalınan musikinin 
hükmü de böyledir. 

3- İçinde fuhuş, ahlâksızlık, islâm inancına ve ahlâkına ters düşen güfteler 
ve sözler bulunan şarkıları, müzik eşliğinde veya müziksiz dinlemek ve 
söylemek haramdır. 

4- Gençlik çağında bulunan veya şehevi arzuların esiri olan kişilerin aşırı 
derecede müziğe düşkün olmaları dinen günah ve haramdır. 

5. Zamanının çoğunu müzik dinleyerek geçiren kişiler, sonuçda sefih hâle 
geleceklerinden dolayı, islâm hukukuna göre, böyle kişilerin şahitlikleri de 
kabul edilmez. 

Sonuç olarak musikinin hoş, ölçülü ve manâlı bir ses olması itibariyle 
mübah olduğu; haram olmasının kendisinden değil de dıştan ârız olan 
sebepler dolayısıyla olduğu söylenebilir. 


MUSKA 


Muska hakkında bilgi verir misiniz? Kısmeti kapanan bir kızın hocaya 

gidip kısmetini açtırması diye bir şey var mı? Ya da hastalığa doktorlardan 
çare bulamayan bir dertli, hocaya gidebilir mi? 
1: İslâm muskayı istememiş, tedavi ya da başka bir amaçla kullanılmasını 
tavsiye etmemiş ve faydalı olabileceğini söylememiştir. Hattâ muskanın 
birçok çesidiyle Allah'tan başkalarının da etkili olabileceğini kabul etme 
anlamı taşıyacağından, şirk olduğu bildirilmiştir. 2: Tuvalet gibi yerlere 
girerken çıkarmak, şirk anlamı taşıyan cümleler, şifreler ve işaretler gibi 
anlamsız tılsım rumuzları içermemek şartıyla bazı âyetlerin ve bazı 
mübarek isimlerin, tesiri onlara değil sadece Allah'a bağlayarak üzerinde 
taşımasının sakıncalı olmayacağı söylenmiştir. Ancak bunun da gerçek 
tevekküle aykırı bir davranış olduğuna işaret eden hadisler ve bunlara bağlı 
kabullenişler vardır. bk. Elmalı) 3: Ancak bunlarla da tedavi olunabileceği 
söylenmemiş ve bu istenmemiştir. 4: Tıbbi tedavi yöntemlerine başvuru 
emredilmiş olmakla beraber, Kur'ân-ı Kerim'den bazı âyetlerin -özellikle 
Fâtiha Süresi'nin- ve Rasülüllah'ın (s.a.s.) yaptığı bazı duaların okunup 
hastaya üflenmesi câizdir ve bunun Allah'ın dilemesiyle tesiri olabilir. 
Ancak şifa sadece Allah'tan bilinmeli ve sadece O'ndan istenmelidir. (156 
Buhâri, tip 38,40; Ebü Dâvud,17,19) 5: Günümüzde "kısmet açma" vs. 
şeyler için yapılan bid-,atler, hoca kılıklı sahtekârlardan imdat dilemeler ve 
her çeşidiyle bu yoldaki uygulamalar şirk belirtisi ve kalıntısı 
davranışlardır. Bunların kazandıracakları günah; zayi ettirecekleri paralar ve 
sağlamayacakları faydalar bir yana, şahsen ben mevcut dertlere de dert 
katacakları (o kanısındayım. Böyle olan kardeşlerimize, gecelerin 
gamzelerinde kılacakları teheccüdlerden sonra dertlerini Allah'a (c.c.) 
sunmaları ve O'nun: "Yok mu derdine deva isteyen, vereyim..." diye 
seslendiği o saatleri ısrarla değerlendirmelerini tavsiye ederiz. Ancak "ağzı 
dualı" tabir edilen, alim, fazıl ve mütteki insanlardan dua talep etmek, 
onlardan bir şeyler okumalarını istemek güzeldir ve mahzursuzdur. 


MÜSLİM-GAYRİ MÜSLİM İLİŞKİLERİ 


Soru: Bir müslüman, ehli kitap olan ya da olmayan gayri müslimlerle ne 
derecede ve ne tür ilişki kurabilir? 
Cevap: Ali-Imrân suresi 118. ayetinin meali şöyledir: "Ey iman edenler, 
kendi (din kardeş) lerinizden başkasını (dost ve) sırdaş edinmeyin. (Çünkü) 
Onlar size şer ve fesat yapmakta hiç kusur etmezler, size sıkıntı verecek 
şeyleri arzu ederler. Hakikat onların (kin ve) buğzları ağızlarından (taşıp) 
ortaya çıkmıştır. İçlerinde sakladıkları (düşmanlık) ise daha büyüktür. Size 
ayetlerimizi açıkladık, eğer düşünürseniz. İşte siz o kimselersiniz ki onları 
seversiniz, halbuki onlar sizi sevmezler..." 
Bu ayet-i kerime, cahiliyet döneminde tanıdıkları Yahudilerle gidip gelmeyi 
kesmeyen müslümanları ikaz için gelmiştir (bk. Taberi, IV/61; Ibnül-Cevzi, 
Zâdü'l-Mesir, 1/446). Onlarla aralarında hâlâ komşuluk, arkadaşlık, 
antlaşma vb. ilişkiler vardı (Ibnül-Cevzi agy.). Mealde "sırdaş" diye terceme 
edilen "bitâne" kelimesi; içli-dışlı olunan, iç durumunu bilen, kendisi ile 
ülfet ve ünsiyet kurulup neşelenilen kimse anlamlarına gelir (agk.; Cessâs, 
N/324). Bunu açıklar mahiyette Rasulüllah Efedimiz (sav) de: "Müşriklerin 
ateşi oOile aydınlanmayın" (Beyhaki, Es-Sünenü'l-Kübra, X/127) 
buyumiustur ki; işlerinizde müşriklere danışmayın, onlardan danışman 
istihdam etmeyin, diye açıklanmıştır (bk. Kurtubi, IV/179, 80). Bu manaları 
destekleyen birçok ayet ve hadis vardır. 


MÜSLÜMAN BİR HÜKÜMDAR VATANDAŞLARIN TAKLİD 
ETTİKLERİ MEZHEBE UYGUN OLARAK DEĞİL DE BAŞKA 
HAK BİR MEZHEBE GÖRE EMİR VERİRSE ONUN EMRİNİ 
YERİNE GETİRMEK İCAB EDER Mİ? 


Müslüman bir hükümdar vatandaşların taklid ettikleri mezhebden başka 
hak bir mezhebe uygun bir emir verirse müslümanlar onun emrini yerine 
getirmek mecburiyetindedirler. Mesela Hanefi mezhebine göre dünyanın 
herhangi bir yerinde rü'yet-i hilal kesin olarak sabit olursa:Ramazan-ı şerif 
hilali ise halkın oruç tutmaları, Şevval hilali ise bayram yapmaları 
gereklidir. Fakat müslümanların başında bulunan müslüman yönetici veya 
dini işleri tedvir etmekle görevli yetkili Şafi'i mezhebinde olduğu gibi 
ihtilaf metalii nazar-ı itibara alarak emir verirse müslümanlar onun emrini 
uygulamakla mükellefdirler. Ramazan ve bayramlarını onun emrine göre 
yaparlar. 

MÜSLÜMAN OLAN BİR KİMSE BİR GAYR-İ MÜSLİMİ 

YIKAYABİLİR Mİ? 
Müslüman olan bir kimsenin bir gayr-i müslimi yıkaması caiz değidir. Hz. 
Ali, babası ölünce Peygambere (sav) "Yaşlı ve sapık amcan öldü” dedi. 
Bunun üzerine Peygamber (sav) kendisine: "Git babanı toprağa ver, bana 
dönünceye kadar da bir şey konuşma” buyurdu. Hz. Ali diyor ki: "Ben de 
gidip onu toprağa verdim ve Peygambere döndüm. Bunun üzerine 
Peygamber (sav) bana yıkanmamı emretti, ben de yıkandım. Sonra 
Resulüllah bana dua etti” (Ahmed, Ebu Davud, Nesai ve Beyhaki rivayet 
etmişlerdir.) Görüldüğü gibi Hz. Ali (ra) babasını yıkamadı ve yıkaması söz 
konusu olmadı. 

MÜSLÜMAN OLAN BİR KİMSE BİR SUÇ İŞLERSE ALEYHİNDE 
ŞAHİTLİK YAPIP ORTAYA ÇIKARMAK MI İYİ, YOKSA GÖZ 
YUMUP ÖRTMEK Mİ İYİ? 

İşlenen suç iki çeşittir: 

1- Allah hakkı, 

2- Kul hakkı. 

Müslüman, kul hakkına tecavüz edildiği zaman, müslüman olsun olmasın 
mütecavizin suçunu ortaya çıkarıp şahitlik yapmak mecburiyetindedir. Onu 
örtmek vebaldır. Çünkü mazluma yardım etmek her mü'minin görevidir. 


Fakat içki içmek, namaz kılmamak, oruç tutmamak gibi Allah hakkı ise 
kendisini ikaz edip nasihat etmek şartıyla onu örtmek daha iyidir (Hidaye). 

MÜSLÜMAN OLMAYAN BIR DEVLETİN SİLAH FABRİKASINDA 
ÇALIŞMAK CAİZ MİDİR? 

Müslüman olmayan bir devlete silah satmak ve silahı üretip imal eden 
fabrikasında çalışmak caiz değildir. Bu hususta ihtilaf yoktur (al-Mecmu). 
Çünkü bu silah, müslümanlara karşı kullanılabilir. Harp meydanında 
düşmanın safında bulunup müslümanlarla savaşmak ne ise onlara silah 
satmak veya silah imal etmek de böyledir. 

Binaenaleyh yurt dışında çalışan vasıflı veya vasıfsız işçilerimiz, 
durumlarını buna göre ayarlayıp silah fabrikasında çalışmamaya gayret 
etmelidirler. Ancak silah yapmasını öğrenmek gayesiyle orada çalışmakta 
beis yoktur. Yolkesiciler, anarşistlere silah satıp yardımcı olmak da aynı 
şekilde haramdır (el-Hidaye). 

MÜSLÜMAN OLMAYAN BIR KARI-KOCA MÜSLÜMAN 
OLURLARSA ONLAR İÇİN YENİ BİR NİKAH GEREKİR Mİ? 
Müslüman olmayan bir karı-koca müslüman olurlarsa birbirine mahrem 
olmamak şartıyla eski nikah ile hayatlarını sürdürürler ve bu hususta hiç bir 
şeyle mükellef değildirler. Yalnız koca müslüman olur kadın da küfründe 
devam ederse bakılır: Kitabiye yani hıristiyan veya yahudi ise yine eski 
nikahları devam eder. Aksi takdirde nikahları fesh edilir. Ancak Şafii 
mezhebinde iddet beklenir. Bu müddet zarfında İslam'a girmek suretiyle 
kocasına tabi olmazsa nikahları fesh olunur. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN BİR KİMSE CAMİ GİBİ DİNİ 

MÜESSESELERE YARDIM ETSE, BU YARDIMI KABUL ETMEK 
CAİZ MİDİR? 
Müslüman olmayan bir kimse cami gibi dini müesseselere yardım etmek 
istese onu kabul etmekte dini bir sakınca yoktur. Çünkü müslüman olmayan 
kimselerden alınan cizye —İslam ın, gayrımüslimlerden alınmasını emrettiği 
vergi- ve onlardan alınan gümrük gibi şeyler yol, köprü, kışla, cami ve 
kanal açmak gibi amme maslahatı için harcanacaktır. Çünkü bir 
gayrimüslim ile alışveriş yapmakta dini bir mahzur yoktur. Yani malını satın 
almak caiz olduğu gibi kendisine bir şey satmak da caizdir. Bunun için 
yardımını kabul etmekte fıkhi bir mani yoktur. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN BİR KİMSE HAMAMA GİRERSE ONA 
HİZMET ETMEK CAİZ MİDİR? 

Hamam sahibi veya orada çalışan kimsenin para, müşteri celb etmek veya 


İslam'a ısındırmak gibi bir gaye için gayr-i müslime hizmet edip ikram 
etmesinde beis yoktur. Fakat böyle bir gaye yoksa, onlara hizmet etmek caiz 
değildir (al-Fetava'l-Hindiyye). Yine müslümanların terbiye güzel ahlakını 
gösterip İslam'ın yüceliğini anlatmak gayesi ile ülkemize gelen turistlere 
karşı iyi davranmak, onlara ikram etmek caizdir. Aynı zamanda büyük bir 
vazifedir. Bazı tarihcilere göre Semerkand'ın İslam'a girmesinin en büyük 
sebebi çevredeki müslümanların güzel terbiye ve yaşayışlarıydı. Gayr-i 
müslim de olsa, onların iyi karşılamak lazımdır. Peygamber (sav) Medine'de 
gayr-i müslim komşusuna ikramı tavsiye eder. Kendisine hediye gönderirdi. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN BİR KİMSENİN CENAZE MERASİMİNE 

KATILMAK CAİZ MİDİR? 
Müslüman bir kimsenin müslüman olmayan bir kimsenin cenaze 
merasimine katılması caizdir. Hz. Ali'nin babası olan Ebu Talip her ne kadar 
Peygamber'e (sav) yardım etti ise de müslüman olmamıştı. Öldüğünde Hz. 
Peygamber (sav) Hz. Ali'ye onun defn ve tekfin işlerini tedvir etmek için 
emir buyurdu. Aynı şekilde müslüman olmayan annesinin cenaze 
merasimine de katılmasını emretti. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN KİMSELERİN BAYRAMLIK 

EŞYALARININ TİCARETİNİ MÜSLÜMANLARIN YAPMALARI CAİZ 
MİDİR? 
Müslüman Olmayan kimselerin bayramlık eşyalarının ticaretini 
müslümanların yapmaları caiz değildir. Çünkü İslam dini küfrün şiarı olan o 
günleri tanımadığı için o günlere ait olan bayramlık eşyalarının ticaretini 
yapmak İslami olmayan şiarın teşhirine vesiledir (el-Fetava el-Kübra). 

MÜSLÜMAN OLMAYAN KİMSELERİN GİYDİKLERİ ELBİSEYİ 
GİYMEK CAİZ MİDİR? 

Gayr-i müslimlerin giydikleri elbiseleri giymekte beis yoktur. Çünkü 
İslmiyet, müslümanlara özel bir kıyafet getirmediği gibi şu veya bu tip bir 
elbiseyi de yasaklamamıştır. Bunun için müslümanların kıyafetleri bir 
değildir. Kimi entari, kimi kaftan, kimi serbesttir. Ancak bir memlekette 
adet olmayıp, halkın nazar-ı dikkatini çeken kıyafete bürünmek de doğru 
değildir. Şafi'i mezhebine göre: kişinin şahsiyetini zedelediği için böyle 
elbise giyenlerin şehadeti mu'teber değildir. Ama tuhaf ve nazar-ı 
dikkatıçeken bir kıyafet olmadıktan sonra, ehl-i küfrün giydikleri elbiseyi 
giymekte hiç bir sakınca yoktur. Al-Muğire bin Şu'be'nin şöyle dediği 
rivayet edilmiştir: Peygamber(sav) kolları dar bir Rum cübbesi giymişti. 

Bu hadisten anlaşıldığına göre, kafirlerin giydiği elbiselerin giymekte beis 


yoktur. Bugün giydiğimiz palto da, dinen cübbe sayılır. Çünkü hadiste 
geçen cübbe ile palto arasında fark yoktur. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN KİMSENİN CAMİYE GİRMESİ CAİZ 
MİDİR? 

Müslüman olmayan kimsenin camiye girmesi hususunda ihtilaf vardır. 

Maliki ve Hanbeli mezheblerine göre gayri müslimlerin camiye girmeleri 
yasaktır. Hiç bir camiye giremezler. Şafii mezhebine göre Mescidü'l- 
Haram'a girmeleri caiz değilse de, başka camilere müslümanların izniyle 
girmelerinde beis yoktur. Hanefi mezhebinde ise müslümanların Başkanı 
veya vekili müsaade ettiği takdirde gayri müslimin Mescidü"l-Haram'a 
girmesi caizdir. Diğer camilere izinsiz de olsa girmesinde beis yoktur. 

MÜSLÜMAN OLMAYAN MEMLEKETLERDE GAYR-İ MÜSLİM 
BİR DEVLETİN HİMAYESİ ALTINDA YAŞAMAK CAİZ MİDİR? 
Müslüman olmayan memleketlerde gayr-i müslim hakimin hükmü altında 
yaşamakta beis yoktur. Ancak şe'air-i İslamiyeye ve ibadetlerimize engel 
olunduğu takdirde İslam ülkesine göç etmek icabeder. İmam Remli'ye: 
"İspanya'nın Ergun ilinde hıristiyan hükümdarının hakimiyeti altında 
yaşayıp müslüman olmayan hükümete vergi veren müslümanların hicret 
etmeleri lazım gelir mi?" diye sorulduğunda şöyle cevap verdi: "İbadet ve 
taatlerini serbestçe yapabildikleri takdirde hicret etmeleri caiz değildir. 
Çünkü orada kaldıkları takdirde başkasının İslam dinine girmelerine vesile 
olabilirler" (Fetava er-Remli). 

MÜSLÜMAN OLMAYAN ÜLKELERDEN MÜSLÜMAN 
ÜLKELERE İTHAL EDİLİP PİYASAYA SÜRÜLEN GİYİLMİŞ ELBİSE, 
ASLINDA AVRUPA VE AMERİKA'DAN GELMEKTEDİR. ŞER'İ 
TEMİZLİK NEDİR BİLMEYEN, ŞARAP VE NECASETE BULAŞAN 
GAYRİ-İ MÜSLİMLER TARAFINDAN GİYİLMİŞTİR. BUNLARI 
GİYİP NAMAZ KILMAK CAİZ MİDİR? 

Eşya aslında tahirddir.necaseti tahakkuk etmedikçe onun necasetine hüküm 
edilmez. Binaenaleyh gayr-i müslimin giydiği elbisenin müteneccis 
olduğunu gözümüzle görmedikten sonra onu giyip namaz kılmamızda beis 
yoktur. 

Keza necasetten sakınmayan içkici, deli, kasap ve çocuk gibi kimselerin 
elbiseleriyle namaz kılmak caizdir. İbn Hacer diyor ki: Avrupalılar her ne 
kadar temizliğe ri'ayet etmiyorlar veya hayvanları boğuyor, kesmiyor diye 
söyleniyorsa da, oradan gelen nesnenin müteneccis olduğunu veya ithal 
edilen etin boğulmuş hayvan eti olduğunu gözümüzle görmedikten sonra 


temiz sayılır. Binaenaleyh oradan gelen yağ yenir ve et tahir olarak kabul 
edilir. 

İbnal-Sarah'a: "Gayri müslimlerin kumaş imalinde domuz yağını 
kullandıkları şayı'aşı vardır. Bu husus için ne yapmak icab eder?” diye 
sorulduğunda, dedi ki: Elde olan kumaşta necaset tahakkuk etmedikçe 
müteneccis sayılmaz.” 


MÜSLÜMANLARDA SELÂM VERİLECEK OLANLAR: 


Nüfus cüzdanlarında "Islâm" yazılı olan insanlara selâm verebilir 
miyiz? Veya Islâm'ı yaşamayanların selamını alabilir miyiz? Elle ve başla 
selâm vermek doğru mudur? 

Rasulüllah Efendimiz (sav): Islâm'da hangi hareket daha güzeldir? diye 
sorulduğunda: "Yemek yedirmen ve tanıdığın tanımadığın herkese selâm 
vermen" (Buhari, Isti'zan 9,19; Nessi, Iman 12) buyurmuştur. Müslüman 
olmayana selâm verilmeyeceğini de başka Hadislerden öğrendiğimize göre, 
bu hadis-i şerifte sözü edilen "tanıdık ve tanımadık"tan maksadın 
müslümanlar olduğunu anlarız. Yani kâfir olduğu bilinen birisine selâm 
verilmez (Ibn Hacer, Fethu'1-Bâri, XI1/21). Gerçi bugün ülkemizdeki 
insanların, dış görünüşleriyle müslim, gayrı müslim oldukları anlaşılmıyor 
ama, Sadece kabulleniş olarak da olsa çoğunluk müslüman olduğundan 
müsait mekanlarda herkese, müslüman olacağı iyi niyetine binaen, selâm 
vermekte mahzur olmadığı gibi, bu Islâm'ı sevdirme bakımından son derece 
güzel bir davranıştır. Imanı olduktan sonra hiçbir ameli olmayan da 
müslümandır. Onun için biz bu konuda hüküm veremeyiz. Ancak selâmdan 
hoşlanmayan birisinin bu hareketi onun imanının bulunmadığına, kesin 
olmasa dahi, bir delil olduğundan ona selâm vermenin faydası yoktur. 
Çünkü bu noktada selâm kaynaşma ve sevişme fonksiyonun tam aksine 
sonuç vermiş olur. Tanımadan selâm verdiği kimsenin kâfir olduğu 
anlaşılırsa; "selâmım bana dönsün" diye selamını geri alması müstehaptır 
(Ayni, Umdetü'1-Kâri, XVNI/292). Yoksa bazı cahil kimselerin yaptığı gibi, 
sadece kendi cemaatinden olanlara selâm vermek, cahillikten öte bir 
bağnazlıktır, cemaati adına bir eksi puandır. Müslüman olduğu bilinen 
herkese, ayırım yapmadan selâm vermek nezaketini gösterenlerin 
cemaatlerinin galip geleceğinden şüphe edilmemelidir. 

Buhari'nin "E1-Edebü'1-Müfred"inde Ibn Mes'üd'a nisbet edilen bir söz; 
"Insanlar için bir zaman gelecek, selâm sadece tanıdığına verilecektir" (Ibn 
Hacer, age, XI/21) şeklindedir. Aynı sözü Tahavi, Taberhani ve Beyhal 
(Su'abu'1-Tman'da) Ibn Mes'ud kanalıyla Rasulüllah (sav)'in sözü olarak 
şöyle naklederler: "Kişinin mescide uğrayıp orada namaz kılmaması ve 
sadece tanıdığına selâm vermesi kıyamet alâmetlerindendir" (agk). 

Elle ve başla selâm vermek, Yahudi ve Hiristiyanların adetlerinden 
olduğundan Müslüman zorunluluk olmadıkça kendine has selâmı, Allah'ın 


selamını kullanmalıdır. Ancak sesini duyaramayacağı bir yerde olân insana, 
dili ile selâm vermiş olduğunu anlatmak için, eliyle ya da başıyla, 
başkalarının selâmına benzemeyecek bir hareket yapmasında mahzur yoktur 
(Akkirmani, Serhu'1-ah/ildisi'1-erbain 165). 

Yine bize selâm veren herkesin selamını da almak zorundayız. Kur'ân'ı 
Kerim'de: "Size selâm verene, sen mü'min değilsin, demeyin" (K. Nisâ (4) 
94) buyurulmuştur. Yani selamını cevaplayın, denmektedir (Kurtubi, 
V1/298). Eğer selâm verenin kâfir olduğunu biliyorsak o takdirde sadece, 
"ve aleyke" demekle yetiniriz (Kurtubi V/303). 


MÜSRİF 


Gereksiz harcama yapan israf eden, savurgan kimse. 
İsraf, savurganlık, gitmek, yanılmak, gâfil olmak manâlarına gelir. Aynı 
zamanda, insanın yaptıklarında sınırı aşması anlamını da taşır. Bazılarına 
göre de malı gereksiz yerde harcamaktır. Süfyan-ı Sevri'ye göre az da olsa, 
Allah yolunda harcanmayan her şey israftır. Ayrıca israf, "Allah'ın haram 
kıldığı şeylere el uzatmak" şeklinde de tarıf edilmiştir (İsmail Hakkı 
Bursevi, Ruhu'i-Beyan, Il. 262). 
Zarüri ihtiyaçlardan fazla harcamak; şerlatın haram ettiği şeylere yönelmek, 
nefs ve şehvetin isteklerini yerine getirmek, gaflet ve saygısızca harcamak 
ifrat derecede bir israftır. 
Kulluk görevini yerine getiremeyecek kadar vücudun zarüri ihtiyaçlarını 
kısmak da tefrid sayılacak bir israftır. 
Müsrif, müsrifler, israf vb. kavramlar, Kur'an-ı Kerim'in değişik ayet ve 
sürelerinde değişik anlamlarda kullanılmıştır (Alu İmrân, 3/147, en-Nisa: 
4/6, el-En'am: 6/141, el-Araf, 7/31, Tâhâ, 20/127, Yunus: 10/12, el-Mü'min: 
40/128, ez-Zümer: 39/53). 
Yüce Allah (c.c.) şöyle buyurur: 
"Çardaklı ve çardaksız üzüm bağlarını, tadları ve yemişleri muhtelif 
hurmaları, hububatı (tahılları), zeytinleri, narları, birbirine hem benzer hem 
de benzemez bir halde meydana getiren Allah'tır. Her biri mahsul (ürün) 
verdiği zaman mahsulünden yiyin. Hasad (devşirme) günü de hakkını 
(zekât ve sadakasını) verin; israf etmeyin, şüphesiz Allah israf edenleri 
sevmez" (el-En'am: 6/141). 
İnsan, fikri, ruhi ve bedeni ihtiyaçlarını meşru yollardan tatmin etmek 
zorundadır. Aksi halde fikren şüphe ve tereddüde, ruhen bunalıma, bedenen 
de zafiyyet ve güçsüzlüğe uğrar. Böyle bir durumda hem dini, hem de 
bedeni sorumluluklarını yerine getiremez olur. Ayet-i kerimede görüldüğü 
gibi Allah'ın yarattığı her şeyin meşru yoldan ve ihtiyaç kadar yenmesi 
emredilmiştir. Ancak bu, aşırı ve taşkınlık derecesine varmamalıdır. Zira 
israf noktasına varan tüketimin zararları ferdi aşarak aile ve topluma yansır. 
Bu da haramdır. 
İslâm, bütün ibadetlerde niyeti şart koşmuştur. Niyyet, müslümanın neyi, 
niçin, ne zaman, nasıl ve ne gaye ile yaptığının bilincinde olmasıdır. 
Dolayısıyla müslüman şuursuz, faydasız ve gayesiz bütün hareketlerden 


sakınır: İsraf da lüzumsuz ve gayesiz harcamalardır ve bunun için 
müslümana yasaklanmıştır: "Ey Adem Oğulları! Her namazınızda süslü 
elbisenizi giyinin. Yiyin, için israf etmeyin. Çünkü Allah israf edenleri 
sevmez..."(el-A'raf 7/31). 

Allah (c.c.), her türlü boş ve gayesiz harcamaları sevmez. Bu bir ekmek 
olabileceği gibi, bir ekmek kırıntısı olabilir. Bir damla su olabileceği gibi 
boşa akan bir nehir de olabilir. Bu bir ömür olabileceği gibi, boşa geçen bir 
dakika da olabilir. 

Bunun içindir ki israfın haram olması İslâm ekonomik sisteminin temel 
ilkelerinden biri kabul edilmiştir. 

Müslüman müsrif olamaz, elindekileri israf edemez, lüzumsuz ve fuzuli 
yerlerde kullanamaz. 

İsrafın ferd, aile ve toplum hayatında açtığı yaralar, yaptığı tahribat, tarih 
boyunca olduğu gibi bu gün de başlıca sorunlardan biridir. 

Şuursuz bir tüketim toplumu yerine dengeli ve ruhi disipline girmiş bir 
toplum meydana gelmedikçe gerçekçi bir tasarruf yapılamaz ve gerekli 
yatırımlar gerçekleştirilerek dışa bağımlılıktan kurtulup bağımsız ekonomik 
sistem kurulamaz. Bunu da ancak İslam'ın hakim olduğu bir toplum 
gerçekleştirebilir. 

Yılda bir milyon tona yakın ekmeğin (buğdayın) israf edildiği toplumda 
dökülerek israf edilen yemekler, boşa akıtılan sular, gereksiz harcanan 
enerji, lüzumsuz tüketilen elbise, süs malzemeleri vs. ilave edilirse büyük 
bir bütçenin yok edildiği görülecektir. 


MÜSTEAR(ÖDÜNÇ ALINAN MAL) 


Ödünç alınan mal. 
İslâm hukukunda akitlerden biri iare akdidir. Bu akit Türkçe'de "ödünç 
verme"nin tam karşılığıdır. Âriyet, ödünç akdinde ödünç olarak verilen 
iğreti malın adıdır. Bu işleme "iare" adı verilir. Bu akdin İslâm hukukunda 
tarifi de şöyledir: "Karşılıklı rıza ile bir şahsın, herhangi bir malını, istifade 
etmesi için diğer şahsa karşılıksız olarak ödünç vermesidir." Bu akidle ilgili 
kullanılan ifadeler şunlardır: 
Ödünç verilen mala, "ariyet" "muâr veya müstear" denir. Malı ödünç veren 
yani mal sahibi "muir" kelimesi ile ifade edilir. "Müsteir" ise "malı ödünç 
alan" demektir. İstiâre de "âriyet alma" anlamındadır. İare bir nevi 
emanettir. İğreti olarak verilen mal olduğu, karşılıksız verildiği, verilen 
şeyin sadece kullanım hakkından istifade edildiği ve malın bizzat kendisi 
sahibine geri verildiği için emanet, icare ve borç akdinden ayrılmaktadır. 
İare meşru olup İslâm dininin teşvik ettiği ahlaki hareketlerdendir. İslâm 
başkalarının yardımına gerek canla ve gerekse malla koşmayı 
müslümanlara daima tavsiye etmiştir (bk. Müsteir mad). 
Muir dilediği an akde son verme yetkisine sahip olduğu için, iare akdi gayri 
lazım akitlerdendir. Fakat verdiği sözde durması ve "Şu zaman alacağım" 
dediği zamandan önce almaması hem insanı hem dini bir görevdir. Musteir, 
iare akdi yapıldıktan sonra karşılıksız olarak müstearın menfaatına sahip 
olur. 
Müstear, müsteirin elinde emanettir. Dolayısıyla müstear emanet ahkâmına 
tabidir. Ödünç alınan malda ödünç alan kişinin kusuru olmaksızın bir kusur 
meydana gelirse ödünç alan sorumlu olmaz. Kusurlu hareket edecek olursa 
zararı tazmin eder (Geniş bilgi için bk. Ariyet, Müsteir mad). 


LA Nİ 


MÜSTEHAP: 


Kelime anlamı hoş karşılanan ve güzel görülen demektir. Daha az 
kuvvetli sünnetler ve Peygamberimizin az zaman yaptığı şeylerdir. 
Sünnetlere ve müstehaplara aynı zamanda "nâfile" de denir. Bu terim bizim 
dilimizdeki "boşuna" anlamında değil, kendi anlamında, yani "ilâve, ek 
fazlalık" anlamında kullanılır. Yani, sünnet kılan birisi, asıl görevine güzel 
bir ek ve bir fazlalık yapmış demektir. Tıpkı; bir yetkilinin meselâ Ahmed'e, 
"Abdullah fakir bir insandır, ona bir takım elbise ver", dediğinde Ahmed'in 
Abdullah'a takım elbise yanında gömlek, kazak ve çorap da vermesi gibi 
Farz, vâcip, sünnet ve müstehabı bir ömekle açıklayabiliriz: Bir insanın başı 
ve gövdesi farz, kolları ve bacakları vâcip, kulakları, saçları ve tinakları 
kuvvetli sünnet, kasları ve tüyleri az kuvvetli sünnet, renginin temiz ve 
sadeligi de müstehap yerindedir. Bu örneğe vurduğumuzda ibadeflerin 
şartları ve rükünleri de farz gibidir. Yani başı olmayan insan, nasıl insan 
olarak kalamazsa, şartı, meselâ abdesti ve rüknü, meselâ secdesi olmayan 
namaz da namaz olmaz. 


MÜSTEİR(ÖDÜNÇ İSTEYEN KİŞİ) 


Ariyet alan şahıs; başkasından herhangi bir malı ödünç isteyen, bir 
malın kullanımını, o malı geri vermek üzere meccanen (karşılıksız) taleb 
eden kimse; "isteâre" fiilinin ism-i faili. 

İnsan sosyal bir varlıktır. Çevresindeki insanlarla çok yakın alâkası vardır. 
Kişi ne kadar zengin olursa olsun, dünyadaki makamı ne kadar yükselirse 
yükselsin, yine başkasına muhtac olur. Çeşitli hallerde başkasının kendisine 
yardım etme ihtiyacını hisseder. Onun için İslâm dini yardımlaşmaya son 
derece önem vermiştir. Müstair'leri (kullanmak üzere başkasından geçici 
olarak herhangi bir şeyi isteyenleri) reddetmemeyi emretmiş ve onlara 
yardımda bulunmaktan kaçınanları tenkid etmiştir: 

"Şu namaz kılanların vay haline, ki onlar namazlarından yanılmaktadırlar 
(kıldıkları namazın değerini bilmez, ona önem vermezler). Onlar gösteriş 
(için ibâdet) yaparlar. En ufak bir yardımı esirgerler" (el-Mâun, 
107/4,5,6,7). 

Buna göre gerçek din, yalnız dil ile "inanıyorum" demek değildir. İhlas ve 
samimiyetle, bilinçli bir şekilde ibâdet yapmakla beraber, müsteir'lere 
yardımda bulunmak, onların isteklerini reddetmemek İslâmi ahlâk'ın 
gereğidir. 

Hz. Peygamber (s.a.s.), Mekke'nin fethinden sonra Hevazin kabileleriyle 
savaşa giderken Safvan b. Ümeyye'den ödünç silah almak istemiş ve ona: 
"Safvân! Yanında silah var mı?" diye sormuş. Safvân; "Zorla mı, yoksa 
iğreti, ödünç olarak mı almak istiyorsun?" diye sorunca, Hz. Peygamber 
(s.a.s.) "İğreti, ödünç olarak" diye cevap vermiş. Safvân Rasülüllah(s.a.s.)'e 
otuz küsür kalkan vermiş. Ondan sonra Peygamberimiz (s.a.s.) Huneyn 
savaşına katılmış, müslümanlar üstün gelip müşrikler yenildikten sonra, 
Safvân'ın kalkanları toplatılmış ve bir kaç tanesinin eksik olduğu tespit 
edilmiştir. Hz. Peygamber (s.a.s.), Safvan'a kalkanlarını geri verdiği zaman; 
"Kalkanlarından bazılarını kaybettik, ücretlerini ödeyecek miyiz?" diye 
sorunca, Safvan; "Hayır ya Rasülallah! Bu gün size kalkanları verdiğim 
gündeki gibi değilim" diye cevap vermiştir (Ebu Davud, Büyu', 88). Safvan, 
Hz. Peygamber (s.a.s.)'e kalkanları verdikten sonra müslüman olmuştu 
(İmam Malik, Muvatta, Nikâh: , 44; Ebu Atiyye Muhammed Şemsu'l- 
Hakki'l-Azim Âbâdi, Avnu'l-Ma'büd Şerhu Sünen-i Ebi Davüd, Medine 
1969, IX, 477). 


İmam Mâlik'den nakledildiğine göre, Kasım b. Muhammed'in hanımı vefat 
edince, Muhammed b. Ka'b el-Kurezi taziyede (baş sağlığında) bulunmak 
üzere onun yanına gitmiş ve ona şu olayı anlatmıştır: Alim, müctehid, fetva 
veren bir zatın çok sevdiği hanımı vefat edince, adam son derece üzülmüş 
ve hiç bir ziyaretçiyi kabul etmeyerek insanlardan ilgisini kesmiştir. Bu 
durumdan haberdar olan bir kadın, onu bu durumdan kurtarmak için evine 
gitmiş ve her seferinde reddedildiği halde, sormak istediği bir fetvasının 
olduğunu söyleyerek görüşme isteğinde ısrar etmiştir. Nihayet bu alim zatın 
huzuruna varınca, şu soruyu sormuştur: "Komşumdan bir elbiseyi iğreti 
olarak ödünç aldım ve bir süre giyip kullandım. Sonra benden onu geri 
istediler. Ben onlara bu elbiseyi geri verecek miyim, vermeyecek miyim?" 
Alim olan kişi, ona; "Evet elbiseyi onlara geri vermen gerekir" deyince, 
kadın; "Allah sana ariyet, olarak verdiği şeyi geri alınca, üzülmen mi 
gerekir" demiş. Fetvayı veren âlim, kadının bu sözünden ibret alarak 
etkilenmiş ve içine düşmüş olduğu gafletten kurtulmuştur (İmam Malik, 
Muvatta', Cenâiz, 43). 

Ariyet ve müsteir'in fıkhi hükümlerine gelince: 

Ariyet aynı baki kalmak üzere, karşılıksız olarak bir malın menfaatinin 
temlikidir (bk. Ariyet maddesi). Bundan dolayı müsteirin geçerli bir âriyet 
akdi yapabilmesi için edâ ehliyetine sahip olması gerekmektedir. Bu ehliyet 
şahsın söz ve tasarruflarının şer'an geçerli sayılması yetkisidir ve esası 
akıldır. Edâ ehliyetine sahip olan tek başına huküki işlem yapabilme 
özelliğine sahiptir (Serahsi, el-Usül, İstanbul 1984, TI, 340 vd.; A. Zeydan, 
el-Veciz, İstanbul 1979, s. 72; Abdülvehhâb Hallâf, İlmu Usüli'l- 
Fıkh,İstanbul 1984, 5.157). Buna göre müsteirin akıllı, mümeyyiz olması 
şarttır. Deli, gayr-ı mümeyyiz olan çocuk ariyet alamaz. Müsteirin hür ve 
bülüğa ermiş olma şartı yoktur. Kanüni mümessili tarafından izinli sayılan 
küçük (me'zün), âriyet alabilir. Küçük mümeyyiz için ise günlük hayatın 
gereği giriştiği âriyet ilişkilerinde velisinin izni var sayılır. Meselâ, bir 
ilkokul çocuğu sınıf arkadaşından gerekli kitabı imtihana hazırlık için âriyet 
olarak alabilir (Kasâni, Bedâyiu's-Sanâyi, Kahire 1327-28/1910, VI, 214; 
el-Fetâvâ'l-Hindiyye, Bulak 1310, IV, 363; Mecelle, mad. 809; S.Kurtoğlu, 
İslâm Hukuku Dersleri, İstanbul 1973, TI, 297). 

Buna karşılık Kur'ân-ı Kerim'in müslüman olmayan birine ariyet olarak 
verilmesi sahih değildir. 

Ariyetle verilen müsteâr (ariyet malı) birden fazla ise, müstair'in bunlardan 
birini seçmede serbest bırakılması gerekir. 


İâre edilen maldan hasıl olan maddi ve manevi menfaat, müstair'e şer'an 
mübah olmalıdır. Meselâ, erkekler tarafından kullanılması şer'an caiz 
olmayan altından yapılmış süs eşyalarını, iare yolu ile bir müslüman erkeğe 
vermek câiz değildir. 

Müsteirin âriyet üzerindeki tasarrufları: Ariyet veren (muir) herhangi bir 
kayıt koymamış ise müsteir örf ve âdete göre dilediği yer ve zamanda ariyet 
aldığı maldan faydalanır. Şâyet muir herhangi bir kayıt koymuş ise imkân 
dahilinde bu kayda uymak gerekir. Ancak konulan kayda uyulduğunda 
âriyetten elde edilecek faydanın gerçekleşmemesi sözkonusu ise bu şart 
geçerli değildir. Muir, müsteire âriyet verdiği malı kendisinin faydalanması 
şartını koymuş ise bu durumda âriyet bineğe binme, elbiseyi giyme vb. gibi 
farklı kişilerin kullanmasıyla değişen şeylerden ise müsteir başkasını 
bundan yararlandıramaz; ariyet alınan bir evde oturma gibi kullananların 
farklı olmasıyla değişmeyen şeylerden ise müsteir kendisi bizzat 
faydalanabileceği gibi başkasını da faydalandırabilir. Başkasını oturtmama 
şartı geçerli değildir. Ancak müsteir, demirci, marangoz gibi çalışması 
binaya zararlı olanları oturtamaz. Müsteir, yer ve zaman itibariyle konulan 
kayıtlara uymak zorundadır. Müsteir kullanma şartıyla aldığı âriyeti 
hapsedemez. Aksi takdirde telefi halinde tazmin gerekir. Müsteir yük 
taşımak için aldığı bir hayvana akitte tayin olunan cins dışında, hayvana 
Zararsız ise ona eşit veya ondan daha hafif bir yük yükleyebilir. Belli 
miktarda pamuk taşımak için âriyet alınan hayvanla aynı ağırlıkta demir 
taşınamaz. Çünkü demirin ağırlığı, hayvanın sırtında bir yere 
toplandığından pamuktan daha zararlıdır. Pamuğun ağırlığı ise hayvanın 
sırtının oOotamamına yayılır.  Müster o kendisine oizin o verilen 
intifâ(faydalanma)ın fazlasına tecavüz edemez. Fakat ona denk veya daha 
azına muhâlefet edebilir. 

Muir ve müsteir âriyetin müddetinde, yük miktarında, kullanılacak yer 
konusunda ihtilaf ettiklerinde muirin sözüne itibar olunur (Serahsi, el- 
Mebsüt, Kahire 1324-31, XI, 124, 137-139,143,145,149; Alâüddin es- 
Semerkandi, Tuhfetü'l-Fukahâ', Beyrut 1405/1984, MI, 187 vd.; Kasâni, 
a.g.e., VI, 215-216; Meydani, el-Lübâb, Beyrut 1399/1979, II, 203; el- 
Fetâva'l-Hindiyye, IV, 364, 373; Mecelle, mad. 818). 

Muir âriyeti başkasına vermeme şartı koymadıkça müsteir âriyetten 
başkasını oyararlandırabilir, âriyet olarak verebilir. Ancak maldan 
faydalanma biçimi müsteirin şahsına bağlı ise, muir yasaklamasa da müsteir 
bundan başkasını yararlandıramaz. Meselâ şoför, ehliyeti olmayan birisine 


âriyet aldığı arabayı veremez. Müsteir âriyet aldığı malı rehin ve kiraya da 
veremez (Serahsi, a.g.e., XI, 124; Kasâni, a.g.e., VI, 214, 215; Damad, 
Mecmecu'I-Enhur, İstanbul 1328, TI, 348; Hamevi, Gamzü Uyüni'I-Besâir, 
Beyrut 1405/1985, TII, 151). 

Ariyet alınan mal(müsteâr)'ın masrafları müsteire âittir. Meselâ bu bir 
hayvan ise nafaka ihtiyacını ve bakımını müsteir yerine getirir, ariyet aldığı 
arabanın benzinini koyar. 

Ariyetin sahibine teslimi masrafı gerektirmesi halinde bunu da müsteir 
karşılar. Müsteir ariyeti, kölesi, oğlu veya ailesinden birisiyle muire teslim 
edebilir veya evine bırakabılir. Ancak âriyet mal kıymetli bir şey ise 
sahibine bizzat teslim edilmesi gerekir (Serahsi, a.g.e., XI, 136, 137, 139, 
144; Kasâni, a.g.e., VI, 218; Damad a.g.e., II, 350-352, Hamevi, a.g.e., IV, 
337) 

Ariyet alınan mal müstelrin elinde emânettir. Bundan dolayı müsteir 
kusurlu olduğu durumlardan sorumludur. Kusuru olmadıkça malın telefi 
halinde tazminle mükellef değildir. Ancak şu durumlarda müsteir ariyeti 
tazmin eder; 

1- Ariyet malı bir hırsıza göstermek süretiyle veya âriyet müddeti dolduktan 
yahut muir istedikten sonra vermeyerek onu hakikaten veya manen telef 
etmiş veya Zayi etmiş ise. 

2- Ariyeti koruma konusunda gerekli titizliği göstermediği takdirde. 

3- Ariyeti örf ve âdetin gerektirdiği şeklin veya alışılmışın dışında 
kullanmak suretiyle telef etmiş ise (Serahsi, a.g.e., X1,135,148; Kasâni, 
a.g.e., VI, 217-218; Meydâni, a.g.e., II, 202; Zühayli, el-Fıkhu'l-İslâmi, 
Dımaşk 1405/1985, V, 68-69; a. mif.., Nazariyyetü'd-Damân, Dımaşk 
1402/1982, 5.141, 156, 244). 

Müsteir âriyet aldığı mal ile zaruri olarak meşgul ise bu meşguliyet sona 
erinceye kadar muir, müsteirden malı alamaz. Ancak müsteir muirin malı 
istediği zamandan meşguliyet sona erinceye kadar geçen suredeki değerini 
öder. Meselâ, ziraat için âriyet verilen bir tarla, müsteir tarafından 
ekildikten sonra, hasad edilmeden muir tarafından alınamaz (el-Mevsüatü'l- 
Fıkhi'l-İslâmi, Kahire 1400, XVI, 22). 


MÜSTE'MEN(MÜSADE ALINARAK GİRİLEN DEVLETLER) 


İslâm devleti sınırları içine müsaade alarak giren harbi veya yabancı bir 
ülkeye aynı şekilde müsaade ile giren müslüman ve zimmiler hakkında 
kullanılan bir İslam hukuku terimi. Müste'men, müsaade ile girdiği ülkede 
canı, malı ve namusu hakkında emniyet altında bulundurulan, kendisine 
eman verilen kimsedir. Buna, müste'min de denilir. Bu takdirde, yabancı bir 
milletin ülkesine girmek için o milletin hükümetinden müsaade isteyen, 
güven altına alınmasını isteyen kimse demektir. Müste'men dört kısımdır: a) 
Küfür ülkesine müsaade isteyerek giren müslüman, b) Küfür ülkesine eman 
ile giren zımmi*, c) İslam ülkesine eman ile giren gayrı müslim, d) Bir 
küfür ülkesinden diğer bir küfür ülkesine giren gayri müslim. Müste'men ile 
ilgili olarak Kur'an'daki hüküm şu âyetle belirlenmiştir: "Ey Muhammed! 
Müşriklerden biri sana sığınırsa onu güvene al; ta ki Allah'ın sözünü 
dinlesin. Sonra onu güven içinde olacağı yere ulaştır. Çünkü onlar bilgisiz 
bir topluluktur" (et-Tevbe, 9/6). Hudeybiye anlaşmasından sonra Medine'ye 
gelen Ebu Süfyan'a eman verilmiş ve ona dokunulmamıştır. Hz. Peygamber 
(s.a.s.), küçük yaşta da olsa müslümanlardan herhangi bir kimsenin eman 
verme yetkisine sahip olabileceğini "Müslümanların taahhüdü bir bütündür, 
onu rütbesi en aşağıda olan da taşır" sözleriyle işaret etmiştir. 

Müste'men, girdiği ülkede kısa bir süre kalabilir. Bu süre içinde aşağıda 
belirlenen bir kısım yetki ve sorumluluklara tabidir; 

Yabancı bir ülkeye ticaret vb. bir maksatla giden müslüman müste'men, 
gittiği ülke halkının malına, canına, namusuna tecavüz edemez. Oraya 
girerken alınan giriş izni bir anlaşma hükmündedir. Müslüman, ahdine vefa 
göstermelidir. Ancak bulunduğu ülke idareşinin izni ile halkının, müslüman 
müste'mene yaptığı tecavüze misli ile mukabele edilir. Küfür ülkesindeki 
müslüman müste'men, kâfir birinin malını onun rızasıyla alış-veriş, faiz ve 
fasit akitlerle alabilir. Ebu Yusuf bu görüşte olan Ebu Hanife ve İmam 
Muhammed'e karşı çıkmış "Müslüman nerede olursa olsun İslâm hukukuna 
göre hareket etmesi gerekir" ictihadında bulunmuştur. Gayrı müslimin 
malını çalmak, gasbetmek ve aldığı borcu ödememek caiz değildir. 

İslâm zimmetinde bulunan küfür ülkesindeki zimmi bir müste'men tecavüze 
uğrar veya esir edilirse bağlı bulunduğu İslâm devletinin onu kurtarmaya 
çalışması lazımdır. Bir zimminin küfür ülkesine iltica etmesine Hanefi 
mezhebine göre müsâade edilmez. Çünkü böyle bir zimminin küfür 


ülkesine ilticası, İslâm devleti aleyhine sonuçlar doğurabilir. Ancak ticaret 
veya Sanat öğrenmek için gidip gelmesine müsaade edilebilir. Küfür ülkesi 
vatandaşlarından biri ticaret ve benzeri işler için uzun süre olmamak 
kaydıyla İslâm ülkesine müste'men olarak gelebilir. İslâm ülkesinde 
bulunan iki müslümandan biri diğerini kasıtlı olarak öldürürse katil 
hakkında kısas gerekir. 

Müste'menliğin sona ermesi, Hanefi mezhebine göre, o kimsenin İslâm 
ülkesinden çıkıp düşman ülkesine girmesiyle olur. Hanbeliler ise, geri 
gelmemek üzere çıkmış olmayı şart koşarlar. Bu mezhebe göre, İslâm 
ülkesinden çıkıp bir süre sonra dönen kişinin müste'menliği devam eder. 
Bulunduğu İslâm ülkesinde bir yıl ve daha fazla ikamet eden gayri müslim 
bir müste'men, zimmet ehli olmayı kabul etmiş olur ve kendisinden cizye 
alınmaya başlanır. Haraci ve öşri araziden bir miktar yer alan müste'men, 
İslâm ülkeşinin zimmi vatandaşı kabul edilir ve kendisinden cizye alınır. 
Haraci bir araziyi icara tutan bir müste'men zimmet ehli kabul edilmez. 
Zimmetin sabit olması için haracın tahakkuku gerekir. Kitap ehli bir 
müste'men kadın, İslâm ülkesinde müslümanla veya zimmet ehli birisiyle 
evlenirse kendisi de kocasına bağlı olarak zimmet ehli olur. Ancak erkek 
olan müste'men bu durumda zimmet ehli sayılmaz. Zimmeti kabul eden bir 
müste'menin kâfirlere iltihak etmek için küfür ülkesine gitmesine müsaade 
edilmez. Zimmeti kabul etmiş bulunan İslâm ülkesindeki bir müste'menin 
malı, rızasıyla da olsa, faiz ve fasid akidlerle alınamaz, esir edilemez, eza 
ve cefaya uğratılamaz, hiç bir surette kendisine zulmedilmez. 

Müste'menler için verilen izinler; özel, genel, anlaşmalı, örfe dayalı izinler 
ve müste'menden dolayı yakınına hükmen verilmiş olan izinlerdir. 
Müste'men olan bir müslüman küfür ülkesinde oranın vatandaşından birini 
öldürse veya malını telef edip sonra İslâm ülkesine gelse, hakkında İslâm 
hükümleri tatbik edilemez, ancak manevi sorumluluğu gerektirir. İslâm 
ülkesinde bir kâfiri öldüren müslüman veya zimmiye kısas tatbik edilmez. 
Ancak öldürülen şahıs müste'men olursa diyet ödenmesi gerekir. İslâm 
ülkesinde bulunan iki müste'menden biri diğerini kasıtlı olarak öldürürse, 
katil de kısas edilir. Müste'menin, kul hakkı dışında işlediği suçlara ceza 
verilmez. İmam Ebu Yusuf'a göre sadece içki cezası tatbik edilebilir. İslâm 
ülkesinde zimmeti kabul eden müste'men hakkında zimmet ehli hükümleri 
uygulanır. 

Casusluk yaptığı ortaya çıkan müste'men, hakkında verilen devlet güvencesi 
(emanı) kaldırılmış olur ve çaprazlama uzuvları kesilerek (salbedilerek) 


öldürülür. 

İslâm ülkesinde vefat eden bir müste'menin yanındaki malları küfür 
ülkesinde veya İslâm ülkesindeki varisleri adına muhafaza edilir. Mirasçısı 
bulunmayan müste'menin malı (terekesi) devlet hazinesine kalır. 

slâm ülkesindeki müste'menlerin devletin idari makamlarında bulunmaları 
siyasi sakıncadan dolayı caiz değildir. Müste'menlere, zımmiler hakkında 
tatbik edilen hukuk uygulanır. Ancak İslâm hukukunun haklarında tanıdığı 
haklar müslümanların ve İslâm devletinin menfaatlerini zedeleyici nitelikte 
olursa bu hakları kısıtlanır. Buna bağlı olarak müslümanları zayıflatıp İslâm 
düşmanlarını güçlendireceği için müste'menlerin savaş malzemesi alıp 
ülkelerine götürmeleri fakihlerce caiz görülmemiştir. İslâm ülkesine ticaret 
için gelen müste'men tacirler devletin himayesi altındadırlar. Hz. Ömer 
devrinde kendilerinden onda bir (1/10) nisbetinde ticaret vergisi alınmasına 
karar verilmiştir. Yabancılar ülkesinde ticaret yapan müslümanlardan alınan 
vergi nisbetine göre alınması kararlaştırılan bu vergi Hanefiler tarafından 
benimsenmiştir. İmam Malik ve İmam Ahmed, her ne olursa olsun onda bir 
(1/10) nisbetini sabit kılmışlar; İmam Şafii ise ticaret vergisi alınması şart 
koşulmayan yabancıdan bu verginin alınmaması gereğinde ictihad etmiştir. 
Ancak genel manâda ağırlıklı görüş, İslâm devletinin ve müslümanların 
menfaatinin gerektirdiği şekilde vergi almak ve almamak devlet reisine 
aittir. Alınacaksa da bir yılda bir maldan bir defa vergi alınması yine Hz. 
Ömer'in ictihadı ile sabit olmuştur. 

İslâm ülkesine giren bir müste'men kâfirin şahsi hukuku koruma altındadır. 
İzinsiz giriş yaparsa esir muamelesine tabi tutulur. İslâm ülkesine gelen karı 
koca yabancıdan biri müslüman olursa yanlarındaki küçük çocuklarına da 
müslüman muamelesi yapılır; çocuk büluğ çağında ise müslüman sayılmaz. 
Ancak küfür ülkesine müste'men olarak gelen kâfir karıkocadan birinin 
müslüman olmasıyla yanındaki küçük çocuğun da müslüman olduğu kabul 
edilmez. Müslüman ülkede İslâm'ı seçen kâfir müste'menin köleşinin sahibi 
tarafından müslümanlara satılması lâzımdır. Çünkü müslüman, kâfire köle 
olamaz. Müste'men kendi ülkesine döneceği zaman şahsi eşyalarını da 
götürebilir. Ancak silah ve benzeri müslümanlara zarar veren eşyasını 
götüremez. İmam Şâfii'ye göre ise düşmanın kuvvetini artıracak elbise, 
yiyecek gibi her türlü eşyanın kendi malı da olsa küfür diyarına 
götürmesine müsaade edilmez. 

Küfür ülkesinde bulunan iki müslüman müste'menden biri diğerini kasıtlı 
olarak öldürürse, katil hakkında kendi malından diyet ödemesi gerekir; 


kısas edilmez. Hata ile öldürülmüş ise hem diyet ödemesi ve hem de 
keffaret vacip olur. Yine böyle bir müslüman müste'men, küfür ülkesinde 
esir bulunan bir müslüman veya müslüman olmuş o ülke halkından birini 
öldürürse kısas ve diyet lâzım değildir. Ancak öldürme hata yoluyla olursa 
keffaret gerekir. 


MUT'A NİKAHI NE DEMEKTİR. İSLAM DİNİNDE YERİ NEDİR? 


Mut'a nikahı, ücret mukabilinde belli bir süre için kadınla evlenmektir. 
Cahiliyette mübah olduğu gibi İslam'ın ilk günlerinde de mübahtı. Sonra 
nesh edilip yürürlükten kaldırırdı. Tirmizi şöyle diyor: "Mut'a nikahı 
İslam'ın ilk günlerinde idi. Adam bir şehre gittiğinde kimse ile 
tanışmadığından orada kalacağı süre kadar bir kadınla evlenebilir. O da 
eşyasına bakar, muhafaza eder, işini düzene kordu." Mut'a nikahının haram 
olduğuna dair ittifak vardır. Rafiziler ile Şiiler hariç bütün ulema haram 
olduğunu kabul ediyor. 

İbn Abbas, mut'a nikahının uzun zaman nesh edilmediğini söylüyordu. 
Bilahare mensuh olduğunu kabul ederek ilan etti. 

Bir gün İbn al-Zubeyr ile İbn Abbas arasında mut'a nikahı hususunda ihtilaf 
oldu. İbn Zübeyr, İbn Abbas ta'rizen: "Ne oldu bazı kimselerin gözü kör 
olduğu gibi basireti de kapandı. Mut'a nikahının helal olduğunu söylüyor" 
dedi. Çünkü İbn Abbas hayatının sonuna doğru gözlerini kaybetmişti. İbn 
Abbas, İbn Zübeyr'e cevaben: "Ne kadar kabasın! Müttakilerin önderi olan 
Allah'ın Resulü'nün mut'a nikahına cevaz verdiğini gördüm" dedi. Bundan 
anlaşılıyor ki İbn Abbas neshden habersizdi, nesh durumunu öğrenince 
görüşünden döndü. Sa'id bin Cübeyr'den şöyle rivayet edilmiştir: "İbn 
Abbas bir gün bir hutbe okudu dedi ki: Mut'a nikahı leş, kann ve domuz eti 
gibidir" (al-Fıkh ala'I-Mezahib al-arba'a). 


MÜTEVELLİ 


Vakfiyedeki şartlara ve şer'i hükümlere göre vakfın işlerini idâre etmek 
üzere tayin olunan kimse. 
Genel olarak İslâm hukukçuları mütevelliyi iki kısma ayırmışlardır. 
Birincisi, vâkıf(malı vakfeden kişin)jin kurmuş olduğu vakfın idaresini 
yürütmek üzere tayin ettiği kişidir. Vakfeden kişi, kimi mütevelli olarak 
tayin etmişse, fakihlerin ittifakına göre onun mütevelliliği kabul edilir. 
Diğeri ise, vâkıf tarafından mütevelli tayin edilmediği takdirde, kurulan o 
vakfın mütevellisi hâkim veya hâkim'in tayin ettiği kişidir (İbn Abidin, 
Reddü'l-Muhtar, IV, 421; Ömer Nasühi Bilmen, Hukuki İslâmiyye ve 
Istılahat-ı Fıkhiyye Kamusu, İstanbul 1976, V, 287). 
Mütevelli birden fazla olduğu zaman, mütevelli heyetini oluştururlar. 
Mütevelli'ye "kayyım" "mütekellim alel-vakf (vakf'ın idâresi hakkında söz 
sahibi)" ve "nâzır" da denmektedir. "Mütekellim ale'I-vakf" tabirinin 
"mütevelli"nin eş anlamlısı olduğunda ihtilâf yoktur. Diğerleri ise 
tartışılmıştır (İbn Abidin, IV, 458; Ahmet Akgündüz, İslâm Hukukunda ve 
Osmanlı tatbikatında Vakıf Müessesesi, Ankara 1988, s. 225). 
İslâm hukuk âlimleri, mütevelli olacak kişilerde bazı vasıfların bulunmasını 
şart koşmuşlardır. Bu vasıfları, özet halinde şöyle sıralamamız mümkündür: 
1- Âkil olması 
Bir kimsenin mütevelli olabilmesi için, âkil (mümeyyiz) olması gerekir. İyi 
ile kötüyü birbirinden ayırdedemeyen delilerin mütevelli olarak tayin 
edilmeleri caiz değildir. Başlangıçta âkil olduğu halde, sonradan akli 
dengesini kaybedenlerin mütevelliliğine son verilir (Muhammed Kadri 
Paşa, Kanunü'l-AdI ve'l-İnsaf li'-Kadâ Alâ Müşkilâti'l-Evkâf, Mısır 1932, 
md. 145). 
Bir de, hâkim tarafından tayin edilen mütevellilerin bulüğa ermiş olma şartı, 
bütün İslâm hukukçuları tarafından kabul edilmiştir. Vakfeden kişinin tayin 
ettiği mütevellinin baliğ olması ise, alimler arasında farklı yorumlanmıştır 
(İbn Abidin, IV, 380; Ahmed Akgündüz, Vakıf Müessesesi, 5. 239). 
2- Âdil ve emin (güvenilir) olması 
Bütün alimler mütevellide âdil ve emin olma vasfını şart koşmuşlardır. 
Ancak adalet ve güvenilirliğin ölçüsü hakkında değişik açıklamalarda 
bulunmuşlardır (Bahauddin Muhammed b. Bahadır ez-ZerkeŞi, el-Mansür 
fi'l-Kavaid, Kuveyt 1982, TI, 374 vd.; Muhammed Ebu Zehra, Muhadarât 


fi'l Vakf, Mısır 1971, s. 320 vd). 

3- Vakıf işlerini yürütebilecek iktidara sahip olması 

Mütevelli olacak kişide aranan şartlardan biri de, bu şahsın vakıf işlerini 
bizzat idâreye muktedir olmasıdır. Fıkıh kitaplarında buna "kifâyet" denir. 
İslâm hukukçuları, kifâyet şartında ittifak etmişlerdir (Muhammed b. 
Ahmed eş-Şirbini, Muğni'l-Muhtâc, Beyrut (t.y.) II, 292). 

4- Müslüman olması 

Hanefi mezhebi hukukçuları ve Osmanlı bilginleri, mütevelli tayininde 
müslüman olma şartını aramamışlar ve müslüman olmayanların da 
mütevelli olabileceklerini kabul etmişlerdir. 

Diğer bütün mezhep hukukçuları ise, mütevelli olarak tayin edilecek kişinin 
müslüman olmasını şart koşmuşlardır (İbni Abidin, IV, 380). 

Mütevellilerin vakıflarla ilgili çeşitli vazifeleri vardır. Herşeyden önce 
mütevelli, vekildir. Hanefilerden İmam Muhammed ve Hanbelilere göre 
mütevelli, vakıftan yararlananların vekilidir. Zira bunların yararlarını 
korumak için tayin edilmiştir. Hanefilerden Ebu Yusuf, Mâliki ve Şâfii 
hukukçular ile Osmanlı uygulamasına göre mütevelli, kendisini tayin eden 
şahsın yani vâkıfın veya hakimin vekilidir (Fetâvâyı Hindiyye, Il, 412; 
Burhaneddin İbrahim b. Musa et-Trablusi, el-İsâf fi Ahkâmi'l-Evkâf Mısır 
1292,5s.41 vd.) 

Bu şekilde önemli bir görevi üstlenmiş bulunan mütevelli, vakıfları tamir 
eder, korur, gerektiğinde vakıfların bir kısım akarlarını kiraya verir, kira 
paralarını toplar veya toplatır; vakıfların hukukunu korumak için icâbında 
dava açar, vakıfların gelirlerini şart koşulan yerlere dağıtır ve ulaştırır. 
Mütevelliler, kendi selâhiyetleri dahilinde bulunan işleri bizzat yapar veya 
yaptırırlar. Hâkimin reyine bırakılan hususları ise ona götürürler. Hâkim 
bunların ifâsı için, isterse mütevelliye salâhiyet verebilir (Ahmet Akgündüz, 
Vakıf Müessesesi, s. 250). 

"Külfet nimete ve nimet külfete göredir" (Mecelle, md. 88) kaidesi gereği, 
vakıf işlerinden yapılması mütad olanları yapmakla yükümlü olan 
mütevellilerin bu külfet karşılığında bazı nimetlere sahip olmaları gerekir. 
İşte bu nimetlerin başında, mütevelliye vakıf mallar üzerinde tanınan 
tasarruf yetkisi ile bu görevi karşılığında hak ettiği ücret gelmektedir. 
Mütevellinin ücretini, ya malını vakfeden vâkıf veya kadı (hâkim) tayin 
eder (Muhammed Ebu Zehrâ, Muhâderât fi'l-Vakf, Mısır 1971, s. 334). 
Vakıf mütevellilerini teftiş edecek ve muhasebesini yürütecek makam, 
genellikle hâkimlerdir. Bir vakfın mütevellisi mevcut iken, hâkim o vakfın 


tasarrufuna karışamayacaktır. Mütevelli, İslâm esasları dahilinde vakıf 
üzerindeki tasarrufunu kullanacaktır. Kendi ihmal ve kusuru sonucu 
olmaksızın telef ve zayi olan vakıf mallarından sorumlu tutulmaz. 
Beklenmeyen sebepler veya önüne geçilmesi mümkün olmayan hadiseler 
sonucu meydana gelen zarardan, mütevelli sorumlu değildir. Ancak vakıf 
hakkında hıyânet ve suistimalleri bazı emârelerle hissolunduğu takdirde, 
hakim derhal vakfa dair işlemlerini teftiş ve muhasebesini isteyebilir. 
Hainliğini veya suistimalini yakaladığı takdirde, mütevelli, vâkıfın kendisi 
bile olsa, hâkim onu mütevellilik görevinden alabilir. Mütevelli, kendi 
kusur ve ihmali sonucu meydana gelen zararları tazmin etmekle 
yükümlüdür. İhmal ve kusuru vakıf malların idâresinde olabildiği gibi, bu 
malların korunmasında da olabilir. Mütevellinin tazminle yükümlü olduğu 
diğer bir durum ise, vekil olarak yetkisi dışına çıkarak vâkıfın şartlarına 
aykırı olarak tasarruflarda bulunması ve yetkili olmadığı bazı işleri 
yürütmesidir. Şer'i bir cevâz olmadığı halde vâkıfın şartlarına aykırı hareket 
edip de bundan dolayı vakfa bir zarar gelirse, mütevelli meydana gelen 
zararı tazmin etmekle yükümlüdür (İbn Abidin, IV, 380 vd). 

Mütevelli, görevinden istifa edebilir. Gerektiğinde vâkfı veya hâkim onu, 
hıyânet, sefahat, ihmal ve benzeri durumlarından dolayı azledip görevinden 
alabilir (Ebü'l-Ulâ Mardin, Ahkâm-ı Evkâf 1339-1340 ders yılı takrirleri, 
İstanbul, s. 182 v.d.). 


MÜZÂBENE(KABALA SATMAK) 


Müdâfaa etmek; bir şey ölçüp tartmadan kabala satmak; ağacın 
üzerindeki miktarı belli olmayan meyveyi, miktarı belli kuru veya olgun 
meyve ile mübadele etmek, anlamında bir İslam hukuku terimi. Bu akit, 
taraflardan birisinin aldanma riski bulunduğu için hadisle yasaklanmış, 
ancak ticaret amacıyla olmaksızın sadece aile fertlerinin yemesine yönelik 
az miktardaki ariyye denilen mübadeleye izin verilmiştir. 

Sehl b. Hasme'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Rasülüllah (s.a.s.) taze 
hurmayı kuru hurma karşılığında satmayı yasaklamış ve "Bu ribâdır, bu 
müzâbenedir" buyurmuştur. Yalnız ariyyeye, yani iki ağaç hurmanın 
yemişini kuru hurma karşılığında satmaya ruhsat vermiştir. Onu bir hane 
halkı kuru hurma ile takdir ederek taze taze yerlerdi" (Müslim, Buyü', 67). 
Sa'd b. Ebi Vakkas'tan şöyle dediği rivâyet edilmiştir: "Rasülüllah'a kuru 
hurmanın yaş hurma karşılığında satın alınması sorulduğunda çevresinde 
bulunanlara, "Yaş hurma kuruyunca azalır mı?" diye sormuş, "evet" 
cevabını alınca da, böyle yapmayı yasaklamıştır" (Ebü Davüd Buyü', 18; 
Tirmizi, Buyü', 14; Nesai, Buyü', 36). 

Müzabene satışı da diğer satışlar gibi, tarafların ihtiyacından doğmuştur. 
Elinde kuru hurma veya üzümü olan bunu tazesiyle değiştirmek ister. 
Ancak ağaç üzerindeki yaş meyve ne ölçü, ne tartı ve ne de sayı 
bakımından tam olarak bilinemediği için, meyveler hasat edilince taraflar 
arasında çoğu zaman anlaşmazlık çıkar. Birisi satım akdini feshetmek, 
diğeri ise devam ettirmek ister. İki taraf da haklarını savunur. Nitekim bu 
konuda Hz. Peygamber'e sık sık şikâyet gelmesi üzerine müzâbene'yi 
yasaklamıştır. Ancak halkın ve özellikle yoksul ziraatçıların bu konudaki 
ihtiyaçları devam ediyordu. Bir süre sonra Medine'de yoksul müslümanlar 
Allah Rasülüne başvurarak; "Siz taze hurma ile kuru hurmayı mübadele 
etmeyi yasakladınız. Elimizde nakit para bulunmadığı için, ihtiyacımız olan 
kuru erzağı satın alamıyoruz" dediler. Bunun üzerine Hz. Peygamber 
(s.a.s.), sadece aile ihtiyaçlarını karşılamak üzere, belli bir ağacın hurmasını 
kuru hurma ile mübâdeleye (ariyye) izin verdi (Kamil Miras, Sahih-i Buhâri 
Muhtasarı Tecrid-i Sarih Tercemesi, Ankara 1984, VI, 482, 485). Diğer 
yandan ariyyenin bir tondan daha az (beş vesak) miktardaki meyvenin 
mübadelesini kapsadığı nakledilmiştir (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, el- 
Matbaatü'l-Osmaniyye el-Mısriyye, V, 200; ez-Zeylal, Nasbu'r-Râye, Mısır, 


IV,13). 

Müzâbene satışı Hanefilere göre fasittir. Ağaçtaki, kuruyunca azalacak olan 
meyvenin miktarını tam olarak tahmin etmek mümkün olmadığından, 
bunda taraflar için aldatma söz konusudur. İslâm hukukunda prensip olarak 
riskli satışlar yasaklanmıştır (İbn Mâce, Ticârât, 23. H. 2194, 2195). Ancak, 
fasit akitte mal teslim edilmiş olursa artık akit kesinleşir. 


MUZARAAJZİRAAT ORTAKLIĞI) 


Ziraat Ortakçılığı. 
Ziraat yapmak, toprağı ekip biçme ve çiftçiliğin gerektirdiği diğer işlemleri 
yapma anlamına gelir. Ziraat ortakçılığı ise, iki ve daha çok kişinin, tarım 
alanında ortaklaşa iş yapması demektir. Bir terim olarak şöyle tarif 
edilebilir: Bir taraftan arazi, diğer taraftan çalışma, emek konulmak 
suretiyle çıkacak ürünün belirli nisbet dahilinde paylaşılması şartı ile 
yapılan bir ortaklık anlaşmasıdır (Mecelle, madde,1431) bu ortaklığa 
"müzdrea veya muhabere" denir. Meyve ağaçları üzerinde yapılan 
ortakçılığa ise "müsâkât" adı verilir. 
İslâm hukukçularının çoğunluğu ziraat ortakçılığını meşru sayarlar. Hz. 
Peygamber (s.a.s), Hayber fethedildiği zaman, o yörede oturan Yahudileri 
topraklarında bırakmış ve onlarla, çıkacak ürünün yarısı karşılığında 
müzâraa ve müsakat akdi yapmıştır. Abdullah b. Ömer (R.anhümâ)dan 
şöyle dediği rivayet edilmiştir: 
Hz. Peygamber (s.a.s), "Hayber topraklarından elde edilecek meyve veya 
ekin ürünlerinin yarısı Hayber halkına ait olmak üzere anlaşma yaptı. 
Rasülüllah (s.a.s) bu ürünlerden seksen ölçeği (1 ölçek 200 kg.) hurma, 
yirmi ölçeği arpa olmak üzere toplam yüz ölçeği hanımlarına veriyordu" 
(Buhâri, Hars, Müzâraa). 
Ebü Hanife, Hayber Yahudilerinden alınan bu ürünlerin, gayri 
müslimlerden alınan bir haraç vergisi niteliğinde olduğunu söyler. 
Diğer yandan sahabenin en önde gelenleri topraklarını ziraat ortakçılığı 
yoluyla işletmiş ve onlara karşı çıkan bulunmadığı için bu konuda icma 
meydana gelmiştir. 
Kays b. Müslim, Ebü Cafer'den şöyle dediğini nakletmiştir: "Ehl-i beytten 
Medine'ye hicret eden hiç bir kimse yoktur ki, ürünün üçte biri veya dörtte 
biri toprak sahibine ait olmak üzere ziraat ortakçılığı yapmış olmasın" 
(Buhâri, müzâraa) Ashâb-ı kirâmdan Hz. Ömer, Osman, İbn Mes'ud ve Sa'd 
b. Ebi Vakkas gibi zatlar, topraklarının üçte bir veya dörtte bir nisbetinde 
ürün karşılığında ortaklığa vermişlerdir (Ali Şafak, İslâm Arazi Hukuku ve 
Tatbikatı, İstanbul 1977, s. 301, 302). 
İmam Ebü Yusuf ziraat ortakçılığını "müdârebe" ortaklığına kıyas eder. 
Müdârebe, bir kimsenin ticâret yapabilecek birisine sermaye olarak nakit 
para veya ticaret eşyası vererek kâra ikide bir veya üçte bir nisbetinde ortak 


olmasıdır. Bu çeşit ortaklıklar Kitap ve Sünnetle câiz görülmüştür. Bu 
duruma göre bir arazi hakkında yapılacak ziraat ortakçılığı da müdârebe 
akdine benzemektedir. Bu konuda ekin arazisi ile ağaçlı ve bahçeli topraklar 
arasında bir fark yoktur. 

Toprağın nakit para karşılığında kiralanması da câizdir. Ancak bu çeşit 
kiralama Hz. Peygamber devrinde nakit para darlığı nedeniyle yaygın 
değildi. Hatta Allâh'ın Elçisi, ihtiyaç fazlası toprağı mü'min kardeşine, ekip 
biçmek üzere meccânen vermesini tavsiye etmiştir. 

Ziraat ortakçılığının rüknü, icab ve kabul olup aşağıdaki hususları 
kapsaması gerekir. 

1) Ortakçının işini bizzat yapması veya adamlarına yaptırması, 

2) Üzerinde ortakçılık sözleşmesi yapılan toprak, 

3) Ziraat işinde kullanılacak tarım âletleri, 

4) Toprağa ekilecek tohum. 


MÜZÂYEDE(BAŞKASINA KARŞI BİR ŞEYİN FİATINI ARTIRMA) 


Arttırma, başkasına karşı bir şeyin fiatını arttırma "Fâele" babından 
"zâyede" fiilinin masdarıdır. 
Müzâyede bir satış akdi olup iki çeşittir. Biri Hz. Peygamber (s.a.s.) 
tarafından benimsenmiş ve bizzat uygulanmış diğeri ise yasaklanmıştır. 
Enes b. Malik'ten rivayet edildiğine göre, Ensârdan biri Hz. 
Muhammed(s.a.s.)e gelip dilenmiş, O'ndan bir şeyler istemiş, Hz. 
Peygamber (s.a.s.); "Evinde hiç birşey yok mu?" diye sorunca, adam, bir çul 
ile bir kap olduğunu söylemiş. Hz. Peygamber (s.a.s.)'in emri üzerine adam 
onları getirmiş. Rasülüllah (s.a.s.), çul ile kabı eline alarak; "Kim bunları 
satın alacak?" dedikten sonra, ashaptan biri: "Ben onları bir dirheme 
alacağım" demiş. Peygamber (s.a.s.) iki üç defâ; "Kim arttıracak? Artıran 
yok mu?"dedikten sonra bir başka sahabi iki dirhem vereceğini söylemiş. 
Hz. Peygamber (s.a.s.) malı ona satıp, parayı Ensâriye vermiş ve bu paranın 
bir kısmı ile evine yiyecek almasını, diğer kısmı ile bir balta alıp 
getirmesini emretmiştir. Adam baltayı alıp getirdikten sonra Hz. Peygamber 
(s.a.s.) kendi eliyle baltaya bir sap takmış ve adama onunla odun kesip 
pazarda satmasını söylemiş; bu şekilde rızkını kazanmasının dilenmekten 
daha hayırlı olduğunu buyurmuştur (Ebu Davud, Zekât, 26). 
Bu hadiste görüldüğü şekilde Hz. Muhammed (s.a.s.) müzâyede (açık 
artırma) yolu ile alış veriş akdini benimsemiş ve kendisi bunu tatbik 
etmiştir. 
İslâm âlimlerinin çoğunun görüşüne göre, müzâyedeli satışlarda fiyat süren 
yani arttırma yapan kişi verdiği sözüne bağlıdır; teklif ettiği fiyattan 
dönemez. Mal sahibi ise muhayyerdir. İsterse satar, istemezse satmaz. 
Ancak satıcı veya onun yerine malı pazarlayan kişi "sattım" dediği zaman 
açık artırması yapılan mal son teklif edilen fiyat üzerinden son arttırmayı 
yapan kişiye satılır. Bu mal daha az ücret teklif edene satılabilir diyen 
alimler olmuşsa da, tercih edilen görüşe göre ihâleyi, daha az verene 
devretmek mümkün değildir. En fazla ücreti kim vermişse veya ihâlede 
satıcı en son hangi ücret teklifi için malı "sattım" demişse, ihâle ona yapılır. 
Makbul olan bu görüşe göre ikinci teklif birinci teklifi iskât eder. Bağlayıcı 
olan teklif, en son yapılan tekliftir (Ebu Abdillâh el-Hattâb, Mevâhibu'l- 
Celil Şerhu Seyyidi Halil, Mısır 1308, IV, 237). 
Bu çeşit müzayedede açık arttırmaya katılan müşterilerden birinin, diğerini 


herhangi bir şekilde ikna edip müzayededen çekilmelerini veya belli bir 
fiyattan arttırmamalarını sağlayarak malı istediği fiyata alması câiz değildir. 
Mal sahibi bunun farkına vardığı zaman dilerse bu alış veriş akdini kabul 
eder; dilerse akdi bozar, malını geri alır. E&er mal elden çıkarılmışsa, mal 
sahibi onun gerçek değeri üzerinden ücretini alır (Abdullah el-Hırşi, Şerhu 
Muhtasari Seyyidi Halil, Mısır 1316, V, 83). 

Hz. Peygamber(s.a.s.)'in benimsemediği ve İslâm dininin yasakladığı 
müzayede ise iki kişinin arasında yapılan akdi bozmak için yeni bir fiyat 
teklif etmek, başkasının satın alıp henüz teslim almadığı malı daha cazip bir 
fiyatla almaya kalkışmaktır. Bu, iki kişinin pazarlığı sırasında müşterinin, 
satıcının istediği fiyata razı olmasından sonra başka bir müşterinin gelip 
birincinin yaptığı pazarlığa müdahale etmesi, aynı fiyata veya fazlasına 
malı satın alması şeklinde olmaktadır. Bu türlü muameleler, İslam'da hoş 
karşılanmamış, mekruh kabul edilmiştir. Nitekim Hz. Muhammed (s.a.s.) 
bu hususta şöyle buyurmuştur: 

"Bir kimse din kardeşinin pazarlığı üzerine pazarlık ve evlenme teklifi 
üzerine teklif yapmasın" (el-Buhâri, Büyü' 58, Nikâh, 45; Ebu Davüd, 
Nikâh, 17). 

Bu hususla ilgili diğer bir hadis de şöyledir: 

"Bir müslüman, diğer müslüman kardeşinin alış verişine müdahale etmesin" 
(Müslim, Büyü", 9). 

Bu Hadislerde yasaklanan müzâyede, fiyatı arttırarak veya başka herhangi 
bir yolla satılmakta olan malı ele geçirmeyi ifâde ettiği gibi; pazarlığa 
müdahale ederek, müşteriye başka mal gösterip ona satmayı da 
kapsamaktadır. Bu türü muameleler de, aynı şekilde dinimizce 
yasaklanmıştır. 

Bir de İbn Ömer'den rivâyet edildiğine göre, Hz. Muhammed (s.a.s.), 
"neceş* "i de nehyetmiştir (el-Buhâri, Büyü, 60; İbn Mace, Ticâret, 14; el- 
Muvatta", Büyü, 97). 

İslâm hukukunda mal sahibinin birisi ile anlasarak malın fiyatını 
yükseltmek maksadiyle onun fiyatı arttırmasını sağlamasına "neceş" veya 
"münaceşe" denir. Bu durumda, mal sahibi ile anlasarak açık arttırmaya 
giren kişi satın alma niyetini taşımamakta; pazarlığı kızıştırmak, fiyatı 
artırmak ve müşterileri kandırmak için müzayede'ye (açık arttırmaya) 
katılmaktadır. Bu türlü hareketler de, İslâm'ın yasakladığı hususlardır. Bu 
gibi akitlerin câiz olup olmadığı hususunda âlimlerin farklı ictihadları 
vardır. Cumhurun (fakihlerin çoğunluğunun) görüşüne göre bu akit câizdir. 


Ancak işe hile karıştırıldığı için satıcı ve alma niyeti olmadığı halde artıran 
kişi günahkâr olur (İbnü'-Humam, Fethu'l-Kadir, V,.239; Halid İbn Rüşd, 
Bidâyetü'l-Müctehid Nihâyetü'l-Muktesid, II, 136; el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sanayi', V, 232; Mansür Ali Nâsıf, et-Tac el-Camiu'I- Usul, II, 207). 

İslâm dininin benimsemeyip reddettiği müzâyede türü hile ve aldatma ile 
yapılanıdır. Rasulullah (s.a.s), "Hile yapan cehennemliktir. Bizim 
sünnetimize muhâlefet edip yanlış hareket edenin ameli batıldır" (Buhâri, 
Büyü", 60) buyurarak, müzâyede ve benzeri durumlarda hile yapıp haktan 
ayrılanları tenkit etmiştir. 

Diğer bir hadiste de "Bizi aldatan, bizden değildir" (Müslim, İmân, 146; et- 
Tirmizi, Büyü', 72; Ebu Davud, Büyü", 50; İbn Mace, Ticâret, 36) buyurmuş 
ve her türlü aldatmayı reddetmiştir. 

Diğer çeşitli muamelelerde olduğu gibi, burada söz konusu olan bazı 
müzâyedelerin yasaklanması, kişilerin hak ve hukukunu korumaya 
yöneliktir. İslâm dini, hiç bir tarafın zarara girmesine rıza göstermez. Onun 
için, Rasulullah alıcı veya satıcının mağduriyetine sebep olabilecek her 
türlü muameleyi hoş karşılamamış ve yasaklamıştır. 


MÜZİK DİNLEMEK VE TELEVİZYON SEYRETMEK HAKKINDA 
BİLGİ VERİR MİSİNİZ? 


Müzik konusu Islâm âlimlerini çok meşgul eden bir konudur. Çünkü bu 
mesele bir çırpıda cevap verilecek bir mesele değildir. Zamana, zemine, 
dinleyene ve dinletene göre değişebilen esnek bir meseledir. Bu yüzden 
Gazali bu meseleyi bütün bu itibarları hesaba katarak "Ihyâ"sında uzun 
uzadıya anlatmıştır. Birkaç cümle ile özetlemek istersek şunları 
söyleyebiliriz: Müzik bütünüyle haram olmadığı gibi, bütünüyle de helâl 
değildir. Fıtrat da bütünüyle haram olmamasını gerektirir. Tabiatta 
kendiliğinden var olan ahenkli şırıltılar, kuş sesleri ve yanık Kur'ân 
okuyuşlarının haram olduğunu kimse söylememiştir. e Düğünlerde, 
bayramlarda işin içine biraz eğlence de karışsa, def gibi aletlerle çalıp 
söylemek ve eğlenmek genellikle helâl görülmüştür. Yabancı kadının türkü 
söylemesini erkeğin dinlemesi genellikle haram görülmüş ve kadının sesi 
avret olmasa bile, nameli türkü ve şarkısı kalplerde fitnenin uyanmasına 
sebep olur denmiştir. 

Kadının kadından, erkeğin erkekten müzik dinlemesine gelince; haram 
şeylerin tasvir edildiği türkü ve şarkılar, ittifakla haram görülmüş, bunun 
dışındakiler ayrıma tabi tutularak, dinleyende kötü duygular uyandıranı 
haram, iyi duygular uyandıran mübahtır denmiştir. Harplerde cesaret 
vermek için, ruh hastalarını tedavi etmek için müzik bazı çeşitleriyle helâl 
sayılmış ve kişinin tek başına iken yalnızlığını gidermek için birşeyler 
terennüm etmesi mübahtır denmiştir. Günümüzde müziğin ideolojik silah 
olarak kullanılma özelliği hesaba katıldığında müslümanlar tarafından da 
silah olarak kullanılabileceği söylenebilir. Bazı tarikat mensuplarının def vs. 
ile semâ ve raks yapmalarını, Imam Rabbani'nin de içinde bulunduğu birçok 
Islâm âlimi ağır bir dille tenkit etmiş ve bunun kötü bir bid'at olduğunu 
söylemişlerdir. 

Ancak müzigi, herşeye rağmen yerenlerin savunanlardan çok olduğu, 
yerilirken haram yani günah olduğunun söylenmesi, savunulurken ise ancak 
mübah olduğunun söylenmesi, yani, sevap olduğunun söylenmemesi de 
hesaba katılmalıdır. Televizyona gelince; kastedilen müzik ise onun için 
söylenecek şeyler de aynıdır. Ne var ki, bir kıyaslama yapılırsa canlının 
cansızdan daha etkili olduğu ve mahzurunun bir derece daha fazla olacağı 
da açıktır. Yani direkt olarak görülmesi haram olmayan şeylerin ve 


manzaraların, ekrandan görülmesi de öncelikle harâm değildir. Elbette 
haram olanınki de, az önce söylediğimiz bir derece farkını hesaba katarak 
haramdır. Televizyonun esas sakıncalı yani, şu anda müslümanlar aleyhine 
bir beyin yıkama ve ahlâkı tahrip aracı olarak kullanılması ve çok hayırlı 
işlere sarfedilecek zamanların boşa geçmesini sağlamasıdır. Gerçi bu son 
etkisi, kötü işler yapacak olan insanlar hesaba katıldığında faydalı bir 
sonuçtur ama, tersi için de kötü bir sonuçtur. Ayrıca televizyon aile ve fert 
bazında da laik, yani hiçbir hareketini dine göre ayarlamayan bazı 
standartlarını ölçü alıp, devamlı onların hayatını "normal" olarak empoze 
ettiği için, asıl zararı şu anda Islâmi inanç ve âile düzenini yıkma işlevi 
görmesidir. Bu, izleyenleri farkında olmadan damla damla yuttukları 
öldürücü bir zehirdir. (Geniş bilgi için bk. Ibn Âbidin; Fetâvâ N/298-99; 
Dürrü'I-Münteka N/553; Nemenkâni N/214 vd.) 








AKMAK - NAMAZ BİLE BİLE KAZAYA 











NAFAKA 


İnfak edilen şey, azık, yiyecek, ev reisinin sağlamak zorunda olduğu 
yiyecek, giyecek, mesken ve benzeri şeyler. "Nafaka" kökünden infâk; hayır 
yolunda mal sarfetmek demektir. Nafakanın çoğulu "nafakât"tır. Bir terim 
olarak yiyecek, giyecek ve meskenden kişiye yetecek miktarı ifade eder. 
Nafaka genel olarak ikiye ayrılır: 1. Kişinin kendisine gerekli olan nafaka. 
Bu, başkasına vereceği nafakadan önde gelir. Çünkü Hz. Peygamber; "Önce 
kendi nefsine, sonra nafakası sana gerekli olan kimselere tasadduk et" 
buyurmuştur (Müslim, Zekât, 95, 97, 106; Ebü Dâvud, Zekât, 39, 40; 
Ahmed b. Hanbel, II, 94). 

2. Kişinin başkalarına vermesi gereken nafaka. Bu çeşit nafakanın üç sebebi 
vardır. Evlilik, hısımlık ve mülkiyet bağı. 

Islâm'da aile reisi olarak kadının ve çocukların geçimini sağlamak görevi 
erkeğe verilmiştir. Ayrıca, anne, baba, kardeşler ve diğer hısımlar bakıma 
muhtaç duruma düşünce, "geçimi sağlama yükümlülüğü" onları da 
kapsamına alır. Hattâ Islâm'da mâlik veya zilyed olunan hayvanların bile 
yedirilip içirilmesi görevi aile reisinindir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, IV, 
40). Hayvanın açlık veya susuzluk nedeniyle ölümüne sebep olmak 
sorumluluğu gerektirir. Nitekim Allah'ın Rasülü bir kedinin ölümüne sebep 
olan bir kadın için şöyle buyurmuştur: "Açlıktan ölünceye kadar hapsettiği 
bir kedi için bir kadın azap olundu. Ona kendisi yedirmediği gibi, toprak 
haşaratın yiyebilmesi için serbest de bırakmadı" (Buhâri, Enbiyâ, 54; Şirb, 
9; Müslim, Selâm, 151, 152; Birr, 133, 134; Küsüf, 9; Nesâi, Küsüf, 14, 20; 
Ahmed b. Hanbel, II, 159, 188, 286, 424). 

Hayvana gücünün yetmeyeceği yükün taşıtılması haramdır. Köleye de böyle 
yük yükletilemez. Mâlik, hayvana infaktan kaçınırsa, çoğunluğa göre 
kazâen ve diyâneten buna zorlanır. Hanefilere göre ise buna kaza yoluyla 
zorlanamaz (el-Kâsâni, â.g.e., IV, 40; eş-Şirâzi, el-Muhezzeb, 11,168 vd.; ez- 
Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, VII, 763, 764). 
Insanlardan nafaka hakkı sahipleri sırasıyla şöyledir: 


NÂFİLE 


Bağış, hibe, ganimet malı, zorunlu olmaksızın yapılan iş. Farz veya 
vacib namazlar dışında kalan ve Resülullah (s.a.s)'ın kıldığına dair rivayet 
bulunan namazlar demektir. Bunlar da sünnet olan nâfileler ve mendup olan 
nafileler olmak üzere ikiye ayrılır. Sünnet olan nâfile, Allah elçisinin 
yapmağa devam ettiği ve ancak nâdir olarak yapmadığı kuvvetli işlerdir. 
Kimi zaman bu işleri yapmamasının sebebi insanlara farz olmadığını 
göstermektir. Mendup olan nâfile ise, Hz. Peygamber'in bazan yapıp, bazan 
yapmadığı, kuvvetli olmayan sünnetlerdir. Menduba müstehap da denir. 
Fıkıh usülünde nâfile, sünnet, tatavvu, müstehap ve ihsan terimleri 
"mendup"la eş anlamda kullanılır. Nâfile ibadetleri aşağıdaki şekilde tasnif 
etmek mümkündür: 

Müekked olan sünnetler; 

Beş vakit namaza ve cuma namazına bağlı olarak kılınan namazların bir 
bölümü müekked sünnettir. Bir hadiste bu nitelikteki sünnetler şöyle 
belirlenmiştir: "Her kim bir gün ve gecede, farz namazlar dışında on iki 
rekat namaz kılarsa, Allah Teâlâ ona cennette bir ev bina edecektir. Bunlar 
şu namazlardır: Sabah namazından önce iki rekat, öğleden önce dört rekat, 
öğleden sonra iki rekat, akşamdan sonra iki rekat ve yatsıdan sonra iki 
rekat" (Tirmizi; Salât, 189; Nesâi, Kıyâmül-Leyl, 66; Ibn Mâce, Ikâme, 
100). 

Namazlara bağlı olan müekked sünnetleri şu şekilde sıralayabiliriz: 

1. Sabah namazının farzından önce kılınan iki rekatlık sünnet: Bu namaz en 
kuvvetli bir sünnettir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Sizi atlar 
kovalasa da sabah namazının iki rekat sünnetini terketmeyin" (Ahmed b. 
Hanbel, TI, 405). "Sabah namazının iki rekatısünneti dünyadan ve dünyada 
bulunan herşeyden daha hayırlıdır" (Müslim, MiŞâfirin, 96, 97; Tirmizi, 
Salât, 190). Hz. Âişe şöyle demiştir: "Hz. Peygamber, sabah namazının iki 
rekatıgibi başka hiç bir nâfile namaza devam etmemiştir" (Buhâri, 
Teheccüd, 27; Müslim, MiŞdfirin, 94; Ebü Dâvüd, Tatavvu', 2; Ahmed b. 
Hanbel, VI, 43, 54, 170). 

Başka bir sünnet kaza edilmezken, yukarıdaki hadisler sebebiyle, sabah 
namazını kılamayan kişi aynı gün zevalden önce onu kaza ederken 
sünnetini de birlikte kılar. Diğer yandan ikinci rekatta bile imama 
yetişebileceğini anlayan kimse önce sünneti kılar, daha sonra imama uyar. 


2. Öğle veya cuma namazından önce kılınan dört rekat namaz. Hz. Âişe 
şöyle demiştir: "Resülullah (s.a.s) öğleden önce dört, sabah namazından 
önce de iki rekat namaz kılmayı terketmezdi" (Nesâi, Kıyâmü'l-Leyl, 56). 

3. Öğle namazından sonraki iki rekât namaz. Bu iki rekat, müekked sünnet 
olup, bunun dörde tamamlanması ise menduptur. Cuma namazından sonra 
tek selâmla kılınan dört rekat nâfile namaz da müekked sünnetlerdendir. 
Hadiste şöyle buyurulur: 

"Hz. Peygamber cuma namazından önce dört, cuma namazından sonra dört 
rekat namaz kılar, rekatlar arasını selâm ile ayırmazdı" (Zeylai, Nasbur- 
Râve, Il, 206). 

4. Akşam namazından sonra iki rekât. Bu da Allah elçisinin devam ettiği 
sünnetlerdendir. 

5. Yatsı namazından sonra iki rekat. Bunun delili; Gün ve gecede on iki 
rekat nâfile namaza devam eden için Allah Teâlâ'nın cennette bir köşk bina 
edeceğini bildiren hadistir (Tirmizi, Salât, 189; Nesâi, Kıyâmül-Leyl, 66; 
Ibn Mâce, Ikâme, 100). 

6. Terâvih namazı: Bu namaz erkek ve kadın için müekked sünnettir. Çünkü 
teravih namazına hem Hz. Peygamber, hem de ondan sonra raşid halifeler 
ve ashab-ı kirâm devam etmişlerdir. Terâvih namazını cemaatle kılmak 
sünnettir. Çünkü Resülullah (s.a.s), Ramazanın üçüncü, beşinci, yedinci ve 
yirminci gecelerinde bu namazı mescitte cemaatle kılmıştır. Sonra 
müminlere farz olur endişesiyle mescide çıkıp kıldırmamıştır (Zeylai, a.g.e., 
II, 152; eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, II, 50 vd.; ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi 
ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, TI, 43). 

Terâvih namazı Ramazan ayına mahsus olup, yatsı namazından sonra ve 
vitirden önce kılınır. Bu namazın gece yarısından veya gecenin üçte 
birinden sonraya bırakılması müstehaptır. Terâvih namazı tek başına 
kılınabilir, fakat cemaatle kılınması daha faziletlidir. 

Hanefilere göre, terâvih namazının rekat sayısı yirmi olup bu sayı Hz. 
Ömer'in uygulamasına dayanır. Çünkü Hz. Ömer halifeliğinin sonuna doğru 
bu namazı Mescid-i Nebevi'de Devlet başkanı olarak yirmi rekat 
kıldırmıştır. Bu miktara sahabeden karşı çıkan olmamıştır. Hz. Peygamber 
şöyle buyurmuştur: "Benden sonra, benim sünnetimden ve raşid 
halifelerimin yolundan ayrılmayın" (Ebü Dâvüd, Sünnet, 5; Tirmizi, Ilim, 
16; Ibn Mâce, Mukaddime, 6; Dârimi, Mukaddime, 16). Ebü Hanife'ye, Hz. 
Ömer'in yaptığı uygulama sorulunca şöyle demiştir: 

"Teravih kuvvetli bir sünnettir. Hz. Ömer onu kendiliğinden çıkarmış 


değildir. O, bu konuda yeni bir şey de icad etmedi. O, bunu ancak kendi 
bildiği bir delile dayanarak yapmıştır. Resulullah (s.a.s)'den bir ahid olarak 
yapmıştır" (ez-Zühayli, a.g.e., II, 44). 

Bazı hadis bilginleri ise Allah el-çisinin Ramazanda terâvihi sekiz rekat 
olarak kıldığını tesbit etmişlerdir. Bunun delili, Buhâri'nin ve başkalarının 
Hz. Âişe'den naklettikleri şu hadistir: 

"Hz. Peygamber ne Ramazanda ve ne de Ramazan dışında on bir rekattan 
fazla nâfile namaz kılmamıştır" (Buhâri, Teheccüd, 16; Terâvih, 1; Müslim, 
MiŞâfirin, 125; Tirmizi, Mevâkit, 208). Yine Ibn Hibbân, Sahih'inde Câbir 
(r.a)'den şu hadisi rivayet etmiştir: "Hz. Peygamber kendilerine sekizrekat 
namaz kıldırdıktan sonra vitir namazını kıldırmıştır" (eş-Şevkâni, a.g.e., III, 
53). Bu duruma göre, terâvih namazının sekizrekatının müekked sünnet 
olduğunda şüphe yoktur. Ibnül-Hümâm gibi bazı bilginler ise sekizrekattan 
fazlasının müstehap olduğunu söylemişlerdir. Bu durum yatsı namazının 
farzından sonra dört rekat nâfile namaz kılmaya benzer ki, bunun da ilk 
rekatımüekked sünnet, iki rekatıda müstehap olur (Ibnül-Hümâm, Fethul- 
Kadir, Mısır 1316/1898, 1, 333, 334). 

Gayrı Müekked Sünnetler: 

Hz. Peygamber'in kesintisiz devam etmediği ve bazan terkettiği sünnetler 
olup bunlara mendup da denir. Bu namazlar şunlardır: 

1. Ikindi namazından önce tek selamla kılınan dört rekat namaz. Resulullah 
(s.a.s) bu namaz hakkında şöyle buyurmuştur: "Ikindi namazından önce 
dört rekat namaz kılan kimseye Allah rahmet etsin" (Tirmizi, Salât, 301). 

2. Yatsı: namazından önce kılınan dört rekat namaz. Hz. Âişe (r.anha)'den 
şöyle dediği nakledilmiştir: 

"Hz. Peygamber, yatsıdan önce dört rekat namaz kılardı" (Zeylai, a.g.e, Il, 
145 vd.; eş-Şevkâni, a.g.e., III, 18). 

3. Evvabin namazı: Evvâbin, evvâb kelimesinin çoğulu olup, Allah Teâlâ'ya 
çokça yönelen kişi anlamına gelir. Iki ilâ altı rekata kadar kılınabilir. Bir, iki 
veya üç selâmla kılmak mümkündür. Hz. Peygamber, akşam namazından 
sonra altı rekat namaz kılınan evvâbinden sayılacağını bildirmiş ve 
arkasından şu ayeti okumuştur: "Eğer siz iyi olursanız, şunu iyi bilin ki 
Allah kötülükten yüz çevirerek tevbeye yönelenleri (evvâbin) son derece 
bağışlayıcıdır" (el-Isrâ,17/25; Ibn Kesir, Tefsir; Istanbul 1985, V, 64, 65; eş- 
Şürünbülâli, Merâkıl-Felâh, Istanbul 1984, s. 74). 

Bunlar farz namazlara tabi olan nafile namazlardır. 

Bağımsız Nâfile (Mendup) Namazlar: 


Beş vakitteki farz namazların sünnetlerinden başka bir takım nâfile 
namazlar daha vardır ki bunlar, müstehap, mendup veya tatavvu' adı verilen 
nâfilelerdir: 

1. Kuşluk namazı 

En az iki rekat olup, sağlam görüşe göre, dört veya sekize kadar kılınabilir. 
Mendup bir namazdır. Vakti, güneşin bir mızrak boyu yükselmesi ile 
başlayıp, zeval vaktine yirmi dakika veya yarım saat kalıncaya kadar devam 
eder. Hz. Âişe'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Resulullah (s.a.s) kuşluk 
namazını ikiser ikiser, dört rekat olarak kılar, birinci selâmdan sonra dünya 
sözleri konuşmazdı" (es-San'âni, Sübülü's-Selâm, Kahire 1950, II, 16). 
Müslim'in rivayeti ise şöyledir: "Hz. Peygamber kuşluk namazını dört rekat 
olarak ve Allah'ın dilediği kadar ilâvede bulunarak kılardı". 

2. Teheccüd namazı 

Yatsı namazından sonra daha uyumadan veya kısa bir uykudan sonra kalkıp 
kılınacak nâfile namaza "gece namazı (salatül-leyl)" denir. Bir süre 
uyuduktan sonra, gecenin yarısından imsak vaktine kadar kalkılıp kılınırsa 
"teheccüd" adını alır. Teheccüd namazı iki rekattan sekizrekata kadardır. 
Her iki rekatta bir selam verilmesi daha faziletlidir. 

Teheccüd namazı Hz. Peygamber'e farzdır. Kur'an-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: "Ey Muhammed! Gecenin bir bölümünde uyanıp, sırf sana 
mahsus fazla bir ibadet olmak üzere, Kur'an'la gece namazı kıl. Rabbinin 
seni Makam-ı Mahmuda erdireceğini umabilirsin" (el-Isrâ,17/79). Bu 
namaz diğer müslümanlara sünnet veya müstehap derecesindedir. 

Teheccüd namazına diğer müminleri de teşvik eden ayet (bk. el- 
Müzzemmil, 73/20; es-Secde, 32/16; el-Furkân, 25/63, 64; ez-Zâriyat, 
51/17, 18; Âli Imrân, 3/16, 17) ve hadisler vardır. Abdullah b. Ömer 
(r.a)'nın kendisini rüyada cehennemde görmesi ve bir meleğin yaklaşarak 
"korkma" demesini Resulullah (s.a.s)'a anlatması üzerine, Allah elçisi şöyle 
buyurmuştur:" Abdullah ne iyi adamdır. Fakat kalkıp gece namazı kılmayı 
âdet edinseydi ne iyi olurdu ". Abdullah b. Ömer, bundan sonra gece 
uykusunu azaltmıştır. Buradan teheccüd namazına devam eden her ferdin 
iyi olarak anılmaya lâyık olduğu anlaşılır (ez-Zebidi, Sahih-ı Buhâri 
Muhtaşarı Tecrid-i Sarıh Tercemesi, Ankara 1982, IV, 29, 30, H. No: 576). 
Başka bir hadiste şöyle buyurulur: 

"Gece namazına devam edin. Çünkü gece namazı kılmak sizden önceki 
salih kulların âdetidir. Rabbinize karşı bir taattır, kötülükleri örtücü ve 
günah işlemekten alıkoyucudur" (Tirmizi, Deavât, 101). 


3. Abdest namazı 

Abdestten veya gusül abdestinden sonra vakit elverişli ise, yaşlık kuruyacak 
kadar bir süre geçmeden iki rekat namaz kılınması menduptur. Hadiste 
şöyle buyurulmuştur:" Her kim abdest alır, abdesti güzel yapar, sonra kalkıp 
iki rekat namaz kılarsa ve bu iki rekata kalbiyle yönelirse, o kimseye cennet 
vacib olur" (Buhâri, Vüdü, 24; Müslim, Tahâre, 5, 6,17; Ebü Dâvüd, 
Tahare, 65). 

4. Tahiyyetül-Mescid namazı Tahiyye, selâm vermek demektir. Tahiyyetül- 
Mescid de; mescide selâm vermek anlamına gelir. Mescide ilk giren 
kimsenin, Mescidin Rabbine selâm vermek ve O'nu yüceltmek amacıyla iki 
rekat namaz kılması menduptur. Bir günde, ta'lim, teallüm vb. sebeplerle bir 
kaç kere mescide girmek zorunda olan kimselerin bu namazı ilk girişte bir 
kere kılması yeterlidir. 

Hadiste şöyle buyurulur: "Sizden her kim mescide girerse iki rekat namaz 
kılmadan oturmasın" (Buhâri, Salât, 60, Teheccüd, 35; Müslim, MiŞâtfirin, 
69, 70; Tirmizi, Salât, 118). 

Bir mescide girip meşguliyetinden veya vaktin darlığından ya da 
kerahetinden ötürü tahiyyetül-mescid yapamayacak kimse şu duayı 
okumayı yeterli ve müstehap görülmüştür: 

Sübhânellah vel-Hamdülillah ve la ilahe illallahü vellahu ekber" 

Anlamı: "Allahı her türlü noksan sıfatlardan tenzih ederim. Hamd Allah'a 
mahsustur. Allah'tan başka hiç bir ilah yoktur. Allah herşeyden yücedir". 
Diğer yandan, bir mescidde her hangi bir namazı kılmak veya orada bir 
farzı kılmak için imama uymak niyetiyle girmek de tahiyyetül-mescid 
yerine geçer. 

5. İstihare namazı 

Istihâre; bir şeyin hayırlı olanını istemek demektir. Istihâre namazı, nasıl 
hareket edileceği bilinemeyen mübah işlerde manevi bir işarete nail olmak 
için kılınan iki rekatlık bir namazdır. Cabir b. Abdullah (r.a) şöyle demiştir: 
"Hz. Peygamber bütün işlerde bize Kur'an'dan bir süre öğretir gibi istihâreyi 
öğretir ve şöyle buyururdu: "Sizden biri bir iş yapmak istediği vakit, farz 
dışında iki rekat namaz kılsın ve istihâre duasını okusun" (bk. Buhâri, 
Teheccüd, 25; Deavaât, 49; Tevhid,10; Tirmizi, Vitr, 18; Ibn Mâce, Ikâme, |, 
18; Ahmed b. Hanbel, III, 344). 

Istihâre duasından sonra kıbleye yönelerek yatılır, (Dua için bk. "istihare" 
maddesi; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Ilmihali, Istanbul 1991, 350, 
351). 


6. Tesbih namazı 

Dört rekatlı bir namaz olup her rekatta Fâtiha ve bir süre okunur. Bir veya 
iki selâmla tamamlanır. Bu namazda üç yüz kere şu tesbih duası okunur: 
"Sübhanallahi vel-hamdü Lillâhi ve lâ ilâhe illallâhü vellahü ekber ve lâ 
havle velâ kuvvete illâ billâhil-aliyyıl-azim " 

Anlamı: "Allahı her türlü noksan sıfatlardan tenzih ederim. Hamd Allah'a 
mahsustur. Allah'dan başka hiç bir ilâh yoktur. Allah herşeyden yücedir. 
Büyük ve yüce olan Allah'dan başka hiç bir güç ve kudret sahibi yoktur ". 
Hz. Peygamber amcası Abbas (r.a)'a kendisini Allah'a yaklaştıracak bir 
ameli bildirmek için tesbih namazını talim buyurmuş ve eğer bu namazı 
kılarsa, günahları kum yığınları kadar çok olsa bile Allah'ın bunları mağfiret 
edeceğini bildirmiştir. Bu namazı her gün, bu olmazsa cuma günü, bu 
olmazsa ayda veya yılda bir kere, başka rivayette, ömründe bir defa 
kılmasını tavsiye etmiştir (Tirmizi, Vitr,19; Ibn Mâce, Ikame,190; Ebü 
Dâvüd, Tatavvu', 14 ve "Namaz" maddesi). 

7. Hâcet namazı 

Dünyevi ve uhrevi isteği olan kimse abdest alır, yatsı namazından sonra iki 
veya dört rekat, başka bir görüşe göre on iki rekat namaz kılar, sonra Allah 
Teâlâ'ya senâda ve Hz. Peygambere salatü selâmda bulunur, bundan sonra 
hâcet duasını okuyup, isteğinin gerçekleşmesini Yüce Allah'dan ister. 
Abdullah b. Ebi Evfâ (r.a)'dan nakledildiğine göre, Rasülüllah (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: Her kimin Allah'dan bir dileği olursa veya insanlardan bir 
isteği olursa, önce abdest alıp iki rekat namaz kılsın, sonra Allaha hamd ve 
senada bulunsun ve Hz. Peygambere salatü selâm getirsin. Sonra şu duayı 
okusun: "Lâ ilâhe illallahul-halimül-kerim. Sübhânellahi Rabbil-arşil-azim. 
el-Hamdü lillâhi Rabbil-âlemin, nes'elüke mücibâti rahmetike ve azâime 
mağfiretike vel-ganimete min külli birrin ve's-selâmete min külli ismin. Lâ 
teda'lı zenben illâ gafertehü ve lâ hemmen illâ mezahtehü ve lâ hâcete hiye 
leke rızan illâ kadaytehâ yâ erhamerrâhimin ", 

Anlamı: "Halim ve kerim olan Allah'dan başka ilâh yoktur. Yüce arşın 
Rabbi olan Allah'ı tesbih ederim. Hamd âlemlerin Rabbi olan Allah'a 
mahsustur. Allah'ım! Rahmetini gerektiren şeyleri, kesin affını, her iyıliği 
elde etmeyi, her günahtan uzak olmayı senden dilerim. Affetmediğin hiç bir 
günah, feraha çıkarmadığın hiç bir tasa, senin rızana uygun olan hiç bir 
ihtiyacı da karşılamadan bırakma. Ey merhametlilerin en merhametlisi olan 
Allahım" (Tirmizi, Vitr,17; Ibn Mâce, 189; Hamdi Döndüren, a.g.e., s. 352, 
353). 


8. Yolculuk namazı 

Bir müslümanın yola çıkacağı veya yoldan döndüğü zaman iki rekat namaz 
kılması menduptur. Hz. Peygamber yolculuktan gündüz kuşluk vakti döner, 
Mescid-i Nebevi'ye giderek iki rekat namaz kılar, orada bir süre otururdu" 
(bk. Buhâri, Salât, 59; Cihâd, 198). 

9. İstiska (Yağmur İsteme) namazı 

Şiddetli kuraklık hüküm süren zamanlarda yağmur duası yapılır. Çünkü 
Kur'an'da Nüh, Müsâ ve Hüd peygamberlerin kavimlerine su verilmesi için 
yaptıkları dualardan söz edilir (bk. Nüh, 71/10-12;.el Bakara, 2/60). 

Enes b. Malık (r.a)ten rivayete göre, Allah Rasülü cuma hutbesi irad 
ederken, şiddetli kuraklığın hüküm sürdüğünü, ürünün ve hayvanların telef 
olduğunu söyleyen bir adamın isteği üzerine; Allahım bize su ver, Allah'ım 
bize su ver" diye dua etmiştir. Bunun üzerine gökte hiç bulut yokken, birden 
bulutlar belirmiş ve yağmur yağmaya başlamıştır. Bir hafta süren yağmurlar 
âfet halini almaya başlayınca, ertesi hafta aynı adamın yağmurun 
kesilmesini istemesi üzerine Allah'ın Resulü şöyle dua etmiştir: Allah'ım! 
Yağmuru üzerimize değil, çevremize, dağlara, tepelere, vadilere ve ağaçlı 
yerlere ver". Bu dua ile yağmur kesilmiştir (Buhâri, Istiskâ, 6; Müslim, 
Istiskâ, 8). 

Ebü Hanife'ye göre istiska; dua ve istiğfardan ibarettir. Bu yüzden bu dua 
özel bir namaz kılmadan ve hutbe okumadan yerine getirilebilir. Ebü Yüsuf 
ve Imam Muhammed'e göre ise, yağmur duası namazının, ihtiyaç varsa, 
hazarda veya seferde kılınması menduptur. Yağmur gecikirse bu dua günler 
boyu tekrarlanır. Çünkü Allah Teâlâ duada ısrarlı olanları sever (bk. el- 
Kasâni, el-Bedâyi', I, 282; Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, I, 437; Ibn Abidin, 
Reddül-Muhtar, I, 790 vd.; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Ilmihali, 
Istanbul 1991, s. 353 vd.). 

10. Küsüf namazı Güneş tutulmasına "küsüf", ay tutulmasına "husüf" denir. 
Güneş tutulduğu zaman, bir beldede cuma namazını kıldıran imam, ezansız 
ve kametsiz olarak en az iki rekat namaz kıldırır. Ebü Hanife'ye göre bu 
namaz gizli, Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre açıktan kıraatla kılınır. 
Hz. Peygamber güneş tutulduğu zaman iki rekat namaz kıldırmış ve 
arkasından şöyle buyurmuştur: "Bu olaylar Allah'ın büyüklüğünü gösteren 
delillerdir. Allah Teâlâ bunlarla kullarını korkutmak istiyor. Bunları 
gördüğünüz zaman, en son kıldığınız farz namaz gibi namaz kılın " (Buhâri, 
Küsüt, 1,17; Ebü Dâvüd, Istiskâ, 4, 9, Sünnet, 9; Nesâi, Küsüf, 5, 12, 14, 
16, 24). 


11. Husüf namazı Ay tutulduğu zaman müslümanların evlerinde teker teker 
bir halde ve küsüf namazı gibi gizli veya açıktan iki ya da dört rekat namaz 
kılmaları menduptur. Ebü Hanife'ye göre, bu namazın camide cemaatle 
kılınması sünnette yoktur. Imam Şâfii ve Ahmed b. Hanbel ile bazı hadis 
bilginlerine göre, cemaatle kılınır. 

Ay tutulması gece olabileceği için cemaatin camide toplanıp toplu namaz 
kılmasında güçlük vardır (el-Kâsâni, a.g.e., I, 282; eş-Şürünbülâli, Merâkı'f- 
Felâh, 92). 

Nâfile veya mendup sayılan amellerin amacını eş-Şatıbi şöyle açıklar: 

1. Hz. Peygamber'den sünnet olarak gelen her mendup, farz ve vacib 
ibadetlerin ikmali ve korunması için yardımcıdır. Çünkü nâfile ibadetler 
insanı farzları edaya hazırlar. Nâfile ibadetleri ihmal eden farzları da ihmale 
maruz kalır. Bazı mendupların kendi cinsinden farklı ibadet vardır. Beş 
vakit namazın sünnetleri, nâfile oruç, nâfile hac ve sadakalar gibi. 
Bazılarının da benzeri ibadet bulunmaz. Namaz için güzel elbise giyinmek, 
iftarı acele yapmak, sahuru geciktirmek gibi. Bunların da farz ibadeti 
desteklediği görülür. Sözgelimi, iftarı acele yapmak, sahuru geciktirmek 
orucu kolaylaştırır ve şahsın bu ibadeti sürekli olarak yapmasını sağlar. 
Allah katında, az da olsa, ibadetin sürekli olanı makbuldür. 

2. Mendup tek tek değil, bütünüyle yapılması gereken bir sünnettir. Nitekim 
sünnet-i müekkedeleri Hz. Peygamber ara sıra terketmiştir. Bu yüzden insan 
bazı darlık zamanlarında terkedebilir. Kaza edilmemeleri de bunu gösterir. 
Ancak toptan terkedemez. Meselâ; ezanı sürekli olarak terketmek caiz 
değildir. Bir ülkenin insanları ezanı sürekli olarak bırakmışlarsa, onlara 
bunu zorla okutmak gerekir. Yine bir kimse tamamen cemaati terkedemez. 
Çünkü Hz. Peygamber; "Bir kimse üç günden fazla cemaati terk ederse 
kalbi mühürlenir" (Ibn Mâce, Mesâcid, 17) buyurmuştur. Evlenme de 
böyledir... Bazı hallerde fertler evlenmeyebilir, ancak toplum olarak bunu 
bırakamazlar, aksi takdirde toplum yok olur (eş-Şâtıbi, el-Muvâfakât, 
Ticariye baskısı, Kahire, t.y., I, 132, 133, 151; M. Ebü Zehra, Usülül-Fıkh, 
t.y., 40 vd.). 


NÂFİLE NAMAZDA BİRDEN ÇOK MAKSAT 


Kuşluk namazı vaktinde abdest alan birisi, iki rekât "Abdest şükür 
namazı'na, aynı anda kuşluk namazı olarak niyyet etse, ikisini birden kılmış 
olur mu? 

Fıkıh kitaplarındaki ifadelere göre, niyyet edilmiş olması halinde; bir nâfile 
namaz, birden çok nâfile namaz yerine geçebilir: Nüru'l izâh serhinde; 
mescidi selâmlama namazı (tahiyyatü'l-mescid) oturmadan kılacağı bir farz 
namazla, hattâ Zeylani ve Kasâninin dediğine göre herhangi bir namazla 
yerine getirilmiş olur. (58 Tahtavı 320; Molla Hüsrev, Dürer 1/116 
(SurunbilOli hâsiyesi); Nemenkâni 1/146) Tahtâvı Miskât şerhinden naklen; 
abdestin arkasından bir farz kılmış olsa, bununla "abdest sükrü namazı" da 
yerine getirilmiş olur, der. (59 Tahtavi 321; M. Zihni Efendi 404) Nafilenin 
yerine geçecek namazın farz olması da şart değildir. (60 Abdülhalım (Durer 
hâsiyesi) 1/79; Konu hakkında daha geniş bilgi için bk. Âbidin N/18-19) 
Buna göre işrak vakti abdest alan birisi, abdestin arkasından kılacağı iki 
rekât namaza, aynı anda hem abdest şükrü için, hem işrak namazı için, hem 
de meselâ hacet namazı için niyet etse, hepsi yerine gelmiş olur. Imam es- 
Sindi hac için ihrama girildiğinde sünnet olan iki rekat namazın, o ana 
rastlayan bir farzla da karşılanmış olacağını söylerken Aliyyu'I-Kâri bu 
konuda tereddüdünü bildirir. Ona göre: Ihram namazı, istihare ve benzeri 
namazlar gibi müstakil bir sünnettir, binaenaleyh, bir başka namaz 
zimminda ödenmiş olmaz. "Tahiyyetü'1-mescid' ve "Abdest şükür" namazı 
ise başlı başına bir namaz olmadıklarından her hangi bir namaz onların 
yerine geçmiş olabilir. 

Hasiye sahibi el-Mekki ise; bu tereddüde yer olmadığını, "el-Bahru'r-râik" 
gibi mezhebini önemli kaynakların çoğunda, durumun Sindi'nin dediği gibi 
olduğunu, bir farzın dahi o sünnetten müstagni kılınacağını söyler. (60a) 

Ibn Nüceym de niyyet bahsini işlerken, iki nafileye birden niyet edilirse, 
ikisinin birden ödenmiş olacağını söyler. (60b ) 


NAFİLE ORUÇ TUTARKEN ADET GÖREN VE ORUCU BOZULAN 
KADIN, BUNUN KAZASINI TUTMALI MIDIR? 


Bozulan her türlü nafile orucun kazası gerekir. Bu bozulmanın, 
oruçlunun kendi fiili, ya da başka bir sebeple olması eşittir. Buna göre 
nafile oruç tutmayâ başlayan bir kadın, adet görecek olsa, en sağlam görüşe 
göre, sonradan bu orucu kaza etmesi gerekir. Çünkü başlanılan bir ibadeti 
iptal etmemek de bir ibadettir. (şafilere göre ise bu durumdaki kadın 
muhayyerdir, bozulan orucunu dilerse kaza eder, dilerse etmez.) 


NAKID 


Akçe, madeni para, para olarak bulunan servet, peşin para, altın ve 
gümüş için kullanılan bir Islâm hukuku terimi. Çoğulu nukud gelir. Vezni 
ve ayarı düzgün, gerekli özellikleri taşıyan paraya da nakid denir. Bir 
mastar olarak, paranın züyüfunu hâlisinden, sahtesini hakikisinden ayırma 
anlamında da kullanılır. Bir islâm hukuku terimi olarak altın ve gümüşü ve 
bunların madrüb ve meskükünü ifade eder. Diğer yandan Islâm hukukçuları 
altın ile gümüşten başka madenden basılıp kabul edilen fels ve kâğıt 
paralara, ancak kıyas ve benzetme yoluyla nakid tabirini kullanırlar. 
İktisatçılar, alış-verişlerde mübâdele aracı olan her şeyi gerçek anlamda 
nakid saymışlardır. İslâm hukukçularına göre ise, satış bedelinin (semen) 
geçerli olması için, onun şer'an kullanımının caiz ve helâl olan eşyadan 
bulunması şarttır. Bu yüzden rakı, şarap gibi sarhoş edici şeylerin ve domuz 
etinin nakid yerinde mübâdele vâsıtası olarak kullanılması caiz değildir. 
Fakat ekonomi ilmi kendisini dini bir kayıtla bağlı saymadığı takdirde 
eşyanın helal veya haramlığını dikkate almaz. Ancak islâm'la, çağdaş 
egemen ekonominin birleştiği nokta şudur: Piyasada satış bedeli ve 
mübâdele aracı olarak kullanılan, toplum tarafından ittifakla kabul ve itibar 
olunan her şey altın ve gümüş gibi mübâdele aracı sayılır. Çünkü Islâmi 
açıdan ölçü, tartı veya standard olup sayı ile alınıp satılan şeylerin 
(misliyât) satış bedeli (semen) yapılması mümkün ve câizdir. Bir ton 
buğday karşılığında on tane koyun satın almak gibi (el-Kâsâni, Bedâyiu's- 
Sânayı', V, 234; Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, V, 368; el-Fetâvaâ'l-Hindiyye, 
IV,12,13; K. Miras, Sahih-i Buhari Tecridi Sarih Tercemesi, Ankara 1978, 
V, 71, 72). 

İslâm fıkhı kaynaklarında kullanılan nakdeyn (iki nakid) tabiri altın ve 
gümüş parayı ifade eder. Çünkü gerek Hz. Peygamber ve Râşid halifeler ve 
gerekse büyük müctehidler dönemlerinde tedavülde bulunan para, altın ve 
gümüşten ibarettir. Islâm'dan önce kullanılan İran, Roma, Bizans ve Yemen 
sikkeleri Emevi hükümdarı Abdülmelik b. Mervan'ın H. 75 tarihindeki para 
basımına kadar piyasaya hâkim olmuştur. Hz. Ömer'den itibaren, Hz. 
Osman (Ö. 35/655), Muaviye (Ö. 60/679) ve Abdullah b. Zübeyr (Ö. 
72/691) para basmışlarsa da bu paralar mevzii kalmış ve ülke çapında 
yayılmamıştır. Hz. Ömer, gümüş para birimi olan dirhemle, altın para birimi 
olan miskal (dinar) arasında standard bir oran tesis etmiştir. Hz. Peygamber 


devrinde ağırlık bakımından 10 dirhem (10 miskal), 10 dirhem (6 miskal), 
10 dirhem (5 miskal) olmak üzere üç çeşit dirhem vardı. Hz. Ömer'in 
kurduğu para komisyonu, standardızasyon çalışması sonunda üç çeşit 
dirhemi toplayarak, çıkan ayı üçe böldü. Bu duruma göre, 10 dirhem (7 
miskal) ağırlığı esas alındı. 1 Şer'i dirhem 2,8 gr.; 1 dinar (miskal) yaklaşık 
4 gr. olunca,10 dirhem gümüş 28 gr; 7 dinar altın da 28 gr. olur. Bu oran, 
daha sonraki devirlerde de genellikle korunmuştur (Ibnül-Hümâm, a.g;e,, Il, 
522; el-Mâverdi, Ahkâmüs-Sultâniyye, Kahire 1298, s. 148; K. Miras, 
a.g.e., V, 40, 48, 49; Ö. Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, 
Istanbul 1967, 120, 121, 124; I. Artuk, "Sikke", LA. X, 622; Hamdi 
Döndüren, İslâm Hukukuna Göre Alım Satımda Kâr Hadleri, Balıkesir 
1984, s. 62, 68; çağdaş Ekonomik Problemlere İslâmi Yaklaşımlar, Istanbul 
1988, s. 24, 46). 


NAKL-I KUBÜR(KABİRLERİ BAŞKA YERE NAKLEIME 
MESELESİ) 


Kabırleri başka yere nakletmek, önemli bir sebep bulunmadıkça caiz 
görülmemiştir. Bir kabristan ne kadar eski olursa olsun, artık kendisine 
ihtiyaç kalmamış olsa bile yine bunun kabristan olarak korunması asıldır. 
Burasının satılarak veya üzerine binalar yapılarak, ölü kemiklerinin başka 
bir kabristana nakli, ölülerin hakkını çiğnemek olarak değerlendirilmiştir. 
Çünkü İslâm'da, ölülerin hakları dirilerin hakları kadar koruma altına 
alınmıştır. 

Ancak su basması, yol geçmesi veya düşman tarafında kalması gibi 
nedenlerle kabristanı başka yere nakletmek caizdir. 

Cenaze, kabre konulup üzerine toprak atıldıktan sonra, artık cemaatın 
elinden çıkmış, yüce Allah'a teslim edilmiş sayılır. Artık zaruret 
bulunmadıkça kabrin açılmaması gerekir. Cenazenin gasbedilmiş yere veya 
gasbedilmiş bir elbise ile gömülmesi veya bu yere başkasının sonra şüf'a 
yoluyla mâlik olması, zaruret hallerine örnek verilebilir. Bu takdirde, arazi 
veya elbise sahibinin isteği üzerine kabır açılır. Elbise alınınca kabır 
kapatılır, ya da cenaze bu mülkten başka yere nakledilir. Bu yapılmadığı 
takdirde mülk sahibi toprağı düzelterek ekim yapabilir. Elbise sahibi de 
isterse elbisenin kıymetini alabilir. 

Bir ölünün cesedi tamamen toprak kesilip kemikleri de kalmamış olmadıkça 
kabri açılarak yerine başkası defnedilemez. Ancak cenazeyi defin için başka 
bir yer kalmamışsa bu taktirde kemikleri toplanır, kendisiyle, yeni 
gömülecek olan ölü arasına toprak vb. şeyler engel olarak doldurulur ve 
kabır kapatılır. 

Zaruret bulunmadıkça iki ve daha fazla cenaze bir kabre gömülmez. Zaruret 
olursa, aralarına toprak gibi bir engel konularak toplu mezar kullanımı caiz 
olur. Nitekim Uhud şehitleri için uygulama böyle olmuştur. Cabir b. 
Abdullah'tan şöyle dediği nakledilmiştir: "Uhud savaşında şehit düşen 
babam, başka bir şehit olan Amr İbnü'l-Cümüh ile birlikte bir kabre 
gömülmüştü. Babamı bu şekilde başkası ile bir kabırde bırakmaya gönlüm 
razı olmadı. Altı ay sonra kabri açtım. Babamı, kulağından başka, hemen 
hemen kabre koyduğum gündeki gibi taze bir halde buldum; çıkardım ve 
başka bir kabre yalnız başına gömdüm ". 

İslâm ülkesinde bulunan zimmilerin (hristiyan ve yahudiler) kabirleri de, 


müslüman kabirleri gibi koruma altındadır. Onlara hayatlarında eziyet 
edilmesi haram olduğu gibi, ölümlerinden sonra da kemiklerinin kırılması, 
kabırlerinin dümdüz edilmesi yasaklanmıştır. Ancak, müslümanların yeni 
ele geçirdikleri bir yerde, ihtiyaç görülürse, düşmana ait kabirleri açmak, 
kemiklerini kaldırıp, burasını müslüman kabristanlığı veya mescid yapmak 
gibi başka bir amaçla kullanmak mümkün ve caizdir (İbn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtâr, İstanbul 1984, II 233-246; el-Fetevâ'l-Hindiyye, Beyrut 1400/1980 
I, 165-167; Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, İstanbul 1985, s. 
259-267). 


NAKL-I KUBÜR: 


Kabirleri başka yere nakletmek, önemli bir sebep bulunmadıkca caiz 
görülmemiştir. Bir kabristan ne kadar eski olursa olsun, artık kendisine 
ihtiyaç kalmamış olsa bile yine bunun kabristan olarak korunması asıldır. 
Burasının satılarak veya üzerine binalar yapılarak, ölü kemiklerinin başka 
bir kabristana nakli, ölülerin hakkını çiğnemek olarak değerlendirilmiştir. 
Çünkü Islâm'da, ölülerin hakları dirilerin hakları kadar koruma altına 
alınmıştır. 

Ancak su basması, yol geçmesi veya düşman tarafında kalması gibi 
nedenlerle kabristanı başka yere nakletmek caizdir. 

Cenaze, kabre konulup üzerine toprak atıldıktan sonra, artık cemaatın 
elinden çıkmış, yüce Allah'a teslim edilmiş sayılır. Artık zaruret 
bulunmadıkça kabrin açılmaması gerekir. Cenazenin gasbedilmiş yere veya 
gasbedilmiş bir elbise ile gömülmesi veya bu yere başkasının sonra şüf'a 
yoluyla mâlik olması, zaruret hallerine örnek verilebilir. Bu takdirde, arazi 
veya elbise sahibinin isteği üzerine kabir açılır. Elbise alınınca kabir 
kapatılır, ya da cenaze bu mülkten başka yere nakledilir. Bu yapılmadığı 
takdirde mülk sahibi toprağı düzelterek ekim yapabilir. Elbise sahibi de 
isterse elbisenin kıymetini alabilir. 

Bir ölünün cesedi tamamen toprak kesilip kemikleri de kalmamış olmadıkça 
kabri açılarak yerine başkası defnedilemez. Ancak cenazeyi defin için başka 
bir yer kalmamışsa bu taktirde kemikleri toplanır, kendisiyle, yeni 
gömülecek olan ölü arasına toprak vb. şeyler engel olarak doldurulur ve 
kabır kapatılır. 

Zaruret bulunmadıkça iki ve daha fazla cenaze bir kabre gömülmez. Zaruret 
olursa, aralarına toprak gibi bir engel konularak toplu mezar kullanımı caiz 
olur. Nitekim Uhud şehitleri için uygulama böyle olmuştur. Cabir b. 
Abdullah'tan şöyle dediği nakledilmiştir: "Uhud savaşında şehit düşen 
babam, başka bir şehit olan Amr Ibnü'l-Cümüh ile birlikte bir kabre 
gömülmüştü. Babamı bu şekilde başkası ile bir kabırde bırakmaya gönlüm 
razı olmadı. Altı ay sonra kabri açtım. Babamı, kulağından başka, hemen 
hemen kabre koyduğum gündeki gibi taze bir halde buldum; çıkardım ve 
başka bir kabre yalnız başına gömdüm ". 

İslâm ülkesinde bulunan zimmilerin (hristiyan ve yahudiler) kabirleri de, 
müslüman kabirleri gibi koruma altındadır. Onlara hayatlarında eziyet 


edilmesi haram olduğu gibi, ölümlerinden sonra da kemiklerinin kırılması, 
kabırlerinin dümdüz edilmesi yasaklanmıştır. Ancak, müslümanların yeni 
ele geçirdikleri bir yerde, ihtiyaç görülürse, düşmana ait kabirleri açmak, 
kemiklerini kaldırıp, burasını müslüman kabristanlığı veya mescid yapmak 
gibi başka bir amaçla kullanmak mümkün ve caizdir (Ibn Âbidin, Reddü'l- 
Muhtâr, Istanbul 1984, TI 233-246; el-Fetevâ'l-Hindiyye, Beyrut 1400/1980 
I, 165-167; Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük Islâm Ilmihali, Istanbul 1985, s. 
259-267). 


NAMAZ - NAMAZIN ÖNEMİ 


Eğer Islâm'i tek kelime ile anlatmamız istense, "Namaz" diyebiliriz. Bu 
yüzden Allah Rasülü namazı, "dinin orta direği" diye nitelemiştir.(el-Hindi 
age. 1278 (1372), Ebu Naim'den.) 

İnsanlar Allah'ı tanımak için yaratılmışlardır. (K. ez-Zâriyat (51 ) 56: Ayrıca 
bk, Aclün|M1fil M2), Kesfu'I-hafâ N/173.) Allah'ı iyi tanımışlığın en güzel 
göstergesi namazdır. 

Namazın toplayıcılık niteliği vardır. Onda her türlü ibadetten bir parça 
bulunur. (Imam Rabbani Mektubat'ında bunu güzel izah eder.) 

Namazı Yaratıcımız (c.c.) imana denk tutmus ve kıble değiştiginde, "geçmiş 
namazlarımız boşa mi gitti?" diye soranlara, "Allah sizin imanınızı zayi 
etmez" buyurarak, namazdan "iman" diye söz etmiştir. (K. Bakara (2) 143.) 

Bu yüzden sevgili Peygamberimiz (s.a.s.)'in arkadaşları da: "Biz namazdan 
başka hiçbir ibadeti terketmeyi küfre yani. kâfir olmaya denk saymazdık" 
demişlerdir. 

Dünyada en üst makamdan en aşağı görülenine kadar herkesi aynı safta 
toplayıp, Allah'ın karşısında hepsinin insan olarak eşit olduklarını namaz 
kadar vurgulayan bir başka eylem yoktur. 

İnsanın bedeninin gıdaya ve çeşitli vitaminlere ihtiyacı olduğu gibi, 
ruhunun da gıdaya ve vitaminlere ihtiyacı vardır. Ruhun temel gıdası 
namazdır. Ve insanın bedeni çeşitli kirlerle kirlendigi gibi ruhu da kirlenir. 
Namaz bu her iki kiri de temizler. 

Namaz insanı yalnızlık duygusundan kurtarır. Günde en az beş defa tekbir 
alırken dünyayı ve içinde bulunanları arkasına atan, bu hareketiyle en 
azından şunları demek ister: 

Bütün dünya bir yana olsa bana Allah'ım yeter. Ben ondan başka boyun 
eğecek kimse tanımıyorum. 

Allah-u Ekber - En büyük Allah'tir, diyorum ve benim namazıma O'nun 
ihtiyacı olmadığını da böylelikle itiraf ediyorum. 

Namaz sevgili Peygamberimiz aracılığıyla bizzat Yüce Allah'ımızın bize 
gönderdiği bir hediyedir; onu nasıl reddederiz? 

Namaz Miraç hediyesi olmakla mü'minlerin Miracı sayılmıştır. Yani namaz 
insanı manâ âleminde alabildiğine yükselten bir asansördür. Ona 
tutunmayanlar aşağıların aşağısında kalacaklardır. 

Namaza belki de en az muhtaç olan insan, Allah'ın Rasülü Muhammed'dir. 


Ama o, aynı zamanda namazı en iyi anlayan insandır. Bu yüzden onun, 
ayakları şişecek kadar namaz kıldığıolurdu. Aişe annemiz ona bir seferinde 
acıyarak: "Ey Allah'ın Rasülü, Allah senin geçmiş gelecek bütün 
günahlarını bağışladığını söylüyor, öyleyse kendini bunca yormak niçin?" 
diye sorduğunda O da: 

"Sükreden bir kul olmayayım mi?" buyurmuştur. (Buhari tefsir 48, teheccüd 
6; Müslim, münafikün 79, 81.) Demek ki namaz, Allah'ımızın verdiği 
sayısız nimetlere karşı da bir şükür, yani tesekkürdür. 

Artık kalp temizliğinin nasıl olduğunu daha iyi anlıyor olmalıyız. Demek 
ki, kalp temizliği namaz kılmamayı değil, daha çok kılmayı gerektirir. 
Ancak namazın bütün bu iyi etkileri için bir şart vardır: Onu Allah'la 
yüzyüzeymis gibi kılmak. Yani "huşü" ya da "ihsan". Kendisini Allah'la 
konuşuyor sayarak o şekilde namaz kılmak. Onun için namaz kılanın 
önünden geçilmez. Konuşanlar, arasından geçmek terbiyesizliktir. 

Bu yüzden Allah, kurtuluşa erecekler içerisinde öncelikle namazlarını 
"huşü" içinde kılanları sayar. ("Mü'minler elbette kurtulacaktır: Onlar ki, 
namazlarında huşuludurlar, boş şeylerden yüzçevirirler, zekâtlarını verirler, 
ırzlarını korurlar..:' K. Müminün (23) 1-9.) 

Bu yüzden Allah (c.c.) "Beni anmak için namaz kıl." (Tâ-hâ (20) 14.) 
buyurur. Demek ki namaz Allah'ı anmak yani zikretmek ve hatırlamak için 
kılınır. 

Bu yüzden Allah (c.c.): "dosdoğru kılınan namaz insanları her kötülükten 
alıkoyar." (Akebüt (29) 45.) buyurur. Bunu herkes, kırk gün değil, sadece 
bir hafta, hattâ bir gün huşü'lu namaz kılmakla açık seçik görür. Ama 
olabildiğince düşünerek, olabildiğince kontaktta. 

Bu yüzden Allah Rasülü dünya meşgaleleriyle yorulduğu ve 
sıkıldığızamanlarda: "Ey Bilal, kalk da bizi ferahlat!" (Ebü Dâvüd, edep 78; 
Müsned V/364, 371.) yani, ezan oku da namaz kılalım, buyururlardı. 

Onun arkadaşlarından bazıları da namaza durduklarında Allah'tan başka her 
şeyi unuturlardı. Hattâ birisinin sırtına ok saplanmışti. Acısına 
dayanamadığı için çıkaramıyorlardı. Bu yüzden o namaza durduğunda 
çıkardılar. Duymamıştı bile. (Benzer bir olay için bk. Kandıhlevi, Hayâtu's- 
sahabe NI/605.) 

Bir başkası, namazda hatırına gelip kendisini Allah'ı anmaktan alıkoyduğu 
için, çok değerli hurma bahçesini Allah Rasülü'ne bağışladı. (bk. 
Kandıhlevi age NI/544; Ibnü'I-münzir, et-Tergib 1/316. ) 

Artık nasıl namaz kılmayız? Nasıl Allah'a kulluğu kabullenmeyiz? Nasıl 


çocuğumuza namaz kıldırmamakla ona acıdığımızı zannederiz? Namazın 
yaşınıda, onu emreden belirliyor ve elçisine: "Çocuklarınız yedi yaşına 
gelince onlara namaz kılmayı öğretin ve onları namaza başlatin, on yaşına 
geldiklerinde de, eğer namaz kılmadıkları olursa, dövün, yataklarını da 
ayırın." 24 dedirtiyor. Gerçekten de çocukken başlanılmayan şeylere 
sonradan alışmak çok zordur. 


NAMAZ 


Namaz, tekbir ile başlayıp selâm ile son bulan, belli fiil ve sözleri içine 
alan bir ibadettir. Allah'a karşı tesbih, ta'zim ve şükrün ifadesidir. 
Namaz, Kur'an'da doksandan fazla ayette zikredilir. Önceki şeriatlerde beş 
vakit namaz yoktu. Ancak vakitleri belirsiz genel anlamda namaz vardı. 
Namaz, hicretten bir buçuk yıl kadar önce Mi'rac (Isrâ) gecesinde farz 
kılınmıştır. Enes b. Mâlik'ten rivâyete göre özet olarak şöyle demiştir: 
"Hz. Peygamber (s.a.s)'e İsrâ gecesi, namaz elli vakit olarak farz kılındı. 
Sonra azaltıldı ve beş vakte düşürüldü. Sonra şöyle seslenildi: Ey 
Muhammed, şüphesiz bizim nezdimizdeki söz bir değişikliğe uğramaz. 
Senin için bu beş vakit namaz, elli vakit namazın karşılığıdır" (Buhâri, 
Salat, 76, Enbiya, 5; Müslim, Iman, 263; Ahmed b. Hanbel, V,122,143). 
Her güzel amele on katıecir verileceği şu ayetle sabittir: "Kim bir iyilik 
yaparsa, ona bunun on katı ecir vardır" (el Enam, 6/160; ayrıca bk. en- 
Neml, 27/89; el-Kasas, 28/84). Beş vakit namaz farz kılınmadan önce, Hz. 
Peygamber'in ibadet tarzı Cenâb-ı Hakk'ın yaratıklarını düşünmek, Allah'ın 
yüceliğini tefekkür etmek şeklinde idi. Sabah ve akşam ikişer rekat hâlinde 
namaz kıldığı da nakledilir. Daha önceki ümmetlerin de namaz ibadeti 
vardır. Kur'an-ı Kerim'de Lokman aleyhisselâmın oğluna namazı emretmesi 
(Lokman, 31/17), Hz. Ibrahim'in Hicaz'ın güvenliği için dua ederken 
namazdan söz etmesi (Ibrâhim,14/37), Yüce Allâh'ın, Tur dağında ilk vahiy 
sırasında Hz. Müsa'dan namaz kılmasını istemesi (Tahâ, 20/14) örnek 
verilebilir. 
İslâmda namazın meşrüluğu Kitap, Sünnet ve İcmâ'ya dayanır. 
Kur'an-ı Kerim'in birçok yerinde; namazı kılınız ve zekâtı veriniz" 
buyurulur. "Bütün namazları ve orta namazı muhafaza edin" (el-Bakara, 
2/238). "Şüphesiz namaz, müminlere, vakitle belirlenmiş olarak farz 
kılınmıştır" (en-Nisa, 4/103). 
"Oysa onlar, tevhid inancına yönelerek, dini yalnız Allah'a tahsis ederek 
O'na kulluk etmek, namazı kılmak ve zekatı vermekle emr olunmuşlardır. 
Işte doğru din budur" (el-Beyyine, 98/5). "Namazı kılın, zekâtı verin ve 
Allah'a samimiyetle bağlanın. O, sizin mevlânızdır. O, ne güzel mevlâ ve ne 
güzel yardımcıdır" (el-Hacc, 22/78). 
Sünnetten delil: Bu konuda rivâyet edilmiş çok sayıda hadis vardır. Bu 
Hadislerden bazıları şunlardır: "Ibn Ömer (r.a)'den rivayet edildiğine göre, 


Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Islâm beş temel üzerine 
kurulmuştur: Allah'tan başka bir ilâh bulunmadığına, Hz. Muhammed'in 
Allah'ın elçisi olduğuna şehadet etmek, namaz kılmak, zekât vermek, 
haccetmek ve Ramazan orucunu tutmaktır" (Buhâri, Iman,1, 2; Müslim, 
Imân, 19-22). 

Hz. Peygamber (s.a.s), Muaz b. Cebel (r.a)'i Yemen'e gönderirken ona şöyle 
buyurmuştur: "Sen ehli kitap olan bir topluma gidiyorsun. Onları ilk önce 
Allah'a kulluk etmeğe çağır. Allah'ı tanırlarsa, Allah'ın onlara gecede ve 
gündüzde beş vakit namazı farz kıldığını söyle. Namazı kılarlarsa; Allahın 
onlara, zenginlerinden alınıp yoksullara verilmek üzere zekâtı farz kıldığını 
söyle. İtaat ederlerse, bunu onlardan al, insanların mallarının en iyisini 
alma, mazlumun bedduasından sakın. Çünkü onun duasıyla Allah arasında 
perde yoktur" (Buhâri, Zekât, 41, 63, Meğdâzi, 60, Tevhid, 1; Nesâi, Zekât, 
1; Dârimi, Zekât, I ). 

Diğer yandan İslâm ümmeti, bir gün ve gecede beş vakit namazın farz 
olduğu konusunda görüş birliği içindedir. 

Namaz ergenlik çağına gelmiş, akıllı her müslümanın üzerine farzdır. Fakat 
yedi yaşına gelmiş olan çocuklar da namaz kılmakla emredilir. On yaşına 
geldikleri halde namaz kılmazlarsa el ile hafifçe dövülebilirler. Hz. 
Peygamber şöyle buyurmuştur: "Çocuklarınıza yedi yaşında namaz 
kılmalarını emredin, on yaşına girince bundan dolayı dövün ve o yaşda 
yataklarını ayırın" (Ebü Dâvüd Salât, 26; Ahmed b. Hanbel, II, 180, 187). 
Bir günle gece içinde farz olan namazların sayısı beştir. Yalnızca, vitir veya 
bayram namazları vacib hükmündedir. Bir bedevi ile ilgili olarak rivayet 
edilen şu hadis beş vakit farz namaza delildir: "Bir gün bir gecede farz olan 
namazlar beştir " Bedevi; "Benim üzerimde bundan başka bir borç var 
mıdır?" diye sorunca, Allah'ın Resulu şöyle cevap vermiştir: 

"Hayır kendiliğinden nafile olarak kılarsan bu müstesnadır", Bunun üzerine 
bedevi: "Seni hak olarak gönderen Allah'a yemin olsun ki, bundan ne fazla 
ne de eksik yaparım" dedi. Bunun üzerine Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle 
buyurdu: "Eğer doğru söylüyorsa bu adam kurtulmuştur" (Buhâri, Imân, 34, 
Şehâdât, 26; Müslim, Imân, 8,10,15,17,18; Ebü Dâvüd, Salât, 1). 


NAMAZ ÇEŞİTLERİ: NAMAZ DÖRT KISMA AYRILIR. 


1. Farz-ı ayn olan namazlar. Beş vakit namaz ve cuma namazı gibi. 
Bunların her yükümlü için bizzat yerine getirilmesi gerekir. 
2. Farz-ı kifâye olan namaz. Cenâze namazı gibi. Bu, topluluk tarafından 
yapılması istenilen bir emirdir. Topluluktan bir kısmı bunu yerine getirince, 
diğerlerinden sorumluluk kalkar. Eğer bunu hiç kimse yerine getirmezse 
hepsi günahkâr olur. Allah yolunda cihad, iyıliği emir kötülüğü yasak etme, 
müslümanlar arasında bir halife seçme de bu çeşit farzlardandır (Şâfii, er- 
Risâle, Kahire 1960, s. 54, 55, 363, 364; Ebü Zehra, Usülül-Fıkh, Terc. 
AbdulKadir Şener, Ankara 1986, s. 37-39). 
3. Vacib olan namazlar. Vitir namazı, bayram namazları gibi. Sübut 
yönünden kesin, fakat delâlet bakımından zanni olan delile dayalı emirler 
vâcib hükmündedir. Bu, Hanefilerin benimsediği bir prensiptir. Diğer 
mezheplerde farz ile vacib aynı anlamda kullanılır. Onlara göre bir şey farz 
değilse sünnettir. Vacibin işlenmesine sevap, terkine azap vardır. Ancak 
vacibi inkâr eden dinden çıkmaz. 
4. Nâfile namazlar. Farz ve vacipten fazla olarak kılınan namazlara nâfile 
denir. Cenâb-ı Hakk'ın rızasını kazanmak, amacıyla kendiliğinden kılındığı 
için bunlara "tatavvu"da denir. Sünnetler de nâfile içine girer. Her sünnet 
nâfiledir, fakat her nafile sünnet değildir. Peygamberimizin kıldığı nâfile 
namazlar sünnettir. 
Namazların Rekâtları: 
Namazların rekatlarını şu şekilde sıralayabiliriz: Sabah namazının iki rek'at 
sünneti, iki rek'at da farzı vardır. Öğle namazının dört rek'at ilk sünneti, dört 
rek'at farzı, iki rek'at da son sünneti vardır. Ikindi namazının dört rek'at 
sünneti, dört rek'at da farz vardır. Akşam namazının üç rek'at farzı, iki rek'at 
da sünneti vardır. 
Yatsı namazının dört rekat ilk sünneti, dört rekat farzı, iki rekat da vaktin 
sünneti adıyla başka bir sünnet vardır. 
Vitir namazı üç rekattır. Bayram namazları ise ikişer rekattan ibarettir. 
Teravih namazı yirmi rekattır. Diğer nafile namazlar da en az ikişer rekat 
olur. 
Namazın şartları: 
Namazın geçerli olması için bazı şartların ve rükünlerin bulunması 
gereklidir. Şart, sözlükte alâmet demektir. Bir terim olarak şart; varlığı 


kendisinin varlığına bağlı bulunan, fakat onun gerçek varlığından ve 
mâhiyetinden ayrı olan şeydir. Rükün ise, sözlükte; en kuvvetli taraf 
demektir. Bir terim olarak rükün; bir şeyin varlığı kendisine bağlı bulunan 
ve O şeyin esas unsur ve parçalarını teşkil eden esaslardır. Şer'i hüküm 
olarak şart ve rükne farz vasfı verilir. Bunların her ikisi de farzdır. Bu 
yüzden bazı fakihler bu konuya "namazın farzları" başlığını koymuşlardır. 
Bir de namazın farz olmasının şartları vardır. Bunlar müslüman olmak, 
büluğ çağına ulaşmak ve akıllı olmak üzere üç tanedir (Şürünbülâli, 
Merakul-Felah, s. 28; eş-Şirazi, el-Muhezzeb, 1, 53; Ibn Kudâme, el- 
Muğni, I, 396-401; ez-Zühâyli, el-Fıkhuul-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk 
1405/1985, 1, 563 vd) 

Namazın farzları on ikidir. Bunlardan altısı daha namaza başlamadan 
bulunması gereken farzlar olup şunlardır: 

1) Hadesten temizlenme 2) Necasetten temizlenme, 3) Avret yerini örtmek, 
4) Kıbleye yönelmek, 5) Vakit, 6) Niyet. Bunlara, "namazın şartları" denir. 
Diğer altısı da namaza başladıktan sonra bulunması gereken farzlar olup 
şunlardır: 1) Iftitah tekbiri, 2) Kıyam, 3) Kıraat, 4) Rükü, 5) Sücüd, 6) Son 
oturuşta "et-Tehiyyâtü"yü okuyacak kadar bir süre oturmak. Bunlara da 
"namazın rükünleri" denir. Bunlardan başka ta'dil-i erkân ve namazdan 
kendi isteği ile çıkmak gibi başka rükünler de vardır. İleride bunları 
açıklayacağız. 

Burada, önce namazın şartları üzerinde duracağız: 

1) Hadesten Temizlenme: Abdestsizlik, cünüplük, hayız veya lohusa 
hallerinde bulunmaya "hades hâli" denir. Abdestsizlik küçük hades, 
diğerleri büyük hadestir. Küçük veya büyük hadeslerden temizlenmek 
abdest almak, yıkanmak veya teyemmüm etmekle olur. Allah ü Teâlâ şöyle 
buyurur: "Ey iman edenler! Namaza kalktığınız zaman yüzlerinizi, 
dirseklerle birlikte ellerinizi yıkayın. Başınızın bir bölümünü meshedin. 
Topuklarla birlikte ayaklarınızı da (yıkayın) Eğer cünüp iseniz iyice 
temizlenin " (el-Maide, 5/6). 

Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: Abdest bozan kimse, abdest 
almadıkça Allah Teâlâ sizden birinizin namazını kabul etmez" (Buhâri, 
Vüdü ; 2; Müslim, Tahâre, 2; Ahmed b. Hanbel, II, 308). Allah Teâlâ 
temizlenilmeksizin hiç bir namazı kabul etmez" (Buhâri, Vüdü ; 2; Müslim, 
Tahâre, 1; Tirmizi, Tahâre, 1; Darimi, Vüdü', 21; Ahmed Ibn Hanbel, LI, 
39). 

Farz, vacib, sünnet veya nâfile tam namaz veya tilâvet yahut şükür secdesi 


gibi eksik namaz için hadesten temizlenmiş olmak şarttır. Abdestsiz 
kılınacak bir namaz sahih olmaz. 

Namaz kılarken herhangi bir sebeple abdest bozulsa, namaz da bozulmuş 
olur. Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Sizden birisi, namazda 
yellendiği zaman, namazdan ayrılıp abdest alsın ve namazını iade etsin " 
(Ebü Dâvüd, Tahâre, 81, Salât, 187; Tirmizi, Racıâ, 12). 

Hadesten temizlenme, namazın diğer şartları gibi sıhhat şartlarındandır (bk. 
el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyt, I, 114 vd.; Ibnül-Hümam, Fethul-Kadir, 1, 179 
vd.). 

2) Necasetten Temizlenme: Namazdan önce bedende, elbisede veya namaz 
kılınacak yerde bulunan pisliği temizlemek gerekir. Bu temizlik namazın 
geçerli olması için ön şarttır. Elbisede ve namaz kılınan yerde, ayak, el ve 
dizler ile sağlam görüşe göre alnın konulacağı yerde dört gramdan (1 
miskal) fazla insan dışkısı gibi katıyahut avuç içinden daha geniş alana 
yayılan insan sidiği veya şarap gibi sıvı pisliğin bulunması namazın 
sıhhatine engel teşkil eder. Eti yenen hayvanların veya atların sidiği ve 
dışkısı ise bulaştığı bedenin veya elbisenin dörtte bir bölümünden az 
miktarı namaza engel olmaz, affedilmiş sayılır. Bundan fazlasınıise, 
temizlemeye güç yetince namazın sıhhatine engel olur. 

Allah Teâlâ; "Elbiseni temizle" (el-Müddessir, 74/4) buyurmuştur. Ibn Sirin, 
bu temizlemenin elbisedeki pisliğin su ile temizlemek olduğunu söylemiştir. 
Hz. Peygamber Fâtıma binti Ebi Hubeyş (r.anhâ)'nın özür kanının (istihâza) 
hükmünü sorması üzerine şu cevabı vermiştir: "Bu, kanama yapan bir 
damardır. Ay başı değildir. Âdet zamanın geldiğinde, namazı bırak. Âdetin 
kadar bir süre geçtikten sonra kanını yıka, guslet ve namaz kıl" (Buhâri, 
Vüdü', 63; Hayz, 24; Müslim, Hayz, 62, 63; Ebü Dâvud, Tahâre, 107). 
Mescidin içinde küçük abdest bozan bedevi için Resulullah (s.a.s); "Bu 
bedevinin işediği yere kova ile su dökün " (Buhârı, Vüdü', 58, Edeb, 35, 80; 
Müslim, Tahâre, 98-100) buyurmuştur. Yukarıdaki ayet elbiseyi 
temizlemenin, ilk hadis bedeni, ikinci hadis ise namaz kılınacak yeri 
temizlemenin farz olduğuna delâlet eder. 

3) Avret Yerini Örtmek: 

Avret sözlükte; eksiklik, kusur, düşmanın sızmasından korkulan zayıf 
mevzi, örtülmesi gereken yer ve kadın gibi anlamlara gelir. Şer'i bir terim 
olarak; bakılması haram olup, örtülmesi farı bulunan uzuvlara "avret yeri" 
denir. Hanefilere göre, insanların huzurunda avret yerinin örtülmesi icma ile 
farzdır. Sağlam olan görüşe göre, tenhada örtmek de farzdır. Bir kimse 


karanlık bir evde bile olsa, temiz elbisesi bulunduğu halde çıplak olarak 
namaz kılsa, bu namaz sahih olmaz (Ibn Âbidin, a.g.e., 1, 375). 

Yıkanma, tabii ihtiyaç, taharetlenme gibi ihtiyaçlar dışında, tenha bir yerde 
de bulunulsa, namazda veya namaz dışında avret yerlerinin örtülmesi 
farzdır. Bunun delili Kitap ve Sünnettir. Allah Teâlâ şöyle buyurur: Ey 
Âdemoğulları! Her mescide gelişinizde güzel elbiselerinizi giyerek gelin" 
(el-A'râf, 7/31). Ibn Abbas (r.a)'a göre; bundan kastedilen namazda giyilen 
temiz elbiselerdir. 

Hz. Peygamber şöyle buyurur: 

"Allah Teâlâ büluğa ermiş kadının namazını başörtüsüz kabul etmez" (Ibn 
Mâce, Tahâre,132; Tirmizi, Salât, 160; Ahmed b. Hanbel, VI,151, 218, 
259). Ey Esma! Kadın büluğ çağına ulaşınca, onun şu ve şu uzuvlarından 
başkasının görünmesi helâl ve caiz olmaz". Hz. Peygamber bu sözleri 
söylerken, elleri ile yüzünü işaret etmişti" (Ebü Dâvüd, Libâs, 31). 
Erkeklerin avret yeri sayılan uzuvları; göbekleri altından dizleri altına kadar 
olan kısımdır. Sağlam görüşe göre diz kapağı da uyluktan olup avret yeri 
sayılır. Delil, Hz. Peygamber'in şu hadisidir: "Erkeğin avret yeri, göbeği ile 
diz kapağı arasıdır", "Göbeğinden aşağısı diz kapaklarını geçinceye kadar 
olan kısımdır" (Ahmed b. Hanbel, II, 187). Başka bir delil de Darekutni'den 
rivayet edilen, Diz kapağı avret yerlerindendir" (Zeylâi, Nasbur-Râye, |, 
297) anlamındaki zayıf hadistir. 

Hür kadınların yüzleriyle ellerinden başka, sarkan saçları dahil bütün 
bedenleri avrettir. Yüzleriyle elleri ise ne namazda, ne de bir fitne korkusu 
bulunmadıkça namaz dışında avret değildir. Ayakları konusunda ise görüş 
ayrılığı vardır. Daha sağlam görülen görüşe göre, ayakları da avret değildir. 
Çünkü ayaklarla yolda yürüme zarüreti vardır. Özellikle bunları örtmek 
yoksullar için güçtür. Başka bir görüşe göre, bir kadının namazı, ayağının 
dörtte biri nisbetinde açık bulunmasıyla bozulur, diğer bir görüşe göre ise, 
ayakları namaza göre avret yeri sayılmazsa da namaz dışında avret yeri 
sayılır. Bu görüş ayrılığından kurtulmak için ayakların örtülmesi daha 
uygun görülmüştür. Sağlam görüşe göre, hür kadınların kolları ile kulakları 
ve salıverilmiş saçları da avrettir. 

Allah Teâlâ şöyle buyurmuştur: 

"Kadınlar, kendiliğinden görünen dışında, ziynetlerini göstermesinler" (en- 
Nür, 24/31). Bundan kastedilen ziynetlerin takıldığı yerlerdir. Kadının 
kendiliğinden görünen yerleri ise elleri ile yüzdür. Hz. Peygamber şöyle 
buyurmuştur: "Kadın avrettir. Dışarı çıktığı zaman şeytan ona gözünü 


diker" (Tirmizi, Radâ', 18). Diğer yandan Allah elçisi, Esmâ (r.anhâ)'ya 
büluğ çağından sonra el ile yüz ve avuçlarına işaret ederek, bu yerlerin 
dışındaki kısımların örtülmesini bildirmiştir (Ebü Dâvud Libâs, 31). Hz. 
Âişe'den nakledilen; "Allah Teâlâ büluğ çağına ulaşan kadının namazını 
başörtüsüz kabul etmez" (Ibn Mâce, Tahâre, 132; Tirmizi, Salât,160) hadisi 
de, saçları örtünme kapsamına almaktadır. 

Müstehcen avret yerleri olan ön ve arka uzuvlar ile hafif avret yeri sayılan, 
bu iki yer dışındaki uzuvlardan birinin tamamı veya en az dörtte biri açık 
bulunur ve bu durum kasıtsız olarak iki rükün eda edecek kadar devam 
ederse namaz bozulur. Çünkü bir şeyin dörtte biri tamamı hükmündedir. 
Cildin rengini gösterecek derecede ince olan elbise ile avret yeri örtülmüş 
sayılmaz. Bu yüzden derinin rengini belli edecek şekilde bulunan, 
dolayısıyla derinin beyazlığı veya kırmızılığı belli olan elbise ile namaz 
sahih olmaz. Çünkü bununla örtünme gerçekleşmemektedir. Eğer elbise 
kalın olmakla birlikte uzvu belli ederse ve hacmi ortaya koyarsa bu, 
zemmedilmiş olmakla birlikte namaz sahih olur. Çünkü bundan kaçınmak 
mümkün değildir (bk. Ibn Âbidin, a.g.e, I, 375 vd.; Zeylai, Tebyinül- 
Hakâik, 1, 95 vd.; Ibn Kudame, el-Muğni, I, 599; Ibn Rüşd Bidâyetül- 
Müctehid 1,111; Bilmen, B. Islâm Ilmihali,109). 

4) Kıbleye Yönelmek: Namazı kıbleye doğru yönelerek kılmak şarttır. 
Mekke döneminde ve Medine döneminin ilk günlerinde müslümanların 
kıblesi Kudüsteki Mescid-i Aksa idi. Medine döneminde inen şu ayet-i 
kerime ilk kıble, Mekke'deki Ka'be-i Muazzama'ya çevrildi: "Yüzünü 
Mescid-i Haram tarafına çevir. Siz de olduğunuz yerde, yüzünüzü onun 
tarafına döndürünüz" (el-Bakara" 2/144). Kâbe, Mekke'deki bilinen binadan 
ibaret değildir. Ancak bu binanın yerini ifade eder. Nitekim bu kutsal yerin 
göklere kadar üst tarafı ve toprağın derinliklerine kadar alt tarafı kıble 
yönüdür. Bu yüzden Kâbe-i Muazzamanın yanında veya içinde bulunanlar, 
bunun herhangi bir tarafına yönelerek namazlarını kılabilirler. Cemaatle 
namazda imamın önüne geçmemek şartıyla, cemaat Kâbe'nin çevresinde 
halka olur ve hepsi imamla birlikte namaz kılarlar. 

Hz. Peygamber (s.a.s)'in Mekke fethedildiği gün, Kâbe'ye bir kere girip 
içinde namaz kıldığı nakledilir. Abdullah b. Ömer, Bilâl (r.a)'e, Allah 
elçisinin Kâbe'ye girdiği zaman namaz kılıp kılmadığını sormuş, Bilâl şu 
cevabı vermiştir: "Evet Kâbe'ye girince sol taraftaki iki direk arasında 
namaz kıldıktan sonra çıktı ve Kâbe'nin yönüne doğru iki rek'at namaz 
kıldı" (Buhâri, Salât, 30; Nesâi, Menâsik, 127; Dârimi, Menâsik, 43; 


Ahmed Ibn Hanbel, TI, 75, TII, 410, VI, 12, 13, 14). 

Kâbe-i Muazzamadan uzakta bulunanların tam Kâbe'ye yönelerek namaz 
kılmaları farz değildir, Kâbe tarafına yönelmeleri farz olup, bu yeterlidir 
(bk. Ibn Âbidin, a.g.e., I, 397 vd.; el-Meydâni, el-Lübâb, I, 67; eş- 
Şürünbülâli, a.g.e., s. 34; Zeylai, Tebyinül-Hakâik, 1,100 vd.; Ibn Kudâme, 
el-Muğni, 1, 431 vd.). Hz. Peygamber (s.a.s); "Doğu ile batı orası kıbledir" 
(Tirmizi, Salât; 139; Nesâi, Sıyâm, 43; Ibn Mâce, Ikâme, 56) buyurmuştur. 
Eğer kıblede Kâbe'nin kendisine isabet ettirmek farz olsaydı, bir mescidde 
uzun bir safın sadece Kâbe'nin hizasına rastlayan kısımdaki cemaatin 
namazlarının sahih olması, diğerlerinin ise sahih olmaması gerekirdi. 


NAMAZ KILMAYAN KİMSE DİNEN MÜSLÜMAN SAYILIR MI? 


Namaz, imandan sonra İslam'ın en mühim rüknüdür, terkine asla göz 
yumulmaz. Dinen kesinlikle sabit olmuş olan bir hükmü inkar etmek küfr 
olduğu gibi, namazın farziyetini inkar etmek de küfürdür. Binaenaleyh 
namaza inanmayan kimse müslüman değildir. Onunla evlenmek caiz 
olmadığı gibi kestiğini de yemek caiz değildir. Fakat namazın farziyetini 
inkar etmez, ancak tenbellikten dolayı namaz kılmazsa günahkar olsa bile 
müslüman sayılır. İslam hukukuna göre suçlu olduğundan cezaya 
müstahaktır. Hanefi mezhebine, tevbe edip namaza başlayıncaya kadar 
hapse mahkum edilir. Şafii mezhebinde ise, terkde ısrar eder ve tevbe 
etmezse idama mahkum olur. 


NAMAZ KILMAYANIN CENAZE NAMAZI 


Ömründe bir kez olsun camiye gelmeyen kişinin cenaze namazı kılınır 
mı? Eğer kılınmazsa, kıldırmış olanın kıldırmaktan dolayı sorumluluğu 
Islâm'a göre nedir? Kılanların da bir sorumluluğu var mıdır? 

Fıkıh kitaplarımızda bir ölüye cenaze namazı kılınabilmesinin şartları 
sayılırken birinci olarak müslüman olması zikredilir.(Tahtavi, 479; M.Zihni, 
Nimet-i Islâm, 532) Bize göre "amel imandan bir cüz olmadığından." yani 
ibadet ve hayır adına hiç birşey yapmayan birisi dahi Allah'a ve Rasulüne 
eksiksiz inanmakla müslüman olacağından, ölünce namazı kılınır ve 
müslümanca defnedilir. Yeter ki, müslüman olduğu bilinsin. Bu da üç yolla 
olur: Müslüman olduğu ya kendisinden duyulmuş olur, ya ebeveyninden 
biri müslüman olmuş olur, ya da bir müslüman ülkesinde (halkının kahir 
ekseriyeti müslüman bir ülkede) bulunmuş olur. Bunların hiçbirisi 
bilinmese ve mükellef yaşa gelmiş bir gence İslam'ın ne olduğu 
sorulduğuna birşey söyleyemese ve bu durumda ölüverse, namazı kılınmaz 
(agk.; Namazı kılınmayanlar konusunda geniş bilgi için bk. Ibrahim el- 
Halebi, Haleb-i Kebir; 590 vd.; Kâsâni. Bedâyi, V313). Çünkü ölünün 
üzerine namaz kılmak, onun için Allah'tan mağfiret ve şefaat dilemek 
demektir. Halbuki, Allah "yetmiş defa mağfiret dilense dahi onları 
bağışlamayacağını" (Tevbe (9) 80) söylemektedir. Ayrıca "Onlardan ölen 
kimsenin üzerine sakın namaz kılma" (Tevbe (9) 80) demektedir. Bu yüzden 
Ibn Abidin, Karafi'den naklen, kâfir olarak öldügü bilinen birisi için 
"mağfiret" duasında bulunmanın küfür olduğunu söyler. Çünkü Allah 
"bağışlamayacağım" derken, onun hâlâ bağışlama dilemesi, sanki Allah'a 
"sen iyi yapmıyorsun, gel bu fikrinden vazgeç" demek, dolayısı ile ona 
eksiklik isnad etmek(Ibn Abidin, Dürrü'l-Muhtâr, 1/522-23; Kafire dua ve 
kafirin duası konularında ayrıca bk. Fetâvây-i Hindiye, V/319, 348; 
FetâvâyiBezzâziye, VI/355, 360) demektir. 

Ayrıca ırk üstünlüğüne dayalı kavgalarda ölenin namazı da yıkansa dahi 
kılınmaz. Ebu Yusufa göre, birisinin malını çalarken ya da aşırırken ölenin 
ve kendini öldürenin (intihar edenin) namazı da kılınmaz. Diğer imamlar, 
intihar, dayanılmaz bir ağrıdan (ya da müslümanlar aleyhine sır vermemek 
için) ise namazı kılınır derler. Çünkü bu mü'mindir, olsa olsa günahkâr 
olmuş olur. (Sır vermemek için intihar eden belki ecir de alır). 
Ebeveyninden birini kasten öldürenin, meşru idareye isyan halinde 


öldürülen bâginin (teröristin), bu suçu işlemekte olduğu halde yol kesicinin, 
müslümanları pusu kurup öldürenin de namazları kılınmaz.(Tahtâvi, 497- 
98; M. Zihni, 541-42; Fetâvây-i Hindiye, V/163) 


NAMAZ VAKİTLERI: 


Farz namazlar ile bunların sünnetleri, vitr, teravih ve bayram namazları 
için vakit şarttır. Farz namazlar; sabah, öğle, ikindi, akşam ve yatsı 
namazlarından ibarettir. Cuma namazı da öğle namazı yerine geçer. 
Namazın yükümlüye gerekli olması ve kılındığında da geçerli sayılması 
kendisine bağlı olan "namaz vakitleri"ni bilmeyi gerektirir. Bu vakitler 
Kitap ve Sünnetle belirlenmiştir: 

1) Sabah Namazının Vakti: 

Ikinci fecrin doğmasından güneşin doğmasına kadar olan süre, sabah 
namazının vaktidir. Ikinci fecir; sabaha karşı doğu ufkunda yayılmaya 
başlayan bir aydınlıktan ibarettir. Bununla sabah vakti girmiş, yatsı 
namazının vakti çıkmış ve oruç tutacaklar için bu ibadet başlamış olur. Bu 
yüzden buna "fecr-i sadık" denir. Bunun karşıtı, birinci fecirdir. Bu, doğu 
ufkunun ortasında yükseklere doğru, iki tarafı karanlık ve uzunlamasına bir 
hat şeklinde yayılan bir beyazlıktır. Bu beyazlık kısa bir süre sonra kaybolur 
ve kendisini bir karanlık izler. Bundan sonra ikinci fecir doğar. Bu birinci 
fecre, sabahın gerçekten girdiğini göstermemesi ve yalancı bir aydınlık 
olması yüzünden "fecr-i kâzib" adı verilmiştir. Bu fecir gece hükmündedir. 
Bununla ne yatsı namazı çıkmış ve ne de sabah namazı vakti girmiş olmaz. 
Oruç tutacakların bu süre içinde yiyip içmeleri de caizdir. 

Zira Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: Fecir (şafak) iki tanedir. 
Birincisi yemeyi içmeyi haram kılan ve kendisinde namaz kılmayı helal 
kılan fecirdir. Ikincisi ise, sabah namazını kılmak caiz olmayan, fakat 
yemek içmek helal olan fecr-i kâzibtir" (es-San'âni, Sübülüs-Selâm, 2. 
baskı, t.y., 1,115). "Sabah namazının vakti ikinci fecrin doğmasından, 
güneşin doğuşuna kadardır" (Buhâri, Mevâkit, 27; Ebü Dâvüd Salât, 2; Ibn 
Mâce, Salât, 2; Nesâi, Mevâkit,15; Ahmed Ibn Hanbel, II, 210, 213, 223). 
2) Öğle Namazının Vakti: Öğle vakti, güneşin gökyüzünde çıktığı en 
yüksek noktadan batıya doğru meyletmesiyle başlar ve her şeyin gölgesinin 
bir misli uzamasına kadar devam eder. Cisimlerin, güneş tam tepe noktada 
iken yere düşen gölgesi (fey-i zeval), bunun dışındadır. Öğlenin bu vaktine 
"asr-ı evvel" denir. Bu, Ebü Yusuf, Imam Muhammed, Şâfii, Mâlik ve 
Ahmed b. Hanbel'in görüşüdür. Ebü Hanife'ye göre ise, öğlenin vakti, fey-i 
zeval dışında, cisimlerin gölgesi, iki misli uzayıncaya kadar devam eder. 
Bununla öğle namazı vakti çıkmış, ikindi vakti girmiş olur. Buna "asr-ı 


sâni" denir. 

Hac farızasını yerine getirmek için dünyanın her tarafından Mekke ye gelen 
müslümanlar, namazlarını Harem-i Şerifte kılmaya özen gösterirler. 
Cisimlerin gölgesinin mislini hesaplamada, zeval vaktinde bu cisimlerin 
sahip oldukları gölge, uzunluğu itibar etmede uzayan gölgeye ilâve edilir. 
Çoğunluk fakihlerin delili şu hadistir: Cebrail aleyhisselâm, Hz. 
Peygamber'e namaz vakitlerini öğretirken, ikinci gün her şeyin gölgesi bir 
misli olduğu zaman öğle namazını kıldırmıştır (Ebü Dâvüd, Salât, 2; 
Tirmizi, Mevâkit,1; Nesâi, Mevâkit, 6, 10,15; Ibn Hanbel, I, 383, TII, 330; 
Mâlik, Muvatta", Salât, 9). 

Ebü Hanife'nin delili ise, Hz. Peygamber'in şu hadisidir: "Öğle namazını 
hava serinlediği zaman kılınız. Çünkü öğle vaktindeki sıcaklığın şiddeti, 
cehennemin sıcaklığını andırır" (Buhâri, Mevâkit, 9, 10, Ezân, 18). 
Arabistan yöresinde sıcağın en şiddetli olduğu zaman, her şeyin gölgesinin 
bir misli olduğu zamandır. Bu yüzden öğleyi yazın serine bırakmak (ibrâd) 
müstehap sayılmıştır (el-Mevsili, el-Ihtiyâr, I, 38, 39; Zühayli, a.g.e., I, 
508). 

Cuma namazının vakti de, tam öğle namazının vakti gibidir. 

3) Ikindi Namazının Vakti: Ikindi vakti, öğle vaktinin çıktığı andan itibaren 
başlar ve güneşin batması ile son bulur. Ikindi vakti; çoğunluk müctehidlere 
göre, her şeyin gölgesinin bir misli, Ebü Hanife'ye göre ise, iki misli olduğu 
andan itibaren başlar ve ittifakla güneşin battığı zamana kadar devam eder. 
Zira Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Güneş batmadan önce, 
ikindi namazından bir rekata yetişen kimse, ikindi namazına yetişmiştir" 
(Malık, Muvatta', Vüküt, 5; Ebü Dâvüd Salât, 5; Ibn Mâce, Salât, 2; Ibn 
Hanbel, 11, 236, 254). 

Çoğunluk müctehidlere göre, ikindi namazını güneşin sararma vaktine 
kadar geciktirmek mekruhtur. Çünkü Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Bu vakitte kılınan namaz münafıkların namazıdır. Münafık oturup güneşi 
bekler. Güneş şeytanın iki boynuzu arasına girdiği (batmaya yüz tuttuğu) 
zaman, çabuk olarak ikindiyi dört rekat kılar, Allah'ı çok az anar" (Mâlik, 
Muvatta', Kurân, 46). 

Islâm âlimlerinin büyük çoğunluğuna göre Kur'an-ı Kerim'de sözü edilen 
"orta namaz", ikindi namazıdır. Delil, Hz. Âişe (r.anhâ)'nin naklettiği şu 
hadistir: "Hz. Peygamber (s.a.s); "Namazlara devam edin, orta namaza da 
devam edin" (el-Bakara, 2/238) ayetini okudu. "orta namaz ise ikindi 
namazıdır" buyurdu (Ebü Dâvüd Salât, 5; Ibn Hanbel, V, 8; Ibn Kesir, 


Muhtaşaru Tefsiri Ibn Kesir. thk. M. Ali es-Sâbüni, Beyrut 1981, 1, 218). 
Ikindi namazına "orta namaz" denmesi iki adet geceye ait, iki adet de 
gündüze ait namazın arasında bulunması yüzündendir. 

4) Akşam Namazının Vakti: Akşam namazının vakti, güneş yuvarlağının 
tam olarak batmasıyla başlar ve şafağın kaybolması ile sona erer. Ebü 
Hanife'ye göre, şafak, akşamleyin batı ufkundaki kızartıdan sonra meydana 
gelen beyazlıktır. Ebü Yusuf, Imam Muhammed ve Hanefiler dışındaki 
diğer üç mezhep ile Ebü Hanife'den başka bir rivayete göre ise şafak, ufukta 
meydana gelen kızıllıktan ibarettir. Bu kızıllık gidince, akşam namazının 
vakti çıkmış olur. Delil, Ibn Ömer'in; "Şafak, ufuktaki kırmızılıktır" (es- 
San'âni, Sübütüs-Selâm, I, 106) sözüdür. Hanefilerde fetvaya esas olan 
görüş Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'in görüşüdür. 

5) Yatsı Namazının Vakti: 

Yatsının vakti, kırmızı şafağın kaybolduğu andan itibaren başlar ve ikinci 
fecrin doğmasına kadar devam eder. Ikinci fecir doğunca yatsının vakti 
çıkmış olur. Delil, Ibn Ömer (r.a)'den rivayet edilen şu hadistir: "Şafak 
kırmızılıktır. Şafak kaybolunca namaz kılmak farz olur" (es-Sanâni, a.g.e., 
1,114). Başka bir delil, Ebü Katade hadisidir: "Uyku halinde kusur yoktur. 
Kusur ancak, diğer namazın vakti gelinceye kadar namazı kılmayandadır" 
(Müslim, Mesâcid, 311). 

Yatsı namazını gecenin üçte birine kadar geciktirmek müstehaptır. Gecenin 
yarısına kadar geciktirmek mübah, bir özür bulunmadıkça ikinci fecre kadar 
geciktirmek ise mekruhtur. Çünkü bu durumda namazı kaçırmaktan 
korkulur. 

Vitir namazının vaktinin başlangıcı, yatsı namazından sonradır. Vitrin sonu 
ise, ikinci fecrin doğmasından biraz önceye kadardır. 

Vitir namazını, uyanacağından emin olmayan kimse için uyumadan önce 
kılmak, uyanacağından emin olan kimse için ise, gecenin sonuna kadar 
geciktirmek daha faziletlidir. 

Teravih namazının vakti, tercih edilen görüşe göre, yatsı namazından 
sonradır, sabah namazının vaktine kadar devam eder. Teravih, vitir 
namazından önce de, sonra da kılınabilir. Ancak yatsı namazı kılınmadan 
önce teravih namazı kılınsa, iadesi gerekir. Bayram namazlarının vakti, 
güneş doğup, kerahet vakti çıktıktan sonra başlar, güneşin gökyüzünde en 
yüksek noktaya çıkışına (istivâ) kadar devam eder. Ramazan bayramı 
namazı, bir özür sebebiyle birinci gün istivâ zamanından önce kılınamazsa, 
ikinci gün istivâ zamanına kadar kılınır, artık özür bulunmasa da üçüncü 


gün kılınamaz. Kurban bayramı namazı ise, bir özür sebebiyle, birinci gün 
kılınamazsa ikinci gün kılınır. Ikinci gün de bir özür sebebiyle kılınamazsa 
üçüncü gün istivâ zamanına kadar kılınır. Bu namazları bir özür 
bulunmaksızın böyle ikinci veya üçüncü güne bırakmak ise çirkin bir 
ameldir. Bu bayram namazları, istivâ zamanından veya zeval vaktinden 
sonra ise hiç bir halde kılınamaz. Kazaları da caiz değildir (namaz vakitleri 
için bk. Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, I, 151-160; Ibn Âbidin, Reddül- 
Muhtâr, 1, 321-342; el-Meydâni, el-Lübâb, I, 59-62; eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, 
I, 51-54; Ibn Kudâme, el-Muğni, 1, 370-395; ez-Zühayli, a.g.e., I, 506 vd.). 


NAMAZ VE MÜZİK 


Alt katta müzik çalınırken yukarıda namaz kılınır mı? 

Aşağıda ya da yukarıda müzik gibi bir gürültünün olması, namazın sahih 
olmasına engel değildir. Ancak bu, dikkatı dağıttığı ölçüde, namazın 
sevabını azaltır. Çünkü Allah (c.c,); "Namazı, .beni anmak için kıl" (57 Ta- 
hâ (20) 14) buyurur. Rasülüllah Efendimiz de (s.a.v.); düşünerek 
kılınamayacağından ötürü uykulu iken namaz kılınmamasını emretmiştir. 
Yani namaz bir bakıma Allah'la (c.c.) irtibata geçme ve O'nunla konuşma 
demektir. Bu irtibatı koparân, ya da zayıflatan herşeyden sakınarak ve O'nu 
görüyor gibi ibadet etmek gerekir. 


NAMAZDA AÇIKTAN OKUMAK 


Yeni yetişen kızların namazı ve namaz sSurelerini öğrenmelerini 

sağlamak için kadınların namaz kılarken süre başlarını biraz sesli okumaları 
halinde, her iki tarafın namazlarına zarar gelmiş olur mu? 
Imamdan başkasının namaz kılarken gizli okuması vaciptir. Ancak. tek 
başına kılan erkekler de, açıktan okunan farzlarda, isterlerse fâtiha ve zam- 
mı süreyi açıktan okuyabilirler. Kadınlar her hâlükârda içinden 
okumalıdırlar. Açıktan okumanın en az sınırı okuduğunu en yakınındaki bir 
iki kişinin duymasıdır. Fakat konuşanı ikaz etmek veya kelimeyi iyi 
çıkarmak, ya da uykusunu kaçırmak gibi bir özürden dolayı, bazı kelimeleri 
açıktan okumak namaza Zarar vermez denmiştir. Çünkü Rasülüllah 
Efendimiz'in gizli okuyuşunun da bazen duyulacak kadar olduğu olmuştur. 
Buna göre yanında namaz kılana bazı yerleri duyuracak kadar sesli okumak 
namaza engel değildir; ancak öğretmeyi namaz dışında yapmak daha iyidir. 
(Bk. Tahtavi, 204-205) 

NAMAZDAN SONRAKİ ZİKİR VE DUA NASIL YAPILMALIDIR. 
YANİ YÜKSEK SESLE Mİ YOKSA GİZLİCE Mİ YAPILIR? 

Yapılan zikir ve duanın sessizce yapılması sünnettir. Çünkü seadet asrında 
ve Hulefa-yı Raşidin zamanında zikir ve dua sesli olarak yapılmazdı. Ancak 
cemaat cahil olursa öğreninceye kadar seslice, öğrendikten sonra gizlice 
yapılmalıdır. 

Bu zamanda zikir ve dua yapmasını bilmeyen yeni kimseler cemaata 
katıldıkları için zikir ve duanın müezzin tarafından seslice yapılması daha 
uygundur. 


NAMAZDA İKEN OKUYUŞUN DUYULMASI 


Namazlarda gizli okumamız gereken yerde sesimizi başkası duyarsa, ya 

da namazda iken tebessüm edersek namazımız bozulur mu? Namazda 
okumamız gereken duaları terkedersek namazımız ne olur? 
Imam olan kimsenin Sabah, Akşam ve Yatsı namazlarının farzlarının ilk iki 
rekatlarında Fatiha ve Zamm-ı Süreyi açıktan okuması, Cuma ve Bayram 
dışında, diğer bütün namazlarda imamın da, cemaatin de, tek başına kılanın 
da gizli okuması vaciptir. Vaciplerin terkedilmesiyle namaz bâtıl olmaz. 
Terketme unutarak olmuşsa "sehiv secdesi" ile tel'afi edilir. Kasten olmuşsa 
kötü bir iş yapılmış ve günaha girilmiş olur. Ama namaz yine tamamdır. 
Namaz kılanın, yanındaki bir-iki kişinin duyacağı kadar fısıldaması açık 
değil gizlidir. Açık okumak -Ibn Abidin'e göre- meselâ birinci saftakilerin 
hepsine duyurmakla olur.(Mehmet Zahni Efendi, 250) Ya da fısıldama gizli 
okuma, ses çıkararak okuma da açık okumadır, denebilir. Namazda sessizce 
tebessüm etme; dudaklar oynamasa da namazı bozmaz. Titreme olur ve 
kendi işitecek kadar da olsa gülme bulunursa namazı bozulur. Sesli 
(kahkaha) ile gülerse hem namazı, hem de abdesti bozulur. Dualardan 
maksat Fatiha ve Zamm-ı Sure ise terkedilmeleri halinde sehiv secdesi 
yapılır ve namaz tamam olur. Çünkü bunları okumak vaciptir. Sübhaneke, 
tesbihler ve "salli" ve "barikler" ve ara rekâtlardaki tahiyyat ise, sünnet 
olduklarından, terkedilmeleriyle sehiv secdesi gerekmez. 


NAMAZDA KADININ AYRICALIĞI 


Namazda kadının ayakları bitişik mi yoksa açık mı tutul malıdır? 

Bazı fıkıh ve ilmihal kitaplarında kadınların namazın bazı noktalarında 
erkeklerden ayrıldıkları yazılıdır. Ancak bunlar farz, vâcip, ya da sünnet 
derecesinde ayrılıklar değildirler. Yani kapatılacak avret ve saf düzeni 
dışında, kadınların namazı da erkeklerin namazı gibidir, denebilir. Meselâ, 
kadınlar tekbirde ellerini kulaklarına kadar değil, omuzlarına kadar 
kaldırırlar. Bu konuda bir hadis-i şerif de vardır. (43 Nemenkâni, 1/251) 
Ancak Rasülüllah Efendimizin bizzat kendilerinin de tekbirde ellerini 
omuzlarına kadar kaldırdıkları vâkidir. (44 Ayni, V/10; Ibn Hacer, Fethü'T- 
Büri NJ21 B vd. ) Kadınlar kıyamda ellerini göğüslerinin üzerine koyarlar. 
Rüküda doksan derece, dümdüz eğilmeyip, dizlerini kırar ve biraz meyilli 
dururlar. Secdede kollarını açmayıp uyluklarına yapıştırırlar... vs. Ancak 
bunların hepsi, bu şekli tesettüre daha uygun olacağı için söylenmiştir. 
Meselâ rüküda yarıyı geçinceye kadar (kırkbeş dereceden fazla) 
eğilmedikçe rüküun kadın için de sahih olmayacağı söylenmiştir. Çünkü 
cemaatle namazda tam eğilmenin yarısının üzerinde imama yetişen, O 
rek'ata yetişmemiş sayılır. Bu, kadın için de böyle olacağına göre, kadının 
da rüküda en az yarıyı (kırkbeş dereceyi) geçecek şekilde eğilmesi gerekir. 
Zaten kadınlar için dizlerini tutmadan ellerini dizlerinin üzerine koyarlar 
denmektedir. Eli, avuç içi dizleri tam ortalayacak kadar indirmekle, rukü 
sahih olacak kadar eğilinmiş olur. Ancak bir çok kadın bunu yapmamakta 
ve belki de rükü'larının sıhhatine zarar vermektedirler. Kadının ayaklarının 
durumunda da, oturuş biçimi dışında erkeğinkilerden ayrı bir durumâ şahit 
olunmuş değildir. Erkeğin ayak topuklarını rüküda iken birleştireceğine dair 
bir görüş vardır.(45 Nemenkâni 1/186-87) Ihtimal ki, tesettüre daha uygun 
olacağı için kadınların namaz boyunca ayaklarını birleştirecekleri 
söylenmiştir. Ama erkekler hakkındaki bu görüşün bir yanlış anlama sonucu 
beyan edildiği söylenmiştir. Rükü'da herkesin kendi topuklarını birbirine 
değil, yanındakinin topuklarına birleştirdigi rivayeti vardır. Bunu yanlış 
anlayanlar topukların rükü da birleştirileceğini söylemişler (46 age. 1/186 
)ve ihtimal ki, bunun kadınlar için sürekli yapılmasının uygun olacağı 
kanaatine varmışlardır. Halbuki, bu erkekler için olmayınca kadınlar için de 
olmayacaktır. 


NAMAZI BOZAN ŞEYLER 


Namazı bozan şeyler: 
I. Unutarak da olsa konuşmak, 
2.Peygamberimizden nakledilmeyen ve insanların sözlerine benzeyen 
duâlarla duâ etmek, 
3.Ah! Oh! Üf! gibi ünlemler kullanmak , 
4.Cennet ve Cehennemi düşünmek gibi şeyler dışında, mesela bir yerinin 
acımasından ağlamak, 
5.Özürsüz yere boğazını temizlemek, 
6.Aksiran kimseye karşılık olarak "Yerhamükellah" ya da benzeri bir şey 
demek 
7.Şaşırtıcı bir habere "Sübhanellah" gibi bir ünlemle karşılık vermek; 
8.Birisinin ölüm haberine "istirca"da bulunmak, yani "innâ lillahi ve innâ 
ileyhi râciun" demek 
9.Sevinçli bir habere "elhamdülillah" demek , 
10.Allah'tan başka ilah var mıdır? Sorusuna "Lâilâhe illallah" demek , 
11.Canını sıkan bir söze "lâhavle velâ kuvvete..." demek, (Bu altı 
maddedeki cümleleri, namazda olduğunu duyurmak için söylerse namazı 
bozulmaz), 
12.Imamından başkasının yanlışını düzeltmek, 
13.Selâm vermek, selâm almak, 
14.Mushafı yüzünden okumak, (yazıya bakıp ta anlamını kavramak 
bozmaz), 
15. Yemek, içmek (ağzında kalan nohuttan küçük şeyi yutmak bozmaz), 
16.Pis yere secde etmek, 
17.Dışarıdaki kimseyi namazda olup olmadığı konusunda şüpheye 
düşürecek ölçüde hareket ve davranışta bulunmak (Amel-i kesir), 
18.Bir namazda iken diğerine başlamak. 
Namazla Ilgili Diğer Bazı Konular 
Nafile namazlarda kıyamı, yani "Fâtiha"dan sonra okunan sureyi uzatmak, 
rekatleri çogaltmaktan iyidir. 
Nafile kılan, namazını bitirmeden bozsa, onu kaza etmesi vacip olur. 
Oturduğu yerde nafile namaz kılmak caizdir, mekruh değildir. 
Dört namazı özrü olmaksızın oturarak kılmak câiz değildir: 
1. Farzı, 


2. Vacibi, 

3. Adağı, 

4. Sabah namazının sünnetini. 

Sabah namazı vaktinde kılınamazsa, o günün öglesine kadar sünnetiyle 
beraber kılınır. 

Geçmiş namazların farz ve vaciplerini kaza etmek gerekir. 

Namazda yanılma secdesini gerektiren birden çok yanılmaya, bir secde 
yeterlidir. 

Namazı ayakta kılmaya güç yetiremeyen, oturarak kılar, ona da güç 
yetiremeyen, yüzü kıbleye gelmek üzere başı ile ima ederek kılar. Onu da 
yapamayan namazlarını sonraya bırakır, gözü ve kaşı ile ima etmez. 
Kur'ân-ı Kerim'de ondört yerde geçen secde âyetlerinden birini okuyan ya 
da dinleyen, namazın bir tek secdesi gibi bir secde yapar. 

Sefer müddeti yolculuğa çıkanlar, dört rekâtli farz namazlarını iki rekât 
olarak kılarlar. Üç rekât olanlar ise yine üç rekât olarak kılınır. 


NAMAZI HIZLI KILMAK 


Namazda hızlı okumak namazı bozar mı? 

Önce genellikle "işlerin ortasının daha hayırlı olduğunu" (54 Suyüti, el- 
Câimi'us-sağir (bk. Feyzu'I-Kadir IV/385) bilmek gerekir. Namazda aslolan, 
düşünerek, huşü ile kılmaktır. Söylediklerini düşünmeye zaman kalmayacak 
kadar hızlı kılmak, namazı namaz olmaktan çıkarır. Allah; "Namazı beni 
hatırlamak için kıl" (55 Tâ-hâ (20) 14) buyurur. Cemaatle kılındığı takdirde 
imamın uzatması ile, cemaati bıktırabilir. Bu durumda orta yolu izlemek 
gerekir. Kişi yalnız başına kılıyorsa, bitkin hale gelmeyecek kadar 
uzatabilir. Bu durumda orta yol da, kişinin kendini usandırmayacak kadar 
uzatmasıdır. Öyle ise duruma göre davranmak gerekir. 


NAMAZI KAZAYA BIRAKMAK - NAMAZ BİLE BİLE KAZAYA 
BIRAKILIR MI? 


Namazı bile bile ve özürsüz olarak terketmek en büyük günahlardandır. 
Zaten Imam Zehebi büyük günahları anlattığı müstakil kitabında, namazı 
terketmeyi dördüncü olarak sayar. (35 Zehebi, Kitâbu'l-Kebâir 18 vd. ) 
Rasülüllah Efendimizin namazı "dinin direği" (36 Adı geçen hadis ve 
benzerleri için bk. Hindi V11/284 , ) olarak nitelemesi, onun değerini anlatan 
en veciz ifadedir. Kur'ân-ı Kerim'de namazdan "iman" diye sözedilmiştir. 
(37 Bâkara (2) 143) Bu yüzden bir müslüman namazını bile bile 
terkedemez. Ancak terkederse Hanefiler yine de kâfir olmadığı 
gürüşündedirler. Elverir ki inkâr ederek ve hafife alarak terketmiş olmasın. 
Fakat namazı bile bile terkedenin kâfir olacağını söyleyenler de vardır. 


NAMAZI TERKETMENİN HÜKMÜ 


Namazın akıllı, büluğ çağına girmiş, hayız ve nifastan temizlenmiş her 
müslümana farz olduğu konusunda görüş birliği vardır. Namaz ve oruç gibi 
bedeni ibadetlerde vekâlet ve niyabet geçerli değildir. Namazın farz 
olduğunu inkâr eden dinden çıkar. Çünkü namaz kesin ayet, hadis ve icma 
delilleriyle sabittir. Tembellik veya umursamazlık sebebiyle namazı 
terkeden âsi ve fasık olur. 

Namazı kılmamak dünya ve âhirette azaba sebep olur. Âhiretteki azapla 
ilgili olarak Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Onlar suçlulara sorarlar: Sizi Sakar 
cehennemine sürükleyen nedir? Suçlular şöyle cevap verirler: "Biz namaz 
kılanlardan değildik" (el-Müddessir, 74/40-43). "Onlardan sonra öyle bir 
nesil geldi ki, namazı terkettiler, heva ve heveslerine uydular. Onlar bu 
taşkınlıklarının cezasını yakında göreceklerdir. Fakat tövbe edip, iman eden 
ve salih amel işleyen bunun dışındadır" (Meryem, 19/59, 60). "Vay o namaz 
kılanların haline ki, onlar kıldıkları namazdan habersizdirler" (el-Mâün, 
107/4-5). Hz. Peygamber (s.a.s)'de şöyle buyurmuştur: Bilerek namazı 
terkeden kimseden Allah ve Resulunün zimmeti kalkar" (Ahmed b. Hanbel, 
IV, 238, VI, 461). Kim ikindi namazını terkederse ameli boşa gitmiş olur" 
(Buhâri, Mevâkit,13, 34; Nesâi, Salât,15). Kim, önemsemeyerek üç cuma 
namazını terkederse, Allah Teâlâ onun kalbine mühür vurur" (Nesâi, Cumâ, 
2; Tirmizi, Cuma 7; Ibn Mâce, Ikâme, 93). 

Hanefilere göre, tembellik yüzünden namazını terkeden kimse, namazı 
inkâr etmediği sürece dinden çıkmaz, ancak günahkâr, fasık olur. Kendisi 
bu konuda uyarılarak tevbeye , kötü örnek olmaması için toplumdan tecrid 
edilir ve te'dib amacıyla dövülür. Ramazan orucunu terkeden kimse de 
bunun gibidir (Ibn Abidin, Reddül-Muhtâr, Mısır, t.y., 1, 326; eş- 
Şürünbülâli, Merâkıl-Felâh, Mısır 1315, s. 60; ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi 
ve Edilletuh, Dimaşk 1985, I, 503). 

Hanefiler dışındaki mezhep imamlarına göre ise, namazını özürsüz olarak 
terkeden kimse, mürted'de olduğu gibi Islâm toplumuna karşı gelmiş sayılır 
ve tövbe etmezse en ağır şekilde cezalandırılır (Ibn Rüşd, Bidâyetül- 
Müctehid, Mısır t.y., I, 87; eş-Şirâzi, el-Muhezzeb, el-Nalebi tab'ı, 1, 51; Ibn 
Kudâme, el-Muğni, 3. baskı, Kahire t.y., Il, 442-447; ez-Zühaylı, a.g.e,, 
1.503, 504; Kış. et-Tevbe, 9/5; Buhâri, Diyât, 6; Müslim, Kasâme, 25, 26). 
Namazını unutarak, uyanamayarak veya tembellik yüzünden zamanında 


kılamayan bunu kaza eder. Hadis-i şerifte; Kim uyuyarak veya unutmak 
suretiyle namazını kılmamış olursa, hatırladığında hemen kılsın " (Ebü 
Davüd, Salât,11; Ibn Mâce, Salât,10; Nesai, Mevakit, 53) buyurulur. 
Fakihlerin büyük çoğunluğuna göre; uyumak veya unutmak gibi bir özür 
sebebiyle namazını vaktinde kılamayanın kaza etmesi gerekince, özürsüz 
olarak, tembellik yüzünden kılmayana öncelikle kaza gerekir. Namazı 
vaktinde kılamadığından dolayı da Allah'a ayrıca tevbe ve istiğfar etmesi 
gereklidir. Cenab-ı Hak, kendisine ortak koşmanın dışında kalan günahları 
affedebilir. Namazı da içine alabilen bu affın kapsamıyla ilgili çeşitli nasslar 
vardır. , 

Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 

"Şüphesiz Allah, kendisine ortak koşulmasını affetmez. Bunun dışında 
dilediği kimseyi affeder" (en-Nisâ, 4/48). 

Ubâde b. es-Sâmit'in naklettiği bir hadiste şöyle buyurulur: Kullarına farz 
kıldığı beş vakit namazı, küçümsemeden hakkını vererek, eksiksiz olarak 
kılan kimseyi, Allah Teâlâ cennetine sokmaya söz vermiştir. Fakat bu 
namazları yerine getirmeyenler için böyle bir sözü yoktur. Dilerse azap 
eder, dilerse bağışlar" (Ebü Dâvüd, Vitr, 2; Nesâi, Salât, 6; Dârimi, Salât, 
208; Mâlik, Muvatta', Salâtül-Leyl, 14). Ebü Hureyre (r.a)'ın naklettiği bir 
hadiste de şöyle buyurulur: "Kıyamet gününde kulun ilk hesaba çekileceği 
şey farz namazdır. Eğer bu namazı tam olarak yerine getirmişse ne güzel. 
Aksi halde şöyle denilir: Bakın bakalım, bunun nafile namazı var mıdır?" 
Eğer nafile namazları varsa, farzların eksiği bu nafilelerle tamamlanır. 
Sonra diğer farzlar için de aynı şeyler yapılır" (Tirmizi, Salât, 188; Ebü 
Dâvüd, Salât, 145; Nesai, Salât, 9, Tahrim, 2; Ibn Mâce, Ikame, 202). 

Bu duruma göre, farz namazların eksisini sünnet ve diğer nafile namazlar 
tamamlamaktadır. Farz, vacib veya sünnet ayırımı yapılmaksızın ibadetlerin 
yerine getirilmesi müminin gayesi olmalıdır. Çünkü bu, dünyevi huzur ve 
mânevi mutluluk kaynağı olması yanında, ahiret için de en büyük 
hazırlıktır. 


NAMAZIN ÇEŞİTLERİ 


Namazlar: 
I.Farz, 
2.Vacip, 
3.Sünnet, 
4.Nâfile namazlar, diye ayrılabilir. 
Farz namazlar da: 
1.Her mükellefe farz olan. 
2.Yeteri kadar mükellefe farz olan diye ikiye ayrılır. 
Her mükellefe farz olan namazlar, her gün kılınan. 
1. Sabah, 
2.Ögle, 
3.Ikindi, 
4.Akşam, 
5. Yatsı olmak üzere "Beş Vakit Namaz"'dır. 
Yeteri kadar mükellefe farz olan namaz, cenaze namazıdır. Cuma ile 
Bayram namazları da sadece erkeklere gereklidir. Cuma farz, bayramlar ise 
vaciptir. Ancak bunları kadınlar da kılabilir. 
Beş vakit namazdan: 
1. Sabah Namazı, dört rekattır. Ikisi kuvvetli sünnet, ikisi de farzdır. Önce 
sünneti sonra farzı kılınır. 
2. Ögle Namazı on rekattır. Dördü ilk sünneti, dördü farzı, ikisi de son 
sünnetidir. Önce dörtlü sünneti, sonra farzı, sonra da ikili sünneti kılınır. 
Sünnetleri kuvvetli sünnettir. 
3.Ikindi Namazı sekizrekattır. Dördü sünneti, dördü de farzıdır. Önce 
sünneti kılınır. Farzından sonra sünnet ya da nafile kılınmaz. Sünneti 
devamlı kılınan sünnetlerden değildir. Ancak kılanlara Peygamberimiz, 
merhamet duâsında bulunmuştur. (Tirmizi, salat 207 ; Müsned N/117.) 
4.Akşam Namazı beş rekattır. Ikisi sünneti, üçü de farzıdır. Önce farzı sonra 
sünneti kılınır. Sünneti güçlü sünnetlerdendir. 
5. Yatsı Namazı on rekattır. Vitir de genellikle yatsı ile kılındığı için onüç 
rekat sayılır. Dördü ilk sünneti, dördü farzı, ikisi son sünneti, üçü de vitirdir. 
Önce dörtlü sünneti, sonra farzı, sonra ikili sünneti, sonra da vitir kılınır. Ilk 
sünneti, ikindinin sünneti gibidir, son sünneti, güçlü sünnetlerdendir. 
Genel kural olarak ikili sünnetler, dörtlü sünnetlerden daha güçlüdür. 


Vacip namazlar; -yukarıda da denildiği gibi- her mükellefe vacipolan vitir 
namazı ile, sadece erkeklere vacipolan bayram namazlarıdır. 

Sünnet Namazları deyince, öncelikle beş vakit namazla beraber kılınan 
sünnetler akla gelir. Bunların güçlü olan ve olmayanlarına üç önceki 
maddede değindik. Ramazanda kılınan Teravih Namazı da güçlü 
sünnetlerdendir. 

Ayrıca Küsüf ve Hüsüf Namazı, yani; Güneş ve Ay tutulduğunda kılınan 
namaz da güçlü sünnetlerdendir. Güneş ve Ay tutulduğunda namaz kılmak, 
tutulmanın kalkması için değil, Dünyayı, Ayı ve Güneşi tesbih taneleri gibi 
çeviren Allah'ın gücünü hatırlattıkları içindir. Hattâ deprem, şiddetli rüzgâr, 
sürekli yağmur, ya da yağmurun yagmaması, yıldırım ve salgın hastalık 
zamanlarında da aynı gaye ile namaz kılmak sünnettir. 

Farz, vacip ve sünnetlerin dışında kalan namazların en güçlü olanı ve insanı 
Allah'a en çok yaklaştıranı, gece kalkılarak kılınan "Teheccüd Namazı" dir. 
Ya da nafileyi sünnetlerden ayırırsak, en güçlü ve önemli nafile, Teheccüd 
Namazı'dir diyebiliriz. Ancak farzların dışında kalan bütün namazlara 
"Nafile Namaz" da denir."Nafile" dilimizde olduğu gibi "boşuna" anlamına 
değil, "gerekli olana ilave" anlamındadır. 

Teheccüd'ün dışındaki nafile namazlar: 

1. Mescidlere girildiğinde Mescidi Selâmlama Namazı. 

2. Abdest alındığında daha ıslaklığı kurumadan iki rekat Abdest Sükrü 
Namazı. 

3. Kuşluk vaktinde dört ya da fazla rekat olarak kılınan Duha Namazı. 

4. Bir işi yapmakla yapmamak arasında tereddüt edildiğinde, iki rekat 
olarak kılınan "hayırlı olana isteme" anlamında "Istihare Namazı". 

5. Bir ihtiyacı ve arzusunun giderilmesi için, iki rekat olarak kılınan, 
"Allah'tan yardım dileme" anlamında "Istiâne" ya da "Hâcet Namazı". 

6. Dört rekat olarak kılınan "Tesbih Namazı". 

7. Akşam namazından sonra kılınan altı rekat "Evvâbin Namazı"... gibi 
namazlardır. Mükellefler bunları kılmak zorunda değildir. Ancak kulluğu 
ispatlamanın en az şartı farz namazlardır. Nafileler ise insanın Allah'a 
yakınlaşmasını sağlarlar. (bk. Buhari, rikâk 38; Müsned V1/256.) 


NAMAZIN EDEPLERİ 


Namazın edepleri önem bakımından sünnetten de sonra gelen 
meselelerdir. Bunlara "müstehab"da denilir. Yapılan bir isin en sonunda 
tastamam yapılması, ufacık pürüzlere varıncaya kadâr giderilip cılasının 
eksiksiz ve lekesiz yapılması gibidirler. Bulunmamaları insana günah 
kazandırmaz ama, bulunmaları sevabı artırır ve deyim yerinde ise insanın, 
sonunda "aferin" ve "yıldızlı pekiyi" almasını sağlar. Böyle olan 
davranışların önemlileri şunlardır: 

1. Namazda gözünü secde yerinden ayırmamak. (Rukü'da ayaklarının 
üstüne, oturuşta da ellerinin doğrultusuna bakar). 

2. Namazda esnerse, elinden geldiği kadar ağzını açmamak. 

3. Başlangıç tekbirinde erkekler ellerini yenlerinden çıkarmak. 

4. Elden geldiği kadar öksürmemek. 

5. Cemaatle namazda "hayye'ale's-salâh" dendiğinde ayağa kalkmak. 

6. "Kad kâmeti's-salâh" dendiğinde imam namaza başlamak, (ikamet 
bittikten sonra başlamasının daha güzel olacağını söyleyenler de vardır.) 


NAMAZIN HERHANGİ BİR REKATINDA SEHVEN BİR SECDE 
TERK EDERSE BİLAHARE HATIRLARSA NE YAPMAK İCAB 
EDER? 


Namazın herhangi bir rek'atında sehven bir secde terk ederse bilahare 

onu hatırlarsa Hanefi mezhebine göre hatırladığı yerde terkettiği secdeye 
kaza eder. Terkettiği secdeden sonra ne yapmışsa geçerlidir. Onu kaza 
etmek icab etmez. Terkedilen secdeyi hangi rükünde hatırlamış ise o rüknün 
kaza edilmesi hususunda ihtilaf vardır. Hidaye kitabına göre kaza edilmesi 
gerekmez. Ebu Yusuf'a göre kaza edilmesi gerekir. 
Şafii mezhebine göre ise; unutulan secdenin hangi rek'attan olduğunu 
bilmez veya son rek'attan değil, daha önceki rek'atların birisinden olduğunu 
bilirse bir rek'at kılmakla mükelleftir. Fakat son rekattan olduğunu biliyorsa 
sadece bir secde getirmekle mükelleftir. 


NAMAZIN KILINIŞ ŞEKLİ 


Cenaze ve Bayram Namazları dışındaki bütün namazların kılınışı 
aynıdır. Bu yüzden biz sadece sabah namazının sünnetinin kılınış şeklini 
anlatmakla yetinecegiz, böylece bütün namazların kılınışı anlatmış olacağız. 
Önceden gerekli şartlar yerine getirildikten sonra, Kıbleye dönük olarak, 
niyyet eder (yani yaptığı hareketi, sabah namazının sünnetini kılmakta 
olduğunu bilerek yapar.) "Allah-ü Ekber" diyerek ellerini, içleri açık ve 
kıbleye dönük olarak, erkekler kulaklarına kadar, kadınlar omuzlarına kadar 
kaldırır. Ellerini; erkekler göbeklerinin altından, kadınlar göğüslerinin 
üstünden, sağ el, sol el üzerine gelecek şekilde bağlar. "Sübhaneke"yi okur. 
"Eüzü, Besmele" çekerek "Fâtiha" yi okur. Fâtiha'nin arkasından, besmele 
çekmeden, Kur'ân-ı Kerim'in herhangi bir yerinden, küçük bir süre, üç kısa 
âyet, ya da bunlar kadar bir uzun âyet okur. Ellerini salıvererek "ATlah'u 
Ekber" derken rukü'a egilir. Rukü'da erkekler elleriyle dizlerini kavrarken 
kadınlar elleririi dizlerinin üzerine koymakla yetinirler ve orada en az üç 
defa "Sübühâne Rabbiye'1-Azim" der. "Semiallâhü limen hamideh" derken 
kalkip doğrulur. Doğrulduktan sonra ayakta durması gereken azıcik 
zamanda "Rabbenâ ve leke'I-hamd" derse güzel olur. "Allah'ü Ekber" 
diyerek secdeye iner. Secdede alni ile beraber burnu, elleri arasında yere 
değmekte ve ayakları parmakları üzerinde dikilmektedir. En az üç defa 
"Sübhâne Rabbiye'I-A'lâ" der ve "Allahü Ekber" diyerek oturuş biçimine 
geçer. "Allahü Ekber" diyerek tekrar secdeye gider ve aynı şeyleri yapar. 
"Allahü Ekber" derken ayağa kalkar, ellerini aynı şekilde bağlar, 
"sübhâneke" ve "Cüzü" dışında, secdeler tamamlanıncaya kadar aynı şeyleri 
yapar. Yalnız Fâtiha'dan sonra okuyacağı süre ya da âyetlerin, bildiği varsa 
değişik olması güzeldir. Secdeler tamamlanınca, yerinde anlatıldigi şekliyle 
oturur. "Tahiyyat", "salli" ve "bârik"i, arkasından da biliyorsa "Rabbenâ 
âtina" duâsını okur ve "es-Selâmü aleyküm ve rahmetullah" diyerek önce 
sağ yanına, aynı selâmı tekrarlayarak sonra da sol yanına selâm verir ve iki 
rekatlı bir namaz bitmiş olur. 

I. Sonunda selâm verilecek oturuşların tümünde "tahiyyât"dan sonraki "salât 
ve selam"larla, "Rabbenâ âtinâ" duâsı okunur. 

2. Sonunda selâm verilmeyecek olan birinci oturuşta sadece "tahiyyât" 
okunup kalkılır. Bundan sadece ikindinin ve yatsının dörtlü sünnetleri ile 
Teravih namazı müstesnadır: Onların selâm verilmeden kalkılacak 


oturuşlarında da "salli" ve "barik" duâları okunur. 

3. Sadece "tahiyyat" okunup kalkılan oturuşlardan sonra "subhaneke" 
okunmadan "besmele" ile "fâtiha" ya geçilir. 

4. "Tahiyyat"tan sonra "salli" ve "barik" okunan bütün oturuşlardan sonra, 
ayağa kalkıldığında, namaz yeniden başlıyormuş gibi "sübhaneke" okunur. 
5. Akşam namazının ve vitrin 3. rekatları tek olarak kılınır. 

6. Vitrin üçüncü rekatında "Fâtiha" ve süreden sonra eller salıverilip tekrar 
başta olduğu gibi tekbir alındıktan sonra "kunüt" duâsı okunur. Cemaatle 
namazda imamın dışındakiler sadece "Fâtiha" ve "süre"yi okumazlar Diğer 
tekbir ve duâları okurlar. 

Namazın Mekruhları 

Namazı bozmamakla beraber, mükemmelligine zarar ve namazda 
yapılmaları, çok güzel bir sanattaki lekeleri andıran şeylerdir. Namazın 
sevabını eksiltirler, çokça yapılmaları, namazı yaralı-bereli hale sokar. 
Namazda mekruh olan davranışlar: 

I. Elbisesiyle oynamak, 

2. Bedeniyle oynamak, 

3. Secde yerindeki çakil gibi şeyleri iki defa düzeltmek (bir defa düzeltmek 
Zarar vermez). 

4. Parmak çıtlatmak, 

5. Elini böğrüne koymak, 

6. Yüzünü sağa sola çevirmek, 

7. Erkek, kollarını secdede yere koymak ve böğrüne yapıstırmak; (Bu, 
kadınların ayrıcalıklı bir davranışıdır), 

8. ET ile selâm almak, 

9. Baş ile selâm almak, 

10. Özürsüz bağdaş kurmak, 

11. Secde yaparken elbiselerini toplamak, 

12. Elbisesini kollarından giymeyip omuzlarına atmak, 

13. Esnemek; 

14. Gerinmek, 

15. Gözlerini sürekli yumuk tutmak, 

16. Saçları başa toplayıp bağlamak, 

17. Erkek baş açık kılmak, 

18. Kirli ve adi elbiselerle namaz kılmak, 

19. Alnındaki tozu-toprağı namazda iken silmek, 

20. Gökyüzüne bakmak, 


21. Âyetle iz saymak, tesbihleri saymak, 

22. Imam bir arşın kadar yüksek yerde bulunmak 

23. Imam alçakta, cemaat yüksek yerde bulunmak. (Bu son iki maddede 
Imamla beraber cemaattan bir kısmı da bulunursa mekruh olmaz), 

24, Ön safta boş yer varken arka safta durmak, 

25. Resimli elbiselerle namaz kılmak, 

26. Yukarısında, yanlarında ya da önünde canlı resmi varken namaz kılmak, 
(Resimler ilk bakışta sezilemeyecek kadar küçük ise, ya da cansız 
varlıkların resmi ise zarar vermez.) 

27. Zararından korkmayacağı yılan ve akrebi namazda iken öldürmek, 

28. Insanın yüzüne doğru namaz kılmak, 

29. Ateşe doğru namaz kılmak. 


NAMAZIN ŞARTLARI 


Namazın şartları deyince, onlar olmadan namazın da olmayacağı şeyler 
anlaşılır. Bir şeyi ayakta tutan ana parçaların herbirine "rukün" dendiği için, 
namazın şartlarından, namaza başladıktan sonra olanlarına aynı zamanda 
namazın rukünleri denir. Hepsine birden namazın farzları da denir. 

Namazın şartları, yani namaza başlamadan önceki farzlar beş tanedir: 

I. Hadesten, yani hükmi pislikten temizlik. 

2.Necasetten, yani hakiki pislikten temizlik. 

3.Avret sayılan bölgeleri örtmek. 

4.Namazı Kıbleye dönerek kılmak. 

5.Her namazı kendi vaktinde kılmak. 

Namazın rükünleri, yani namaza başladıktan sonraki farzlar yedi tanedir: 

. Niyyet, yani kıldığı namazın hangi namaz olduğunu bilmek. 

. Başlangıçtekbiri. 

. Farz namazları ayakta kılmak. 

. Namazda Kur'ân dan mutlaka bir parça okumak. 

. Rukü', yani ayakta iken belden eğilmek. 

. Secde, yani alnını yere değdirmek. 

. Son oturuşta "Tahiyyat" okuyacak kadar durmak. 

Namazın gerek şartlarının, gerekse rukünlerinin hepsi farz olduğu için, 
bunlarsız farz namaz düşünülemez. Birisi dahi bulunmazsa namaz batıl olur, 
yani tümden gider. Onun için bunların herbiri hakkında biraz bilgi vermek 
gerekir. 

Hükmi Pislikten (Hadesten) Temizlik 

Temizlik bölümünde de gördüğümüz gibi hades, hükmi olan, yani 
varsayılan pislik, ya da manevi olan pislik demektir ki. cünüplük ve 
abdestsizlikten ibarettir. Buna göre âdeti ve lohusalığı biten ve cünüp olan 
mükellefin yıkanması, abdesti bulunmayanın da abdest alması, bunları 
yapamıyorsa teyemmüm etmesi gerekir. Namaza ancak böyle başlayabilir. 
Gerçek Pislikten (Necasetten) Temizlik 

Namaz kılanın hem vücudu ve elbisesinin, hem de namaz kılacağı yerin 
temiz olması demektir. Pis olan şeyler bölümünde kaba ve hafif sayılan 
pislikleri görmüş, onların ne kadarının namaza engel olacağını ve nasıl 
temizleneceklerini anlatmıştık. Oraya bakılmalı. Vücudundaki ya da 
elbisesindeki pisliği giderecek bir şey bulamayan kimse, namazını çıplak 
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değil, pis olan elbise ile beraber kılar. 

Avret Olan Yerlerini Örtmek 

Namazda kadının yüz, el ve ayakları dışındaki yerlerinden, erkeğin ise 
göbekle diz kapağı arasından, bir organın dörtte biri kadar açık olması 
namaza engeldir. Tenin rengini gösteren elbise, hiç giyilmemiş gibidir. 
Elbisenin dar olup organları belli etmesi halinde, rengini göstermiyorsa 
namaza engel değildir, ancak mekruhtur. Bu konu daha geniş olarak "Avret 
ve Örtü" bölümünde ele alınacaktır. 

Kıbleye Dönmek 

Kıble; ön yön demektir. Namaz kılarken Kâbe'ye dönüldügü için Kâbe'ye 
"Kıble" denmiştir. Kâbe şu andaki Mekke sehrinde bulunan ve Allah'ın 
emriyle ilk defa Hz. Ibrahim Peygamber (a.s.) tarafından yapılıp, sonraları 
birkaç kez tamir gören, küp şeklinde dört duvar bir yapıdır. Taşının ve 
maddesinin bir olağanüstü yönü yoktur. Ancak duvarında Cennet'ten çıktığı 
rivayet edilen Siyah Taş (Haceru'l-Esved) vardır ve Kâbe, bütün dünya 
müslümanlarını bir noktaya yönelttigi için "tevhid" in, yani Allah'ı 
birlemenin sembolüdür ve bu bakımdan herşeyden daha değerlidir. 

Kâbe'nin etrafında bulunanların kıblesi, Kâbe'nin bizzat kendisidir. 
Kâbe'den uzaklarda olup onu göremeyecek olanların kıblesi ise kâbe'nin 
bulunduğu yöndür. Tam Kâbe'ye isabet edememeleri zarar vermez. 

Namaz kılacağı yerde Kıble'nin hangi tarafa olduğunu bilmeyen, soracak 
kimse de yoksa, kendi imkânları oranında araştırma yapar ve kanaat ettiği 
yöne doğru kılar. Kılarken görüşü değişirse, o yöne doğru döner. Namaz 
bittikten sonra hata ettiğini anlasa da namazı tekrarlamaz. Ama araştırma 
yapmadan rastgele bir yöne dönmekle Kâbe'ye isabet ettirse dahi namazı 
caiz olmaz. 

Düşman gibi bir şeyden korkan, hasta, bağlı, ya da binek üzeride bulunan 
kimselerin, dönmeye güç yetirebildkleri yön, kendi kıbleleridir. 

Vakit 

Her namazı kendi vaktinde kılmak şarttır. Sabah namazının vakti; ikinci 
fecir, yani şafağın doğuşundan Güneşin Doğuşuna kadar olan süre, Öglenin 
vakti; zevâlden, yani gölgenin en kısa olup uzamaya başladığı andan, her 
şeyin gölgesi, zevâl gölgesi dışında, kendisinin iki misline ulaştığı ana 
kadardır. Imam-ı Azam dışındaki imamlara göre ise, herşeyin gölgesi, zevâl 
gölgesi dışında, kendisinin bir misli olmasına kadardır. Ikindinin vakti; ögle 
vaktinin bitiminden Güneşin batışına kadarki süre, Akşamın vakti; Güneşin 
batışından, batıdaki kızıllığın ve onun arkasından beliren beyaz şafağın 


kayboluşuna kadarki süre; Yatsının ve vitrin vakti; Akşam vaktinin 
bitişinden, ikinci fecire, yani şafağın doğuşuna kadarki süredir. Ancak vitir 
yatsıdan önce kılınmaz. Bu vakitler Güneşe göre hesaplandığı, Güneşin 
hareketleri de astronomi ilmince bilinebildiği için, bunların takvime göse 
tesbiti daha kolaydır. 

Müstehap Vakitler: 

Bazı vakitlerde namazı geciktirmek, ya da acele etmek müstehaptır: 
Meselâ: 

1. Sabah namazını; selâm verdiğinde abdest alıp Fâtiha'dan başka kırk âyet 
okunacak bir namaz daha kılacak zaman kalacak şekilde geciktirmek. 

2. Ögleyi, yaz sıcaklarında gün ortası harareti geçinceye kadar ertelemek. 

3. Ikindiyi, Güneşin sararma zamanına kalmayacak kadar geciktirmek. 

4. Yatsıyi gecenin son üçte birine kadar geciktirmek. 

5. Uyanabileceğinden eminse, vitri gecenin sonuna kadar geciktirmek. 

6. Kışın öğleyi acele kılmak. 

7. Akşamı, yıldız karışımından önce kılmak. 

8. Bulutlu günlerde. ikindi ve yatsı namazlarını acele kılmak. 

9. Bulutlu günlerde ikindi ve yatsının dışındaki namazları geciktirmek 
müstehaptır. (Bu son iki madde zamanın takvimsiz hesaplanmasına 
göredir.) 

Mekruh ya da Haram Vakitler: 

Bazı vakitlerde namaz kılınmaz. Bunlar: 

1. Güneş'in doğmaya başlamasından, bir mızrak boyu yükselişine kadar. 
(Ülkemizde yaklaşık 45 dakika). 

2. Öğleyin güneş tam tepede bulunduğu zaman, (ögleden yaklaşık onbeş 
dakika öncesinden öğle ezanına kadar.) 

3. Güneş sararmaya başladığı andan batıncaya kadar, (yaklaşık kırkbeş 
dakika). O anda yalnız o günün ikindisinin farzı kılınabilir. 

4. Sabah ve ikindi namazlarından sonra tavaf ve nafile namazı kılmak. 
(Kaza ve cenaze namazı kılınabilir, tilâvet secdesi yapılır). 

5. Ikinci fecrin doğuşundan sabahın farzını kılıncaya kadar, sabahın 
sünnetinden başka nafile namaz kılmak. 

6. Akşamın vaktinde, akşamı kılmadan önce nafile kılmak. 

7. Hutbe okunurken nafile kılmak. 

8. Bayram günü bayram namazından önce namaz kılmak. 

9. Arefe ve Müzdelife'den başka bir yerde, bir özürle de olsa iki vakti 
birleştirerek kılmak. 


Bunların ilk üçü haram, geri kalanları mekruhtur: 

Niyyet 

Namazın niyyeti, yapmakta olduğu hareketin namaz kılmak olduğunu ve 
hangi namazı kılacağını bilmekten ibarettir. Meselâ ikindi namazını kılmak 
için kıbleye dönen bir adam tekbir için ellerini kaldırırken ikindinin, 
meselâ, sünnetini düşünüp, kendisi için tekbir almakta olduğu bu kılacağı 
namazın, ikindinin sünneti olduğuna içinden karar vermesi niyyettir ve bu 
bir anlık meseledir. Dilden söylemesine gerek olmadığı gibi bu güzel de 
değildir. Çünkü niyyet kalbin işidir. Insanın dili birşey söylerken kalbi 
başka şey söylerse, niyyet, dilinin dediği değil, kalbinin dediğidir. Bu 
yüzden niyyeti kalbinden yapan, mutlaka isabet eder, ama diliyle yapan 
kalbi başka şey söylerse isabet etmeyebilir. Onun için eski âlimler dil ile 
niyyeti bid'at saymışlar ve bunu, ne peygamber, ne onun arkadaşları, ne de 
onları özleyen tâbiin yapmıştır. (bk. imam Rabbani, Mektubât.) Öyleyse biz 
de yapmamalıyız, demişlerdir. Gerçekten de niyyetin dil ile yapılması, 
sadece son devir kitaplarında ve ilmihallerinde görülen bir şeydir Oruç ve 
diğer ibadetler için de durum aynıdır. 

BaşlangıçTekbiri 

Namaza, Allah'ın yüceliğini bildiren bir kelime ile başlamak namazın 
şartlarındandır. Buna iftitah (başlangıç) tekbiri ya da "tahrime" denir. 
Niyyetin hemen arkasından elleri kaldırırken "Allahü Ekber" diyerek 
yapılır. Daha namaza başlarken, namaz kılana Allah'ın en büyük olduğu 
söylettirilirken sanki; namazının faydasını Allah'a yönelik sanma, O en 
büyüktür, buna ihtiyacı yoktur, namaz yine senin içindir, dedirtilmiş olur. 
Ayakta Durmak (Kıyam) 

Bir özrü olmayan mükellefin farz ve vacip olan namazları ayakta kılması da 
farzdır. Nafile namazları ise ayakta kılmak şart değildir, oturarak da 
kılabilir, ancak sevabı daha az olur. 

Kur'ân Okumak (Kiraat) 

Farz namazların ilk iki rekatlarında Kur'ân-ı Kerim'den bir parça okumak da 
farzdır. Dolayısı ile bu farzın yerine gelmesine yetecek kadar Kur'ân âyetini 
ezbere bilmek de farz olmuş olur. Bu farz, Kur'ân'ın neresinden olursa 
olsun, üç kısa âyet kadar okumakla yerine gelmiş olur. Meselâ her rekatta 
okunan "fatiha" ile bu farz da yerine getirilmiş olur. Bizzât fâtihanın 
okunması ise ayrıca vaciptir. Yeri gelince görülecektir. 

Rukü' (Eğilmek) 

"Rukü" eğilmek demektir. Namazların her rekatında en az eller dizlere 


ulaşacak kadar eğilmek farzdır. Rukü, mükemmel şekliyle baş ile göğüs 
yere paralel oluncaya kadar eğilmekle olur. Yalnız bu, erkek içindir. Kadın 
ise sadece elleri dizlerine ulaşacak kadar egilir. 

Secde 

Namazın ana bölümlerinden biri de secdedir. Secde, Allah'ı ululayarak alnı 
yere koymaktır. Bu kadarı farzdır. Alınla beraber burnun da yere değmesi, 
ellerin de yere konması vaciptir, yani secdenin tam ve mükemmel olması 
için gereklidir. 

Secde edilen yerin temiz ve katı olması gerekir. Pamuk, kar, saman gibi 
yumuşak olup yerin sertliğini duyurmayan şeyler üzerine secde yapılmaz. 
Ayrıca secde yeri, ayakların basıldığı yerden yarım zira'dan, yani 20- 30 
cm.'den yüksek olmamalıdır. 

Son Oturuş 

Kıldığı namaza göre son rekatın bitiminde "tahiyyat" okuyacak kadar 
oturmak da farzdır. Tahiyyatı okumak ise vaciptir. Yerinde görülecektir. 
Buraya kadar sayılan altı temel, namazın ana iskeletini oluşturor. Bunlardan 
biri dahi olmasa namaz batıl, yani asılsız olur. Vacipler ise namazın ikinci 
derecede kuvvetli bölümleridir. Farzları tamam olan bir namazın vacipleri 
bulunmasa namaz sayılır, ancak eksik ve yaralı bereli bir namaz olur. 
Vacipleri bilerek terkederse günah işlemiş olur, ama namaz yine tamamdır. 
Vaciplerden sonra da sünnetler ve müstehaplar gelir. 


NAMAZIN SÜNNETLERİ 


Namazın sünnetleri; önem bakımından vaciplerden sonra gelen, kasten 
ya da unutarak terkedilmeleri halinde namaz bozulmayan ya da yanılma 
secdesi gerekmeyen, ama kasten terkedilmeleri, alınacak sevabı azaltan 
davranışlardır. Namazın mükemmel olmasını sağlarlar. Namazın en güçlü 
sünneti farz namazları cemaatle kılmaktır. Bunun farz olduğunu söyleyenler 
de vardır. Diğer sünnetler şunlardır: 

1. Başlangıçtekbirinde parmakları açarak elleri kaldırmak. 

2. Tekbirleri imamın açıktan söylemesi. 

3. Tekbirin arkasından "sübhaneke" okumak. 

4. "Sübhaneke"den sonra "e'üzü" okumak. 

5. Her "fâtiha" dan önce "besmele" çekmek. 

6. "Fâtiha"dan sonra gizlice "âmin" demek. 

7. Elini göbeğinin altından bağlamak. (Kadınlar göğüslerinin üzerinden 
bağlarlar.) 

8. Sağ elini sol elinin üzerine bağlamak. 

9. Rukü'a giderken tekbir almak, yani "Allahü ekber" demek. 

10. Rukü'da üç kere "tesbih" okumak (sübhane Rabbiye'1-azim demek). 

11. Rukü'dan kalkarken tekbir almak. 

12. Rukü'da diz kapaklarını elleriyle kavramak. (Kadınlar dizlerini 
tutmayıp, ellerini dizlerinin üzerine koymakla yetinirler). 

13. Rukü'da ellerinin parmaklarını aralıklı bırakmak. 

14. Secdeler için tekbir almak. 

15. Secdelerde üç kere "tesbih" okumak (Sübhane Rabbiye'1-A'lâ demek). 
16. Secdelerde ellerini ve dizlerini yere koymak. 

17. Oturuşlarda erkeklerin sol ayağı yatırıp sağ ayağı dikmesi. (kadınlar sol 
kalça üzerine oturarak iki ayaklarını birden sağa doğru çıkartırlar). 

18. Rukü'dan sonraki kalkışta dosdoğru oluncaya kadar dikilmek (Kavme). 
19. Iki secde arasında birazcık oturmak (celse). 

20. Son oturuşta "tahiyyât"tan sonra Peygamberimize "salât ve selâm" 
(“salli" ve "barik") okumak. 

21. "Salat ve selâm'dan sonra, kendine, ana-Babasına ve bütün müminlere 
duâ etmek. (Rabbenâ âtina... okumak). 


NAMAZIN VACİPLERİ 


1. Fâtihayı okumak. 
2. Farzların ilk iki rekatında, sünnetlerin her rekatında Fâtiha'ya en 
kısalarından üç âyet, ya da en kısa üç âyet kadar bir uzun âyet eklemek. 
. Fâtiha'yı bu ekledigi âyetlerden önce okumak. 
. Namazın diğer rukünlerinde de sırayı gözetmek. 
. "Ta'dili erkânı" yerine getirmek. 
. İkiden çok rekatlı namazların birinci oturuşu. 
. Her iki oturuşta da "tahiyyât" okumak. 
. "es-Selâmü aleyküm ve rahmetullah" diyerek selâm vermek. 
9. Vitir namazında "kunut" duâsını okumak. 
10. Bayram namazlarında ilâve tekbirleri söylemek. 
11. Namazdan kendi fiili ile çıkmak. 
12. Imamın açık okunacak yerde açık, gizli okunacak yerde de gizli 
okuması. 
13. Namazda nelerin farz; nelerin vacip olduğunu bilmek. 
Bu sayılan vaciplerden biri kasten terkedilirse günah islenmiş olunur, ama 
namaz yine tamamdır. Unutarak terkedilirse "yanılma (sehiv) secdesi" 
yapılır. 
"Ta'dil-i erkân"; namaz kılarken rukü'a gidişte, rukü'dan kalkista, secdeye 
gidişte, secdeden kalkışta ve tekrar secdeye gidişte organlar yerlesecek 
şekilde hareket etmek ve mesela, daha tam doğrulmadan öbür harekete 
geçmemektir. 
Yanılma secdesi (secde-i sehiv) son oturuşta sadece "tahiyyat"ı okuduktan 
sonra, Sağa sola selâm verip, iki secde daha yaparak "tahiyyat" ı tekrar 
okuyup, "salli", "barik" duâlarını da okuduktan sonra tekrar selâm vermekle 
yapılır. Genel kural olarak: 
"Farzların geciktirilmesi, vaciplerin ise hem geciktirilmesi hem de 
terkedilmesi yanılma secdesini gerektirir." Bu yüzden farzların da vaciplerin 
de iyi bilinmesi gerekir. 
Örnek olarak: Namazda ayakta durmak farzdır. Birinci oturuşta, tahiyyatı 
okuyup kalkmak gerekirken, "salli" ve "barik" duâlarından unutarak en az 
üç kelime ya da daha fazla okuyan, ayakta durma farzını geciktirmiş olur, 
bu yüzden namazın sonunda "yanılma secdesi" yapması gerekir. 


EO A1 DU 


NAMAZLARDAN SONRA "YÂ-SİN" OKUMA VE MUSAFAHA 


Camimizde sabah namazından sonra "yâ-sin"-i şerif okunuyor. Bu hal 

namazın parçası durumuna geldi. Cemaat beklemek zorunda kalıyor. Bu 
davranışımız sünnete uygun mudur? Ayrıca okunan o Yâ-sin-i Şeriften 
sonra musafaha yapılıyordu. Şimdi sadece cuma günleri yapılıyor. Bunun 
durumu nedir? 
Kur'ân-ı Kerim'den bir süre, hatta Kurân'in kalbi olarak "Yâ-sin"-i şerifi 
okumak, hele manasını düşünerek okumak güzel bir şeydir. Bu, başka 
zaman okunabileceği gibi sabah namazının arkasından da okunabilir. 
Cemaat sabredip dinliyorsa, onlar da dinleme sevabı almış olur. Ancak 
bunu namazın bir devamı ve tamamlayıcısı gibi okumak da öyle dinlemek 
de bid'attır. Keşke cemaat bilinçli olsa, dinleyecekse, zorunluluk olmadığını 
bilerek dinlese ve sevap alsa, işi olduğu zaman da rahatlıkla çıksa, 
çıktığında da diğerleri tarafından kınanmasa. Ama çoğunlukla böyle 
olmuyor ve kaş yapayım derken göz çıkarılıyor. Bunu yapan imamlar da bir 
şey yaptıklarını sanıyorlar. Bunu yapacaklarına keşke tek bir ayetin 
manasını açıklasalardı. O zaman Kur'ân'ın sözleri kulaklarımıza çarpıp, 
mum alevine çarpan pervaneler gibi yere düşmezdi, biz de onunla dirilmiş 
olurduk. Musafaha için de aynı şeyi söyleyeceğiz. Aslında sünnet olan bir iş 
olmakla beraber, namazların arkasından namazın bir gereği gibi görülerek 
yapılması ve terkedildiğinde kınanmayı gerektiren bir adet halini alması 
bidattır ve terkedilmesi gerekir. Yoksa musafaha namazın arkasından da 
yapılır önünden de yapılır (Musafaha hakkında geniş bilgi için bk. Ebu'1- 
Vefa el-Efgâni, Muhtaşarru't-Tahâvi üzerine tahkiki 438-39; Nevevi, 
Fetavâ, 61). Bu tür uygulamaların çoğu insanı camiden ve cemaatten 
uzaklaştırdığı maalesef, bir gerçektir ve bunu yapan zavallılar kendilerini 
kandırmaktadırlar. 


NORMAL MEMLEKETLERDE FARZ NAMAZLARIN VAKİTLERİ 
FIKIH KİTAPLARINDA AÇIKÇA BEYAN EDİLMİŞTİR. FAKAT 
NORMAL OLMAYAN YANİ KIRKBEŞ ENLEM DERECESİNDEN 
DOKSAN DERECESİNE KADAR OLAN MEMLEKETLERDE 
NAMAZ VAKİTLERİNİN (DURUMU AÇIK DEĞİLDİR. 
NAMAZLARI NASIL TESBİT ETMELİYİZ? 


Yer küresini üç bölüme ayırmak mümkündür. 
1- Ekvator çizgisinin ayırdığı kuzey ve güney yarım küresinin kırkbeş 
enlem derecesinde yer alan memleketler sualde belirtildiği gibi hadis ve 
fıkıh kitapları, burada farz namazların vakitlerini şüphe bırakmayacak 
şekilde açıklamışlardır. Ayrıca açıklama yapmamıza hiç gerek yoktur. 
2- Altmışaltı enlem ile doksan enlem arası olan yerler. Burada her 
mevsimde gece ve gündüz yirmi dört saatten ibaret değildir. Gece veya 
gündüzü —Kutup mihverine yakınlık ve uzaklık nisbetine göre- on yedi gün 
ile altı ay arasında bir zaman kadar uzar. Peygamber (sav) buranın da namaz 
vakitlerini beyan buyurmuştur, ihtilaf etmek manasızdır. Nevas bin Sem'an 
(ra) diyor ki: Peygamber (sav) Deccal'dan söz etti. Bunun üzerine; "Ey 
Allah'ın Resulü, O, yeryüzünde ne kadar kalacak?” diye sorduğumuzda 
buyurdu ki: "Kırk gün kalacak. Bir günü bir sene gibidir, diğer bir günü bir 
ay gibidir, Başka bir günü de bir hafta gibidir. Kalan diğer günleri ise 
günlerimiz gibidir.” "Yani ey Allah'ın Resulü, bir sene gibi olan günde bir 
günlük namaz bize kafi gelir mi?” diye sorduk. Peygamber (sav): "Hayır” 
takdir ediniz buyurdu”. 
Hadisten anlaşılıyor ki, vaktin normal teşekkül etmediği yerlerde namaz ve 
oruç gibi ibadetler, vaktin normal teşekkül ettiği en yakın memleketlere 
göre kıyas edilecektir. 
Gece ve gündüzü yirmi dört saatten uzun olan bu yerlerde güneşin durumu 
misal olarak gösterilmiştir. 
66 Kuzey enleminde 13 Hazıran'dan 1 Temmuz'a kadar, 
70 Kuzey enleminde 17 Mayıs'tan 7 Temmuz'a kadar, 
90 Kuzey enleminde altı aya kadar güneş hiç batmaz, ufukun üstünde kalır. 
Güney enlerimde ise durum tam tersidir. 
3- Kırk beş enlem ile altmışaltı enlem arası olan yerlerde gece ve gündüz 
yirmi dört saatten ibaret ise de, mu'ayyen zamanlarda şafak ile fecr birbirine 
kavuşurlar, yani şafak batmadan önce fecr doğar. 


İşte böyle yerlerde ve zamanda yatsı namazının farz olup olmadığı 
hakkında ulema ihtilaf etmiştir. Şafii, Malıki, Hanbeli ve Hanefi ulemasının 
çoğu, yatsı namazının farz olduğu kayd etmişlerdir. Şafii ulemasından İbn 
Hacer "Tuhfetü'l-Muhtac”'da, Hatib Şirbini de "Mugni'l-Muhtac” da bu 
mes'eleyi "Namaz Vakitleri” bahsinde uzun uzadıya beyan edip yatsı 
namazının kesin olarak farz olduğunu yazmışlardır. Nesefi, Durer, al-Fayz, 
Mecma'ul-Enhur, al-Kemal, al-Tanvir, al-Dur, al-Muhtar ve Nazuretü'|- 
Hakk gibi kitaplarda yatsı namazının farz olduğunu beyan ediyorlar. 
Delilleri ise: Allah'ın, kullarına beş vakit namazın farz olduğunu beyan 
buyurup, eda edilmesi için emretmiş olmasıdır. Halvani ve Zeyla'i gibi 
zevat da vakit, namazın şartı ve vücubun sebebidir. Sebep olmayınca 
müsebbeb de olmaz diyerek böyle yerlerde yatsı namazının farz 
olmayacağını savunmuşlardır. Bazı kimseler adeta namaz ve ibadet 
düşmanlığı yaparak söz konusu olan bu yerlerde yatsı ve vitir namazının 
kılınmaması için büyük gayret gösteriyorlar. Halbuki ihtilaflı mes'elelerde 
ihtiyate göre hareket etmek daha efdaldır. Hatta bazıları daha ileriye 
giderek, o yerlerde orucun da farz olmadığını söylüyorlar. 1981 yılında 
Ramazan-ı şerifte Hollanda'da bulunduğum sırada yatsı namazı ve orucun 
farziyetleri ile ilgili dedikoducular yapıldığında. Lahey din müşaviri bu 
mes'eleyi bana sordu, kendisine yazılı olarak verdiğim cevabı nakletmek 
istiyorum. 

1- 1981 yılında Ramazan-ı şerif münasebetiyle Hollanda'da bulundum. 
İçinde ikamet ettiğim şehir ve gezdiğim yerlerde belirli zamanlarda yatsı 
namazının ve Ramazan orucunun farz olmadığını ve Teravih namazının 
kılınmaması gerektiğini söyleyen bazı kimselere rastladım. 

Bunların iddiaları şuydu: "Bu yerlerde güneş battıktan sonra yeteri kadar 
ufkun altına inmemekte ve ufuktaki kızıllık (akşam namazı vakti) bitmeden 
sabah olmaktadır. Bu durumda Hanefi mezhebine göre yatsı ve imsak 
vakitleri kat'iyetle yoktur. Hanefi mezhebine göre vakit, namazın şartı 
olduğu gibi vücubunun da sebebidir. Binaenaleyh bir yerde namaz 
vakitlerinden biri veya birkaçı tahakkuk etmezse o vakitlere ait namazlar o 
yer ahalisine farz olmamış olur. Söz konusu bu iddia çok zayıf bir fetvaya 
istinad ettiğinden, böyle bir vaziyet karşısında Hanefi mezhebine göre amel 
etmek isteyen müslüman kardeşlerimize en uygun tavsiyemiz yatsı ve 
teravih namazlarını kılmamak ve oruç tutmamaktan ibarettir.” 

Bu iddia birkaç yönden doğru değildir. 

1- Hanefi mezhebinde mu'tedil memleketlerde vakit, namazın şartı ve 


vücubun sebebidir. Fakat mu'tedil olmayan memleketlerde ise al-Dur al- 
Muhtar ve Mecma'ü'l-Enhur gibi kitapların ifade ettiklerine göre vakit, ne 
namazın şartı ne de vücubün sebebidir. "Mecma'ü'l-Enhur” c. 1, s. 71'de 
şöyle denilmektedir: Bir şeyin alametinin olmaması, onun yokluğunu ifade 
etmez. Ayrıca böyle yerlerde (Şafağın batmadığı yerlerde) yatsı namazının 
farz olduğuna dair delil, vardır. O da: Allah'ın, kullarına beş vakit namazın 
farz olduğunu beyan buyurup edasını emretmesidir. Ve yatsı namazı 
kesinlikle kılınacak ki, Allah emrine imtisal edilsin. "al-Duru'l-Muhtar” da 
bu hususta şöyle diyor: "Bulgar” gibi yerlerde yatsı ve vitir namazının 
vaktini bulamayan (Çünkü burada şafak batmadan önce fecr doğar) yatsı ve 
vitir namazını kılmakla mükelleftir. Ve onlar için vakit takdir edilecektir. 

2- Bir hüküm hakkında ihtilaf vaki olursa, yani, ulemanın bir kısmı 
yapılamsı lazımdır, bir kısmı yapılması lazımdır, bir kısmı da lazım değildir 
derse, ihtiyaten yapılması daha uygundur. Çünkü gerçekten gerekli olduğu 
halde terk edilirse vebal terettüp eder, gerekli olmadığı halde eda edilirse 
Zarar vermez. 

3- Dünyanın kuzey kesiminin hem doğuşunda hem de batısında asırlardan 
beri müslümanlar bulunmaktadır. Onlar şafağın batmadığı zamanlarda da 
yatsı namazını kılıp oruç tutarlardı. Kazan ve Volga nehrinin çevresinde 
bulunan Türkler, Hanefi oldukları halde ne yatsıyı, ne orucu terk ettiler. 
Hanefi ulemasından "Multeka al Ebhur" sahibi ise Zayle-i gibi zevatlar 
şafağın batmadığı yerlerde yatsı namazının farz olmadığını söylemişler ise 
de al —Fayz Mecmaul-Enhur ,al- Kemal ,el Tenvir, Durrul —Muhtar ve 
Reddül Muhtar gibi kitaplar vacipolduğunu söylemişlerdir. 

Üzerinde durulması gereken bir husus varsa o da yatsı namazının vakti 
meselesidir.Şöyle ki kırkbeş enlem ile altmışaltı enlem dereceleri arasında 
bulunan bölgelerde muayyen zmanlarda şafak batmadan önce fecr doğar. 
Böyle olunca yatsı namazının farz olup olmadığı hakkında ihtilaf vardır 
diye kaydedilmişti.Farz olduğu taktirde ki müftabih olan da budur yatsı 
namazı takdir edilerek kılınacaktır.Fakat şafak battığı zaman da çok geç 
batar.Bazan şafak ile Fecr arasında mesafe çok kısadır.Namaz kılmak için 
şafağın batmasını beklemek çok zor olur.Hatta mutlaka beklemenin luzumu 
söylense, yatsı namazının terk edilmesine vesile olacaktır.Bahusus oradaki 
müslümanların yüzde doksan dokuzu işçidir. Yatsı namazını kılmaları için 
saatlerce şafağın beklemeleri ve sabahları iş başı yapmaları 
imkansızdır. Acaba normal memleketlerde olduğu gibi güneşin batmasından 
bir buçuk saat sonra yatsı namazını kılmak caiz midir? İşte bu işi görüşmek 


için 1980 yılında Belçıkada islam ülkelerinden alimlerin katıldığı bir 
toplantı yapıldı. Muzakere neticesinde konferansa katılanlar özetle aşağıdaki 
karara varmışlardır:Toplantıya katılanlar; gece boyunca hiç şafağın 
batmadığı veya çok uzadığı kırkbeş enlem dairesinden sonra bölgelerde 
yaşayan müslümanların durumu ve içinde bulundukları ağır şartları tetkik 
ederek incelediler. Yatsı namazını eda etmek için her sene aylarca geceleyin 
uzun zaman beklemek sağlıklarına büyük zarar vereceği gibi güçlerinede 
zarar verecektir.Halbu ki islam dini kolaylık dinidir.İbadet ve Taatte 
meşakkat olduğu zaman kolaylaştırıcı hükümler getirir. Bunun için hasta ve 
benzeri kimselerin durumunu nazar'ı itibara alarakonlar için cem'u takdim 
ve te'hir ile (Şafii,Hanbeli ve Malıki mezhebinde olduğu gibi)namaz 
kılmalarına müsade etti.Bu ülkelerde yaşayanların şafak meselesi 
hususunda ki durumları, hasta ve misafir gibi kimselerin durumundan az 
ağır değildir.Konferansa katılan zevatta buna kıyas ederek bu bölgelerde 
yaşayan müslümanların cem'u takdim ile namaz kılmalarının caiz olduğuna 
kanaat getirdiler. 


NAMAZLIK ÜZERİNDE BİR AYET-İ KERİME VEYA ALLAH'IN 
İSMİ YAZILI BULUNSA ÜZERİNE OTURMAK VEYA NAMAZ 
KILMAK CAİZ MİDİR? 


Bir sergi veya namazlık üzerine ayet-i kerime veya Allah'ın ismi yazılı 
olursa üzerine oturmak veya namz kılmak caiz değildir. Ayet-i Kerime'ye ve 
Allah'ın ismine karşı su'i edebdir. 


NAZAR 


Göz, bakma, bakış, fikir, düşünme, mülahaza, niyet, dikkat, iltifat, 
teveccüh. Arapça asıllı olan bu kelime, Türkçe'ye geçerken manâ 
değişikliğine uğramış ve "ayn göz" kelimesi karşılığında kullanılmaya 
başlanmıştır. Nitekim Araplar, göz değmesi için "isabetül-ayn" tabirini 
kullanırlar (İbn Manzür, "Lisânül-Arab", Na.za.ra madd.). 

Nazar kelimesi Türkçe'de kem göz manasına gelmekte ve daha ziyade 


" Lil 


"gelme", "uğrama", "değme" ve "etme" fiilleriyle birlikte; "nazara gelme", 
"nazara uğrama", "nazar değme" ve "nazar etme" şeklinde kullanılmaktadır. 
"Nazarcılık" deyimi; nazarın zarar verebileceğini kabul eden düşüncenin 
adıdır. 

Nazar, bugün için henüz pozitif ilimlerin ilgi alanına girmemiştir. Girip 
girmeyeceği ya da ne zaman gireceği belli değildir. Zira pozitif diye tanınan 
bilimlerin kendilerine mahsus bir takım metodları ve bazı kuralları vardır. 
Olayları bu metodlarla inceler ve bir sonuca varmaya çalışırlar. Nazar ise şu 
aşamada, fizik ya da kimya laboratuarında incelenip deneye tabi tutulacak 
durumda değildir. Aksine bugün, bu ilimlerle uğraşanların ekseriyeti - 
bilhassa doktorlar- nazarın fizik etkisini kabul etmemektedirler. 

Buna rağmen, gerek folklor olarak gerekse dini bir inanç olarak, dünyanın 
hemen her yerinde milyonlarca insan nazarı tanımakta ve ona inanmaktadır. 
Nazarla ilgili olayları anlatan haberler de tevâtür derecesine ulaşmaktadır. 
Nazarın mahiyetinin bilinmemesi, onu inkâr etmeyi gerektirmez. Nazar, 
mahiyeti henüz anlaşılmamış nice olaylar vardır. "Tabii hayatta veya zihin 
hayatında bugünkü ilmi metodlarımızla açıklanması mümkün olmayan 
olaylara metapsişik veya parapsikoloji denir" (Osman Pazarlı, Din 
Psikolojisi, İstanbul 198, s. 202). 

Her ne olursa olsun bilhassa halk arasında bazı kimselerin sebebi 
bilinmeyen olağanüstü nazar (göz değmesi) güçleri olduğuna inanılır. Bu 
güce sahip bir kimsenin, bir insana, bir hayvana ve özellikle bir çocuğa 
bakmakla durup dururken hastalık, sakatlık, ölüm gibi bir olayın meydana 
gelmesine yol açacağı sanılır. Her hangi bir olay böyle bir sebebe 
bağlandığı zaman "nazar değdi”, nazara geldi”, "nazara uğradı" denilir. 
"Kem göz" tâbiri de, nazarı değen kimseler için kullanılır. 

Halk arasında açık, çiğ mâvi (gök) gözlerde nazar gücü olduğuna inanılır. 
Bu inanca dayanılarak mâvi gözlülerin kötü niyetli, kıskanç, başkalarına 


zarar vermekten hoşlanan kimseler olduğu söylenir. Ancak, bu anlayışın 
doğruluğunu kanıtlayıcı hiç bir kesin delil yoktur. Bazı yörelerde kıskançlık 
duygusunun nazara yol açtığı inancı da yaygındır. İşte isâbet-i ayn yani bu 
kötü bakışın, kötü gözün değmemesi için çocukların elbiselerine dikilen 
mâvi camdan küçücük tesbih tanesi şeklinde, bâzan göz şeklinde olan, 
ortaları delikli cam yuvarlarlara nazar boncuğu denilir. Bunların beş parmak 
şeklinde olanları da vardır. Bazı yörelerde -şimdi bile- çocuklara, atlara ve 
nazar korkulan diğer hayvan ve eşyaya da nazar boncuğu takanlara rastlanır. 
Nazar boncuğunun dâima mâvi olduğu söylenir. Buna göz boncuğu da 
denir. Böyle mâvi boncuk, muska, çörek otu, mâşallah gibi bir kaç 
nazarlığın bir arada olup bir takım teşkil edenlerine de "nazar takımı" denir. 
Şüphesiz nazar boncuğu, göz değmesine karşı bir tedbir olsun diye takılır. 
Bunun yanında çeşitli nazarlıkların kullanıldığı da bilinmektedir. Halk 
arasında nazara karşı başvurulan en yaygın tedbirler ise, kurşun dökmek, 
tuz çevirmek, üzerlik yakmak veya herhangi bir hocaya okutmak vs.'dir. 
Ancak, bunların tıp yönünden bir faydası olmadığı gibi, bâtıl inançlar 
devam ettirildiği için de bu tür davranışlar dinimizce haram kılınmıştır. 
Peygamberimiz (s.a.s) de nazarlık kullanmayı hoş karşılamamış, bu gibi 
şeyleri üzerlerine asan kimselerin bey'atlerini kabul etmemiştir (Nesâi, 
Zinet,17; İbn Mâce Tıb, 39). Diğer taraftan Resulullah (s.a.s); "Göz 
değmesi gerçektir" (Buhâri, Tıb, 36; Müslim, Selâm, 41) buyurmak 
suretiyle bir mânevi faktöre işaret etmişlerdir. Şu halde İslâmda göz 
değmesi (nazar) vardır. Ancak, nazar boncuğu takmak vs. bâtıl inançlardan 
sayılmıştır. 

Öyle anlaşılıyor ki göz değmeşinin temelinde yatan esas sebep kişinin 
kıskançlık duygusudur. Ve bu duygunun, baktığı kimseye yansıması ve onu 
te'sir altında bırakmasıdır. Nazar boncuğu takmakla bu kıskançlık dolu 
bakışların tesirinin azaltılması veya başka yönlere yansıtılması 
amaçlanmaktadır. 

Müfessirlerin ekseriyeti; Rabbi onu seçip iyilerden kıldı. Doğrusu inkâr 
edenler, zikri (Kur'an-ı) işittikleri vakit nerdeyse gözleri ile seni yıkıp 
devireceklerdi. Bir de durmuşlar, o herhalde bir delidir, diyorlardı" (el- 
Kalem, 68/50, 51) âyetinde geçen gözleriyle seni yıkıp devireceklerdi" 
sözünü "nazar" ile tefsir etmişlerdir (Elmalılı M.Hamdi Yazır, Hak Dini 
Kur'an Dili, VI, 5305; İbn Kesir, "Tefsirul Kur'an'il-Azim", VII, 227). 
Alüsi (1270/1854)'nin el-Kelbi'den yaptığı bir rivayete göre; Arap asıllı bir 
kişi, yemek yemeden iki veya üç gün çadırına çekilir, daha sonra oradan 


gelip geçen koyun ve deve sürüsüne bakar ve "gördüğüm bu koyun ve deve 
sütünden daha güzelini görmedim" derdi. Bunun üzerine o sürü hastalanır 
veya yere düşerek helâk olurdu. İşte nazar etmede maharetli olan bu kişiye, 
Peygamberimizi çekemeyen Mekkeli müşrikler, Hz. Peygâmbere nazar 
etmesini teklif etmişler, o da bu teklifi kabul etmişti. Allahu Teâlâ da bu 
ayetleri (el Kalem, 51, 52) ile Resulünü korumuştu (Alüsi, Rühul-Meâni, 
29/38). 

Yusuf suresinin altmış yedinci ayetinde ise, Hz. Yakub (a.s)'m oğullarına 
şöyle dediği anlatılmaktadır: 

Ey oğullarım! Bir kapıdan (Mısır'a) girmeyin, ayrı ayrı kapılardan girin. 
Ama ben Allahdan hiçbir şeyi sizin için savamam. Çünkü hüküm Allah'dan 
başkasının değildir. Onun için ben yalnız O'na tevekkül ettim. Tevekkül 
edenler yalnız O'na tevekkül etsinler" ( Yusuf 12/67). 

Elmalılı Hamdi Yazır, âyetin yorumunda: "Bu tavsiyenin sebebi, toplu bir 
surette göze çarpmalarından ve bir hased ve gamze uğramalarından 
sakınmak idi" demektedir (Elmalılı, a.g.e., IV, 2890). 

Nazar ile kıskançlık arasında yakın bir münasebet vardır. Elmalılı Hamdi 
Yazır, bu münasebeti şöyle ifade ediyor: "Kıskançlıklarından az daha Hz. 
Peygamber'i nazara uğratacaklar, aç ve kötü gözlerinin şerriyle ellerinden 
gelse onu helâk edeceklerdi. Demek ki, öfkenin bedende bir hükmü 
bulunduğu gibi, gözlerin de karşılarındakine bakışlarına göre iyi veya kötü 
bir hükmü vardır. Kimi elektrik gibi dokunur çarpar; mıknatıslar ve 
manyetize eder. Kimi de aldığı teessürle hasedinden bir gayze düşer, türlü 
türlü su-i kasde ve hilelere kalkışır ki, maddi veya manevi hangisi olursa 
olsun hedefine vardığı zaman, isabet-i ayn değmesi veya nazar tabir olunur. 
Bunun hakkında uzun uzadıya sözler söylenmiş, inkâr edenler, ispat edenler 
olmuştur. Keyfiyeti ne olursa olsun isabet-i ayn vardır" (Elmalılı, a.g.e., 
VT, 5305). 

Kur'an-ı Kerim nazardan söz ederken açık ve kesin bir hüküm 
bildirmemekte, buna karşı hadisler, kesin bir ifadeyle nazarın gerçek 
olduğunu bildirmekteler. Hz. Âişe (r.a)'den rivayet olunduğuna göre 
Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuşlardır: "Nazardan Allah'a sığınınız. Çünkü 
göz (değmesi) gerçektir" (İbn Mace, Tıb, 32; Buhari, Tıb, 36; Müslim, 
Selâm, 41). 

Esma bint Umeys (r.a)'den rivayet edildiğine göre kendisi: "Ya Resulullah! 
Cafer'in oğullarına cidden nazar değiyor, ben onlar için şifa dileğiyle 
okutturayım mı?" demiş. Resulu Ekrem (s.a.s) de: "Evet, lakin kader ile 


yarışan bir şey olsaydı nazar değme işi onu geçerdi" buyurmuştur (İbn 
Mace, Tıb, 33; Muvatta, Ayn, 3). 

Nazarın gerçek olduğunu kabul edince, ondan korunma yollarını da 
öğrenmek gerekir. Bunun için de, dinimizin bize müsaade ettiği yollara baş 
vurmak, sakındırdığı yollardan da kaçınmak durumundayız. Bu konudaki 
rehberimiz yine Allah'ın Resulu'dür. Ebü Said el-Hudri (r.a)'den rivayet 
olunduğuna göre: "Resulullah (s.a.s), "Cinlerin ve insanların nazarından 
Allah'a sığınırım"gibi dualarla cinlerin ve insanların nazarından Allah'a 
sığınırdı. Sonra Muavvezatân nazil olunca bu sureleri okumaya başladı 
diğer duaları terketti" (İbn Mace, Tıb, 34). 

Hz. Peygamberin kötülüklerden ve kötü kimselerin şerrinden emin 
olabilmek için sık sık okumuş olduğu duâ ve surelerden bazıları şunlardır: 
Enes b. Mâlik'ten rivayete göre Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Evinden çıkarken şu duâyı okuyan kişiye bu duâ kâfidir. O adam muhafaza 
altına alınır, şeytan da o adamdan uzaklaşıp bir kenara çekilir: Bismillâhi 
tevekkeltü alellâhi lâ havle velâ kuvvete illâ billâh ". Manası: "Allah 
Teâlâ'nın ism-i şerifini zikrederek evimden çıkarım. Ben Allah'a tevekkül 
ettim, güç ve kuvvet sadece Allah'ın lütuf ve ihsânıyladır" (Tirmizi, Deavât, 
34). Ümmü Seleme'nin rivayetine göre Resulullah (s.a.s) evinden çıkarken 
şöyle derdi: "Allah'ın ismini zikrederek çıkarım. Ben Allah'a tevekkül ettim. 
Allah'ım hata yapmaktan, yolumu şaşırmaktan, zulmetmekten, zulme 
uğramaktan, cahillikle başkasına bela olmaktan ve başkasının cahilce 
davranışıyla karşılaşmaktan sana sığınırım” (Tirmizi, Deavat, 35): Osman 
b. Affan'ın rivayetine göre Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Bir kul 
her günün sabahında, her gecenin akşamında üç defa şu şekilde duâ ederse, 
o kişiye hiç bir şey zarar veremez. Bu: Bismillâhi lâ yedurru me'asmihi 
şey'in fıl'ardı vela fı'ssemâi ve huve's-semiul-alim"duâsıdır. 

Anlamı: "İsmiyle beraber bulundukça yerde ve gökte hiç bir şeyin zarar 
veremeyeceği Allah'ın ismiyle (sabaha erdim, akşamladım). O her şeyi 
işiten ve bilendir" (İbni Mace, Duâ, 14). 

Hz. Âişe (r.a) da Resulullah (s.a.s)'ın yatağına girdiğinde iki eline üfleyip 
muavvizât (İhlâs, Felâk ve Nâs) surelerini okuduğu ve vücuduna sürdüğünü 
rivayet etmiştir (Buhâri, Deavât, 12). 

Bütün bu nasslara göre nazardan korunmak için, "nazarlık" denilen; mavi 
boncuk, sarımsak, at nalı, minyatür süpürge vb. nesnelerle, içinde ne yazılı 
olduğu bilinmeyen ya da acaip bir takım şifrelerle yazılmış bulunan 
muskaları, -nereye olursa olsun- takmak şirktir. Zira bu tür davrânışlarda, 


Allah'dan başka birinden veya bir nesneden, zararı defetmesini istemek 
vardır. Halbuki Allah (c.c.), şöyle buyurur; "Eger Allah, sana bir zarar 
dokundurursa; hiç kimse onu gideremez ve eğer sana bir hayır ihsan ederse, 
zaten O, herşeye Kadirdir" (el-En'am, 6/ 17). 

İmam Ahmed, Ukbe b. Nâfi'den merfü' olarak şu hadisi nakleder: "Kim 
temime (mavi boncuk) takarsa Allah onun işini tamamlamasın. Kim bir 
ved'a (katır boncuğu) takarsa Allah onu korumasın” (Ahmed İbn Hanbel, 
IV, 154, 156). 

Başka bir hadiste: "Kim bir muska, mavi boncuk ve benzerini kesip atarsa 
bir köle azat etmiş gibi olur" (Yusuf el-Kardavi, "Tevhidin Hakikati", Terc. 
Mehmet Alptekin, İstanbul 1986, s. 73). 

Nazar kavramının batıdaki ifadesi, psikokinezidir. Nazar olayında iyi niyet 
ve yoğuşmaya göre alıcı ile verici uçlardan geçen bir "ark" oluşmaktadır. 
Gıbta, övünme, imrenme gibi dostça duygular, hatta ebeveynlerin; 
çocuklarına sevgisi, nazarın küçük dozda uğratma sebebidir. Nazara 
uğrayan kişi, çok sık esner ve sıkılır. Asıl uğursuz nazar, "haset" 
duygusundan gelişir. Bu duyguda, düşmanlık, kin ve intikam mevcuttur. 
Nazarın dozajında bu haset duygusunun şiddeti çok önemlidir. Haset 
duygusu ne kadar şiddetli olursa, nazarın gücü de o kadar şiddetli olur 
(Nazarın Bilimsel Yönü, Yankı Dergisi, 5-30 Haziran 1983, sayı 635, s. 52). 
Gözlerin elektromanyetik ışınlar yolladığı konusu, Sovyetler Birliğinde 
yoğun bir şekilde araştırılmaktaydı. Yayının dalga boyu yaklaşık yüzde 
sekiz mm.dir. Yani radyo dalgalarıyla enfraruj (kızılötesi) dalgalar 
arasındadır (H. Egemen Sarıkaya, S. Birgil, C. Cümbüşel, Telepati, İstanbul 
1978 s.15. Nazann bilimsel açıklaması için bak. Din ve İlim Açısından 
Nazar, Yrd. Doç. Celal Kırca, Diyanet Dergisi, XXII. sayı: 1, 1986). 


NAZARLIK VE MUSKA: 


Peygamberimiz (s.a.s.): "Allah hiçbir dert göndermemiş ki, dermanını 
da göndermesin" (Müslim, selâm 69; Buhâri, tib 1; Ebü Dâvüd, tib 1,11; Ibn 
Mâce, tib 1, Tirmizi, tib 2; Müsned NI/156.)buyurmuş ve hastaların tedavi 
edilmesini istemiştir. Yani hastanın doktor ve ilâç aracılığıyla şifâ araması, 
ama doktoru ve ilâci, etkisinin kaynağı değil, sebebi olarak görmesi. esas 
şifânın Allah'tan olduğunu bilmesi, Peygamberimizin emridir. Yine 
Peygamberimiz ilâcın, neşterle ameliyatta, bal şerbetinde ve dağlamada 
bulunduğunu bildirmiş(Buhâri, tib 3, 4,15; Ibn Mâce tib 23; Müslim, selâm 
71; Müsned 1/245, NW/19, 343.), hiçbir hastaya nazarlık yada muska tavsiye 
etmemiştir. Çünkü bu tür işlerin özellikle cahiller tarafından yapılması, 
çoğu zaman Allah'a şirk, yani ortak koşma anlamı taşır: Nitekim Rasülüllah 
Efendimiz: "Nazarlık(Temime) takan şirk koşmustur" buyurur. ("Allah 
kendisine ortak tanınmasını bağışlamaz, bunun dışındakileri diledigi 
kimseler için bağışlar" Nisâ (4) 48.) Gerçi bu tesirin ondan görülmesi 
halindedir. Çünkü nazarlık, hamail, ya da muska takanlar, kötülüklere karşı 
onların etkili olabileceğini sanırlar,işte bu şirktir. Halbuki, Allah'ın hiç 
affetmeyeceği tek günah kendisine şirk koşulmasıdır. (Hakim IV/216. 
)Peygamberimiz bu tür bir korunmayı tavsiye etmediği gibi, yapanlara da 
şiddetle karşı çıkmıştır. Bunlar gibi, çeşitli tılsımlı sözlerle okuyup efsun 
yapmalar da batıldır ve şirktir. Peygamberimiz onları da yasaklamıştır. 
Kendisine biat eden, yani her konuda önderliğini kabul eden on kişinin 
biatını kabul etmiş, birininkini etmemiştir. Sebebi sorulduğunda: "Onun 
pazusunda muska var!" buyurmuş, bunun üzerine adam muskayı kesip 
atınca Efendimiz, onun blatını da kabul etmiş ve: "Bunu takan şirk 
yapmıştır" demiştir. (Müsned IV/156. )Bir başka hadislerinde "Kim birşey 
takarsa ona havale edilir" (Müsned IV/311.) buyurulmuştur. Ancak yazılıp 
üzerine asılan şey öyle tılsımlı ve şifreli şeyler olmayıp. Kur'ân'dan bazı 
âyetler, ya da meşrü bazı duâlar olursa bunun câiz olacağını söyleyenler 
vardır. (bk. Müslim, selâm 65; Ebü Dâvüd, tib 18; Davudoğlu 1X/605 ) 
Bahçelere tarlalara ve binaların üzerine asılan kemik ve kafatasları da 
haramdır. Çünkü onların gözdeğmesine engel olacağına inanılır(Ibn Âbidin 
V1U363.). Allah'tan başkasına etki gücü veren bu tür bir inanış şirktir. Ancak 
onu görenin, gözdeğmesini hatırlayarak, "subhânallah", "mâşdallah, lâ 
havle.." demesi için asılmışsa, sakıncası yoktur, diyenler de vardır. Çünkü 


göz değmesi haktır. (agk. "E&er kaderi bozabilecek bir şey olsaydı göz 
değmesi olurdu." Ahmed.) Gerçi gözdeğmesi ve sihirin tesiri gerçektir. 
Ancak bunlardan korunma çâreleri nazarlıklar ve muskalar değildir. Tıbbın 
ilâç bulamadığı konularda Efendimizin sünnetine uyarak, Kur'ân ayetleri 
okunur ve anlamını bildiği duâlarla Allah'tan şifâ istenir. Peygamberimiz 
(s.a.s.) gözdeğmesi için rukye (okuyarak tedavi) yapılabileceğini haber 
vermiştir. (Buhâri, tib 1 ; Müslim, iman 374; Ebü Dâvüd, tib 17-18; Tirmizi, 
tb 15.)Gözdeğmemesi için de, hoşa giden birşey görüldüğünde: 
"Mâşdallah, Lâ-havle velâ kuvvete illâ billâh" (her şey Allah'ın 
dilemesiyledir. Her türlü güç ve kuvvet Allah'tandır) denmesini emretmiştir. 
(el-Hindi, Kenz V1/746 (17670). Aynı yerde konuyla ilgili benzer hadisler 
de vardır; Ayrıca bk. Münavi, Feyz V/429; VW130.)Çeşitli hastalıklar için 
Peygamberimiz'den nakledilen birçok duâ vardır. Kişi biliyorsa onlarla, 
bilmiyorsa kendi sözleriyle Allah'tan şifâ istemelidir. 

"Rukye (ayet ve dua okuyarak tedavi); özellikle gözdeğmesi, zehirli hayvan 
sokması ve kandan ötürü yapılır. (Feyzu'l-Kadir V1/426, Müslim'den). 
"Gözdeğmesine rukye için Allah'ın kitabında sekizayet vardır: Fatiha (nın 
yedi ayefi) ve Ayetü'l-kürsi (feyzu'l-Kadir IV/457. Hadis zayıttır). "Hazreti 
Peygamber gözdeğmesine rukye yapmamızı emrederdi." (Müslim "Hz. 
Aişe: Rasülullah bana rukye yapmamı emrederdi" (Feyzu'l-Kadir. V/197). 
Rasülüllah (s.a.), "Cin ve insan gözünden Allah'a sığınırım" diye dua 
ederdi. Muavizeteyn (Felak ve Nâs süreleri) indirilince onlarla istiâze eder 
oldu, diğerlerini bıraktı. (Feyzu'l-Kadir V/202, Tirmizi'den). 

Sihirden korunmanın yolu ise güçlü bir imana sahip olmak ve Allah 
dilemedikçe hiçbir zararın gelmeyeceğine kesinkes inanmaktır. Buna 
rağmen gelirse, bunun için de yine Allah'a sarılmalıdır. 

Bu konularda özellikle kadınlar çok duygusal ve çoğunluğu çok cahil 
oldukları için, her söylenene inanmakta, böylece hem paralarını 
düzenbazlara kaptırmakta. hem de imanlarından olmaktadırlar. Çeşitli 
mezarlara türbelere ve yatırlara adaklarda bulunmak, mum yakmak ve 
purçuk vs. asmak gibi şeyler ise, bu kötülüğün daha ileri derecesidir. Bu 
zavallı cahiller, böyle yapmakla dertlerine dert katmaktan başka birşey 
yapmış olmazlar. Işin daha ilginç yanı; bu tür batıl inançlara sahip olup, 
evine arabasına, saçının tokasına bebeğin omuzuna vs. nazarlık takan 
insanlar, inançları ve dinleri çok zayıf olan insanlar ve özellikle sosyete 
kesimidir. Bu da bize sağlam inançla ruhu beslememenin. insanı nasıl 
gülünçlüklere götüreceğini gösterir. 


"Ibn Âbidin" diye bilinen kitapta: "Efsunlamak, nazarlıklar ve muska 
takmak şirktir" (Ebü Dâvüd, tib 29: Ibn Mâce, tib 39.) hadis-i şerifini 
verdikten sonra : Burada ki muska (tivele), karı koca arasında sevgi ve 
muhabbet olsun diye yapılan uygulamalardır, denilir. (Ibn Âbidin VW/364.) 


NEBİZ(ŞIRA'NIN HÜKMÜ) 


Kuru üzüm, hurma, bal, arpa, buğday vb. şeylerin suda bekletilerek onu 
tadlandırması yolu ile elde edilen bir içki çeşidi. Sarhoş etsin veya etmesin 
aynı adla anılır. Nitekim, nebize şarap (hamr) dendiği gibi, üzüm suyundan 
elde edilen şaraba da nebiz denmektedir (İbnül-Esir, en-Nihâye fi Garibil- 
Hadis, 5, 8). 

Nebiz, helâl ve haram olmak üzere iki kısma ayrılır: 

a) Haram olan: "Çoğu sarhoş eden herşeyin azı da haramdır" genel prensibi 
çerçevesinde değerlendirildiğinde hububat, meyva vb. şeylerden elde edilen 
sarhoş edici içkiler, ister pişirilerek, isterse pişirilmeden imal edilsin 
haramdır. Bu, üzüm, buğday, arpa, arı sütü, vb. şeylerden elde edilen bütün 
içkiler için aynıdır. Sahabi, Tabiin ve sonraki âlimlerden oluşan cumhurun 
görüşü budur. 

Âlimler bu konuda karar verirken, Resulullah (s.a.s)'in koymuş olduğu 
"sarhoş eden her içki haramdır" hükmünden hareket etmişlerdir. Hz. Âişe 
(r.anha)'dan rivayet edilen bir hadiste Resulullah (s.a.s)'in şöyle söylediği 
rivayet edilmektedir: "Resulullah (s.a.s)'den Yemenlilerin baldan elde 
ettikleri "bit'1" adlı iş sorduklarında o; "sarhoş eden her içki haramdır" 
cevabım vermişti" (Buhâri, Eşribe, 4; Müslim, Eşribe, 68, 69). 

Ve yine Ebü Müsa el-Eş'ari (r.a)'dan nakledilen diğer bir hadiste de şöyle 
buyurulur: "Resulullah'a, ey Allah'ın Resulü, bize Yemen'de imal edip, 
içmekte olduğumuz iki çeşit şarap hakkında fetva ver! Bu içkilerin biri 
balın suda köpürene kadar bekletilmesiyle elde edilen bit'ı, diğeri de buğday 
ve arpa suyunun köpürtülmesiyle elde edilen "mizr" (bira) adındaki içkidir, 
dedim. Resulullah; Namazdan meneden her sarhoşluk veren içki haramdır" 
buyurdu (Buhâri, Meğâzi, 60; Edep, 80; Müslim, Eşribe, 70, 71). Ömer 
(r.a)'dan nakledilen diğer hadiste de; "Sarhoş edici her şey şaraptır (hamr) 
ve her sarhoş edici şey de haramdır". Diğer bir rivayette; "Sarhoş edici her 
şey şaraptır (hamr) ve her çeşit şarap da haramdır" şeklindedir (Müslim, 
Esribe, II; Nesâi, Eşribe, 25; İbn Mace, Eşribe, 10). Bir hadiste de; "Bir 
ferak miktarı içildiğinde sarhoş eden içkiden, bir avuç içmekte haramdır" 
denilmektedir (Ahmed b. Hanbel, VI, 71, 72,13,1) (bir Ferak yaklaşık olarak 
7,5 gramdır). 

Nehâi, Şa'bi, Ebü Hanife ve diğer birtakım Küfe ulemâsı, üzüm ve 
hurmadan elde edilen sarhoş edici nebizin dışında; buğday, arpa, mısır ve 


bal gibi şeylerden elde edilen nebizin sarhoş edecek kadar içildiğinde haram 
olduğu, daha az içildiğinde ise haram olmadığı görüşünü benimsemişlerdir. 
Ancak, üzüm suyu, bekletildiği zaman kabarıp çoğalarak köpük atarsa, 
şarap haline gelmiş olur. Bunun çoğunun ve azının haramlığı hususunda 
ümmetin icma'ı hasıl olmuştur. Adları zikredilen âlimler üzümün dışında, 
diğer (o şeylerden elde edilen nebizi, hamr (şarap) adıyla 
isimlendirmemektedirler. Onlara göre, hurma ve kuru üzümden elde edilen 
zebib pişirilmemiş halde iken sarhoş edici özellikte ise, azı da çoğu da 
haramdır. Ancak şarap olarak isimlendirilmez ve az da olsa pişirildiğinde 
sarhoş etmeyecek kadar yenirse helaldır. Fakat, üzüm suyu sarhoş edici bir 
hal almışsa, üçte biri kalana kadar pişirilirse, yenebilir. Ancak, şaraplaşan 
üzüm suyunun pişirilse bile haramlığının kalkmayacağı tartışmasızdır. 

Tercihe şayan olan görüş, cumhurun görüşüdür. Çünkü, Kur'an'da zikredilen 
"hamr" kelimesi Arap dilinde, üzümden elde edilen içkiye has bir terim 
olmayıp, hurma ve diğer şeylerden üretilen sarhoş edici içkilerin tamamı 
için kullanılmaktadır. Çünkü içkiyi (hamr) yasaklayan ayet indiği zaman 
Medine'de içkinin çoğu hurmadan elde edilmekte idi. İbn Ömer (r.a) şöyle 
rivayet etmektedir. Resulullah (s.a.s) hutbeye çıktı ve şöyle dedi: İçkiyi 
(hamr) yasaklayan ayet indi. O içki ki; üzüm, hurma, buğday, arpa ve bal 
olmak üzere beş şeyden imal edilmektedir. Hamr, aklı gideren şeydir" 
(Buhâri, Eşribe, 5). İbn Hacer el-Askalâni, müsned sahiblerinin bu hadisi 
merfu' Hadislerden kabul ettiklerini bildirmektedir. Bu hadis içkiyi 
yasaklayan âyetin nüzül sebebine şahid olan sahabe sözü olduğundan ref'ine 
hükmedilmiştir. Ancak, Ömer (r.a) Ashab'ın ileri gelenlerinin de bulunduğu 
bir cemaate hitap ederken bu hadisi dile getirdiği zaman, hiç kimse bunu 
inkâr etmemişti (el-Askalâni, Fethül-Bâri, X, 49). Resulullah (s.a.s)'in şu 
sözü bunu te'yid etmektedir: "Üzümden hamr ( arap) vardır, hurmadan hamr 
vardır, buğdaydan hamr vardır, arpadan hamr vardır" (Ebü Dâvud, Eşribe, 
4). Bu anlamda diğer bir çok sahih hadis bulunmaktadır ve bunların 
hepsinin ifade ettiği manâ, hamrın sadece üzümden elde edilen içkiye has 
bir ad olmadığıdır. Ayrıca tahrim ayeti nâzil olduğu vakitte, üzümden imal 
edilen şarap diğerlerinin yanında gerçekten çok azdı. Sonra, içkinin 
haramiyetinin illeti, bütün diğer sarhoş edici içkilerde olduğu gibi tektir. Bu, 
afyon, haşhaş vb. katı uyuşturucularda da böyledir. Nitekim Hz. Aişe 
(r.anha)'nın şöyle söylediği nakledilmektedir: "Su ve ekmek olsa dahi 
sarhoş edici özelliği olan hiç bir şey helâl değildir" (en-Nesâi, Eşribe, 48). 
Ashab, nebizi sarhoş edici hal almadan önce içiyordu. Nitekim Resulullah 


(s.a.s) onu içmiş ve içilmesine izin vermişti. Onlar, hurma, kuru üzüm vb. 
şeyleri tatlanıncaya kadar suda bekletiyorlardı. Resulullah (s.a.s) köpürene 
kadar bunlardan içiyordu. Fakat nebiz üç gün bekledikten sonra ondan 
içmezdi. İbn Abbâs (r.a), şöyle demiştir: "Resulullah (s.a.s) nebiz yapar ve 
bundan üçüncü günün akşamına kadar içerdi. Bu zamandan sonra kapta bir 
şey kaldığında onu içmez, dökerdi" (Müslim, Eşribe, 79-82; Nesâi, Eşribe, 
56). Diğer bazı Hadislerde de bir günden sonra içilmesine izin vermediği 
rivâyet edilmektedir. Firüz (r.a)'dan şöyle nakledilmektedir: "Resulullah 
(s.a.s)'e gittim ve şöyle dedim: "Ya Resulullah, Allah Teâlâ, içkiyi haram 
kılan ayetini indirdi. Bizim bağlarımız var, üzümleri ne yapalım, dedim" 
Resulullah; "kurutursun"dedi. "Kurusunu ne yapacağım" deyince; "sabah 
ıslatır, akşam içersiniz akşam ıslatır, sabah içersiniz" dedi. "Köpürünceye 
kadar bekletebilir miyiz?" diye sorduğumda da o; "Testilere koymayın, 
tulumlara koyun, tulumlarda bekleyince sirke olur" cevabını verdi" (Nesâi, 
Eşribe, 56; Ebü Dâvud Eşribe, 10). 

İbn Hazm şöyle demektedir: Bu iki haber de sahihdir. Haram oluş süresi 
için kesin bir sınır olmayıp bölgelere ve nebizin içinde bulunduğu kaba göre 
değişiklik arzetmektedir. Bazı bölgeler soğuktur ve üzüm suyu bir hafta 
özelliğini korur. Üzüm suyunun içinde bulunduğu kabın koruyucu özelliği 
varsa yine aynı şey sözkonusudur. Bunun gibi, bazı bölgeler sıcaktır. Veya 
kabın koruyucu özelliği yoktur. O zaman da bir gün sonra nebiz sarhoş edici 
hal alır. Bu konudaki hüküm Resulullah (s.a.s)'ın zikredilen sözüdür: Nebizi 
tatlılaştıktan sonra iç" ve "her sarhoş eden şey haramdır" (İbn Hazm, el- 
Muhella, V111/284; Nesâi, Eşribe, 38). 

Fakat bazı âlimler, İbn Abbas (r.a)'ın hadisini esas alarak, nebizin üç günden 
sonra içilmeşinin haram olduğuna karar verdiler. Üç gün dolmadan 
köpürdüğü takdirde de haram olacağını söylediler. Diğer bazıları da Firüz 
(r.a)'ın hadisini delil gösterdiler. Onlar da, bir gün dolmadan köpürmesi 
halinde haram olacağı görüşündedirler. Sa'id İbn Cubeyr; "taze hurma suda 
akşama kadar bekletildiğinde yarılırsa, ona yaklaşma; akşamdan yarıp suya 
koyulunca sabah ona yaklaşma demektedir" (el-Muhella, VIII, 283). 
Tercihe şayan olan, İbn Hazm'ın görüşüdür. Zira bundan dolayıdır ki 
Resulullah (s.a.s), iki ayrı tür nebizin karıştırılarak içilmesini nehyetmiştir. 
Hurma ile üzüm veya olgun hurma ile renkli hurma vb. değişik türde 
nebizlerin karıştırılması gibi. Halbuki bunların herbiri, sarhoş edici bir hal 
almadıktan sonra helaldırler. 

Rasulullah (s.a.s) şöyle buyurmaktadır: Renkli hurma ile olgun taze 


hurmayı, kuru üzüm ile kuru hurmayı bir arada birbiriyle karıştırarak nebiz 
yapmayın. Her birinden ayrı ayrı nebiz yapmanızda bir mahzur yoktur" 
(Müslim, Eşribe, 22-24). 

Buna göre içilmesi haram olarak zikredilen her şeyin alınıp, satılması, elde 
bekletilmesi ve ondan herhangi bir şekilde yararlanılması da helâl değildir. 
Her kim, bunlardan sirke yapar ve onu helâl kabul ederse Allah Teâlâ'ya 
isyan etmiş olur. 

Çoğu sarhoş eden nebizden içen kimse, sarhoş olmayacak kadar içse bile, 
yine de had uygulanır. İmam Şafii, "Bir içkinin sarhoş edici olduğu bir 
kimsenin ondan içtiğinde sarhoş olması ile anlaşılabilir. Bundan sonradır ki 
o içkiden içene had uygulanabilir" demektedir. İmam Şafii, Ömer (r.a) 
zamanında şöyle bir olayın geçtiğini nakletmektedir: Ömer (r.a), cenaze 
namazı kılmak için çıktığında Saib'in sesini duydu. O şöyle diyordu: "Ben 
Ubeydullah ve arkadaşlarından şarab kokusu aldım. Hz. Ömer; "ne 
içtiklerini soruşturacağım. Eğer sarhoş edici ise onlara had uygularım" dedi. 
Süfyan, Saib b. Yezid'in onlara had uygulanırken hazır bulunduğunu 
söylediğini nakleder (İmam Şâfii, el-Ümm, VI, 176-177). 


NECÂSET(PİSLİK) 


Pislik, kan, sidik ve dışkı gibi pis şey. Ruhsat olmaması halinde 
namazın sıhhatine engel olan pisliktir. Necâset, temizliğin; necis de temiz 
olanın zıddıdır. Necis, şer'an pis olan şeyi ifade eder. Hakiki veya hükmi 
necis için kullanılır. Hakiki necise "habeş", hükmi olanına ise "hades" denir. 
Necis sıfat, neces şekli ise isim olarak kullanılır. 

Necâset, hakiki ve hükmi olmak üzere ikiye ayrılır. Hakiki necâset, sözlükte 
kan, sidik ve dışkı gibi gerçek pislik olarak var olan şeyleri; terim olarak 
ise, namazın sıhhatine engel olan pisliği ifade eder. Hükmi necâset ise, 
insan bedeninde manevi olarak bulunan abdestsizlik veya cünüplük hâli için 
kullanılır. 

Hakiki necâset üçe ayrılır: Ağır ve hafif; katı ve sıvı; görülen ve 
görülmeyen pislik. 

Ağır Pislik - Hafif Pislik 

Buna galiza veya muğallaza pislik de denir. Giysilerde, bedende veya 
namaz kılınacak yerde bu pislikten, katı ise yaklaşık 3 gr. kadarı; sıvı ise 
avuç içinden fazla bir alanı kaplayacak miktarı namazın sıhhatine engel 
olur. Bunların necisliği kesin delille sabittir. Kan, sidik, dışkı 
gibi..."Elbiseni de temiz tut" (el-Müddessir, 74/4) ayeti uyarınca bunları 
temizlemek farzdır. 

Hafif pislik ise kesin delille sabit olmayan pisliktir. Bunların bulaştığı elbise 
veya bedenin dörtte birinden az miktarı namaza engel olmaz. Eti yenenin 
sidiği ve yenmeyen kuşun pisliği gibi... 


NEFS-İ EMMÂRE 


Kötülüğü ve şerri şiddetle emreden nefis. Allah Teâlâ, Kur'an-ı 
Kerim'de Yusuf (a.s)'ın dilinden nefsin kötülükleri işlemeyi, heva ve hevesi 
doğrultusunda Allah'ın emirlerine muhalefet etmeyi arzuladığını ve sahibini 
buna yönelmek için zorladığını bildirmektedir: (Yusuf), nefsimi temize 
çıkaramam. Çünkü Rabbimin acıyıp koruduğu hariç, nefis aşırı şekilde 
kötülüğü emredicidir..." (Yusuf 12/53). 

Gerçekte insan nefsi tek bir şeydir. Ancak o çeşitli sıfatlarla 
nitelenmektedir. Dünyaya olan bağlılıklardan kurtulup ilâhi âleme yöneldiği 
zaman nefis, "nefs-i mutmainne" olarak adlandırılır. Şehvete tabi olup 
üzerine gazap hakim olduğu zaman da nefis, sahibine kötülükleri işlemeyi 
emreder. Bu nefsin tabiatından olan bir durumdur (Fahreddin er-Râzi, 
Tefsirul Kebir, X VII, 157). 

Taberi; "kötülüğü emreden nefis, insanların tamamına ait olan nefistir" 
demektedir. Onun arzusunun Allah Teâlâ'nın rızası olmayan şeylere 
yönelmek olduğunu ve Allah'ın kullarından rahmet etmeyi dilediği 
kimselerin Oo dışında (o kalanların onefsin bu O yönlendirmesinden 
kurtulamayacağını söylemektedir (İbn Cerir et-Taberi, Tefsir, Mısır 1968, 
XIII, 1). 

Râdzi, ayetteki "...Rabbımın acıyıp koruduğu müstesna"ifadesine dayanarak, 
taat ve imanın Allah Teâlâ'dan geldiğini ve nefsin, O'nun rahmeti olmadan 
kötülüklerden vazgeçmeşinin sözkonusu olmadığını söylemektedir (Râzi, 
aynı yer). 

Nefs-i emmârenin, Yusuf (a.s) tarafından kullanılış tarzı, iyi ve kötü bütün 
insanların nefislerinin kötü şeylere yönelme istidadında olduğunu ortaya 
koymaktadır. Çünkü bir peygamber olan ve bu sebeple günahlardan 
temizlenmiş bulunan Yusuf (a.s) 

"..Ben nefsimi temize çıkarmıyorum. Çünkü nefis kötülüğü emredicidir" 
diyor. Dolayısıyla kötülüğü şiddetli arzulama, nefsin tabiatındandır. Ancak 
Allah'ın emirlerine yönelen ve böylece ilahi rahmetin gölgesi altına sığınan 
kimseler, nefsin arzuladığı şeyleri işlemekten sakınırlar. İyiliğe yönelen 
kimselerin üzerinde nefsin yaptırım gücü azalır. Belirli bir aşamadan sonra 
ise, kalbe yönlendirici hiç bir tesiri olmayan gelip geçici düşüncelerden 
ibaret kalır. Zira Yusuf (a.s) Mısır azizinin karısının kendisini çağırdığı 
Zaman onun çağrısına cevap vermemiş ve böyle bir kötülükten Allah'a 


sığınmıştı. Ve aslında nefsinin, tabiatından kaynaklanan bir özelliği olarak 
bu çağrıya cevap vermesini telkin ettiğini itiraf etmektedir: "Ben nefsimi 
temize çıkarmıyorum" Ancak bu sadece bir dürtü olarak kaldığı ve Rabbine 
sığınıp bu dürtüye iltifat etmediği için bir zararının dokunması sözkonusu 
olmamıştır. 

Bazı müfessirlerin, "Bununla beraber ben nefsimi temize çıkarmıyorum. 
Çünkü nefis kötülüğü emredicidir" sözünü azizin karısına atfetmeleri, 
durumu değiştirmez (bk. İbn Kesir, Tefsirul Kur'anil-Azim, İstanbul 1985, 
IV, 320). Zira Allah Teâlâ, sarfedilmiş olan bu sözü Hz. Muhammed 
(s.a.s)'e ayet olarak gönderirken, nefsin tabiatında kötülük işlemeye meylin 
var olduğunu da bildirmiş olmaktadır. 


NEFS-İ LEVVÂME 


Kendisini kınayan, işlediklerinden dolayı pişmanlık duyan ve kendini 
hesaba çeken nefis. 
Allah Teâlâ, Kur'an-ı Kerim'de insan nefsini üç sınıf olarak 
değerlendirmektedir. Bunlardan biri insanı kötülük yapmaya teşvik eden 
nefs-i emmâre (Yusuf,12/53), ikincisi kötülüklerden dolayı kendini kınayan 
nefs-i levvâme (el-Kıyame, 75/2), üçüncüsü ise, Allah'ın şeriatından bir 
sapma göstermeden dosdoğru yürüyen ve bu halinden dolayı tatmin olan 
nefs-i mutmainne (el-Fecr, 89/27) dir. 
Allah Teâlâ, Kıyamet suresinde kıyametin mutlaka gerçekleşeceğini ortaya 
koymak üzere kıyamet gününe, peşinden de nefs-i levvâme üzerine yemin 
etmektedir. 
"Kıyamet gününe yemin ederim. Pişmanlık duyan nefse (nefs-i Levvâmeye) 
yemin ederim ", (el-Kıyame, 75/ 1-2). 
Nefs-i Levvâmeden neyin kastedildiği üzerinde müfessirler bir birinden 
farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Aralarında Said ibn Cubeyr, İkrime ve 
Abdullah ibn Abbas'ın bulunduğu 
bazı müfessirler, nefs-i levvâmenin kendisini iyilikte de kötülükte de 
kınayan nefis olduğunu kabul etmişlerdir (İbn Cerir et-Taberi, Tefsir, Mısır 
1968, XXIX,174). İbn Abbas kınamayı mutlak anlamda almış ve nefs-i 
levvâmeye, kınayıcı nefis demiştir (Taberi, aynı yer). Buna göre levvâme 
tabiri, nefsin bütün yönlerini kapsamaktadır. Yani o nefis, kıyamet günü her 
durumda kendisini kınayacaktır. Kötülük işlemişse, kendisine zarar verecek 
böyle bir şeyi neden yaptığı için kendisini kınar ve pişmanlık duyar; iyilik 
yapmışsa elinde imkan olduğu halde neden daha fazlasını yapmadığı için 
kendisini eleştirir ve pişmanlığını dile getirir (İbn Kayyım, el-Cevziyye, et- 
Tibyan fi Aksamil-Kur'an, Beyrut 1988, 35). Resulullah (s.a.s)'in şu hadisi 
buna işaret etmektedir: "İyi veya günahkâr hiçbir nefis yoktur ki kıyamet 
günü kendini kınamasın..." (Alüsi, Ruhul-Meani, Kahire t.y., XXIX, 136). 
Mücahid'e göre ise nefs-i levvâme, muttakı insanların nefsidir. Bu kimseler 
yapma fırsatını kaybettikleri iyilikler için pişmanlık duyar ve kendilerini 
kınarlar. 
Katade'nin de içinde bulunduğu diğer bir grup, levvâmeden fâcir kimselerin 
kastedildiği (görüşündedir. Bunlar kıyamet gününde işlediklerinin 
pişmanlığını duyacak ve neden kötü ameller işledikleri için kendilerini 


kınayacaklardır. 

Bundan, kendi nefsini Cennetten çıkarılmayı gerektiren bir amel işlediği 
için sürekli kınayan Hz. Adem (a.s)'ın kastedildiğini ileri sürenler de 
olmuştur (Alüsi, aynı yer). 

İbn Cerir et-Taberi, nefs-i levvâme hakkındaki farklı görüşlerin temelde 
birbirine çok yakın olduklarını, dolayısıyla nefs-i levvameden, iyilikte de 
kötülükte de kendini kınayan ve kaçırdıkları fırsatlar için pişmanlık duyan 
nefislerin kastedildiğini söylemektedir. Ayetin zahirine uygun olan anlamın 
da bu olduğunu belirtmiştir (Taberi, XXIX, 175). 

Hasan el-Basri de aynı görüşte olup şöyle demektedir: "Allah'a yemin 
ederim ki, gerçek mümin sürekli olarak kendi nefsini kınar. O, "Şu sözümle 
neyi kastetdim? Bu yemeği yememdeki gayem neydi? Kalbimden geçen şu 
düşünceden elde etmek istediğim nedir?" der. Fısk içinde bulunan kimse ise 
kendi nefsini asla kınamaz" (İbn Kesir, Tefsirul-Kur'anil-Azim İstanbul 
1985, XIII, 300; İbn Kayyım, a.g.e., 35). İbn Kayyım, nefsin levvâme ile 
nitelenmeşinin sebebinin risalet ve Kur'an'ın tasdik edilmesinin gerekliliğini 
açıkça ortaya koymak için olduğunu, bu tasdik olmadan nefis için başka bir 
kurtuluşun asla var olmadığını söylemektedir (İbn Kayyım, a.g.e., 38). 

Fi Zilâlil-Kur'anda, farklı görüşlerin tamamı zikredildikten sonra şöyle 
denilmektedir: "Biz, nefs-i levvâmenin anlamı hakkında Hasan el-Basri'nin 
tefsirini tercih ediyoruz. Levvâme ile nitelendirilen uyanık, korkan ve 
işlediklerinden pişmanlık duyan bu nefis, kendini hesaba çeker, etrafını 
görüp gözetir, arzularının iç yüzünü bilir. Böylece kendisini aldanmaktan 
kurtarır. Böyle bir nefis Allah katında iyidir. İşte bu yüzden Allah Teâlâ 
onu, yemin ederken kıyametle birlikte zikretmiştir. Karşısında ise, günah 
işleyen nefis söz konusu edilir. İnsanın içinde günah işlemeyi arzulayan ve 
isyan yollarında yürümeye devam etmeyi isteyen nefistir. Gerçek dini 
yalanlar, ondan yüz çevirir, kendisiyle aynı durumda olanların yanına biraz 
daha yarar elde etme ümidiyle gider. Ne kendini hesaba çeker, ne 
yaptıklarından pişmanlık duyar, ne aldırış eder, ne de günah işlediğinin 
farkında olur (Seyyid Kutub, Fi Zilalil-Kur'an, Kıyamet suresi tefsiri). 
Ayette Allah Teâlâ'nın kıyametle birlikte nefs-i levvâme üzerine yemin edip 
etmediği konusunda müfessirler farklı görüşler ileri sürmüşlerdir. Bazıları 
nefs-i levvamenin başındaki "la"nın olumsuzluk bildirdiğini, diğer bazıları 
da kasem için kullanıldığını kabul etmişlerdir. Hasan el-Basri; "Allah Teâlâ, 
kiyamet üzerine yemin etmiş ancak, nefs-i levvâme üzerine kasem 
etmemiştir" demektedir. Katade ise, her ikisine birlikte yemin edildiğini; 


İbn Kesir de Katade'nin görüşünün doğru olduğunu bildirmektedirler (İbn 
Kesir, VII, 301; Ayrıca bk, İbn Kayyım, a.g.e., 34-38, 188). 


NEFS-İ MUTMAİNNE 


Hiç bir şüphe ve tereddüt taşımadan, itmi'nân-ı kalple Allah'ı Rab kabul 
edip, O'nun peygamberlerinin getirdiği dini de hak din bilerek Allah'a 
teslim olan ve O'na ulaşan insanın nefsi (es-Seyyid eş-Şerif el-Cürcâni, et- 
Ta'rifât, İstanbul 1283, s. 165; el-Gazali, İhya-u Ulumiddin, Beyrut (t.y.) II, 
4). 

Sufiler, Kur'an-ı Kerimin çeşitli ayetlerine dayanarak, insan nefsinin altı 
mertebesinin olduğunu ileri sürmüşler ve kendilerinden de yedincisi diye 
nefs-i kâmileyi ilave ederek yedi mertebeye çıkarmışlardır. 

1- Nefs-i Emmâre: Allah'ın emirlerine uymayan, yasaklarını çekinmeden 
yapan ve zevkine tabi olan nefistir. 

2- Nefs-i Levvâme: Allah'ın emirlerine bazen uyan, bazen uymayan, 
işlediği günahlardan dolayı üzülen ve sevaplardan dolayı sevinen nefistir. 

3- Nefs-i Mülheme: Mümkün mertebe Allah'ın emir ve yasaklarına uyan 
nefistir. 

4- Nefs-i Mutmainne: İmân esaslarına inanan, İslâm'ın emir ve yasaklarına 
uyan, bu konularda hiç bir şüphe ve tereddüdü olmayan, neticede Allah ile 
manevi bir bağ kuran ve bunun lezzetine ulaşan nefistir. 

5- Nefs-i Radiye: Her yönüyle Hakk'a yönelen, Allah'tan gâfil olmama 
şuuruna eren ve O'ndan razı olan nefistir. 

6- Nefs-i Mardiyye: Bütün benliği ile Hakk'a teslim olan ve böylece 
Allah'ın kendisinden razı olduğu nefistir (Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini 
Kur'an Dili, İstanbul 1970, VII, 5817). 

7- Nefs-i Kâmile: Bütün kötülüklerden sıyrılıp manevi olgunluğa eren nefis. 
Bu mertebeye erişen bir kişinin bütün sıfatları güzeldir ve her hali ibadet 
sayılır (Süleyman Uludağ, Kuşeyri Risalesi tercümesi, s. 222, 277, 290). 
Aslında nefs, bir şeyin kendisi, benliği, zatı ve hakikatıdır. Ona göre nefs-i 
mutmainne, o dereceye ulaşan insanın kendisi demektir (Elmalılı, Hak Dini 
Kuran Dili, VU, 5814). 

Nefs-i mutmainne, Kur'anda bir yerde geçmektedir: 

Ey huzura eren nefis, sen Allah'tan ve O da senden razı olarak Rabb'ine 
dön!... (Iyi) Kullarımın arasına gir!.. Cennetime gir!.. " (el-Fecr, 89/27, 28, 
29, 30). 

"Nefs-i mutmainne", genelde Türkçeye "huzura eren nefis" olarak tercüme 
edilmiştir. Bu dereceye ulaşmış olan bir insan, Allah Resulunün getirdiği 


her inanç ve ameli hak olarak kabul eder; Allah'ın dininin yasakladığından 
mecburen değil, seve seve kaçınarak uzak durur; Allah yolunda ne 
fedakârlık gerekiyorsa yapar; dünyanın İslâm dışı lezzet ve menfaatlerinden 
mahrum kaldığı halde, onları özlemez ve tersine bu konuda kalbi mutmain 
olarak hak dini takib edip çeşitli pisliklerden korunur. Nefs-i mutmainne 
dendiği zaman, bu vasıflara sahip olan insan akla gelir (Muhammed b. Cerir 
et-Taberi, Camiul-Beyân fi Te'vil'i Ayil-Kur'an, Mısır 1954, XXX,190 vd.; 
Muhammed b. Ahmed el-Ensâri el-Kurtubi, el-Câmiu li Ahkâmil-Kur'an, 
Kahire 1967, XX, 57 vd.). 

Bazı âlimlere göre bu ayet, Hz. Osman (r.a) hakkında nazil olmuştur. Diğer 
bazı âlimlere göre ise, Hubeyb b. Adiy hakkında nâzil olmuştur. Mekkeli 
müşrikler onu idam edip yüzünü Medine'ye çevirdikleri zaman, Yüce Allah 
onun yüzünü Ka'be'ye doğru çevirmişti (el-Kurtubi, el-Cami', XX, 58). 
Nefs-i mutmainne derecesine ulaşan insan, dünyada bu şekilde Allah'a tam 
manasıyle teslim olmuş bir halde yaşar. Gönül huzuruna, ruhi saâdet'e 
ulaşır. Gam ve kederden uzak olur. Ahirette de Allah'ın iltifâtına nail olur. 
Yüce Allahın nefs-i mutmainne seviyesindeki insana yönelik bu 

"Rabb'ine dön, (iyi) kullarım arasına gir, Cennetime gir" meâlindeki 
hitapların ne zaman vuku bulacağı hakkında da alimlerin farklı yorumları 
vardır. Alimlerin değişik tefsirlerine göre bu hitâr ya ölüm anında veya 
kıyâmet gününde yahutta Cennet'e girişte yapılacaktır (ez-Zemahşeri, el- 
Keşşaf, VI, 233). 


NEFS-İ RÂDİYE 


Allah'tan razı ve hoşnud olan insan ruhu. Hayvani nefse (cana) ve insanı 
ruha (nefs-i natıka'ya) da "nefis" denilir. Hayvani nefis, hayvanlarla insanlar 
arasında müşterektir. Hayvanlar kendilerinde insani ruh olmadığı için 
nefislerinin gereğini yerine getirmek için yaşarlar. Nefis (can), tabiatının 
gereği olarak kendisini korumak, neslini devam ettirmek ve hayvani 
lezzetleri tatmak için çalışıp çabalar. Hayvani nefsin mantıkı, canlılık 
faaliyetlerine ait isteklerdir. Hayvani nefis, haz ve zevk alma prensipleriyle 
hareket eder. 

Ruh'a (nefs-i natika'ya) gelince; aslında temiz ve Allah'ın emir aleminden 
olan bu cevher, Allah'a yaklaşmak ve O'na yükselmek ister. Ruh'a başlıca 
iki özellik verilmiştir: Akıl ve vicdan (basiret veya kalb gözü). Vicdan, 
ruhun temizlenerek iyiliğe yönelişi, bağlanışı ve Cenab-ı Hakk'ı izleyişi ve 
bir nev'i O'na bakış yeteneğidir. İman ve ilahi bilgilerde yükselmenin 
mahalli, ruhun bu yönüdür. İman, kişinin kendi ihtiyariyle akıl kapısından 
girer, kalbe (gönüle) yerleşir; nefsaniyet ve şeytaniyete açılan kapıdan 
çıkabılir. Ruh, şeytanın da tesiriyle hayvani nefsin hükmü altına girer, aklını 
ve fikrini onun istekleri doğrultusunda kullanırsa; bu ruha "nefs-i emmâre" 
denilir. Bu durumunda devam ettiği müddetçe ruh günahlara dalarak 
tamamen paslanır, kirlenir ve neticede mühürlenir. O halde insanın ebedi 
saadeti için ruhunun nefsani ve şeytani kirlerden temizlenmesi gerekir: 
Muhakkak nefsini (ruhunu) kötülüklerden temizleyen kurtuluşa erdi. Onu 
kötülüklerle örtüp kirleten de zarar ve ziyana uğradı" (eş-Şems, 91/9-10). 

İnsani ruh; iman ederek ibadet, zikr ve taat, günahlardan kaçınma, 
mücadelede ve riyazet ile temizlenmeye başlar. Temizlendiği vakit insan 
ruhunda, temizlik ve saflığına göre ahlaken yükselme, ilâhi marifetlerde 
ilerleme gibi bir takım iyi durumlar meydana gelir. Ruhun temizlenme 
mertebeşinin ilki; yaptığı günahların fenalığını anlayıp bunları işlediğine 
pişman olma ve kendini kınama mertebesi olan "nefs-i levvâme" 
derecesidir. Bundan sonra, ruh, temizlenme ve Allah'a yaklaşmaya doğru 
sırasıyla şu mertebelere ulaşabilir: Nefs-i mülheme (nefs-i mülhime de 
denilir), nefs-i mutmainne, nefs-i râdiye (râziye), nefs-i marziyye nefs-i 
kamile (nefs-i zekiyye veya nefs-i safiyye). Bunlardan nefs-i râdiye, insan 
ruhunun temizlenmeye başladığı andan itibaren kazandığı sıfat ve 
durumların dördüncüsüdür. Bu mertebeye "rıza makamı" da denilir. Nefs-i 


râzıye; Allah için ibadet ve zikir ve taat ile meşgul olarak dünyaya hiç 
gönül vermeyen, nefs-i hayvani'nin arzu ve isteklerinden tamamen 
vazgeçen, Allah'ın sevgi ve rızası dışında bütün arzu ve isteklerini terkeden 
kâmil kimsenin ruhudur. Bu makama gelen ruhta kazaya rıza esastır. Böyle 
bir kimse Allah Teâlâ'nın iradesine kayıtsız ve şartsız teslim olur. Allah'tan 
gelen her musibet ve nimet karşısında aynı derecede memnun ve razı olur. 
Bu mertebede insan ruhuna, bütün hallerinde kemal-i rıza ile muttasıf 
olduğu için, nefs-i râdiye denilmiştir. Nitekim Allah Teâlâ bu nefs-i 
natıkaya "Ey güvenceye kavuşmuş nefis! Razı olmuş ve (Allah tarafından) 
razı ve hoşnud olunmuş olarak Rabbi'ne dön" (el-Fecr, 89/27-28) sözüyle 
hitab etmiştir. Cenab-ı Hakk'ın nefs-i râdiye'ye bu hitabı ya bedeninden 
ayrıldığı (ölümü) zaman, ya ba's zamanında veyahud da ahirette hesabının 
tamamlanmasından sonra olacaktır, denilmiştir. Kur'an'da bildirilen nefs-i 
râdiye için bu hitab, bu üç zamana da şamil olur. Bir kısım müfessirler; 
imanda kemale ermiş nefs-i mutmainne'ye dünyada Cenab-ı Hakk'ın bu 
hitabının doğrudan doğruya meydana geldiği kanaatine varmışlardır. Bu 
takdirde "dönmek" emri, ihtiyar ve istekle bütün işlerinde gönül verip razı 
olarak Allah Teâlâ'ya ve O'nun emir ve takdirine dönme emridir. Sıkıntı, 
musibet, genişlik ve sevinç hallerinde kaza ve kadere rıza ve bu suretle bu 
imtihan âleminde çeşitli zorluklara güzel ve büyük bir metanetle göğüs 
germek nefs-i mutmainne'nin kemal mertebesi olan nefs-i râziye'nin 
hasletidir. Ve marzıyye (Allah katında makbul ve O'nun hoşnutluğuna ermiş 
olmak) da bunun arkasından gelir. 

Ruhun bu râdiye mertebesi ve makamı ancak zevk ile bilinir; tatmayan 
bilmez. 

Râdiye makamına yükselmiş olan insani nefse ikram edilen sıfatlar; vera' 
(şüpheli şeyleri terketmek), ihlâs, muhabbet, üns, huzur (muhadara), keşif 
ve keramettir. Nefs-i râdiye, Allah'tan ve O'nun rızasına erdirecek 
olanlardan başkasını terkettiği gibi, hatta masivayı (Allah'tan başkasını) 
dahi unutur. Radiye mertebesinde olan kâmil kişi Cemal-i Mutlak'ın 
şuhüdunda müstağrak olur. Âlemde başına her ne gelirse, onu gönül 
hoşluğuyla kabul edip zevkini alır. Bu durumlarında bile halka nasihatta, 
emr-i bil-ma'rüf ve nehy anil-münkerde bulunur. Böylece halkı irşad 
etmekten geri durmaz. Sohbetinde bulunan onun sözlerinden istifade eder. 
Bu makamın sehibi huzur-ı Hakk ile edeb deryasına dalar. Duası Allah 
katında reddolunmaz. Fakat edeb ve hayası galib geldiğinden, zorunlu 
kalmadıkça kendisi için bir şey taleb edemez. 


Nefs-i râdiye mertebesine gelmiş kâmil kişi Allah katında aziz ve 
mükerremdir. İnsanlar ona saygı gösterirler. Halkın ona saygısı cebri ve 
kahridir. Onu sayanların çoğu, ona niçin ve ne sebeble saygı gösterdiklerini 
bilmezler. Böyle bir zat, asla zalimlere boyun eğmez ve onları sevmez; 
zalimlerin zulümlerinden de selamet bulur. Eğer fakir olup da kendisine 
yardım ederlerse, yardım edenler bile onu Rabbiyle meşgul olmaktan 
alıkoyamazlar. Bu makamda bulunan kâmil, daha çok Allah'ın "Hayy" ism-i 
şerifini söylemekle meşgul olur, bu isimle fenası zail olur; "Hayy" ile beka 
bulur ve "mardiyye" makamına yükselir. Allah Teâlâ'nın esma ve 
sıfatlarının tecellisine mazhar olur. Böylece ilmel-yakinden aynel-yakin 
mertebesine ve mardiyye makamına gelir. Ve buradan nefs-i kâmile 
makamına yükselir ve kendisinde Hakkal-yakin hasıl olur. Hak yoluna giren 
bu kâmil, asla yanlış bir itikada sapmadığı gibi, bütün hallerinde ahkâm'ı 
şer'iyye'yi kendi nefsinde icra etmekten zerre kadar ayrılmaz. 

(İbrahim Hakkı, Marifetnâme, İstanbul 1310, s. 491-493; Bursalı İsmail 
Hakkı, Ruhul-Beyan, ilgili ayetler. Şeyh Abdul-Hadi, Kitab-ü babil-Fütüh 
li-ma'rifet-i Ahvâli'r-Ruh. Mısır, Matbaatül-Hayriyye; Mehmed Ali Ayni, 
Tasavvuf Tarihi, el-Hacc Mehmed Nuri Şemsüddin en-Nakışıbendi, 
Miftahul-Kulüb). 


NİKAH MERASİMİNİ TERTİP ETMEK MAKSADIYLE DÜĞÜN 
SALONU KİRALAYARAK DOST VE AKRABALARI TOPLAYIP 
ŞENLİK YAPMAK CAİZ MİDİR? 


Nikah merasimi tertip etmek maksadıyla bir araya gelip şenlik etmekte 
beis yoktur. Hatta nikahı şenlik ile ilan etmek sünnettir. Peygamber (sav) 
şöyle buyurmuştur: "Nikahı ilan edip def çalınız" (Zevacır). Ancak erkek ile 
kadınların ayrı ayrı yerlerde olmaları gerekir. Bir yerde toplanıp şenlik 
etmek büyük bir vebaldır. Bu ise meydan veren kimse de büyük günaha 
girmiş olur. 


NIKÂH SÖZÜ (VÂ'Dİ) 


Iki veli, kendi aralarında, çocuklarımıza evlendirelim, diye 
sözleştiklerinde bu söz geçerli midir? 
Söz verme, vaadleşme (muvada'a) ayrı bir şey, evlendirme akdi ayrı bir 
şeydir. Velinin, küçük çocuğunu ona sormadan evlendirme yetkisi vardır. 
Böyle küçük bir çocuğu evlendiren veli, eğer çocuğun Babası, ya da dedesi 
ise, artık o çocuğun büyüyünce o nikâhı kabul etmemesi kısaca 
muhayyerliği de söz konusu değildir. Evlendirenler başkaları ise, çocuklar 
büyüyünce muhayyer olurlar, istemezlerse bu evliliği kabul etmezler. 
(Mavsili NI/134) 
Ama dediğimiz gibi, söz vermek, evlendirmek, demek değildir. Nikâhın 
kendisine has şartları ve söz kalıpları vardır. "Kızımı oğluna vereceğim... 
Tamam, ben de alacağım" demek nikâh değil, vaadleşmedir. Sözünden 
dönmek her ne kadar çirkin bir davranış ise de, hukuken bu bağlayıcı 
değildir. Yani o zaman öyle demiştim ama, şu anda o fikrimden caydım, 
derse, hiçbirşey gerekmez ve o ana kadar da çocuklar nikâhlı olmuş 
olmazlar. Ancak özellikle günümüz şartlarında bu kabil bir davranış, 
Islâmca övülecek ve hoş görülecek bir davranış olmaz. Evlenme yaşının 
beklenmesi ve tarafların rızalarının alınması tavsiye olunur. Aksi halde 
büyük mağduriyetler söz konusu olabilir. 


NİKÂH, SÜT, NAFAKA V.S. ILE ALÂKALI HÜKÜMLER 


Başkası ile yaptığı zinadan hamile kalan kadını doğumdan önce, bir 
diğer kişinin nikâhlaması caizdir. Ancak doğumdan hemen sonra cinsel 
ilişki de bulunması caiz değildir. 

Şahidler huzurunda mehir belirlemeksizin veya belirlenerek meselâ; Ahmet 
Efendi, Mehmet Efendiye, "Küçük kızım Zeyneb'i küçük oğlunuz 
Mustafa'ya verdim" dese oda "Aldım" dese nikâh gerçekleşmiş olur. 

Zina ile kendinden hamile kalan kadını, doğum yapmadan önce nikâhlamak 
ve onunla cinsel ilişkide bulunmak caizdir. 

Şer'an muteber olan ikrâh(baskı) ile nikah sahih olur. (Imam-ı Şafi'ye göre 
sahih değildir) Ancak karı ile koca olacak olanların denk olması gereklidir. 
Evlendiği kadın evlendiği tarihten itibaren dört aydan -velev bir gün eksik 
dahi olsa- kısa bir müddet içerisinde uzuvları belli olmuş ölü bir çocuk 
dünyaya getirse nikâh fasid olur. Dört ay ve sonrasında dünyaya getirse 
nikah caiz, çocuğun nesebi de sabit olmuş olur. 

Başkasına olan borcundan dolayı hapsedilen kadının hapis süresince 
nafakası kocası üzerine gerekli olmaz. 

Kocası başka bir memlekette olan kadına, adil (sözüne özüne güvenilir) bir 
kişi gelip "Kocanız vefat etti" dese, kendisi de inanıp iddet, bekledikten 
sonra başkası ile evlenebilir. 

Kocası diğer bir memlekette olan kadına güvenilir bir kişi "Kocan seni 
boşadı" dese, iddet bekleyip evlenmesinde bir sakınca yoktur. 

Kocası olduğunu bilmeyerek evlenen ve kendisiyle cinsel ilişkide bulunulan 
bir kadının gerçek kocasının daha sonra belli olmasıyla ilk kocası ile araları 
ayrılsa, iddet beklemesi gerekli olur. 

Esir olan kişinin karısı başkası ile evlendikten sonra, esir olan koca gelse 
karısını geri alabilir. 

"Kocam vefat etti" diye başkası ile evlenip çocuk sahibi olan kadının, ilk 
kocası daha sonra ortaya çıksa nikâh yenilemeksizin iddet bitiminde karısı 
ile izdivaç muamelesinde bulunabilir. 

Kadın ölen yakınları veya kocasına matem tutmak için aylarca siyah elbise 
giyemez. Kocası için sadece üç gün siyah elbiseyle matem tutabilir. 

Kadının kocası bir diğer memlekete gidip bir başka kişi "Falan kişi karısını 
boşamaya beni vekil etti" dese ve kadını boşasa, kadın da başka birisiyle 
evlendikten sonra kocası gelse vekâleti inkâr edip, gerçekte de vekâlet sabit 


olmassa koca karısını geri alabilir. 

Koca karısını boşamak üzere, birini vekil tayin ettiğine dair vesika verip o 
da kabul edip kadını boşasa, iddet bekledikten sonra kadın başkası ile 
evlenebilir. 

Babanın, cinsel ilişki ve halvetten (beraber yalnızca kalmadan) önce 
boşadığı kadın oğluna haramdır. 

Kocasının evinden haksız ve izinsiz olarak çıkıp başka bir mahalde sakın 
olan kadının nafakası kocası üzerine gerekli değildir. 

Cinsel ilişki ve halvetten önce boşanan kadının iddet beklemesi gerekli 
değildir. 

Sahih nikâhla evlenip cinsel ilişkiden önce karı veya kocadan birisi ölecek 
olsa biri diğerine varis (mirasçı) olabilir. 

Mehr-i Muacceli (Peşin mehir) ödenen kadın kendini kocasına teslim 
etmese naiize olur. Kocası zorla kendisiyle cinsel ilişkide bulunabilir. 
(Naşize: Kocasının evinden izinsiz çıkıp kendisini haksız yere kocasına 
yasaklayan kadındır.) 

Bakire olmak üzere evlenilen kadın dul çıksa nikâh sahih olur. 

Bâlig olan kıza nikâh haberi ulaşsa önce feshedip, (nikâhı geçersiz kalıp) 
sonra kabul etse yeni bir akde ihtiyaç vardır. 

Müslüman kadının, müslüman olmayan erkekle evlenmesi caiz değildir. 
(Komuniste kız verilmez) 

Müt'a nikahı bâtıldır. (Müt'a Nikahı: Belli bir para karşılığında, kadını 
geçici süre için nikahlamaktır. Bu çeşit evlenme tamamen hükümsüz olduğu 
için karı kocalık sabit olmayacağından sair hükümler de konu olmaz. Miras, 
boşama v.s... gibi.) 

Kadının yaş, soy, mal, şeref, makam yönünden kocasından aşağı seviyede 
bulunması, edep, iffet, güzellik açısından ise daha yüksek olması adab-ı 
muaseret ve terbiye bakımından daha güzeldir. 

Bakire veya dul kadını nikahlamak isteyen erkeğin bu kadınların yüz ve 
ellerine bakması caizdir. 

Hünsa-i müşkile kadın hükmündedir. (Hünsa-i Müşkile: Kendisinde hem 
kadın hem de erkeklik uzvu bulunup birinin işi diğerine galip 
gelemediğinden durumu müşkil olan kişidir.) 

Dokuz yaş ve yukarısında bulunan kız da şehvet olduğu konusunda 
alimlerin ittifakı vardır. 

Erkek, camdan veya kadın su içinde iken veya gayet ince tülbentli iken, 
erkeklik uzvu hareket edecek şekilde şehvetle bu kadına bakarsa hürmet-i 


musahere gerekir. (Aynadan tesadüfen görürse gerekmez.) 

Müslüman erkeğin dinsiz kadınla evlenmesi haramdır. 

Şeriatın cevaz (izin) verdiği işlerde, kadın kocasına itaat edecektir. 
(Kocanın"Bugün dışarıya çıkma!' demesi gibi) Cevaz vermediği konularda 
ise itaata mecbur değildir, muhalefetten mesul olmaz. 

Kadınların evlerinde oturup ev işleriyle uğraşmaları ibadettir. Bundan 
dolayı salih(iyi) kocanın, karısına farzların üzerinde ibadet emretmeye 
hakkıyoktur. 

Koca cinsel ilişkide bulunmak istediği zaman kadın kocasının bu isteğine 
karşı çıkamaz. Eğer bir mazereti varsa kocasına söylemeye mecburdur. 
Koca, karısının yakınlarıyla görüşmesine izin verebilir. Fakat kendi evinde 
gecelemelerine izin vermez ise zorlanılamaz. 

Kadının yakınları uzak memlekette olup gidip gelmek zor olursa, koca 
karısını yılda bir kere onlarla görüştürmeye mecburdur. 

Kadının diğer bir kadının karnına şehvetle bakması caiz değildir. 

Saliha olan kadınların çarsaflarını çıkararak veya başlarını açarak kötü 
kadınlara görülmeleri caiz değildir. (Çünkü yabancı erkeklere onlardan 
bahsedebilirler) 

Erkeğin. yabancı kadının yüzüne şehvetsiz bakması haram değildir. Fakat 
mekruhtur. (Fetevay-i Hindiyye) 

Kadının tenasül uzvunun içindeki bir yaradan veya tahammülü mümkün 
olmayan bir ağrıdan dolayı ölümünden korkulur, tedavi edecek bir kadın da 
bulunmazsa, erkek doktor yarayı veya ağrının olduğu yeri görebilecek 
kadar gözünü açması caizdir. (Gözünü kapayabildiği kadar kapamaya 
çalışacaktır) 

Fitne ortamında genç kızın yüzünü açmasına engel olunur. (Mahkeme v.s. 
yüzün açılmasının mecbüri olduğu yerler müstesna). 

Kadının vücudunda iken bakılması caiz olmayan şeylerin vücuddan 
ayrıldıktan sonra da onlara bakılması caiz değildir. (Kesip attığı ayak 
tırnaklarına, başının saçlarına ve pis kıllarına bakmak gibi) (El-Hediyyetü'1- 
Abiyye) 

Şehvetle, kadının giydiği çarşafa bakmak haramdır. Şehvetsiz olursa bir 
sakınca yoktur. Hatta, vücudunu belli etmeyecek şekilde, üzerini örten 
elbisesine bakmanın hükmü de aynıdır. (El-Hediyyetü'l Abiyye) 

Zaaf derecesinde de deli olan kişiye velisi bir kadını nikahlasa nikah 
gerçekleşmiş olur. 

Şehvet ile dokunulan ve öpülen kadının usulü (kendi üstündeki yakını olan 


kadınlar) ve furürü (kendi aşağısindaki yakını olan kadınlar) öpen kimseye 
haram olur. 

Bâlig olan kız nikâh akdine vakıf olup kabul etse, bilâhere kabul ettiğine 
pişman olsa akdi feshedemez. 

Koca, karısının kız kardeşine (baldızına) şehvetle dokunsa karısı kendisine 
haram olmaz. 

Karısının annesine (kaynanasına) kasden olmayıp, şehvetsiz olarak erkeklik 
aletini gösteren kocaya karısı haram olmaz. 

Kişi yabancı bir kadının herhangi bir uzvuna elbisesi üzerinden dokunacak 
olursa; Eğer elbise kalın olup uzvun sıcaklığını hissetmese hürmet-i 
musahere gerçekleşmiş olmaz.( Hürmet-i Musahere: Akrabalık sebebiyle 
meydana gelen haramlıkdır ki nikâhın sahih olmasına engeldir.) 

Koca, karısının kızının, şehvet çağındaki kızına şehvetle dokunsa karısı 
kendisine haram olur. 

Kadın, damadına şehvetle dokunsa veya onu öpse ancak boşalmasa (yani 
menisi gelmese) kızı damadına haram olur. 

Kadın, "Kocamın Babası (kaynata) bana şehvetle dokundu" derse, kocası 
tasdik etmediği sürece kocasıyla nikahı devam eder. 

Koca, karısından olan oğlunun şehvetli kızına şehvetle dokunsa karısı 
kendisine haram olur. 

Koca kayın validesinin tenasül uzvunun içine şehvetle bakıp kendinden 
meni gelmese karısı kendisine haram olur. 

Baliğ olan kız şahidler huzurunda birisiyle evlendikten sonra akdi 
feshedemez (geçersiz kılamaz.) 

"Şehvetle dokundu" davasına bir adam iki kadın şahidlik etseler hürmet-i 
müsahere gerçekleşir. 

Kadın, tayın ettiği kimseden başkasına vekilinin kendisini nikâhladığını 
duyup red etse, bu nikâh bâtıl (hükümsüz) olur. 

Kadın kendisine namzet olan erkekten başkası ile evlenebilir. 

Kadın dengi olmayan bir erkekle evlense, akraba tarafından velisi olan 
kişinin bu konuya dair itiraz hakkıyoktur. 

Baliğ olan kız birisiyle evlendikten sonra bir diğer kişiyle de evlense ikinci 
akid sahih değildir. 

Sekizyaşında olan bir kızın "Baliğ oldum" şeklindeki ikrarı muteber 
değildir. 

Büyüklük çağında bulunan bir kadın vekili, velisi olmayan bir sahis 
tarafından evlendirilip mehr-i muaccel (peşin mehir) olarak gönderilen 


eşyayı kabul etse nikâhı kabul etmiş olur. 

Fasid olan şartla kıyılmış olan nikâh bâtıl (hükümsüz) olmaz. 

Kâfir olan karı ve koca Islam'la şereflenseler (müslüman olsalar) nikâhın 
yenilenmesi gerekli değildir. 

Şafii mezhebinde olan bir babanın küçük kızını velisi dengi olan Hanefi 
mezhebinden bir kişiyle evlendirse bu akit sahih olur. 

Hanımı müslüman olan kâfir kocaya Islâm teklif olundukda kabul etmese 
aralarındaki nikâh kaldırılır. 

Cinsel ilişki ve halvette (beraber yalnız kalma) bulunmadan önce ölen 
kocanın hanımı tam mehir alır. 

Evli ve hamile olan kadının birinci kocası bilahere ortaya çıkıp, karısını 
ikinci kocasından ayırsa, kadın doğum yapmadan önce onunla cinsel 
ilişkide bulunamaz... 

Hiristiyan olan bir kadının müslüman olan kocası vefat ettikten sonra, iddet 
bekleyip başka bir zimmi (Islâm devletindeki yahudi veya hiristiyan) ile 
evlenmesi caizdir. 

Kadın, küçük kızını dengi olmayan birisiyle evlendirse bu nikâh sahih 
değildir. 

Bir kişi kızını evlenmeye namzed gösterip vasisine (vasiyette bulunduğu 
kimseye) de kızını evlendirmeyi emretse kızın izni olmaksızın vasi kızı 
evlendiremez. 

Fasid veya bâtıl bir nikâhla evlenen karı-kocadan birisi vefat etse biri 
diğerine varis olamaz. 

Kız "Evliliğe namzettir" deyip, nikâha zorlanamaz. 

Koca, karısının emzirdiği kızla cinsel ilişkide bulunsa karısı kendisine 
haram olur. 

Karısının şehvet çağındaki kızı geceleyin korkup kocanındöşeğine girmekle 
kocanıntenasül uzvu hareketlenir, bazı uzuvları kızın bazı uzuvlarına arada 
bir engel olmaksızın şehvetle dokunursa, karı kocaya haram olur. 

Koca, karısının döşeği zannederek kızının döşeğine girip bedeni bedenine 
dokunmadan dönüp gitse bu durumda hanımı kendisine haram olmaz. 
Babası müslüman olmayan müslüman erkek, Babası müslüman olan kıza 
denk olmaz. 

Koca Islâm'i kabul edip, kadın kabul etmese nikâh devam eder. 

Kasden olmayıp, şehvetsiz olarak ayağı kayın validesinin ayağına dokunan 
kocanın hanımı kendisine haram olmaz. 

Kocanın, hanımı ile kayınvalidesinin kız kardeşinin her ikisini nikâhı altına 


alması çaiz değildir. 

Koca, sekizyaşında olan küçük kızını, hanımı zannederek geceleyin 
şehvetle öpse veya ona dokunsa hanımı kendisine haram olmaz. 

Baba, saliha olan küçük kızını dengi olmadığını bilmeden evlendirip, 
bilâhere duruma vakıf olsa bu nikâhı feshettirebilir. 

Bir erkek, kadının bir uzvuna, şehvetle dokunacak olsa, bu kadın, 
dokunanın oğluna haram olur. Fakat kadının kızı helâldir. 

Bulüg, çağındaki bakire bir kızı velisi nikâhda cebredemez(zorlayamaz). 
Nikâh kızın iznine dayalıdır. 

Koca, nesebi belli olan karısı için "Kızımdır" dese, karı kocasına haram 
olmaz. 

Bulüg çağındaki kızın huzurunda Babası onu başka birisine nikâhlayıp o da 
sussa nikâh gerçekleşmiş olur. 

Karısının başka kocasının bir diğer karısından olan kızını nikâhlamak 
caizdir. 

Küçük kızın evliliğine velilik konusunda büyükbaba ve anne -baba aynı öz 
kardeşleri bulunsa, büyükbaba kıza velilik yapar. 

Süt kız kardeşinin neseben olan annesiyle evlenmek caizdir. 

Annesinin süt kız kardeşiyle evlenmek caiz değildir. 

Babasının zina etmiş olduğu kadının kocasından olan kızıyla evlenmek 
caizdir. 

Karısını boşayıp iddeti bittikten sonra karısının kız kardeşini nikâhlamak 
caizdir. 

Kocasının ağzından küfür kelimesi çıkıp bain olarak boşanan bir kadını 
koca imanını yeniledikten sonra evlenmeye zorlayamaz. (Bain gosama: Iki 
(Beynunet-i Sugra), veya üç boşama (Beynunet-i Kübra) ile meydana gelen 
boşama şeklidir.) 

Yas bakımından küçük olan karısına "Anamdir" dese kadın kocasına haram 
olmaz. 

Hanımı vefat edince, hanımının üvey annesi ile evlenmek caiz olur. 
Karısının ağzından küfür kelimesi çıkıp bain olarak boşandığı zaman, 
kadına tecdid-i iman (iman yenilemesi) yaptırılır ve nikaha da zorlanılır. 
Kadının nikâhında mehir hiç bahsedilmese veya mehre karşı çıkılsa nikâh 
sahih olur. 

Hanımı vefat eden koca bir kaç gün geçtikten sonra, vefat eden kadının kız 
kardeşini nikâhlasa caiz olur. 

Hür dört hanımı olan kişinin birini boşayıp iddeti içinde beşinciyi 


nikâhlaması caiz değildir. 

Yanlış ve kötü tercihi ile meşhur olan kişinin küçük kızını dengi olmayana 
nikâhlaması caiz değildir. 

Bir kaç kadın ile bir odada bulunan kıza erkek "benimle evlenmeyi kabul 
etin mi ?" deyip birisi "Ettim" dese, ancak şahidler söyleyenin kim 
olduğunu bilmeseler, nikah gerçekleşmiş olmaz. 

Cinsel ilişkide bulunduğu kadının diğer kocadan olan oğlunun kızıyla 
evlenmek caiz değildir. 

Zina ettiği kadının emzirdiği süt kızıyla evlenmek caiz değildir. 

Uzun fasıla ile değişik zamanlarda kadının emzirdiği kız ve erkeğin 
birbirleriyle evlenmesi helâl değildir. 

Livata (Allah'a sığınırız) (yani erkeği iğfal edenin) edenin, livata ettiği 
kişinin kızıyla evlenmesi caizdir. 

Küçük kızı, velisi olan amcasının, kendi oğluna nikâhlaması sahihdir. 

Koca, kayınvalidesinin annesine şehvetle, dokunsa veya onu öpse karısı 
kendisine haram olur. 

Kocanın karısından olan oğlunun, diğer karısının diğer kocadan olan kızıyla 
evlenmesi caizdir. 

Süt kardeşinin kızıyla evlenmek caiz değildir. 

Babanın, vefat eden oğlunun karısı ile evlenmesi caiz değildir. 

Babanın, vefat eden üvey oğlunun karısı ile evlenmesi caizdir. 

Kadının son kocasından olan kızı, daha önceki diğer kocasının diğer 
karısından olan oğluna haram olmaz. 

Küçük kızın annesinden izinsiz olarak, babaannesi küçük kızı evlendirecek 
olsa nikâh, annesinin iznine bağlıdır. 

Boşamış olduğu kadının babaannesi ile evlenmek caiz değildir. 

Babaları aynı olan kız kardeşinin oğlunun kızını nikâhlamak caiz değildir. 
Baba, evlilik çağındaki oğlunun izni olmaksızın herhangi bir kızı ona 
nikahlasa, ogul duruma vakıf olup red etse, nikâh akdi bâtıl olur. 

Boşamış olduğu kadının annesi ile evlenmek caiz değildir. 

Anne ve Babası aynı olan kız kardeşinin oğlunun kızını nikâhlamak 
haramdır. 

Bulüg, çağındaki bakire kız kendini dengi olan erkeğe noksan mehr-i misil 
(akranlarının mehri) ile evlendirecek olsa, velileri kızın kocasına "Ya 
mehrini tamamla veya sizi ayırıriz" demeye selahiyetleri vardır. 

Zina ettiği kadınla evlenmek caizdir. 

Kafirin, kendi müslüman kızını evlendirme konusunda velilik hakkıyoktur. 


Küçük kızın velisine "Bu kızı filân adama verelim ne dersin?" denildiğinde, 
"Siz bilirsiniz" dese bu söz rıza olmaz. 

Zimmi olan kişi müslüman olup, hanımı Islâma girmese kocasından boş 
olmaz. 

Zinadan çocuk doğurmus olan kadını, çocuk emzirmek için kiralamakta bir 
sakınca yoktur. 

Ahiret annesi edindiği kadın ile evlenmek caizdir. 

Müslüman olan baba bulüg çağındaki kafir kızını "Islam'a gel" diye 
zorlayamaz. 

Alacağı kıza "Kız kardeşim ol" dedikten sonra onunla evlenecek olsa 
caizdir. 

Baba küçük oğlunu evlendirecek olsa çocuk bulüg çağına geldiği zaman 
tercih hakkını kullanarak nikâhı feshettiremez. 

Müslüman adamın, mecüsi kadınla evlenmesi caiz değildir. 

Oğlunun süt annesi ile evlenmek caizdir. 

Annesinin, anne-baba bir kız kardeşinin kızını nikâhlamak caizdir. 

Küçük erkeğin anne annesi onu evlendirecek olsa, bulüg çağına geldiği 
zaman nikâhı feshettirebilir. 

Koca hanımının büyümüş süt kızına şehvetle dokunsa hanımı kendisine 
haram olur. 

Annesinin üvey annesi ile evlenmek caiz değildir. 

Birisinin veliliği ile evlendirilen küçük kız baliğ oldukda nikâhı bilmeyip, 
bir zaman geçip nikâhı öğrenecek olsa tercih hakkını kullanarak kocasının 
huzurunda şer'i hâkime nikâhı feshettirebilir. 

Süt Babasının boşamış olduğu kadını nikâhlamak caiz değildir. 

Ölen abisinin hanımını nikâhlamak caizdir. 

Kocanınkayın validesi "sen beni şehvetle öptün" diye damadı aleyhine 
iddiada bulunup damad inkar etse, kayın valide de davasını ispat edemezse 
kadın kocasına haram olmaz. 

Mümeyyiz (doğruyu yanlıştan ayırabilen) olan küçük kız velisinin izni 
olmaksızın evlenecek olsa bu nikâh sahih değildir. 

Karısının süt annesini nikâhlamak caiz değildir. 

Mümeyyiz olan küçük erkek velisinin izni olmaksızın kızı nikâhlasa, akit 
geçersizdir. 

Aralarında nikah mevcut iken kadın "mehr-i müeccel (tehirli mehir)imi 
şimdi ver" diye kocasını zorlayamaz. 

Oğlunun hanımının diğer kocadan olan kızını nikâhlamak caiz olur. 


Kadın memesini küçük çocuğun ağzına koysa fakat emip emmediğini 
anlayamasa sütten dolayı haramlılık gerçekleşemez. 

Boşama veya ölümle ödenmesi gerekli olan mehirin tecili sahih değildir. 
Annesinin veliliğiyle evlendirilen küçük kız bulüg çağından önce vefat 
edecek olsa kocası varis (mirasçı) olur. 

Annesinin anne-baba bir olan halası ile evlenmek caiz değildir. 

Kadının diğer kocadan olan oğlunu, son kocasının diğer kadından olan 
kızıyla evlendirmek caizdir. 

Süt kız kardeşleri nikâhı altına almak caiz değildir. 

Kadının ağzından küfür kelimesi çıkıp, imanını yeniler, fakat nikahını 
yenilemeden kocası vefat edecek olsa kadın kocasına varis olamaz. 

Mehr-i misli (akranlarının merhi)'yle dengi olanla evlenen bulüg, çağındaki 
kızın nikâhını velisi feshettiremez. 

Koca karısıyla, karısının anne-baba bir kardeşinin kızını nikahı altında 
bulunduramaz. 

Dengi olmayanla evlenen büyük kızı çocuğu olmadan velisi ayırabilir. 

Iki kadının karşılaştıkları veya ayrılacakları zaman birbirlerini şehvetle 
öpmeleri tahrimen mekruhtur. 

Bakire olmak üzere alınmış fakat dul çıkmış kadın boşansa, nikah akdinde 
belirlenen mehir (mehr-i müsemma) gerekli olur. 

Baba, bulüg çağında olan deli kızını evlendirecek olsa akit sahih olur. 

Koca ric'i olarak boşadığı hanımını iddet süresi içinde mehir belirleyerek 
nikâhlasa bu mehir vacib olmaz. (Ric' Boşama: Hanımla cinsel ilişkide 
bulunduktan sonra yapılan açıkça veya işaretle üç adedine veya bir karşılığa 
binaen olmayan, bain boşamaya benzer bir boşama özelliğiyle belirlenmiş 
veya ona benzetilmiş olmayan boşamadır.) 

Karı-koca bir arada bulunup, cinsel ilişkide bulunmaya bir engel yok iken, 
ilişkide bulunulmadan boşanılan kadın için mehrin tamamı gerekli olur. 
Nikâh akdinde belirlenen mehrin miktarında ihtilaf olunsa ancak kadın 
miktarı ispat etse mehrin tamamını alabilir. 

Her iki tarafın delilleri mevcut olmakla beraber mehrin miktarında ihtilaf 
olunup, mehr-i misil kocasının dediğine müsait olsa, kadının delili daha 
geçerlidir. 

Nikâh aralarında mevcut iken, başka bir mehirle nikâh yenilenecek olsa 
ikinci mehir gerekli olmaz. 

Küçük kız, bir başka küçük kızın tenasül uzvuna değnek sokup bekâretini 
izale etse (bozsa) mehr-i misil (akranlarının mehri) gerekli olur. 


Koca, karısı üzerine nikâhla bir arada bulundurulması haram olan bir kadını 
alıp cinsel ilişkiden önce ayrılacak olsalar mehir gerekli olmaz. 

Koca, cinsel ilişkide bulunduğu kadını baskı yaparak boşayacak olsa nikâh 
akdinde belirlenen mehri kadına vermesi gerekli olur. 

Sekizsaatlik mesafede yakın velisi bulunan küçük kızı, uzak velisi izinsiz 
evlendirecek olsa nikâh akdi geçerli olmaz. 

Koca vefat edip hanımı ile varislerin mehir miktarında ihtilaf (münakaşa) 
edecek olsa, hanım iddiasini ispatlayamaz, ancak vârisler delil getirseler 
kabul edilir. 

Zengin adam, rızasıyla evlendiği dul kadının nafaka ve giyimini temin ettiği 
halde kadın; "Devamlı içiyorsun, ben sana denk olamam" diyemez. 

Erkek, kendine haram olduğunu bildiği halde kadını (veya kızı) mehir 
belirleyerek nikâhlayıp cinsel ilişkide bulunsa erkeğe ta'zir cezası 
verilmekle birlikte akitle belirlenen mehir ile akranlara verilen mehirin en 
azı gerekli olur. (Ta'zir: Hakkında muayyen bir ceza bir şer'i had mevcud 
olmayan suçlardan dolayı tertip ve tatbik edilen terbiye ve cezadan 
ibarettir.) 

Vefat eden kadının kocasının zimmetinde bulunan mehri terekesine (miras 
bıraktığı mallara) katılarak varislerine taksim olunur. 

Bain olarak boşadığı kadını iddet süresi içinde mehir belirleyerek 
nikahlayan ve cinsel ilişkiden önce boşayan kocanın belirlenen mehri 
vermesi gereklidir. 

Koca, karısının çocukları ve anne-babalarından başka yakınlarını senede bir 
kereden fazla evine gelmelerini yasaklayabilir. (Yasaklıyamiyacağına dair 
fetva da vardır.) 

Kadın, kocası vefat ettikten sonra dengiyle evlenecek olsa büyük oğlu zifaf 
gecesi annesinin evini taslasa oğluna ta'zir cezası verilir. 

Vefat eden müslüman kocanınhiristiyan karısı, nikah akdinde belirlenen 
mehri kocasının miras bıraktığı maldan alabilir. 

Erkek yabancı bir kadını uyutup bekâretini izale etse (bozsa) erkeğe ta'zir 
cezası ile, kadına mehr'i misil vermesi gerekir. 

Kocâ kadını nikâhladığı yerde "Evim yandı, kiralar yüksek" deyip kadını 
yolculuk mesafesinden uzak (90 km.den fazla) bir yere götüremez. 

Koca, küçük kızı nikâhlar bilâhere, velisi duruma vakıf olur, kabul etmeyip 
red etse, daha sonra koca küçük kızın annesiyle evlense, caizdir. 

Cinsel ilişkide bulunmadan boşamış olduğu kadının annesiyle evlenmek 
caiz değildir. 


Küçük kızın yakın velisi mevcut iken, uzak velisinin akdettiği nikâh geçerli 
değildir. 

Kocanın ihtiyaçlarını görmeye elverişli olmayan küçük kızın Babası, kızını 
kocasına teslim etmeden peşin mehri isteyebilir, alabilir. 

Baba küçük kızını, başka bir adamın küçük oğlu ile evlendirdikten sonra 
koca vefat edecek olsa kadın,' mehir ve miras hakkını alabilir. , 

Kadını, evinden dışarı çıkarmamak şartıyla mehr-i mislinden daha az bir 
bab ile nikâhladıktan sonra, koca karısını o beldede bulunan evine götürmek 
istese kadın belirlenen şarta binaen itiraz edemez. 

Cinsel ilişki ve halvette (beraberce yalnız kalma) buluninadan önce vefat 
eden karısının diğer kocadan olan kızını nikâhlamak caizdir. 

"Alıp alacağım boş olsun" diyen kişi bilâhere evlenip, kadınla cinsi 
münasebette bulunsa, karısı, boş olup mehr-i misil ile nikah akdinde 
belirlenen mehrin yarısını almaya hakkı vardır. 

Küçük kızı nikâhlayan, kızın peşin mehrini Babasına vermeden kızı alamaz. 
Cinsel ilişki ve şehvetle dokunma bulunmayan fasit nikah da, hürmet-i 
müsahere (akrabalıktan kaynaklanan haramlık) gerçekleşmiş olmaz. (Sahih 
nikahda gerçekleşir). (Fasid Nikâh: Sihhat şartlarını bulundurmayan 
nikâhdir. Sahidsiz kiyılan nikâh gibi.) 

Nikâhlamış olduğu kadını, kocanınyakınlarından birisinin kocadan izinsiz 
olarak onu başka bir beldeye götürmesi caiz değildir. 

Fasid nikâhda cinsel ilişkide bulunmadan önce ayrılan kadın mehir alamaz. 
Cinsel ilişkiden sonra ayrılacak olsa akitte belirlenen mehir ile akranlarının 
aldığımehir değerinden daha az bir miktar alabilir. 

Iki hanımı olan kocanın, hanımları arasında adalet ve eşitliği sağlaması 
vacibtir. 

Kocanın, ortalıkdan kaybolup uzun süre başkası ile zina etmiş olan karısının 
geri gelip onunla izdivaçta bulunması caizdir. (Fetevây-i Abdürrahim) 
Erkek nikâhlayacağı kadına nişan olmak üzere bir takım eşya verip, eşya 
kadının elinde mevcut iken erkek evlenmekten vazgeçecek olsa eşyayı geri 
alâbilir. 

Kadının başka bir beldede bulunan kocasının mürted olduğunu (Dinden 
çıktığını) adaletli bir kişi haber verip kadın da inanacak olsa, iddeti bittikten 
sonra başkasıyla evlenebilir. 

Erkeğin nişanlısına verdiği nişan kaybolup nişanlısı da vefat edecek olsa 
kadının terekesinden masraflarını alamaz. 

Koca "Kayınvalidemizle zina ettim" diye ikrarda bulunsa hanımı kendisine 


haram olur. 

Koca "Zina ettim" diye ikrar ettiği kadının annebaba bir kardeşinin kızıyla 
evlenebilir. 

Koca karısının sarmısak yemesini yasaklayabilir. 

Koca "Ben karımın kız kardeşi ile zina ettim" diye ikrarda bulunsa karısı 
bain olarak boş olmaz. 

Koca, karısını annesi yanında bırakıp bir beldeye gittikten sonra kadın 
kendi annesinin evine gitse kocanınannesi, kadını "Benim yanima gel" diye 
zorlayamaz. 

Şehvetle dokunduğu kadının kızını nikâhlamak caiz değildir. 

Cinsel münasebette bulunamayan hasta hanımını halvetten sonra boşayacak 
olsa kadın nikâh akdinde belirlenen mehrin yarısını alır. 

Erkek; ince don üzerinden ayağını yabancı kadının ayağına sürüp harareti 
hissettikten sonra erkeklik uzvu harekete geçeçek olsa hürmet-i musahare 
gerçekleşmiş olur. 

Hasta olan kadının doktor ücreti kendi üzerine gereklidir. 

Alım olan zatın kızına, cahil kişi denk olmaz. 

Kadın kocasının diğer karısından olan oğlu uyurken şehvetle erkeklik 
uzvuna dokunacak olsa kadın kocasına haram olur. 

Karı koca oturdukları evi boşandıktan sonra herbiri "benimdir" diye dava 
etseler, kadının delil getirmesi gerekir, aksi halde söz erkeğindir. 

Baba, oğlunun hanımını şehvetle öpse bu kadın kocasına haram olur. 
(Fetevay-i Abdürrahim) 

Neseben kardeşinin süt kız kardeşini nikâhlamak caizdir. 

Kadın "Kocamın diğer karısından olan oğlunu şehvetle öptüm" deyip koca 
inkâr etse sırf kadının bu iddiasina bakılarak kocasından ayrılamaz. 

Koca, karısını iyi komşular arasında diledigi yerde iskân ettirebilir. 

Kız annesinin kıydırdığı nikâhı, bulüg çağına geldiği zaman şer'i hakime 
feshettirebilir. 

Süt oğlunun cinsel ilişkide bulunup boşamış olduğu kadını nikâhlamak caiz 
değildir. 

Anne-baba bir olan kız kardeşinin oğlunun kızını nikâhlamak caiz değildir. 
Kız, halasının kıydırdığı nikâhı bulüg çağına gelince feshettirip. başkasıyla 
evlenebilir. 

Kız kardeşinin emzirdiği kız ile evlenmek caiz değildir. 

Halasının veya teyzesinin kızıyla evlenmek caizdir. 

Süt kızkardeşlerinin, birinin kızıyle diğerinin kız kardeşini nikâhı altına 


almak caizdir. 

Annesinin üvey annesini nikâhlamak caizdir. 

Nikâh, mehir belirlenmeksizin kıyıldıktan sonra rızalaşma olmaksızın 
karıkocadan biri vefat etse veya halvetten sonra boşanacak olsalar kadın 
mehr-i misil (emsallerinin mehri kadar) alabilir. 

Annesinin emzirmiş olduğu erkek çocuğun neseben kız kardeşini 
nikâhlamak caizdir. 

Kadının, kocasından olan kızını, diğer kocasının diğer karısından olan 
oğluna nikâhlaması caizdir. 

Neseben kız kardeşini emziren halasının kızının kızını nikâhlamak caiz 
olur. 

Hanımının kız kardeşinin kızını hanımı ile beraber nikah altına almak caiz 
değildir. 

En az mehir on dirhemdir. (Bir dirhem yaklaşık üç gramdir) 

Hanımının vefat eden Babasının diğer karısıyle hanımını nikâhı altına 
almak caizdir. 

Hanımının Babasının kız kardeşinin kızını hanımı ile nikâhı altına almak 
caizdir. 

Nikâh mevcut iken karı-koca rıza ile mehiri artırsalar ilâve ettikleri miktar 
gerekli olup kadın bunu da isteyebilir. 

Karısı ile, kayınpederinin anne-baba bir kız kardeşini beraberce nikâhı 
altına almak caiz değildir. 

Ev, bahçe, eşya mehr-i muaccel (peşin mehir) olarak nikâh kıyılsa bunları 
kadına vermek gerekli olur. 

Hanımı ile onun erkek kardeşi veya kız kardeşinin kızını beraberce nikâhı 
altına almak caiz değildir. 

Nikâhlamış olduğu kadın, daha önceki karısının süt annesi olsa derhal kadın 
kocasından ayrılır. 

Cinsi münsebetten ve halvetten önce boşama olursa, kadın belirlenmiş olan 
peşin mehrin yarısını alabilir. 

Cima organı kapalı olup cinsel ilişkide bulunmak mümkün olmayan kadınla 
evlenip, halvetten sonra boşayacak olsa mehrin yarısını kadına vermek 
gereklidir. 

Cinsi münasebetten acız olan, karısını boşayacak olsa kadın mehrin 
tamamını alabilir. 

Müslüman çocuğu süt emmek için hiristiyan kadına vermekte bir sakınca 
yoktur. (Behçet'ül-Fetâvâ) 


Kadın kendine verilmesi gereken peşin mehri tastamam almadıkça kendini 
kocasına teslim etmeyebilir. 

Kadın kocasıyla yolculuk mesafesinden uzak bir yere kendi rızasıyle 
gidecek olsa akrabası engel olamaz. 

Koca karısını zorla, yolculuk mesafesinden uzak bir yere götürse, kadın 
durmayıp bir mahremi (kendine nikâhı düşmeyen) ile beldesine dönebilir. 
Koca karısını, annesi ve Babası ile beraber bir evde iskân ettirse kadın 
"Beni kapısı başka olan bir evde iskân ettir" diyebilir. 

Kadın ortağı (kumaşı) ile birlikte bir evde durmak istemiyebilir. Ancak evin 
kapısı ve istifade edilen bölümleri başka olursa böyle bir istekte bulunamaz. 
Cinsi münasebetten aciz olan bir adamın boşadığı kadının iddet beklemesi 
gereklidir. 

Koca. karısının her Cüma günü anne ve Babasıyla bir kere görüşmesine 
engel olamaz. Fakat her gün görüşmesini ve geceleri onların yanında 
kalmasını engelleyebilir. 

Kabristanlığı ziyaret etmek isteyen kadına kocası engel olabilir. 

Kadın kocasını "Çocuk doğumiadım, beni boşa" diye zorlayamaz. 
Karı-koca sakın oldukları evin erkek ve kadınlar için elverişli olan 
eşyalarında münakaşa edip davalarını ispat için ellerinde delil bulunmasa 
kocanınsözü dinlenir. 

Karı-kocanınsakın oldukları evin kadın ve erkek için elverişli olan 
eşyalarında koca vefat ettikten sonra kocanın varisleri, karısı ile münakaşa 
edip delilleri bulunmasa, kadının sözü dinlenir. 

Koca vefat ettiği zaman. kadınlara mahsus eşyada ölen kocanın karısı 
yemini ile birlikte tasdik olunur. Erkeklere mahsus eşyada ise kadının 
delille ispatta bulunması gereklidir. 

Koca evine getirdiği yapagiyi karısına "Bundan bez ve kilim yap, beraber 
kullanırız" deyip kadın bez ve kilim yaptıktan sonra vefat edecek olsa, koca 
varislere malın piyasa değerini verip o bez ve kilimi kendi zimmetine 
geçirebilir. 

Kadın nikahın fasit, koca sahih olduğunu iddia etse söz kocanındir. 

Kadın, kızı ile başka bir erkek çocuğu emzirecek olsa, kadının diğer kızı 
emen erkek çocuğa haram olur. 

Süt annenin oğlunun veya kızının kızını nikâhlamak caiz değildir. 

Kadın, ortağının (kumaşının) kendi kocasından olan oğlunu emzirse, 
ortağın diğer kocadan olan oğlu emziren kadının kızını nikâhlayabilir. 
Kadının emzirdiği kızının kızını kadının diğer kızının oğlu nikâhlayamaz. 


Cinsel ilişkide bulunmayıp boşadığı karısının süt annesini nikâhlamak caiz 
değildir. 

Anne-babaları bir olan kız kardeşinin kızını emziren kadının kızını 
nikâhlâmak caizdir. 

Süt annesinin neseben kız kardeşini nikâhlamak caiz değildir. - 

Oğlunun süt annesinin kızını nikâhlamak caizdir. 

Koca, karısı ile karısının süt kardeşinin kızını nikahı altında cemedemez. 
Kadının peşin mehri olan eşya verildikten sonra cinsi münasebet ve 
halvetten önce koca vefat etse varisleri eşyayı mirasa iddia edemezler. 
Neseben kız kardeşinin süt kızını nikâhlamak caiz değildir. 

Nikâh akdinde peşin mehir konu edilip cins ve miktarı belirlenmese kadın 
mehr-i misil (akranlarının aldığımiktarı) alır. 

Kadın oğlu ile diğer şahsın kızını emzirdığını haber verip adalet sahibi ise 
oğluna o kızı nikahlaması caiz değildir. 

Erkek ve kız evlenmeyi kasdedip yabancı bir kadın "Bunlar birbirinin süt 
kardeşidir" diye ihbarda bulunsa bu kadın adıl olmayıp, erkek ve.kız bu 
kadını yalanlasalar erkek bu kızı nikâhlayabilir. 

Süt konusunda iki kadın şahitlik yapsa süt gerçekleşmiş olmaz. 

Koca karısının üzerine başka bir kadını nikâhlayıp karısı "Ben onu süt 
süresinde emzirmiştim" dese süt sabit olmaz. 

Evlendikten sonra hanımlarının süt kardeş oldukları ortaya çıkacak olursa 
araları ayrılır. 

Koca ve kadın halvette bulunup koca bağlı olmakla cinsel ilişki meydana 
gelmediğinden boşanacak olursalar kadın tam mehir alır. 

Veliden başkasının gerçekleştirdigi nikahı cinsel ilişkiden sonra veli 
feshedecek olursa kadın akitte belirlenen mehrin tamamını alır. 

Kadın "Beni boşarsan mehrimi sana hibe ettim" deyip koca da boşayacak 
olursa, kadın yine mehrini alabilir. 

Üzerine akit yapılan para cinsi değer kaybetse, akit yapıldığı gündeki 
kıymetin verilmesi gereklidir. 

Hangi tür para cinsi üzerine mehir konuşulursa o cinsten kadına ödeme 
yapılır. 

Erkek nişanlısına gönderdiği eşyayı geri alacak olsa, kadın da gönderdiği 
eşyayı -mevcut ise- geri alabilir. 

Vefat eden kadının varisleri kadının mehrinde ziyade olduğu davasını ispat 
etseler, iddia ettikleri mehri alabilirler. 

Karı-koca, mehirin miktarında münakaşa edip ispatta bulunsalar mehr-i 


misil hangisinin davasına uygun ise onun delili daha kuvvetli görülür. 
Kayınbaba "Gelinime gönderdiğim eşya peşin mehir ve ariyet geçici süre 
istfadelenmek için idi" diye davada bulunsa, peşin mehir olma delili 
kuvvetli görülür. 

Koca peşin mehrini ödediği hanımını yolculuk mesafesinden (90 km'den) 
uzak bir yere götüremez. (Yani kadın istemese götüremez) 

Karısının evinde evlenen cinsel ilişkide bulunan ve peşin mehrini veren 
koca karısını aynı beldedeki kendi evine nakledebilir. 

Kocanınpeşin mehrini vermiş olduğu kadın yolculuk mesafesinden uzak bir 
beldeye kaçıp, başkasıyla evlenecek olsa, kocanıno beldeye gidip karısını 
ayırarak kendi beldesine getirmesi caizdir. 

Koca, karısının anne ve Babası kendi evine geldikçe, karısını şeriat disi 
işleri isletmek veya bozguncu kişiler olduklarından bozgunculuk yapacak 
olursalar bunların ziyaretini yasaklayabilir. 

Kocasından izinsiz sokaklarda gezen kadını kocası dövecek olsa kocaya bir 
şey gerekmeyip, kadına ta'zir cezası verilip ve yasak konulur. (Fetevây-i 
Abdürrahim). 

Koca karısını "Yemek pisireceksin" diye zorlayamaz. (Fetevây-i 
Abdürrahim) 


ANADOLU'NUN BİR ÇOK YERLERİNDE CUMA GECELERİ 
YATSI NAMAZINI MÜTEAKİB CAMİDE NİKAH TAZELEME 
ADETİ VARDIR. BUNUN İSLAM'DA YERİ VAR MIDIR? 


Anadolu'nun bir çok yerinde yapılan nikah tazeleme merasiminde 
getirilen tevbe ve istiğfar iyi bir şey sayılır. Fakat nikah tazeleme meselesi 
iki yönden şer'an uygun düşmez: 

1- Nikah tazeleme bir nikah kıyılması olduğuna göre kocanın bizzat veya 
vekil ile kıyılmasında bulunması gerektiği gibi hanımın da bulunması 
gerekir. Koca hanımın vekaletini alırsa yine kafi gelir. Halbuki nikah 
tazelenmesinde bulunan cemaatın kahir ekseriyeti, hanımın vekaletini 
almadan nikah tazelemesini yapıyor. 

2- Nikahın kıyılmasında akd siğasını işitecek iki şahidin bulunması 
gerektiği halde camide yapılan nikah tazelemesinde herkes imamı ta'kip 
edip sözünü söylemekle meşgul olduğundan hiç kimse başkasının sözünü 
işitmez ve böylece şer'i nikah yapılmamış olur. 


BAZI İMAMLARIN CUMA AKŞAMLARI YAPTIKLARI "NİKAH 
VE İMAN TAZELEMEK" İŞİ ISLAMİ MİDİR? 


Bu konuda daha önce bir açıklamada bulunmuş ve bu nikâh tazeleme 

işinin bazı câmilerimizde cuma akşamları yapıldığı şekliyle bir uydurma, 
bir bid'at ve anlamsız bir muamele olduğunu anlatmıştım.Çünkü nikâhta 
tarafların rizâsı ve şâhitlerin bulunması şarttır. Bu tür nikâh yenilemelerde 
bunlara riâyet edilmemektedir. Ancak orada söylediklerimize burada şu 
ilâveleri de yapmamız güzel olur: Imân meselesi, Islâmda en önemli mesele 
olup, şakası dahi ciddi muamelesi görür. Meselâ: "Bir şey yapmakta olan 
birisine, Allah'tan korkuyor musun? dese, o da kızgın halde, "hayır"!" diye 
cevap verse kâfir olur ve karısı bâin olarak boş düşer."( Ali el-Kâri, Serhu'1- 
fıkhı'1-ekber 181) Bunun gibi bütün küfür sözler aynı işi yapar. Bu, belki bu 
konuda çok sert (müteseddid) olanların bir yorumu olâbilir, ama bir 
ictihaddır ve ihtiyaten de olsa hesaba katılmalıdır. Keza bu sözün kadından 
sâdir olması da aynı sonucu doğurur. Ibn Âbid'in der ki: "Çoğu zaman 
avamın küfre götüren sözler söyle diklerini, duyarız.Oysa onlar bunun 
farkındâ değillerdir. Binaenaleyh cahil, ihtiyaten her gün imanını, ay da bir 
iki defa da nikâhını iki şahit huzurunda yenilemelidir. Çünkü hatâ erkekten 
sâdir olmasa bile kadınlardan çokça sadır olur..." (Ibn Âbidin 1/42 (Terc. 
V41)) 
Bu açıklamalar ışığında zaman zaman imân ve nikâh tazelemenin bir ihtiyat 
tedbiri olduğu anlaşılır. Ancak imanı tazelemek, "kelime-i te'vhid"i 
inanarak söylemekle olursa da nikâh ancak şartlarına uygun biçimde, 
karşılıklı rızâ ile ve şâhidler huzurunda yenilenebilir. Ayrıca, işâret edildiği 
gibi bu da avam için sözkonusudur. Avam olmayan küfür ifadeleri bilir ve 
onlardan kaçınır. 


NIKÂH TAZELEMEK 


Bazı camilerde hocaefendiler nikâh tazeleme duası okuyorlar. Bunun 
bid'at olduğunu okumuştum. O zaman nikâh tazeleme işi nasıl 
yapılabilecektir? Ya da nikâh tazelemek gerekli midir? 

Şer'i nikâh; şartları şeriat tarafından belirlenmiş, şekli çizilmiş ve karı ile 
kocayı birbirine bağlayan itibari bir bağdır. Pamuk ipliği gibi bir şey 
değildir. Üzerinden zaman geçmekle yıpranacak şekilde bir yerlere 
sürtünüyor da değildir. Bu yüzden "talâkı" yani boşanmayı ifade eden bir 
sözle, bir "irade beyanı" ile koparılmadıkça eskimez ve "yenilenme"sine 
gerek olmaz. Camilerdeki "nikâh tazeleme" ifadelerine bakılırsa zaten sakat 
ve yapmacık olduğu görülür. 1. Önce "yenilemeztecdid" ifadesi 
kullanılıyor. Halbuki, nikâh eskiyen, tamir görebilen birşey değildir. Ya 
vardır veya yoktur. Varsa yenilenmez. Yoksa da şartları mevcutsa kıyılır, 
kesilir, kısaca nikah eskimez. Bu durumda da bir kadın bir erkeğe aralıksız 
en fazla üç defa nikâhlanabilir. Oysa sözünü ettiğiniz işlem, bazı camilerde 
her hafta tekrarlanır. 2. Nikâhın en önemli şartı, tarafların karşılıklı 
rızalarıdır. Halbuki, camilerdeki, nikâh yenileme işlemlerinde kadına hiçbir 
şey sorulmamaktadır. 3. Kalıp haline gelmiş o sözlerde "üridü" yani 
"istiyorum" ifadesi kullanılmaktadır. Bu ifade, kabul ettim,yaptım anlamına 
gelmez. Arzu ediyorum, demek olur. Bu da akid gerçekleştirmez. 4. "Üridü 
en üceddile'l, İmane ve nikâha bi-kavl'i lâilâhe illellah..." denmektedir. Yani 
nikâhımı "lâilahe illallah"sözü ile yenilemeyi arzu ediyorum, demektir. 
Oysa nikâh "lâilâhe illellah" sözü ile yenilenmez. 

Sonuç olarak bu tür bir uygulamanın, Islâmi olmadığı ve bir "şer'i fiil"i 
(Nikâhın "şer'i bir fiil" olduğu konusunda bk. Şeyh Ahmed Molla Ciyün, 
Nüru'I-envâr 1/100) ilgilendirdiği için bid'at olduğu rahatlıkla söylenebilir. 
Ancak bu meseleye başka açılardan da bakılabilir. 


NİŞAN, NİŞANLANMA 


Evlenme isteği üzerine verilen söz ile yapılan akit ve merasimler. 
Nişan merasimi nikah sayılmaz. Evlenecek kadınla erkeğin birbirini daha 
iyi tanımaları, eksiklerin tamamlanması, öğrenim ve askerlik gibi bir kısım 
engellerin aşılması, resmi bazı formalitelerin tamamlanması, belli bir zaman 
tahsisini gerekli kılar. Yani söz kesilir kesilmez, hemen nikâh akdi yapmak 
çoğu zaman mümkün olmaz. İşte, sözle nikâh arasında geçen bu döneme 
"sözlülük veya nişanlılık" denir. Arapçada "hutbe" kelimesiyle ifade edilen 
bu müessese, sözlükte; kız istemek, söz vermek, söz kesmek ve 
nişanlanmak anlamlarına gelir. 
İslâm'da, ömür boyu beraber yaşayacak olan eşlerin, evliliğe karar 
vermeden önce gereken tedbirleri alması, iyi düşünmesi gerekmiş ve bunun 
için de evleneceklerin görüşmesi âdet hâline gelmiştir. Ancak nişanlıların 
nikâhtan Önce birbirlerine haram olduklarından dolayı görüşüp 
konuşmaları, beraber gezmeleri veya sohbet etmeleri caiz değildir. 
Evlenecek eşlerin daha önceden birbirlerini görmeleri mümkün ve caizdir. 
Bakılacak yerler ellerle, yüz ve ayaklardır. Muğire (r.a) bir kadınla 
evlenmek istemiş, Hz. Peygamber (s.a.s) kendisine: "O kadına bak, çünkü 
bakmak yıldızınızın barışması için daha uygundur" buyurmuştur (Tirmizi, 
Nikâh, 5). Yine Allah'ın Elçisi, Ensar kadınlarından biriyle evlenmek 
isteyen bir sahâbiye; "Git ve ona bak, zira Ensar kadınlarının gözlerinde 
bazı göz kusurları bulunabilir" (Müslim, Mesâi) 
İslâm dini dünürcülük safhası ile ilgili bazı düzenleyici hükümler 
getirmiştir. Bu yüzden, kadın, dünürcülere müsbet cevap vermiş, söz 
kesilmiş, nişan yapılmışsa, artık bu kadına bir başka erkek dünür 
gönderemez. Hz. Peygamber (s.a.s) bu konuda şöyle buyurmuştur: "Sizden 
biriniz din kardeşinin dünürlüğü üzerine dünürlük göndermesin. Ta dünür 
gönderen ondan önce vazgeçinceye yahut kendisine izin verinceye kadar" 
(Buhâri, Nikâh, 45). Teklif kadın tarafından reddedilmişse, bu takdirde 
ikinci bir isteme caizdir. İlk teklif sahibi, ikincisine izin vermişse, bu 
takdirde ikinci teklif serbesttir. 
İslâm hukuku, nişanlıları evlenmeye mecbur etmemiştir. Ancak meşrü bir 
sebep olmaksızın nişanı bozmak mekruh veya haram sayılmıştır. Nişanın 
bozulması halinde, daha önce mehir verilmiş ise, bunun iâdesi gerekir. 
Nişanlıların birbirlerine verdikleri hediyelere gelince... Bu konuda hibeden 


dönme hükümleri uygulanarak, bunlar mevcutsa aynen iade edilir. 
Kullanılmış ve artık mevcut değilse birşey gerekmez. Şâfülere göre, 
hediyeler duruyorsa aynen, kullanılmış ve yokolmuşsa bedeli bakımından 
iade edilirler. Mâlikilere göre ise, nişanlanma ve evlenme örf ve âdetin çok 
rol oynadığı bir saha olduğu için, hediyeler konusunda o beldenin örfüne 
uyulur. Örf kaidesi yoksa ve nişanı erkek bozmuş olursa, kadın verilen 
hediyeleri iâde etmek zorunda değildir. 

NİŞANDA NİKÂH 
Nişanlandığımızda, bölgemizdeki âdet gereği dini nikâhımızı da yaptırdık 
Düğünde tekrar dini nikâh yaptırmamız gerekir mi? 
Şer'i ölçüleriyle kıyılmış bir nikâhın, nişanda olması ile düğünde olması 
arasında bir fark yoktur. Nikâh nikâhtır. Artık nikâhlılar birbirleriyle 
istedikleri gibi görüşür ve ilişki kurabilirler. Ancak günümüzde böyle bir 
nikâhın mahzurlu yönleri de vardır. Bir önceki sorunun cevabında bu 
mahzurlara değinmiştik. 


NİŞANLANDIĞI KIZLA OTURUP KALKABİLİR Mİ? NİŞAN 
NİKAH YERİNE GEÇER MI? 


Nişan birbiriyle evlenmeye namzet olan kimseler için va'd bir sözden 
ibaretdir.Nikah değildir. Nikahlılar için mübah olan şey asla nişanlılar için 
mübah olamaz. Nişanlılar nikah olmayınca yabancıdırlar. Peygamber (sav) 
şöyle buyurur:"Bir erkekle bir kadın yalnız olarak bir araya gelirlerse 
mutlaka onların üçüncüsü şeytandır." Böylece yalnız olarak bir araya 
gelmeleri haram olmuş oluyor. Nice nişanlılar nişanları bozularak ayrı ayrı 
kimselere varmışlardır. Bunun için nişanlıların ciddi davranmaları ve 
İslam'ın yasakladığı hududu aşmamaları gerekir. 


NİYYET YÖNÜNDEN KIRAAT 


Imâm Birgivi öğretmede, imamette ve müezzinlikteki zarureti ve bu 
zaruretten dolayı bunlara ücret almanın câiz olabileceğini açıkladıktan 
sonra şöyle der :"Hiç bir kitapta, Kur'ân-ı Kerim okuma karşılığındaki 
ücetin ve bu yolla başkasına sevap göndermenin câiz olduğu 
zikredilmediğine göre bu, nehyedilenler cümlesinde kalmaktadır... Okuyan 
da bu okuyuşla bir sevabı hak edemez. Zira okuyuşunda bu niyyet yoktur. 
"Ameller niyyetlere göredir." hadis-i serifine binaen de, amellerin ancak 
niyyetle sevaba vesile olacaklarında icma vardır." (Imam Birgivi, Serh'u- 
hadis-i erba'in, s. 74.) 

Molla Hüsrev de, E1-Muhitül-Burhân' i adlı kitabının Kitabu'l- 
Istihsân'indan naklen :"Başlarken niyyet sadece Allah için olmak üzere, 
şartsız alınan mal mübah olmalıdır. Zira bu, verileni isteyerek ve bir akid 
olmaksızın vermektir." (Molla Hüsrev, N/233 Ibn Âbidin, Şifâ'ul-,alil s. 
179) diyorsa da, okunan hatimlere ücret verilmesi âdet halini alan bir 
memlekette, sonunda mutlaka bir ücretle karşılaşacağını bilmeden, bunu 
düşünmeden, ya da daha olumlu bir bakışla, okuyuş sebebleri arasında tâli 
de olsa bu da bulunmadan okuyabilenlerin olması, cidden nâdir bir 
olaydır.Diğer yönden bir ibadete niyyet, muhtelit (katışık) bir halde de 
bulunabilir. Yani, herhangi bir amele götüren duygu ve dürtü, hem Allah 
rızası, hem de sair dünyevi menfaatler olabilir. Bu nokta, niyyetin 
belirlenmesine yarayan çok hassas bir noktadır. Öyle ki insan bazan 
kendisini bile kandırabilir. Onun için bu noktanın iyi tesbit edilmesinde 
fayda vardır. Niyyet, bir ise başlarken, sırf ben bunu şunun için yapıyorum, 
demek değildir. Hattâ sahih bir niyyet olsun diye, Allah rızası için yapmış 
olayım şeklinde aklından geçirmek de değildir. Niyyet, işin aslında, 
başlanılan işe sebep, bâis, yani dürtü teşkil eden duygu ve maksattır.Işte 
böyle karışık niyyetle başlanılan amel makbül mü, yoksa merdüt mudur? 
Ibnü Abdis-Selâm, böyle karma bir niyyetle başlanılan amelin mutlak 
surette merdut olduğu kanaatindedir. Imâm Gazâli ise, bunu bir ayırıma tâbi 
tutar :"Bir amele götüren niyyette ortaklık (yani birden çok maksat) varsa 
bakılır. E&er dünyevi maksat niyyetin çoğunluğunu teskil ediyorsa, böyle 
bir amelde herhangi bir uhrevi ecir yoktur.Niyyetteki çoğunluğu dini 
maksat teşkil ediyorsa, karşılığında nisbetine göre ecir vardır.Niyyetin her 
iki kanadı eşitse, birbirlerini sıfırlayacaklarından yine herhangi bir ecir söz 


konusu değildir." (Gazali, Ihyâ IV/296; Ibn Âbidin, Şifâ'ul-,alil, s. 171.) 
Fakat Ibn Abidin'in şu izahını da göz önünde bulundurmak gerekir 
:"Ahiretle ilgili ameller iki kısımdır : Birincisi bizzat kastedilmiş bir kurbet 
olan ibadetler: Namaz, oruç, Kur'ân okuma, tesbih, hac ve benzeri bir gruba 
girer. Bunlardan ücret almak câiz değildir. Çünkü bunlar ancak ve ancak 
ibadet vasfıyla Allahu Teâlâ'ya has olmak üzere teşri edilmişlerdir. Bunlarla 
dünyanın kastedilmesi, mevzuu alt üst çevirmek olur. Ikincisi, birincilere 
bir vesile ve âlet olan ibadetlerdir: Öğretme, imamlık ve benzerleri gibi... 
Bunlarda niyyet Allah için olduğu takdirde, bunlar kurbet olurlar ve sevaba 
vesile bulunurlar." (Ibn Âbidin, age, s. 178.))Bu izah Imam Gazâli'nin 
ifadesini tamamlar mahiyettedir. 


NÜŞÜZ(KADININ KOCASINA İTAAT ETMEMESİ) 


Geçimsizlik çıkarma; serkeşlik yapma; kocaya karşı itaatsizlik etme; 
Kadının kocasına karşı buğz edip asi olması anlamında bir İslam hukuk 
terimi. Arapça bir mastar olup, itaatsiz kadına "naşize" denir. 

Evlilikte eşlerin karşılıklı uyum içinde olması gerekir. Ayet ve Hadislerde 
karşılıklı hak ve görevler belirlenmiştir. Cenab-ı Hak şöyle buyurur: 
Erkeklerin kadınlar üzerinde meşru hakları gibi, kadınların da onlar 
üzerinde hakları vardır. Yalnız erkekler onlar üzerinde daha üstün bir 
dereceye sahiptirler" (el-Bakara, 2/228). Şu ayette, eşler arasında iyi geçim 
istenir: 

"Onlarla iyi geçinir, eğer kendilerinden hoşlanmadınızsa olabilir ki bir şey 
sizin hoşunuza gitmez de, Allah Onda bir çok hayır takdir etmiş olur" (en- 
Nisâ, 4/19). 

Kadın peşin konuşulan mehrini alıp, kocası onun nafakasını sağladığı 
sürece, kocasının meşru emirlerine uymak zorundadır. Ancak bu itaat 
kadının, kocasının her türlü emrine uyacağı anlamına gelmez. Kadına, ahlâk 
ve âdâba aykırı veya İslam'ın kendisine tanıdığı hakları ihlâl edici emirler 
verilirse, onun itaat borcu, ortadan kalkar. Hz. Peygamber (s.a.s); 

"Allah'a isyan söz konusu olan yerde kula itaat yoktur" (Buhari, Ahkâm, 4; 
Müslim, İmâre, 39) buyurmuştur. Ay hâli olmadığı zaman, kocasının cinsel 
isteklerine boyun eğmesi de bu itaatın kapsamına girer" (el-Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâyi, Il, 334; el-Cassâs, Ahkâmül-Kur'ân, thk. Muhammed es- 
Sâdık, Dârul-Mushaf, Kahire t.y., Il, 68 vd.; İbn Rüşd, Bidâyetül-Müctehid 
Mısır t.y., 11, 46 vd.; el-Fetâvâl-Hindiyye, Mısır 1310/1892, 1, 556 vd.). 
Kadının kocasına karşı itaatsizliği halinde izlenecek yol Kur'an-ı Kerim'de 
şöyle belirlenir. "Şerlerinden, serkeşliklerinden yıldığınız kadınlara gelince; 
önce onlara öğüt verin, vazgeçmezlerse, yataklarında yalnız bırakın; yine 
yarar sağlamazsa hafifçe dövün " (en-Nisâ, 4/34). Bu ayet kocaya, karısını 
te'dip hakkı vermektedir. Kocasının meşru isteklerine uymayan ve itaat 
dışına çıkan kadına kocası önce; 

1. İhtar eder, öğüt verir, onu ikna etmeye çalışır, bundan bir sonuç 
alınamazsa. 

2. Kadını yatağında, yani odasında yalnız bırakır. Bu da yarar sağlamazsa, 
3. Koca karısını bir çeşit disiplin cezası olarak te'dib edebilecektir. Ancak 
koca, karısını bedenini iz bırakmayacak şekilde te'dib edebilir. 


Kocasının karısını te'dib hakkı yalnız İslâm'a özgü bir hak değildir. Klâsik 
kilise hukuku, haklı bir sebep olunca kocanın karısını hafifçe 
dövebileceğini kabul etmiştir. 12 ve 13. yüzyıllarda Fransa'da koca, karısını 
yaralamamak şartıyla dövebilirdi. 18 Ağustos 1882 tarihli kanundan önce 
İngiltere'de de kocanın, karısını te'dib hakkı vardı. 

Koca, karısına söz ve fiille güzel muamele etmeye, kadın da ona karşı aynı 
şekilde davranmaya mecburdur. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

"Sizin en hayırlınız, ailesine karşı en hayırlı olanınızdır. Ben de aileme karşı 
en hayırlı olanınızım " (İbn Mâce, Nikâh, 50; Dârimi; Nikah, 55). Eşlerin 
birbirine iyi muamelesi müstehaptır. (el-Kâsâni, a.g.e., Il, 334). Karısının 
rızası olmadan kocasının çocuk yapmamak için korunması mekruhtur. 
Çünkü kadının, çocuk üzerinde hakkı vardır. Burada azlin mekruh oluşu 
Ebü Hanife'ye göre çocuğu koruma, Ebü Yusuf ve İmam Muhammed'e göre 
şehvette eksiklik meydana getirdiği içindir (el-Kasâni, Il, 334, 335). 

Kadına iyi muamelenin kapsamına, hakkı olanı geciktirmeden vermek girer. 
Çünkü Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Zenginin borcunu geciktirmesi 
zulümdür" (Buhâri, Havâle, L,II, İstikrâz, 12; Müslim, Müsâkat, 33; Ebü 
Dâvud, Buyü, 10; Tirmizi, Buyü, 68; Nesâi, Büyü',100,101; İbn Mâce, 
Sadakât, 8). Yine iki eşi rızaları olmadıkça bir meskende toplamamak 
gerekir. Çünkü bu, aralarında düşmanlığa ve rekabete sebep olur. Yine bir 
eşle, diğer eşin yanında cinsel ilişkide bulunmak da ona karşı saygısızlık ve 
kötü muamele anlamına gelir. 

Eşlerin birbirinin cinsel yönlerinden yararlanma hakları vardır. Eşlerin 
birbirinden cinsel birleşme isteme hakları vardır. Hanefi ve Şâfiilere göre 
kocanın evlilik süresinde karısı ile bir defa cinsel birleşmede bulunmuş 
olması, hukuken yeterli sayılır. Evlilik kocanın iktidarsızlığı nedeniyle 
amacına ulaşamamışsa kadının evliliği feshettirme hakkı vardır. Birden çok 
cinsel birleşme ise evliliğin devamını sağlaması bakımından gerekli 
görülmüştür. 

Şafiilere göre, bir defa cinsel birleşme vacib olur. Çünkü bu kocanın 
hakkıdır. Bundan sonrası, kiralanan evi oturmadan kendi haline bırakmak 
gibi, kadını da bırakmak caiz olur. Çünkü cinsel birleşmeye davet eden 
şehvet ve muhabbettir. Bunu ise vacib kılmak mümkün olmaz. Ancak 
kadını cinsel konuda başı boş bırakmamak müstehap olur: Hz. Peygamber 
(s.a.s), Abdullah b. Amr b. Âs (r.a)'a şöyle buyurdu: "Sen gündüzleri oruç 
mu tutuyorsun?” ; Evet dedim ". "Geceleri ibadetle mi geçirirsin?", Evet 
dedim ". Bana gelince; oruç tutarım, tutmadığım da olur. Namaz kılarım, 


uyurum da. Kadınlarla cinsel temasta da bulunurum. Kim benim 
sünnetimden yüz çevirirse benden değildir" (Buhâri, Nikâh,I; Müslim, 
Nikâh, V; Nesâi, Nikâh, IV; Dârimi, Nikâh, II; Ahmed b. Hanbel, II, 158). 
Çünkü kadın bu konuda başı boş bırakılırsa fitne ve fesada yol açmasından 
korkulur (ez-Zühayli, el-Fıkhul-İslâmi ve Edilletüh Dımaşk, 1405/1958, 
VII, 105, 106). 

Hanbelilere göre, kocanın karısı ile özür bulunmadıkça en az dört ayda bir 
defa cinsel temasta bulunması gerekir. Çünkü "ilâ" yemini için belirlenen 
süre bu kadardır (bk. el-Bakara, 2/226-227). Diğer yandan eşlerin birbirinin 
cinsel yönlerinden yararlanması karşılıklı haktır. Nikâh eşlerin maslahatı 
için meşru kılınmıştır. Şehvetin teskin edilmesi de bu maslahata girer. 
Cinsel birleşme olmaksızın özürsüz dört aydan fazla bir süre geçerse, 
eşlerin isteği üzerine araları ayrılabilir. Burada "İlâ"ya kıyas yapılmıştır (bk. 
el-Buhüti, Keşşâful-Kınâ', Matbaatül- Muhammediyye, V, 214; ez-Zühayli, 
a.g.e., VII, 106, 107). 

Eşler arasında geçimsizlik uzar ve yukarıdaki ayette belirlenen tedbirlerden 
bir sonuç alınmazsa, bir sonraki ayette "hakeme başvurma" yöntemi 
öngörülür. Eğer karı ile kocanın aralarının açılmasından korkarsanız, o 
zaman kendilerine erkeğin ailesinden bir hakem, kadının ailesinden bir 
hakem gönderin. Bunlar barıştırmak isterlerse Allah aralarındaki dargınlık 
yerine geçime, onları uyuşmaya muvaffak eder" (en-Nisâ, 4/35). 

Bu ayette hitap, hâkimleredir. Koca geçimi sağlamaya muvaffak 
olamamışsa, eşlerden birinin hâkime başvurarak hakem tayinini istemek 
hakkı doğar. Hakemlerin hısımlardan seçilmesi daha uygundur. Çünkü 
tarafları tanır, geçimsizlik sebeplerini bilir ve ara bulması kolaylaşır. 
Hakemlerin görevi yalnız arabuluculuk mudur? Yoksa boşama yetkileri var 
mıdır? Ebü Hanife ve Ahmed b. Hanbel'e göre, eşler özel yetki vermedikçe 
hakemlerin boşama hakkı yoktur. Çünkü onlar vekil durumunda olup, 
verilen yetki dışına çıkamazlar. Ayette hakemlerin yetkisi ise "islâh" tan 
ibarettir. Ancak eşler hakemlere özel yetki vermişse bu takdirde boşamaları 
mümkündür. 

Osmanlı Devleti uygulamasında hakem usulü ile boşama yayılmamıştır. 
Çünkü hâkimler başvuru halinde arabulucuk görevini kendileri 
yapıyorlardı. Bunun sonucunda hakem usulü, boşama değil arabuluculuk 
müessesesi olarak yaygınlaşmıştı (eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Il, 74; er-Remli, 
Nihâyetül-Muhtâc, Mısır t.y., VI, 44). Hanefilerin bu görüşü, Hasan el- 
Basri, Katâde ve Zeyd b. Eslem'den rivayet edilmiştir. 


İmam Şâfii'den bir görüşe göre, hakem yalnız arabulucudur ve vekil 
durumundadır. Başka bir görüşe göre ise hakem "hâkim" demektir. Bu 
yüzden tarafların rızası olmasa bile hakemler gerekli görürlerse boşamaya 
da karar verebilirler (es-Sâbüni, Tefsiru Âyâtil-Ahkâm, Dımaşk 1397/1977, 
I, 472; Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslâm Hukuku, İstanbul 1983, s. 398, 
399). 








LİN GİBİ ŞEYLERİN 





ÖFKE İLE BOŞAMAK 


Bir Müslüman karısına kızdığında "babanın evine git!" dese ve 
kalbinden bir şey düşünmeden bu sözü değişik zamanlarda üç defa 
tekrarlamış olsa durum ne olur? 

Bize boşamanın Islâm Hukukundaki durumu sorulduğu için ona göre 
anlatmaya çalışacak ve başkalarının da bilgilenebileceği mülâhazasi ile 
meseleyi özetlemeyi deneyeceğiz. 

Islâmda karı ile kocanın birbirlerine üç itibari bağla bağlıdırlar ve bu bağları 
koparma (boşama) yetkisi -bunu kendi isteği ile karısına vermemişse- 
erkeğe aittir. Her nasılsa boşanma gerektiğinde erkek bu bağları sözle de 
koparabilir ve aslolan (sünni) bunları, cinsel ilişkide bulunulmamış üç ayrı 
temizlik içerisinde koparmak (boşamak) olmakla beraber, bid'at ve günah 
olsa dahi bir defada koparabilir. (Bunların niçini ve felsefesi 
sorulmadığından ona temas etmiyoruz.) Imdi erkek bu boşama yetkisini 
"sarıh" (açık) ve "kinaye" (üstü kapalı) olmak üzere iki tür beyanla 
kullanabilir. Arapça'daki "talâk" kelimesi ve Türkçe'deki "boşama" kelimesi 
bu konudaki açık ifadedir. Buna göre birisi karısına "sen boşsun"; "boş ol" 
"seni boşadım" gibi bu kökten türemiş bir irade beyanı kullanırsa, bununla 
neye niyyet etmiş olursa olsun, dış anlamı ile bu boşamadır, kocaya niyyeti 
sorulmaz. Ama aslında o, "sen boşsun" derken, aklın yoktur, 
hamile,değilsin, midende bir şey yok gibi birşeyi kastetmiş de olabilir. Bu 
durumda karısı kendisinden gerçekte (diyaneten, Allah indinde) boş 
değildir. Ama iş mahkemeye intikal ederse mahkeme açık bir beyanın 
bulunduğu böyle bir olayda kapalı olan niyyete itibar etmez. Ve 
ispatlanması halinde boşanmalarına karar verir. Buna da meselenin kazâi 
yönü (kazaen) denir. 

Böyle açık bir ifade ile kullanılan "talâk" ya-da "boşama" o söz ile koca bir 
talâkı kastetmişse karısı bir ric'ti talâkla, üç talâkı kastetmişse üç talâkla boş 
olur; ikiyi kastetmiş olması halinde de bir ric'i talâkla boşanır. Çünkü bu 
sözün ikiye ihtimalı yoktur. Kayıtlanmamış boşama bir boşama demektir. 
Bu da ya bir tek olur veya bir bütün olur. Tesbiti için boşayanın niyyetine 
bakılır. "Ric'i talâk" yeni bir nikâha ihtiyâç olmadan erkeğin karısına 
dönebileceği talâktır. Açık (sarıh) ifadelerle bir ya da iki talâk verilmesi 
"ric'1" sayılır ve kaç talâk kalmışsa o kadar bağla koca karısına iddet süresi 
içerisinde istediği zaman dönebilir. Bu durumda kadının dönüşü kabul 


etmeme hakkıyoktur. Böyle açık (sarıh) boşama ifadeleriyle olan boşama, 
bir defada ya da ayrı ayrı üçe ulaşınca, kadın kocasından tamamen kopar 
(bâin talâk) ve normal şartlarda bir başka evlilik daha yaşamadıkça 
kocâsına ya da kocası, ona dönemez. Bu talâka "büyük kopma" anlamında, 
"beynünet-i kübrâ" adı verilir. Kadına, az önce sözünü ettiğimiz gibi; bir 
"ric'1" talâk verilmesi ve iddet süresi içerisinde koca tarafından 
dönülmemesi (ric'at, yani müracaat edilmemesi) halinde, ric'ı talâk bâin'e 
dönüşür ve artık yeni bir nikâh ve kadının rızası olmadan erkeğin 
dönebilme hakkı kalmaz. Buna da "küçük kopma" anlamında "beynünet-i 
sugra" adı verilir. Üstü kapalı (kinayeli) boşama ifadelerine gelince, boşama 
ya da başka şeylere de ihtimalli bulunan ifadelerdir: "say bakalım!", 
"Rahmini ibra et", "sen bir teksin" gibi ifadelerle koca boşamayı 
kastetmişse, bir tek ric'i talâk olmuş olur. Çünkü bunlar tam kopmuş olmayı 
(beynüneti) açıkça anlatmayan kelimelerdir. Bunlarla olan talâkın ric'i 
olması bu yüzdendir. Bu üç ifadenin dışındaki kapalı ifadelerle talâk 
kastedilirse bâin talâk vaki olur. Bu ifadeler de; "sen kesin kopmuşsun, 
haramsın, ayrısın, yuların elindedir, kendi başına buyruksun, sülâlenin 
yanına!, Babanın evine git! Defol..:" gibi beyanlardır. Ister bir öncekiler, 
ister bunlar olsun, bunlarla ancak talâka niyyet edilmiş olursa talâk vâki 
olur. Bu sonuncularla bir talâka niyyet etmişse bir, üçe niyyet etmişse üç 
bâin talâk vâki olur. Yani bunlarla boşanan kadına koca yeni bir nikâh ve 
kadının rızası olmadan dönemez. 

Bütün bunlar oldukça girift olan talâk meselelerinin bir özetinden ibarettir. 
Buna göre birinci soruda açık (sarıh) ifade ile karısına üç defa, hem de aynı 
anda "boş ol" demiş. Bu kişi, bir müftiye ya da hakime basvurmuş olsaydı 
ona sorulurdu: Ikinci ve üçüncü kez "boş ol" derken ayrı ayrı yani ikinci ve 
üçüncü talâka mı niyyet ettin, yoksa bunu, birinci defa "boş ol" sözünü 
tasdik ve te'kid için mi söyledin? Her bir defasında ayrı bir talâka niyyet 
etmiş ise, Hanefi Mezhebine göre kadın bir başka koca ile evlenmedikçe 
ona dönemez. Ancak böyle durumlarda başka mezheplerden yararlanmak 
Câiz olduğundan, bu kişiye nikâhı ile ilgili daha bir dizi sorular sorulur ve 
varsa diğer mezheplerden bir çıkış kapısı bulunur. Yok, eğer ikinci ve 
üçüncü sözleriyle birinci sözünü te'kid, takviye ve vurgulamayı kastetmişse 
karısını bir ric'i talâkla boşamış olur ve iddet süresi dolmadan doğrudan 
doğruya, dolduktan sonra ise bir yeni bir nikâh ve kadının rızası ile ona 
dönebilir. Fetva sorulan kişi, birinci sözündeki niyyetine bakmaz, çünkü "o 
boşama" anlamında açık bir ifadedir. Ikinci sorudaki, kapalı (kinâye) ifade 


kullanmış ve kalbinde boşamayı kastetmediğini söylemiştir. Buna müftü, 
hiçbir şeyin gerekmediğini söyler. Ancak müftüye değil de hakime gitmiş 
olsaydı hakim, bu sözü hangi münasebetle söylediğini sorar ve eğer karı 
koca kavgalaşırken ya da aralarında nikâh meselesini konuşurken 
söylediğini tesbit ederse, böyle bir durumda bu sözün başka bir maksatla 
söylenemeyeceğine hükmederek yine bâin bir talâkla karar verirdi. Gerçi 
haddi zatında bu, söyleyenin niyyetine bağlı bir sözdür.Bu sözle talâkı 
kastetmiş olması halinde, ilk söylediğinde karısı kendisinden boşanır. Artık 
ona nikâhsız denemez. Ikinciyi iddet süresi içinde söylemişse ikinci defa, 
üçüncüyü de ikinciden sonra iddet süresi içerisinde söylemişse üçüncü ve 
son defa boş olur. Birinciden sonra bir iddet süresi (üç hayız) geçmişse, 
artık diğer sözlerinin bir anlamı olmaz. Çünkü o tamamen yabancı bir 
kadındır. 


OJELI PARMAKLA ALINAN ABDESTLE NAMAZ KILINIR MP? 


Bilindiği gibi abdestin sahih olabilmesi için suyun, abdest azalarının dış 
kısmına, yani deriye ve tırnağa temas etmesi gerekir. Bu temasa mâni olan 
şey abdeste de mânidir. Kına yakmada âzada kalan şey sadece renktir, 
suyun temasına engel bir kalınlık (hacımli madde) yoktur. Oje ise, tırnağı 
balık pulu gibi kapatmakta ve suyun temasına engel olmaktadır. Öyleyse 
abdeste de engeldir. ( Mehmed Zihni Efendi, Nimet-i Islâm 45) Nitekim 
balık pulunun abdeste engel olduğu fıkıh kitaplarımızda açıkça 
zikredilmektedir. ( Vehbe ez-Zuhayli, el-fıkhu'1-Islâmi 1/239) 


KIRAATTE VE DUADA ÖLÇÜ 


Ibn Abidin'in şu ifadesinden, konumuzla ilgili bir ölçü ve kistas 
edinilmesi mümkündür : "Bazıları, okuyan belirli olursa ücret caizdir, 
değilse değildir, demişler. Zâhidi, bu da kiraata ücretin câiz olduğunu 
gösterir, diyor. Bunu nasıl anlayacağız denirse şöyle cevap veririz : 

Bizim yerleşmiş bir kaidemiz vardır ki, şudur : Fıkhi meselelerin kaynağı, 
Kitap'tan, sünnet'ten ya da icmadan, meşhur ve malüm bir esas ise, artık bu, 
hiç kimse için tartışma konusu değildir. Yok eğer kaynak ictihada dayanan 
bir esas ise bakılır, nakleden, müctehit ise delilini aramâksızın uyulması 
gerekir. Nakleden değil de, kendisinden nakledilen müctehitse ve naklin 
ondan yapıldığı sabitse, durum yine aynıdır. Ama kendi görüşüyse, ya da 
bir başka mukallitden nakledilmişse veya mutlak zikredilmişse ve fakat şer'i 
bir delil de gösteriyorsa, buna da bir diyeceğimiz yoktur. Aksi halde bakılır; 
eğer belli temel kaidelere ve muteber kitaplara uyuyorsa, onunla amel 
câizdir, âlim için de delilini araştırması gerekir. Bütün bu zikredilenlere 
uymuyorsa nazar-ı itibara alınmaz."Hasan Basri merhum'un şu sözleri bu 
konuya ışık tutabilir :"Duada ciğerlerini parçalayacak ve dinleyenlerin 
kulak zarlarını patlatacak gibi bağırıp çağırmak, süslü olsun ve beğenilsin 
diye tumturaklı tasannu'lara, seci' ve kafiyelere yer vermek câiz değildir.Bu, 
niyaz ettiğimiz Allah'ı saymamaktır. "Na'ra kemter zen ki, nezdikest Huda — 
Duada bağırma ki, Allah uzak değil, yakındır" (Hasan Basri Çantay, Kur'ân- 
ı Hakim ve Meal-i Kerim. Ist.1969, 1/248.) 

Buraya kadar aktardığimiz naslar, ictihatlar ve tahlillerden anlaşılan şudur: 
Insanlarda, hak olsun, batıl olsun, din ile tatmin arayışı fıtridir. Kendisini 
Müslüman olarak bulmuş, fakat Islâmi sağlam temelleriyle bilmeyen 
insanların, hatim ve mevlit gibi dini görünümlü uygulamalara başvurmaları, 
ya da sığınmaları, bu fıtri duygunun eksik bilgi ile bütünleşmesi sonucudur. 
Adetâ bir meslek olarak, para ile Kur'ân-ı Kerim, ya da mevlit okuma, 
ekonomik değil, psikolojik ve itikadi kökenlidir ve hadiste sözü edilen, 
Yahudi ve Hristiyan din adamlarını taklit ve izleme cümlesinden sayılabilir. 
Buna zaruretlere binaen cevaz vermek de mümkün değildir. Konu üzerinde 
Hanefi mezhebinin görüşü, takdir ve tercihe sayandır. Çünkü mesele 
etraflıca sadece bu mezhepte ele alınmış, enine boyuna tedkik edilmiştir. 
Hattâ "es-Seyfu's-sârim" ve "Şifa'u'l-alil" gibi müstakil risaleler yazılmıştır. 


BAZI YERLERDE ÖLEN KİMSENİN FOTOĞRAFI NAŞINA VE 
DOSTLARININ GÖĞÜSLERİNE ASILIYOR. BÖYLE BİR ŞEY 
CAİZ MİDİR? 


Ölen kimsenin fotoğrafını naaşa ve göğüsüne asmak kesinlikle caiz 
değildir. Bu iş, körükörüne yabancıların taklidinden kaynaklanmaktadır. 
Zaten dinen zaruret olmazsa, resim makbul sayılmaz. 


ÖLENİN ELBİSESİ 


Ölen bir kimsenin elbise ve diğer şahsi eşyasını vasiyeti olmaksızın 

fakirlere vermek caiz midir? 
Vârislerinin rızası olursa câizdir. Rızalarının olmadığı biliniyorsa, ya da 
olmama ihtimalı varsa, câiz değildir. Ancak ölenin bu konuda vasiyyeti 
varsa ve elbisesinin değeri; bıraktığı malın üçte birini aşmıyorsa, varislerin 
rızasına bakılmaz ve vasiyyeti yerine getirilir. 

ÖLMÜŞ OLAN KİMSEYİ ÖPMEK CAİZ MİDİR? 

Ölmüş olan kimseyi öpmekte beis yoktur. Zira Hz. Peygamber /sav( ruhunu 
Mevlasına teslim etmiş olan Osman bin Maz'un'u öptü. 

Hz. Ebu Bekir es-Sıddık (ra) Refik-i A'laya intikal eden Hz. Peygamberi iki 
gözleri arasından öpüp: "Ey Peygamber, ey seçkin insan!” diyerek hasretini 
giderdi. 

ÖLÜ GECELERİ 

Günümüzde ölenin ardından okutulan "Kırk Hatmi" denen birşey var. 
Bunun aslı nedir? 
Islâmda ölünün kırkıncı ya da elli ikinci gecesi diye bir şey yoktur. Bu tür 
inanışlar, müslümanların arasına başka bâtıl dinlerden girmiş olmalıdır: 
Kur'ân-ı Kerim okunup sevabı ölüye gönderilebilir; bunun bir zamanı ve 
mekânı yoktur. 

ÖLÜLER HAYATTA OLANLARIN HALLERİNİ BİLİRLER Mİ? 
Ölüler hayatta olan kimselerin yaptıklarını bilirler. Şayet iyi amel işlerse 
sevinirler, kötü amel işlerse üzülürler. Peygamber (sav) bir hadiste şöyle 
buyuruyor: "Amelleriniz, ölmüş akraba ve aşiretinize gösterilir. Ameliniz 
iyi olursa sevinirler, iyi olmazsa "Allah'ım onları hidayete erdirmeden 
ruhlarını alma” diyerek dua ederler", 

ÖLÜLER ZİYARETLERİNE GELENLERİ TANIRLAR MI? 

Ölüler ziyaretlerine gelenleri tanırlar. Bu hususta günler arasında fark 
yoktur. İbni Ebi ed-Dünya'nın rivayet ettiği bir hadiste, Peygamber (sav) 
şöyle buyuruyor: "Herhangi bir kimse mü'min kardeşinin ziyaretine gider 
ve kabri yanında oturursa mutlaka ondan hoşlanır ve selamını alır”. 

ÖLÜM DÖŞEĞİNDE BULUNAN KİMSENİN YANINDA YASİN-İ 
ŞERİF OKUNUR. BUNUN ASLI VAR MIDIR? 

Ölüm döşeğinde bulunan kimsenin yanında Yasin-i Şerif okumak sünnettir. 
Peygamber (sav): "Ölülerinize Yasin okuyunuz” buyurmuştur. (Ebu Davud 


ve İbn Hibban rivayet etmişlerdir). İbn Hibban: Ölülerinize Yasin 
okuyunuz!” demekten maksat ölüm döşeğinde bulunan yani ölmek üzere 
olan kimseye Yasin-i Şerif okuyunuz demektir, der. Yalnız İbn er-Rif'a 
hadisi te'vil etmeden olduğu gibi kabul ediyor: "Yani ölmüş olan kimseler 
için Yasin-i Şerif okuyunuz”. 
Peygamber (sav) bir hadis-i şerifinde şöyle buyuruyor: "Ölüm döşeğinde 
bulunan kimsenin yanında Yasin okunsa mutlaka Allah Teala ölümünü 
kolaylaştırır”. 

ÖLÜM HALİNDE AVRET 
Kocasının ölmesi halinde, ölümünün ardından, karısının "bâin talak"la 
boşanmış olmasını gerektiren bir durum bulunmamışsa, erkek yıkayıcı 
bulunmaması durumunda karı kocasını yıkayabilir; ama aynı durumda, koca 
karısını yıkayamaz. (Fetâvâ-yi Hindiyye, 1125.) 

ÖLÜM HASTASININ HİBEDE BULUNMA YETKİSİ. 
Ölümle sonuçlanan ağır bir hastalığa yakalanan kimsenin kavli tasarrufları 
bazı kayıt ve şartlarla geçerli olur. Bu yüzden onlar kısmen kısıtlı sayılırlar. 
Ezcümle; hasta iken yaptıkları vakıf, borç ikrarı ve hibe gibi yükümlülük 
doğuran tasarrufları, ancak mallarının 1/3 ünden geçerli olur. Fazlası, 
vasiyette olduğu gibi tenkise tabi tutulur (es-Serahsi, XIII,101 vd.; Ali 
Haydar, a.g.e, II, 736, 740; Mecelle, mad., 1595). 


ÖLÜ İÇİN KUR'AN-I KERİM OKUNUR VE OKUTULUR. BUNUN 
ADI VAR MIDIR, ÖLÜYE FAYDA VERİR Mİ? 


Dua hayatta olan kimseye fayda verdiği gibi ölüye de fayda verir. Bu 

husus, hem ayet, hem de hadis ile sabit olmuştur. Cenab-ı Hakk buyuruyor 
ki: "Rabbimiz! Bizi ve bizden önce iman eden kardeşlerimizi bağışla”. 
Peygamber (sav) de şöyle buyuruyor: "Ademoğlu ölürse ameli kesilir, 
ancak üç şey müstesna; devam eden sadaka, kendisinden faydalanılan ilim 
ve kendisine dua eden salih evlad”. 
Fakat Kur'an-ı Kerim okumanın, ölüye fayda vereceğine dair bir ayet veya 
hadis varid olmamıştır. Fukaha da, fayda verip vermeyeceği hususunda 
ihtilaf etmişlerdir. İmam Şafii (ra) ve birçok ulema: Ölüye Kur'an-ı Kerim-i 
okumak hiçbir fayda vermez. Ne peygamberin zamanında, nesahabe 
devrinde ölü için Kur'an-ı Kerim okunmamıştır, demişlerdir. Bazı ulemaya 
göre —duaya kıyasla- Kur'an-ı Kerim'i tilavet etmek ölüye fayda verir. İmam 
Muhammed (ra) kabristanda Kur'an-ı Kerim'i tilavet etmek mekruh değildir, 
demekle iktifa etmiş. Fayda verir, vermez dememiştir. Fayda verir diyen 
Şafii'nin bazı ashabına göre, ölünün ruhuna ithaf etmek üzere ücreetle 
Kur'an-ı Kerim'i okutmak da caizdir. Fakat Hanefi mezhebi, Kur'an-ı 
Kerim'i tilavet etmek ölüye fayda verir demekle beraber onu ücret 
mukabılinde okutmayı kat'iyetle yasaklamaktadır. Ücretle okuyan kimse 
vebale girdiği gibi, okutan da vebale girer. Bugün maalesef bir çok kimse, 
Kur'an-ı Kerim'i süfli gayelerine basamak yapıp ses san'atkarları gibi 
Allah'ın kelamını istismar ederek halkı soyuyorlar. Muhammed b. 
Mübarek'in bu husustaki sözü en güzeldir: "İnsanların en alçağı, dinlerini 
dünyalarına alet eden kimselerdir.” 


ÖLÜNÜN HAFTASI, KIRKINCI, ELLİİKİNCİ... GECESİ: 


Bu tür şeyler Islâm'da bulunmayan ve İslam'ın canlı dönemlerinde 
uygulanmayan bid'at davranışlardır. Buna benzer bid'atler, hep dini hayatın 
ve inançların zayıflamasıyla ortaya çıkar ve iki şeyi ispata yarar: Bir; demek 
ki insanlar inançsız yaşayamazlar. Eğer Allah'ın gönderdiği gerçek dini 
öğrenip ona uymazlarsa kendilerinin icat ettikleri Saçma dinleri uygularlar. 
Iki; dini bütün ve Allah'ın gönderdiği dini bilinçle yaşayan insanlar, bu tür 
bid'atlara ihtiyaç duymazlar. 

Ancak bazı işlerin ölüye yarar sağlayacağı ve bazı davranışların sevabının 
onlara ulaşacağı da bir gerçektir. Âlimlerin çoğu meselâ; ölen birisi için 
verilen sadakanın, şartlarına uygun olarak okunan Kur'ân-ı Kerim'in, 
yapılan duâların ona ulaşacağını söylemişlerdir. (bk. Nevevi, Fetâvâ 92; Ibn 
Âbidin, el-Ukâd 11/297.) Fakat ölenin mü'min olarak gitmiş olması, bunun 
birinci şartıdır. Mü'min olarak ölmeyenler için yapılan bağış dileklerinin 
aslâ kabul olunmayacağını, Allah (c.c.) Kur'ân'da haber vermektedir. (Tevbe 
(9) 80.) Hattâ Kur'ân'ın bazı âyetlerini de olsa kabul etmeden ölen birisi için 
duâ etmenin, duâ edeni de kâfir edeceğini söyleyenler vardır. Çünkü onun 
kâfir olduğu, Allah'ın indirdiğini kabullenmemesiyle belli olmuştur. Allah 
ise kâfiri bağışlamayacağını bildirmiştir. Buna rağmen onun bağışlanmasını 
istemek, Allah'a karşı çıkmak sayılmış ve insanı küfre sokacağı 
bildirilmiştir. 

Böyle belirli gecelerde toplanıp ölen için birşeyler yapmaktansa, imkân 
bulunulan herhangi bir zamanda onun ruhuna göndermek üzere Kur'ân 
okumak, onun için hayırlar yapmak. sadaka vermek gerekir. 


ÖLÜNÜN KIRKINCI VEYA ELIİ İKİNCİ GECESİ 
MÜNASBETİYLE MERASİM TERTİP EDİLİP SADAKA VERİLİR. 
İSLAM DİNİNDE BUNUN YERİ VAR MIDIR? 


Ölünün kırkıncı ve elliikinci gecesi ile ilgili hiç bir şey varid olmamıştır. 
Böyle geceler için özel merasim tertip etmek doğru değildir. Cahil halkın 
uydurduğu bir bid'attır. Meyyit için dua ve tasadduk etmek her zaman iyidir. 
Şu veya bu geceye tahsis edilmez. 


ÖLÜNÜN NAMAZ, ORUÇ VE YEMİN GİBİ ŞEYLERİN 
MESULLİYETİNDEN KURTULMASI İÇİN VERİLEN KEFFARET 
VE YAPILAN DEVİRİN DİNİMİZDEKİ YERİ NEDİR? 


Keffaret, oruç tutmamak, namaz kılmamak ve yalan yere yemin etmek 
gibi kusur ve cinayetlerin sorumluluğundan kurtulmak için muhtaç 
kimselere verilmesi gereken maddi cezadır. Yemin ile oruç'un keffareti 
Kur'an-ı Kerim ve ehadis-i Nebeviyye ile sabit olmuştur. İnkarına mahal 
yoktur. Bir kimse kaç defa yalan yere yemin etmiş ise kendisi bizzat 
fidyesini vermeğe mecburdur. 

İmkan bulamaz veya kusur işleyerek vermezse, malından verilmesi için 
vasiyet etmesi gerekir. Yaşlılık veya müzmin hastalıktan dolayı oruç 
tutmayan kimse yine hayatta iken keffaretini (fidyesini) vermeğe 
mecburdur. Hayz ve nifas gibi bir ma'zeret veya kusurdan dolayı oruç 
tutmayan kadın da orucunu kaza etmekle mükelleftir. Tutamayacak bir hale 
gelinceye kadar tutmamış ise yine keffaretini bizzat verecektir. Aksi 
takdirde malından verilmesi için vasiyet edecektir. 

Namaz meselesine gelince: 

Şafii mezhebinde Cumhur-u ulemaya göre, namaz için keffaret yoktur. 
Hanefi mezhebine göre ise, ölen kimse kılmadığı namazlarınkeffaretinin 
verilmesini vasiyet etmiş ise her bir namaz için üç avuç buğday veya 
kıymeti verilecektir. Yoksa, varisleri ölenin malından vermeye mecbur 
değildir. Keffaretten maksat, ceza vermek olduğu gibi, muhtaçlara da 
yardım sağlamaktır. Fakat maalesef son zamanlarda muhtaç kimselerin 
hakkının kayb olmasına vesile olacak bir hile buldular. Cüz'i bir menfaat 
için Allah'ın emri olan keffareti maksadından uzaklaştırdılar. Şöyle ki: 
Ölünün zimmetinde mesela beşbin fidye varsa, yüz fidye gibi az bir şey 
ortaya getirilir. Ve İslam dininin hiç bir surette kabul etmediği bir merasim 
yapılır. Ölünün velisi veya vekili o yüz fidyeyi muhtaç birkaç kişiye verir, 
onlar da kabul ettikten sonra velisi veya vekiline devrederler. Bu iş vacib 
olan fidye mikdarına ulaşıncaya kadar tekrar edilir. Ve nihayet beş bin 
fidyenin işi yüz fidye ile hall edilmiş olur. Halk arasında buna devir denir. 
Böyle usul caiz olsa idi zekat ve fitre gibi bütün malı ibadetlerde aynı 
muameleye tabi tutulabilirdi, üçmilyon, dört milyon zekatıbulunan bir 
zengin, onbin liralık gibi cüz'i bir para ile yakasını kurtarabilirdi. O zaman 
keffaret, zekat ve fitre gibi müesseseler, maksadından uzaklaşır ve 


yardımlaşma mefhumu da ortadan kalkmış olurdu. 

Yalnız bazı alimler: Ölünün mirası olmazsa, keffaretini eda etmek için 
varisi bir miktar ödünç alırve bugün yapılan merasim yapılırsa faydası 
olabilir demişler. Bunu istismar edip fakir ve zengine şamil kılmak doğru 
değildir. 


ONBEŞ KİŞİLİK BİR ŞİRKETTE ORTAKLARDAN BİR KISMI 
ÇALIŞIYOR (DİĞERLERİ OoOÇALIŞMIYOR. ÇALIŞANLAR 
EMEKLERİNİN KARŞILIĞINI NE ŞEKİLDE ALACAKLAR? 


Şirket kuranlardan herhangi bir kimsenin kamyon, taksi ve ev gibi 

kendisine ait eşyayı şirkete kiraya vermesi caiz olmadığı gibi, kendisinin de 
ücret karşılığında şirkette çalışması caiz değildir. Hanefi mezhebine göre de 
durum budur. İlletine gelince; söz konusu olan ortak şirketin sahiplerinden 
biri olduğundan kendisine ait bir şeyi kiraya verecek olursa, kendi malını 
kendine kiraya vermiş olur. Yine şirkette çalıştığı için ücret alacak 
olursa,kendi kendini, kendi malında ücret mukabilinde çalıştırmış olur. 
Bu problem şu şekilde halledilebilir. Hanefi mezhebine göre çalışan 
ortakların hisseleri, şirketin elde ettiği gelirlerden çalışmayanlara nisbetle, 
daha yüksek tutulabilir. Mesela: Dört kişi bir şirket kurup herbiri birer 
milyon para koysa, içlerinden birinin de şirkette müdür olarak çalıştırılması 
istense, o kişinin vereceği emeğin karşılığını alabilmesi için kendisine 
kazancın, yüzde kırk verilmesi şart koşulur ve diğer ortaklarının herbirinin 
hisseleri kazancın yüzde yürmü oranında tahsis edilir. Böylece problem 
halledilmiş olur. Eski fakihlerin çoğu bu kanaattedirler. Abdülazız el- 
Hayyat gibi bazı yeni fakihlere göre ise yönetici ve uzman gibi şirkette 
çalışan bir ortakın maaş almasına engel olacak bir nas yoktur. Bunun için 
yönetici veya uzman olarak maaş alması caizdir. 


ORGAN NAKLİ CAİZ MİDİR? 


Organ nakli mes'elesi bir çok yönüyle yeni bir mes'ele olmakla beraber, 
bazı yönleriyle de eskiden beri bilinmekte ve Islâm Fıkıhçıları tarafından bu 
yönüyle ele alınmış bulunmaktadır. Konu açısından en önemli nokta elbette 
insanın değeri ve konumu mes'elesidir. Herhangi bir makine gibi insanın bir 
parçasını söküp diğerine takma, ya da beğenmeyip değiştirme, herhalde 
onun "keramet"ine nakisa getirmediği ölçüde yapılabilmeli, ya da 
yapılamamalıdır. Yahut bir başka deyişle, bir organ nakli ameliyatı 
yapılırken bilimsellik putunu tatmin amacıyla, yapılanın doğru olup 
olmadığına bakmadan, insanın neler yapabileceğini değil, insana neler 
yapılabileceğini hesap etmek gerekir. Bu girişten sonra: Islâm'da Allah'ın 
yarattığı en değerli varlığın insan olduğunu, onun "zübde-i âlem" 
bulunduğunu, diğer her şeyin onun için yaratıldığını, ayet-i kerimeler de, 
hadis-i şerifler de, bunlara bağlı olarak Islâm uleması da enine boyuna 
açıklamıştır. Insanın genel anlamda üstünlüğü ve kerameti yanında; şekil 
güzelliği, yer yüzünde Allah'ın halifesi olması, ilimle şeref kazanması, 
meleklerin ona secde etmesinin istenmesi, yiyecegi ve içecegi şeyler 
bakımından üstünlüğü.. gibi yönleriyle onun varlık aleminin odak noktası 
olduğu bildirilmiş, canının korunması, dinin ana hedeflerinden (maslahat) 
sayılmış, hayati uzuvlarına tecavüz dahi canına tecavüz kabul edilmiş, 
haksız yere bir insanın öldürülmesi bütün insanların öldürülmesi, ölümden 
kurtarılması da bütün insanların diriltilmesi gibi görülmüştür. Hatta 
Rasulüllah (sav), "Bir kardeşine silâh çekene melekler lanet eder"(Müsned, 
N/256, 505) buyurarak onu korkutmanın dahi ne büyük günah olduğuna 
işaret etmiştir. Insanlara kendilerini tehlikeye atmamaları emredilmiş, 
hastalıklara çare ve tedavi aranması istenmiştir. Bu yüzden Islâm alimleri 
insanın tek tek uzuvlarının dahi mal kabul edilemeyecekleri için 
satılamayacağını, eşya gibi kullanılamayacağını, bağışlama yetkisinin bile 
insanın elinde olmadığını hükme bağlamışlardır. Hatta ikrah (ölümle tehdit) 
durumuyla karşılaşan birisi, öldürülme endişesiyle başkasının, değil canına, 
bir uzvuna dahi tecavüzde bulunamaz. Tek tek her insan mükerremdir. Bu 
hükümlerden bir insan olarak kâfirler dahi ayrı tutulmaz. Birinin hatırına 
diğerinin kerametine halel getirilemez. Hatta açlıktan ölme durumunda olan 
birisi, başka insanın etini yiyemeyeceği gibi, Şafiilerden çok azı dışında 
bütün Islâm hukukçularına göre, kendinin bir uzvunu da kesip yiyemez. 


Çünkü insân kendisinin maliki değildir. Ayrıca bu onun tamamen ya da 
kısmen satılamamasının da bir sebebidir. Çünkü satılan şeyin mülk olması 
gerekir. Insanın bu değer ve şerefi ölmekle de kaybolmaz. Onun için 
Rasulüllah Efendimiz (sav), "ölünün kemiğini kırmak, onu diri iken kırmak 
gibidir" (Muvatta, Cenâiz 45; Ebu Davud, Cenaiz 60; Ibn Mâce, Cenâiz 63; 
Müsned, V1658,100) buyurur. Buna göre doktorların sahipsiz cenazeler 
üzerinde yaptıkları deneyler, kadavra vs. ye cevaz bulmak mümkün 
değildir. 

Bütün bu ve benzeri sebeplerden ötürü bir insandan bir başkasına herhangi 
bir uzuv aktarılamayacağını, diğeri zaruret içerisinde de olsa bunun caiz 
olamayacağını fıkıhçılar çeşitli ifadelerle ve hemen hemen ittifakla 
söylemişlerdir.(Nevevi, el-Mecü'l, 1X/45; Mugni'l-Muhtâc, VNI/163; 
Mecmâ'ul-Emtiur, N/528) Insanın kendi vücudundan kopan bir parçasının 
yerine takılmasına ise caiz demişlerdir. Delil olarak Rasülüllah Efendimiz 
(sav)'in Bedir harbinde gözü çıkan Katâde'nin gözünü kendi elleriyle yerine 
iade etmesini o göstermişlerdir.(Zaman 19.22.87 (Dr. Muhammed 
Zeynelabidin Tarih'in doktora tezinden)) Yapay organlar ve domuz 
dışındaki kemik vs. lerini bu gaye ile kullanmakta da sakınca olmadığını 
söylemişlerdir.(Abdüsselam, Naki ve Ziraati A'zâil-Insan;125) Yenilerde de 
bu görüşleri savunan fıkıhçılar tedavinin bu yöne kaydırılması gerektiğini, 
insandaki rahatsızlıklar için başka insanları kullanmanın, İslam'ın "zarara 
zararla mukabele edilmez" esasına ters düştüğünü ve tıbbın şu anda ulaştığı 
noktanın sanki son aşama gibi görülüp, başka hal çareleri arama kapısını 
kapayacağını, dolayısıyla buna cevaz vermenin aslında meşru yoldan ilmin 
ilerlemesine de engel teşkil edeceğini söylemişlerdir. En ihtiyatli görülen bu 
izaha göre: Insanın tek hedefi, nasıl olursa olsun yaşamak değil, ne kadar 
yaşarsa yaşasın bir gün nasılsa ayrılacağı bu dünyadan, asıl dünyasını 
kazanarak ayrılmaktır. Halbuki, insanları bir makine gibi parçalarına ayırıp, 
diğerine monte etmek isteyen mantalite bunu, insana olan saygısından değil, 
her türlü gücün üstünde olan bilme merakını tatmin ve dünyayı 
ölümsüzleştirmek için yapmaktadır. Bu yüzden yetişilemeyip ölenlerin artık 
işi bitmiştir. Hiç olmazsa işe yarar parçaları bir başkasına takılmalıdır. 
Böylece belki onu ölümsüzleştirmek mümkün olabilir. Çünkü ölüm (ona 
göre) safi kayıp ve herşeyin bitmesi demektir. Iki-üç ay önce Mısır'da 
basılan ve Dr. Abdüsselam'a ait olan konuyla ilgili bir kitapta bu ihtiyatli 
görüşü benimsemiş görülmektedir. 

Ama geçtiğimiz yıl yine Mısır'da tartışılıp kabul edilen doktora tezinde Dr. 


Muhammed Zeynelabidin ise bazı şartlarla, organ naklini caiz görmekte ve 
bunları: Zaruretin bulunması, iki zarardan hafif olanının alınması diye 
özetlemektedir. Bizce ancak adil tabiplerin de katılacağı bir heyet icmaının 
halledebileceği bu mes'elede son söz henüz söylenmemiştir. Ancak caiz 
olmadığını savunan görüşün delilleri daha güçlü, daha ihtiyatli daha insani 
görülmektedir. 


ORGAN NAKLİ VE İSLAM: 


Organ naklı mes'elesinin henüz yirmi-otuz yıllık bir ömrü var. Bu bir 
bakıma çok kısa bir zaman dilimi, bir bakıma da bu mes'ele ile beraber 
doğan bir çocuğun şartlarının bulunduğu bir ortamda nemalanmış olması 
halinde müctehid olabileceği ve onu ve benzeri bir çok mes'eleyi 
halledebileceği kadar uzun bir süre... Ama teoride böyle olsa da bütün 
kompleks bir mes'ele, böyle karışık bir zamanda ancak "heyet ictihadı" ile 
hükme bağlanabilir. Çünkü mes'elenin; biyolojiyi, tıbbı, ahlâkı, hukuku, 
akideyi vb. ilgilendiren yönleri vardır. Şöyle ki: 

1. Hangi organ kişinin hayatiyetinde ne derece fonksiyona sahiptir? Doku 
uyumu ve nakil başarısı açısından bu operasyonların başarı, ya da kâr ve 
zarar oranı nedir? Bir insanı oluşturan canlı hücrelerle diğer insanınkiler 
birbirine ne ölçüde benzer? 

2. Ölen bir insanın teorik olarak bütün uzuvlarının bâşkalarına dağıtılması 
halinde o insan yakınlarına göre ne derece onlarındır? Ölüye ihtiramın sınırı 
nedir? Diğer yönden, önemli bir organını başkasından alarak yaşayan birisi 
kendi yakınları için ne derece kendisidir? Elinin nakil olduğunu 
düşünürsek; çocuğunu okşarken, hanımına dokunurken ne ölçüde bir baba 
ve bir koca olarak davranabilir, ya da karşısındaki tarafından öyle 
algılanabilir? Organ naklinin sınırı ne olmalıdır? Aynı mülâhazalarla (eğer 
bağışlanırsak) Oo faraza, kendisine Obaşkasının "zekeri" nakledilen 
kocanınhanımı karşısındaki durumu; ya da meselâ rahmi nakil olan bir 
kadının kocası ve çocuğu karşısındaki durumu ne olacaktır? 

3. Böyle bir babadan olacağı varsayılan çocuğun nesebi şaibeli olacak 
mıdır? Vefat eden ve uzuv alınacak olan tarafın ölümü nasıl tespit 
edilecektir? Bu, tıbba mı yoksa hukuka mı havale edilecektir? Lütfi 
DOĞAN hocamızın da değindikleri gibi, komaya giren ve doktarlarca 
yaşamasından ümit kesildiği için kalbi, böbregi vb. alınmasına karar verilen 
ama haddizatında ölmeyen bir kimsenin, o sırada doğacak, ölecek ya da bir 
başkasıyla nikahlanacak eşi ve yakınlarıyla aralarında ne gibi veraset ve 
sihriyyet problemleri doğacaktır? Faraza kendisine Babasının eli takılan 
(aksi de düşünülebilir) çocuğun zevciyet ilişkilerindeki ten teması, "hurmet- 
i masahara"ya yol açacak mıdır. Nakledilecek organ için kimin yetkisine 
başvurulacaktır? Ölmeden önceki kendi beyanına mı? Velilerin mi? O ya da 
öbürleri bu yetkiye sahip midir? 


Milyonlarca insanı ve bir o kadar da başka canlıyı bir anda öldürmenin 
tekniğini üreten teknolojinin, hasta bir insanın kısa bir süre daha yaşamasını 
bu yolla sağlamaya çalışması insani bir çaba mı yoksa öbür dünyaya 
inanmamanın ve burada ebedi kalma çırpınışlarının tezahürü mü? Bu yılın 
başlarında Ingiltere'de yaşanan "böbrek satışı skandali" ve yine kısa bir süre 
önce Afrika'dan organları alınmak üzere Amerika'ya götürülen çocuklar 
olayı, çok daha büyük boyutlarda tezahürlerle insanlık önüne çıkmayacak 
mı? (1990 başları) 

4. Hasrın cismani olduğunu söyleyen ehli sünnet ulemasına göre nakledilen 
bir organ, meselâ kalb, tekrar dirilmede kimin organı olarak dirilecek? 
Mü'minden kâfire, kâfirden mü'mine organ nakli yapılabilecek mi? Diyelim 
bir kâfirin kalbinin mü'mine takılması onun imanına etki edebilecek mi? Ya 
da bir mü'minin hayati bir organının bir kâfire takılması iman açısından caiz 
görülecek mi? Görülürse Akaid kitaplarımızda yer alan "kâfirin ömrünün 
uzun olmasına duâ edilmez" ve benzeri hükümler yeniden ele mi alınacak? 
Bu ve benzeri ihtimallerin bir kısmı elbette çok teferruattır, hatta gülünç de 
görülebilir. Ama yine de düşünülüp bir heyetçe karara bağlanmaları gerekir. 
Bu ihtimallerin hepsine müsbet sonuç göstermek de organ naklinin cevazı 
için elbette şart değildir. 

Bütün bu noktaları ve -bilebildiğimiz kadarıyla nasları göz önünde 
bulundurduğumuzda olur ya da olmaz sonucuna varmadan ve sırf o sonuca 
varma yolunda olanlara fikri katkıda bulunmak gayesi ile şu bulgulardan 
söz edebiliriz: 

I. Organ nakli ve aynı kategorideki operasyonlar hakkında açık (ibaresi, 
işareti, delaleti ve iktizasiyla bilgi veren) nas bilinmemektedir. Bu da bu 
mes'elenin -en menfi ihtimalı alınsa bile- dinin temel esaslarını 
zedelemeyeceğini gösterir (mi?). Yine aynı itibarla Hanefilerin "istihsan'"'ını 
ya da Malikilerin "masalih-i mürsele"sini ilgilendirdiğinden maslahata 
uygun olan uygulamayı tespit, sözkonusu heyet için zor olmayacaktır. 

2. "Ölünün kemiğini kırmak, günahta canlısını kırmak gibidir", diğer bir 
rivayette "... canlı iken kırmak gibidir"(Muvatta, Cenâiz 45; Ebu Davud, 
Cenâiz 45; Ebu Davud, Cenâiz 60; Ibn Mâce, Cenaiz 63; Müsned, VI/ 
58,100,105,169, 200, 264. (Bazı rivayetlerde "mü'minin" ya da "müslimin" 
kemiğini, denmektedir)) anlamındaki hadis-i şerif, hiç bir surette organ 
naklinin (olamayacağını ogöstermez. Çünkü çeşitli (ameliyatların 
yapılabileceğini, kangren olmuş bir uzvun kesilebileceğini kabul etmeyen 
yoktur. 


3. Fıkıh kitaplarımızda değişik mes'eleler için sarfedilen bazı ibareler 
konuya müsbet bazan da menfi yönde ışık tutar gibidir. Meselâ: 

a. Başkasının olan bir malı yutan birisinin; bunun ödeneceği terikesi, ya da 
ödeyecek birisi bulunmaması halinde kamı yarılıp o mal çıkarılabilir.(Ibn 
Abidin, NI/246) 

b. Malıkiler ve Hanbeliler, yukarıda geçen hadise dayanarak ölen hamile bir 
kadının çocuğunu almak için karnının yarılamayacağını söylerler. Çünkü 
böyle bir çocuk adeten yaşamaz. Kesin olan bir saygına (hurmete) mevhum 
(olabilmesi vehimden ibaret) bir işi sebebiyle saygısızlık edilemez. Şafiiler 
ise hem bunun için hem de yuttugu mal için kamının yarılabileceğini 
söylerler.( Vehbe, NI/521. (3) agk.) Malıkilerin; ölümünden önce başkasına 
ait çok bir malı (zekat nisabi), kaybından korkma ya da bir özür sebebiyle 
yutanın karnının yarılabileceğini, hatta bunu mirasçıları ondan mahrum 
etmek için yutmuşsa az da olsa yarılacağını düşünürsek(3), hamile ile 
alâkalı hükmün illetinin (dayanağının) kesin bilememe olduğunu anlarız. 
Eğer durum bugün bunun aksine ise hükmün de değişecegi ortaya çıkar. 

c. Aç kalan bir insan, kanı masum bir insandan başka yiyecek bir şey 
bulamazsa, o mü'min olsun, kâfir olsun, onu öldürmesi, ya da bir organını 
telef etmesi helâl olmaz. Çünkü o da onun gibi bir insandır. Binaenaleyh, 
kendini yaşatmak için onu imha edemez. Bunda ihtilaf yoktur (Bu ifade bu 
konuda icmain bulunduğunu ve canlıdan canlıya organ naklinin caiz 
olamayacağını gösterir). Bulduğu kişi harbi ve mürted gibi kanı helâl birisi 
ise bazılarına (kâdi) göre öldürüp yiyebilir. Çünkü öldürülmesi helâldir. 
Şafii "ashap" fıkıhçılar da bu görüştedir. Çünkü onun saygınlıgı yoktur ve 
yabaniler hükmündedir... E&er masum birini ölmüş olarak bulursa Hanbeli 
"ashab" fıkıhçılara göre yenmesi helâl olmaz, Imam Şafii ve bazı Hanefilere 
göre helal olur. Evla olan da budur. Çünkü dirinin saygınlığı daha büyüktür. 
(Hükümde birbirine denk görülemezler) (Ibn Kudâme, el-Mugni, VN1/601- 
602.). (Bu sonuncuların görüşüne göre ölümle karşı karşıya olan birisi bir 
ölüden organ alabilir). 

d. Hanbelilere göre, yiyecek birşey bulamayıp zor durumda kalan kimsenin, 
kendi bazı organlarını yemesi caiz değildir. Çünkü bir organını kesmesi 
belki de onun ölümüne sebep olur ve kendini öldürmüs sayılır.(age. 
VNU601) Ama "el-Minhâc" da Nevevi'ye göre, daha sahih (esah) olan, 
hepsini değil ama organının bir kısmını kesmesinin caiz olmasıdır ve bunun 
iki şartı vardır: 

I. Meyte ve benzerinin bulunamayışı. 2. Kesmedeki tehlike, yemeyi 


terketmedeki tehlikeden az olması. Tehlike eşit, ya da kesmeden daha fazla 
olursa kesinlikle haram olur. Ama insanın aynı durumda olan başkaları için 
organlarını kesmesi de kesinlikle caiz değildir. Çünkü bu, tamamı 
kurtarmak parçayı feda etmek gibi değildir.(Sirbini, Mugni'l-Uhtâc, 1/190; 
Vehbe, 1/577) 

e. Şafiilere göre insanın kırılan kemiği, temizi bulunamadığı için pis bir 
madde ile bağlanırsa sahibi mazurdur ve zaruretten ötürü namazı sahihtir, 
onu çıkarması gerekmez.(Sirbini, age 16190-191). Eğer isin ehli (uzman 
doktorlar), insan eti ancak köpek gibi bir şeyin kemiği ile bağlanırsa çabuk 
tutar derse bu, Esnevi'nin de dediği gibi, özür sayılır. Bağlamasının 
haramlığı ve çıkarmasının gerekip gerekmeyeceği konularında kendi 
dışındaki bir insanın (ifadeye göre mü'min olsun kâfir olsun) kemiği (Vs.'si) 
de pis olan kemik hükmündedir. Bu ifadenin zahirine bakılırsa muhterem 
olan insanla olmayan arasında da bir fark yoktur.(Sirbini, age 16190-191) 

f. Gazali aç kalan insanların, ölmemek için içlerinden birini yemelerinin 
"garip mürsel bir maslahat" olduğunu, binanaleyh, caiz olmayacağını 
söyler.(Büti, Davâbitu'1-Maslaha (Sifâu'1-Galil'den), 222) 

Sonuç: 1. Bu fıkıh ibarelerini naslar gibi bağlayıcı saymak zorunda 
olunmadığı gibi, bütünüyle gözardı etmek de mümkün değildir. Özellikle 
Ibn Kudâme'nin "ihtilaf yoktur" dediği mes'ele canlıdan canlıya organ 
naklinin olamayacağını göstermesi açısından önemlidir. 

2. Organ naklinin bir kalemde caiz olduğunu söylemek, aynı zamanda 
altermatif çarelerin de önünü tıkamak ve insani gibi görülen bir 
uygulamanın, daha insani olana engel olması anlamına gelebilir. Nitekim 
yakınlarda dinlediğim bir radyo haberine göre ABD'inde kadavra görevi 
üstlenecek yapay bir vücut geliştirilmiştir. 


ORUÇ 


Oruç; İslam'ın beş ana temelinden biridir. Ve müslüman, ergin, akıllı ve 
sağlıklı olan herkese farzdır. Farz olan oruçla, yılda bir kez gelen Ramazan 
Ayı orucu kastedilir. 

Oruç, ibadet kastıyla sahurdan akşama kadar yemeyi, içmeyi, yeme-içme 
sayılan şeyleri ve cinsel ilişkiyi terketmekle tutulmuş olur. 

"Orucun sevabı Allah'tan başka kimsenin takdir edemeyeceği kadar 
büyüktür." (bk. el-Heytemi', ez-Zevâcir, 1/156.) "Oruçlunun, acıkmaktan 
doğan ağız kokusu Allah için miskten daha güzeldir." (Müslim, savm 161.) 
"Oruç, ateşten koruyan bir kalkandır." (Müslim, savm 162-163.) "Oruçlu, 
duâsı geri çevrilmeyen üç gruptan biridir." (Beyhaki, Sünen NI/345, Tecrid 
NW253. ) "Ramazan orucunu, -dünya ile ilgili faydalardan ötürü değil de- 
sadece Allah için tutanın geçmiş günahları bağışlanır." (Nesai, siyam 39; 
Tirmizi, savm 1.) "Özürsüz olarak tutulmayan bir günlük Ramazan 
orucunun kaçırılan sevabı bütün zaman süresini oruçlu geçirmekle dahi 
karşılanamaz." (Tirmizi, savm 27. ) 

Oruç insanın meleklik yönünü güçlendirir ve insanı meleklerden yüce 
yapar. Hayvani duygularını köreltir. Nefsinin taşkınlığını önler. Insanı 
başıboş olmaktan kurtarır, ona Rabbini hatırlatır. Acıktıkça O'nun verdiği , 
nimetlerin kadrini öğretir. Aç ve muhtaçların halini hatırlatır. 

Oruç insana sabrı öğretir. Onu ilâhlaşmaktan ve zorbalıktan kurtarır. 
Vücudunu dinlendirir, sıhhatini artırır, psikolojisini ve sinirlerini düzeltir. 
Insana sırf midesi için yaratılmadığını hatırlatır. 

Allah: "Oruç benim içindir, onun mükâfatını da ben veririm." (Müslim, 
savm 163. ) buyurur. Demek ki, diğer yararların hepsi bir yana, oruç, 
Allah'ın rızasını sağlar. Kur'ân-ı Kerim'de de orucun farzediliş hikmeti 
olarak onun insanı takvaya götürdügü zikredilir." (K. Bakara (2) 183) 


ORUÇ, FARZİYETİ, HİKMETİ VE FAYDALARI 


a. Farz Oluşu 

Insanların ve cinlerin niçin yaratıldıklarını bizzat yaratıcı bildirir: "O'na 
ibadet etsinler, yani O'nu tanısınlar diye." (51/56) Ancak sınırlı bir akılla 
sınırsız bir varlığın tanınması zor, hattâ hakkıyla tanınması imkânsız 
olduğundan nasıl tanıyacağımızı ve nasıl kulluk edeceğimizi de biz yine O 
öğretmiş ve kullukla ilgili bazı fiilleri zorunlu (farz) kılmıştir. 

Yani Allah'ı (c.c.) tanımanın ve O'na kulluğun asgari şartı bu zorunlu 
ibadetlerdir. Oruç da bu ibadetlerden.biridir. Allah Resulü (s.a.v.), bir 
mübarek sözlerinde, bu temel ibadetleri bir arada anar ve buyurur ki: "Islam 
beş şey üzere kuruludur: Allah'ı birlemek (tevhid), namazı dosdoğru 
kılmak, zekâtı vermek, Ramazan orucunu tutmak ve hac yapmak." (Müslim 
Iman 5) Tek başına bu hadis bile, orucun farz olduğunu bildirmeye yeter. 
Ancak bundan önce Kur'an-ı Kerim de orucun inananlar için bir farz 
olduğunu vurgulu bir ifade ile bildirmiştir: "Ey mü'minler! Oruç, sizden 
öncekilere farz kılındığı gibi, size de farz kılınmıştır ki, sakınasınız."(2/183) 
Daha önceki semavi dinlerde de oruç bulunduğu için, Allah Resulü 
Efendimiz orucu biliyordu ve Medine-i Münevvere'ye hicret etmezden 
önce, Aşüre orucuna da devam ediyordu. Hicretten sonra, ikinci yıl 
Muharrem'in onunda, çocuklara varıncaya kadar bütün müslümanlara oruç 
tutturmuş ve aynı yıl Ramazan orucu farz kılınınca: "Aşüre günü dileyen 
oruç tutsun, dileyen terketsin." buyurmuşlardır. Yani Ramazan orucu ilk 
defa Hicretin ikinci yılı içerisinde farz kılınmıştır. Farz kılınışı büyük Bedir 
Harbinden bir ay ve birkaç gün önceye rastlar. Bedir Harbi ise, aynı yıl 
Ramazan'ın onyedinci Cuma günü vuku bulmuştur. Buna göre Ramazan 
orucunun farz kılınışı, Şaban ayı içerisinde olmuş olur. (Tâhir'ül-Mevlevi, 
Müslümanlıkta Ibadet Tarihi, 105-106; T'aberi, N/132; Suy'üti, ed-Dürrü'l- 
Mensür, 1/176; Sabüni, Ravâyi'/193) Allah Resülü dokuz sene Ramazan ayı 
orucunu tuttuktan sonra vefat etmiştir. (Ibn Kayyim, Zâdü'l-mâed,152 (en- 
Nedvi, Dört Rükün, 205)) Bu, farz olan Ramazan orucudur. Bunun dışında 
vacip, sünnet, müstehap, nâfile, mekruh ve haram olan oruçlar da vardır. 
(Bk. Tâhirü'l-Mevlevi, a.ge.112 )Farz olduğu, Kitap ve sünnetin kesin 
delilleriyle sâbit olduğu için, orucu inkâr küfürdür, insanı dinden çıkarır. 
Hafife ve alaya almanın da aynı olduğunu söylemişlerdir. Hatta, inanmakla 
beraber; ibadetleri yapmamak insanı dinden çıkarmasa bile, herkesin 


göreceği yerlerde açıkça oruç yemenin, orucu hafife alma anlamına 
geleceğinden, küfür olduğunu söyleyenler de vardır.Özürsüz olarak bozulan 
bir günlük Ramazan orucunun kaçırılan sevabı, bütün zaman sürecini oruçla 
geçirmekle dahi karşılanamaz. (Zehebi, Kitâbu'l-kebâir, 40-41: el-Heytemi, 
ez-Zevdcir,1/195) Diğer yönden, tutulması halinde, "Orucun sevabı; 
Allah'tan başka kimsenin takdir edemeyeceği kadar büyüktür." "Her iyiligin 
karşılığı on ilâ yediyüz katıyla verileceği halde, orucun karşılığını ancak 
Allah bilir." "Oruçlunun acıkmaktan doğan ağız kokusu, Allah için miskten 
daha güzeldir.", "Oruç, ateşten koruyan bir kalkandır. tutana Kıyamet günü 
şefaatçidir.", "Oruçlu, duası geri çevrilmeyen üç gruptan biridir.", 
"Ramazan orucunu dünya ile ilgili faydalardan ötürü değil de, sadece Allah 
için tutanın geçmiş günahları bağışlanır.", "Ramazanda yapılan nâfile bir 
ibadet, sevap bakımından diğer günlerdeki farzlara denktir. Farz ise, diğer 
günlerdeki yetmiş farza denktir." (Bu ve benzeri hadisler için bk. el- 
Heytemi, age. 1/196-198) 

Hikmeti ve Faydaları 

Orucun hikmetleri, aynı zamanda faydası sayılacağından, bu ikisini birlikte 
ele alıp, bazan fayda, bazan da hikmet diye açıklayacağız. Ancak 
anlaşılmasını kolaştırmak için, konuyu bir başka açıdan ikiye ayırarak 
isleyecegiz: a) Orucun keyfiyeti ile ilgili hikmetler, b) Dünya ve Ahirete 
yönelik faydaları. 

Ancak burada çok önemli bir noktaya deginmek zorundayız: Orucun esas 
hikmeti -diğer ibadetlerde olduğu gibi- herşeyden önce "HAKİM" bir zat 
tarafından emredilmiş olmasıdır. Ya da onu emreden "Hakim"dir, yani her 
yaptığı yerli yerindedir; bir hikmete dayalıdır, işlerin en yerinde olanıdır. 
Öyle ise oruç da böyledir. Bu yüzden oruç aklımızın kavrayacağı falan ya 
da filan faydalardan ötürü farz kılınmıştır demek çok hatalı olur. "Onlar ki, 
görmeden inanırlar." (2/3), "Görmedikleri halde RAHMAN'dan ve 
Rablerinden korkarlar." (36/11, 67/12). Kaldı ki, ibadetler hikmetlere değil, 
illetlerine binaen farz olunurlar. Hikmetler çoğu zaman akılla kavranılsa 
bile, illetler, farz kılan (Şâri) açıklamadıkça kesin olarak kavranılamaz. Bu 
yüzden orucun illeti, ya da en büyük hikmeti, farz olduğunu bildiren ayette 
gösterilen hedef olmalıdır." "Allah'tan sakınasınız, yani takvâ sahibi 
olasınız diye:.." (2/183). Aynı ayetin "Ey iman edenler..." hitabı ile 
başlaması da, orucun maddi fayda ve hikmetlerinden ötürü değil, ancak 
imandan ötürü tutulabileceğini gösterir. Nitekim modern tıp, orucun bazı 
faydalarını tesbit etmiş olmakla beraber, inanmayanların hiçbirisi 


müslümanlar gibi oruç tutuyor değillerdir. Allah Resülü de makbul olan 
orucu, iman ve ihtisab (sadece Allah için yapma) şartına bağlamıştır. 
(Buhâri, Müslim.) Ancak aslolan bu olmakla beraber, orucun akılla 
kavranan birçok hikmetleri de yok değildir. 


ORUC HAKKINDA ÇEŞİTLİ KONULAR 


Oruçlu iken bir şeyin tadına bakmak, çiğnemek, kendine güveni 
olmayanın kucaklaşması ve öpmesi mekruhtur ancak orucu bozmaz. 
Orucunu yemekte olan âdetlinin âdeti, ya da lohusanın âdeti gündüzleyin 
sona ererse, o günü akşama kadar oruçlu gibi geçirmeleri, ayrıca kaza 
etmeleri gerekir. 

Oruçlunun iftarda acele etmesi, sahuru son anına kadar geciktimesi 
müstehaptır. 

Ramazan orucunun keffaretinin aralıksız tutulması gerekir. Kadının âdet 
görmesi buna engel değildir. 

Ramazan Bayramı'nın ikinci günü, Sevval'in altı gün orucuna başlanabilir. 
Kadınlar, kocalarının izni ile evlerinde namaz için ayırdıkları odada itikâf 
yapabilirler. 

Itikâfta bulunanın, cima yapması, öpmesi ve her türlü cinsel davranışı 
yasaktır. Unutarak da, gece de yapsa itikâfi bozulur. 


ORUC HAKKINDA GENEL BİLGİLER 


Farz olan Ramazan orucundan başka, vacip, müstehap ve haram olan 
oruçlar da vardır. 
Vacip olan oruç; Ramazan'da kasten bozulan orucun kefareti, Zihâr 
keffareti, hatâ ile adam öldürme keffareti, yemin keffareti, hacdaki 
hatâlardan doğacak keffaret, kaza edilen itikâf orucu, adak oruçları gibi 
oruçlardır. 
Müstehap olan oruçlar; Muharrem Ayının dokuzuncu ve onuncu günleri 
orucu, her kameri ayın onüç, ondört ve onbeşinci günleri orucu, her 
Pazartesi ve Perşembe günleri tutulan oruç, gibileridir. Bunlara nafile oruç 
da denir. 
Haram olan oruçlar ise; Kurban Bayramı'nin dört günü ile, Ramazan 
Bayramı'nın ilk günü tutulan oruçlardır. 
Ramazan orucu, belirli bir güne adanmış adak oruç ve nafile oruca 
akşamdan, kaba kuşluğa kadar niyyet edilebilir. Orucun niyyeti, içinden 
oruç tutmaya karar vermiş olmaktan ibarettir. 
Kaza, gün belirtilmeyen adak ve keffaret oruçları için sahur bitmeden önce 
niyyet etmek, yani içinden karar vermiş olmak gerekir. 
Ramazan takvimle ve hesapla değil, Ramazan hilalinin görülmesiyle, ya da 
Şaban Ayı'nı otuza tamamlamakla başlar. 
Ramazan'a başlarken Şaban'ın son günü mü, Ramazan'ın ilk günü mü diye, 
şüpheye düşülen gün, konuyu iyi bilmeyenlerin oruç tutmaması daha iyidir. 
Ancak Ramazan hilalinin görüldüğü ilan edilirse, o gün şüpheli olmaktan 
çıkar. Ramazan olduğu kesinleşir. 
Bayram da yine takvimle değil, Şevval hilâlinin görülmesiyle başlar. Ancak 
bayram hilâlini en az iki adil şahidin görmüş olması gerekir. 
Orucu Bozup Keffareti Gerektiren Şeyler: 
I. Gıda ve ilaç türünden birşeyi kasten yeme ve içme, 
2.Kasten cinsel ilişkide bulunma ve bulunulma, 
3.Kan aldırıp ya da gıybet edip, orucu bozuldu sanarak yiyip içmek 
suretiyle kasten orucunu bozma. 
Orucu Bozulup Sadece Kaza Etmesi Gerekenler 
1. Âdetli ve lohusa, 
2. Oruç tutmakla hastalığı artan hasta, 
3.Körpe çocuk emziren anne ya da süt anne, 


4.Yolcu, 

5.Oruca niyyet etmeden yiyen kimse (Bir isyan olarak kasten yiyenlerin, 
niyyet etmemiş 

olsalar bile keffaret tutmaları gerektiği söylenmiştir). . 

6.Öpme, okşama ve el ile (masturbasyon) boşalan, 

7.Güneş batmadığı halde battı sanarak iftar eden, 

8.Ve şafak söktügü halde sökmediğini sanarak sahur yiyene keffaret 
gerekmez. Bunlar sadece kaza ile yetinir. 

Şimdi sayacağımız şeylerden biri, kasten yapılmış olsa da, oruç bozulur; 
ancak keffaret gerekmez: 

I. Sağ olan kadının önü ve arkası ile, erkeğin arkasından başka herhangi bir 
varlıga, ya da organa cima etme, 

2. Yenilmesi arzu edilmeyen ve gıda özelliği taşımayan taş, demir ve çelik 
gibi şeyleri yutma, 

3. Kendi isteği ile bilerek ağız dolusu kusma. 

. Burundan alınan sıvının boğaza ulaşması, 

. Hukne (lavman) kullanma (Arkadan aletle kalın barsağı temizleme), 

. Kulaga ilaç, yag, v.b. bir şey akıtma, 

. Derin yaraya, karın boşluğuna işleyecek özellikte ilâç koyma. 

. Baştaki yarığa ilaç akıtma, 

9. Unutarak yedikten sonra, orucu bozuldu sanıp kasten yeme, 

10. Uyurken birisinin boğazına su döküp midesine gitmesi, 

11. Uyurken cima edilme, 

12. Ramazan'a niyyet etmeden yeme , 

13. Yanılarak yeme, 

14. Zorla yedirilme. 


O A1 DUR 


ORUÇ KEFFARETİ NE ZAMAN GEREKİR? 


Ramazan-ı şerifte oruç niyetini getirip özürsüz olarak kasden orucu 

bozmakla keffaret lazım gelir. Yani —varsa- bir köleyi hürriyete 
kavuşturmak, imkan yoksa ara vermeden iki ay oruç tutmak, buna da gücü 
yetmezse altmış fakire yemek yedirmektir. Ama niyet getirmeden orucu 
yemek kazadan başka bir şey gerektirmez. 
Şafii mezhebinde Ramazan-ı Şerifte oruçlu olan kimse cinsi münasebette 
bulunduğu takdirde kendisine keffaret lazım gelir. Yemek yemek ve su 
içmekle keffaret söz konusu değildir. Sadece gününe gün kaza etmek lazım 
gelir. 


ORUÇ TUTMAMAYI MEŞRU KILAN ÖZÜRLER 


Beş kimse, imkân bulduğunda kaza etmek üzere Ramazan orucunu 
tutmayabilir, tutmakta ise bozabilir. 
1. Oruçla hastalığının uzamasından ya da artmasından korkulan hasta. 
2. Sefer süresi kadar yola çıkan yolcu, 
3. Oruca güç yetiremeyen ihtiyar (Her gün için bir fitre verir. Sonradan 
güçlenirse ayrıca kaza eder), 
4. Kendine ya da çocuğuna zarardan korkulan hamile kadın, 
5. Kendine ya da çocuğuna zarardan korkulan emzikli kadın. 


ORUÇ VE İHTİLÂM 


Ihtilâm olmak ve cünüp olarak sabahlamak oruca mâni olur mu? 
Oruçlu iken ihtilâm olmak (kendi kendine rüyalanmak) orucu bozmaz. 
Dokunma, oynaşma ve öpme olmadan, sadece bakmak ve düşlemekle 
boşalma da o orucu bozmaz. Bu durumlarda sadece yıkanır ve orucuna 
devam eder: Dokunma ve öpme ile boşalırsa, oruç bozulur; ama sadece 
kaza gerekir.(66 M. Zihni 590, 597 ) 
Oruçlu olduğunu bilerek, ama elinde olmayarak boğazına su kaçsa, orucu 
bozulur sadece kaza gerekir. Gündüz ihtilâm olan oruçlunun namaz vakti 
geçmeyecek bir süre içerisinde yıkanması şarttır. Ancak yıkanmaması oruca 
engel değildir. Yani yıkanmazsa, namazı terk etmiş olacağı için büyük 
günah işlemiş olur; ama orucu oruçtur. 
Günüp olarak sâbahlamak oruca mâni olmaz. Gündüz yıkanması gerekir. 
Yıkanmayı iftardan sonraya bırakırsa, namazı terketmiş ve büyük günah 
işlemiş olur. 
Iğne, diş Çektirme, Misvak ve Oruç 
Diş çektirme, doldurtma, dişlerini misvakla ya da macunla yıkama, iğne 
yaptırma... orucu bozar mı, bozarsa kazâsı nedir? 
Diş çekimi orucu bozmaz. Ancak dişin çıktığı yerden akan kan; tadı ağzın 
her tarafına dağılacak kadar çok olur, ya da karıştığı tükürüğün yarısından 
çok olur ve yutulursa orucu bozar, kaza gerekir.(67 Bilmen 289 (md.106)) 
Diş dolgusu konusu da vücudun herhangi bir yerindeki yarayâ ilâç koyma 
gibidir; Dolgu maddeleri sıvı olmayıp, dimağa ve karın boşluğuna 
ulaşamadıkları için orucu bozmazlar. Ancak kanala zerkedilen ilâç, ya da 
dolgu maddesi, sıvı olur ve beyne ulaşırsa, Imâm Ebü Hanife'ye göre oruç 
bozulur, diğer imamlara göre yine bozulmaz. Diş çekimi için uygulanan ve 
halk arasında morfin diye bilinen uyuşturucu (anestezik) etkili iğne de 
vücudun herhangi bir yerine yapılan iğne gibidir. Imam Ebü Hanife'ye göre 
orucu bozar. Ihtiyata uygun olduğu için kabul edilen görüş de budur. Ancak 
onun arkadaşları olan diğer imamlar, vücuda yarayışlı olmayan ve tabii 
yollarla vücuda girmeyen şeyler, orucu bozmaz görüşündedirler. 
Dolayısıyla onlara göre, yaralara her nasıl olursa olsun ilâç koymak, yine 
nasıl olursa olsun iğne yaptırmak, orucu bozmâz.(68 M. Zihni 594, 599; 
Bilmen 293.) Buna göre durumları âcil olmayanların, diş çekimi ve iğne 
işini akşama bırakmaları tavsiye olunur. Ama bundan gecikmekle zarar 


görecek olanlar, oruçlu iken de iğnelerini yaptırır, dişlerini çektirir, ya da 
doldurturlar. Dolgu dışındakileri yaptıranların sonradan kaza etmeleri daha 
ihtiyatli olur. 

Dişleri, özsuyunun tadı hissedilecek kadar taze bir misvakla temizlemek 
orucu bozmaz ama, mekruhtur. Bu tadı duyulmayan misvakla ya da 
firçalarla dişleri yıkamak oruca hiçbir zarar vermez. (69 M. Zihni 610; 
Bilmen 287-688 ") Dişlerin macunla fırçalanması, ya da tuzlu su ile gargara 
yapılması hallerinde macunun ve tuzun tadı boğaza kadar ulaşmış 
olacağından oruç bozulur. Misvaktan kopan ve yutulân parçalar buğday 
tanesi kadar, yada daha fazla olursa orucu bozarlar. Dişlerin kendiliğinden 
kanaması halinde, kan tadı duyulacak kadar olur ve bilerek yutulursa oruç 
bozulur. Az olur ve farkına varmadan yutulursa bozulmaz. Bütün bu 
durumlarda orucun bozulması halinde sadece kaza gerekir. 


ORUCA NE ZAMAN NİYET EDİLİR? 


Şafii mezhebine göre niyetin vakti oruç farz olursa gecedir. Gündüze 

bırakılmaz. Gece niyet getirilmediği takdirde bayramdan sonra gününe gün 
kaza etmek lazımdır. 
Hanefi mezhebine göre ise kazaya kalmış Ramazan, nafile ve muayyen 
nezir oruçları için niyet gece vakti getirilebildiği gibi gündüz öğleden önce 
de getirilebilir. Bunun için İbn Hacer diyor ki: Şafii olan kimse Ramazan'da 
niyetini unutup gece vaktinde getirmeyen kimse Hanefi mezhebini takliden 
gündüz öğleden evvel niyet getirsin. Maliki mezhebine göre Ramazan-ı 
Şerifin başında bir niyet getirilirse kafidir. Her gece niyet getirmek 
gerekmez. Bunun için Şafii veya Hanefi olan kimse Ramazan-ı Şerifte "ben 
şu Ramazan-ı Şerif ayında oruç tutmağa niyet ettim" dese iyi olur. Çünkü 
bir günün niyetini unutacak olursa da Maliki mezhebine göre orucu sahih 
olur. 


ORUÇLU İKEN GÖZE MERHEM SÜRMEK VEYA DAMLA 
DAMLATMAK CAİZ MİDİR? 


Oruçlu olan kimse gözüne merhem sürebildiği gibi damla da 
damlatabilir. Bunun için hiç bir mani yoktur. Fakat buruna damla 
damlatmak, hiç şüphe yok ki orucu bozar. 

ORUÇLU OLAN BIR PİLOT OKSİJEN TENEFFÜS EDEBİLİR Mİ? 
Yükseklerde uçan pilot veya denizlere dalan bir dalgıç oruçlu olduğu halde 
oksijen teneffüs edebilir, orucuna bir halel gelmez. Çünkü oksijen ne yenir 
ne de içilir. Hatta duman gibi hacmi olmayan bir şey boğaza girerse yine 
oruç bozulmaz. 

ORUÇLU OLAN KİMSENIN KULAĞINA İLAÇ VEYA SU 
AKITILSA ORUCU BOZULUR MU? 

Oruçlu olan kimsenin kulağına ilaç veya su akıtılsa orucunun bozulup 
bozulmayacağı hususunda ihtilaf vardır. Şafii mezhebinde kuvvetli olan 
kavle göre ilaç ile su arasında fark olmaksızın her ikisi de kasden kulağa 
akıtılsa orucu bozulur. Yalnız kulağın dış tarafını yıkamak isterken içine 
girerse oruç bozulmaz. 

Hanefi mezhebinde ise İmam-ı A'zam'a göre kulağa konulan ilaç orucu 
bozar. Su ise bozmaz. Müfta bih olan bu görüştür. İmameyn'e göre ise 
kulağa ne akıtılırsa akıtılsın orucu bozmaz. 

ORUÇLU OLAN KİMSENİN, ABDEST ESNASINDA AĞZINA SU 

VERİRKEN BOĞAZINA SU KAÇARSA ORUCU BOZULUR MU? 
Oruçlu olan kimsenin, abdest esnasında ağzına su verirken boğazına su 
kaçsa; oruçlu olduğunu hatırlamadan ağzına su almışsa ittifakla orucu 
bozulmaz. Oruçlu olduğunu hatırladığı takdirde ağzına su verirse Hanefi 
mezhebine göre orucu bozulur.Bilahare bir gün kaza etmek zorundadır. 
Şafii mezhebine göre ise oruçlu olduğunu bildiği halde mübalağa yapmadan 
ağzına su almış ve boğazına kaçmışsa orucu bozulmaz. Amma mübalağa 
etmiş ise orucu bozulur. Yalnız abdest ve gusül gibi mecburi olan şeylerden 
başka bir maksat için ağzına su verirse mutlaka orucu bozulur. 


ORUCLUNUN KEYFİYETİ İLE İLGİLİ HİKMETLERİ 


Oruç sıkıntılı Mekke döneminde değil, imkânların oldukça bollaştığı 
Medine döneminde farz kılınmıştır, tâ ki, oruç (En-Nedvi, Dört Rükün ) 
iktisadi şartların zorlaması ile konulan bir farzdır, denmesin. Bundan, 
imkânları bollaşıp, karı doyan insanın, gayesini unutabileceği anlamı da 
çıkarılabilir. Farz olan oruç ise panzehirdir. Ilacın fazlası zararlı, azı 
faydasızdır. (ed-Dihlevi, Huccetüllâhi'l-Bâliga ) 

Orucun bir ay oluşunda İslamın her şeyde orta yolu tuttuğunun işareti de 
vardır. Çünkü daha önceki dinlerde de oruç vardı, ancak bazısında çok 
uzun, bazında da çok kısa idi. 

Oruç günün beli bir zamanı ile sınırlandırılabileceği gibi, yemeyi içmeyi 
azaltmakla da olabilirdi. Islam birinciyi seçti. Çünkü ikinciyi tayin ve 
uygulama zor olduğu gibi, insanların vücud yapıları ve ihtiyaçları değişik 
olduğundan, bunda adaletsizlik de söz konusu olurdu. (agk.) 

Oruç herkesin kendisi için seçecegi bir ayda, ya da güneş yılına göre bir 
ayda değil de, senenin her mevsimini dolaşan Ramazan ayında farz kılındı. 
Böylece hem cemaat şuuru sağlandı. Çünkü bazı Zor işler, topluca 
yapıldığında, zorluğu hissedilmeden kolaylıkla yapılır. -hem de dünyanın 
değişik bölgelerindeki insanların bir kısmının devamlı uzun ve sıcak 
günlerde, diğer kısmının da devamlı kısa ve serin günlerde oruç tutmaları 
gibi bir adeletsizlik önlendi. 

Ayrıca; insana misyonunu öğreten, doğruyu yanlıştan ayıran Kur'an-ı 
Kerim, Ramazanda inmiş ve onu şereflendirmiştir. Oruç için bir ay 
seçilecekse, elbette ondan daha uygunu bulunamayacaktır. 

Dünya ve Ahirete Yönelik Faydaları 

Insan diğer varlıklara göre çok daha değişiktir ve o merkez durumundadır. 
Hayvanlarda sadece istiha (arzu, şehvet) vardır, akıl yoktur. Melekler ise 
sırf nurdan yaratılmışlardır, çeşitli arzulara (şehvetlere) sahip olmayan yüce 
varlıklardır. Insan bu iki konumdan da nasibi olan varlıktır. Akla, ruha ve 
şehvetlere birlikte sahiptir. Onun için melek, yüceliği; hayvan da aşağılıgı 
temsil eder. Ama meleklerinkini aşan yücelikler bulunduğu gibi, hayvanları 
çok yücelerde bırakan aşağılıklar da vardır. Işte insan, bu uçsuz bucaksız 
arenada, kendi yerini seçme hürriyetine sahip tek varlıktır. Arzularını 
aklının ve ruhunun emrine vermekle, yükseldikçe yükselecek, belki de 
melekleri bile aşacaktır. Zıddı ile, aklını ve ruhunu arzularının eline 


vermekle de "hayvanlardan da aşağı" olacaktır. Yaratıcısının istediği; onun, 
münker adına üzerinde bulunan ağırlıklarını atarak, olabildiğince 
yükselmesi ve Rabbini "Yakin" ile bilmesidir. Bu vasıf meleklerin vastfıdır. 
Işte oruç, insanın meleklik yönünü güçlendiren ibadetlerin başında gelir. 
Çünkü onlar da yemezler ve içmezler. Yine çünkü aşırı yeme içme ve nefsi 
arzuları tatmin ile aşırı meşgul olma, hayvani nitelikleri geliştirir, nefsi 
besler ve güçlendirir. Nefis ise Allah'ın düşmanıdır ve "Işi gücü kötülükleri 
emretmektir." (12/53). Öyle ise ona yenilmemek ve başını ezmek gerekir. 
Bunun en kestirme yolu da açlıktır. Nitekim bir hadis-i şerifte, Allah'ın 
nefse: "Ben kimim, sen kimsin?" diye sorduğu, nefsin de: "Sen sensin, ben 
de benim" dediği, buna karşılık Allah'ın onu Cehenneme atmak gibi bir sürü 
eziyetlerle cezâlandırmasına rağmen onun, her seferinde sorulan bu soruya 
aynı cevabı verdiği, nihayet onu açlıkla deneyince, "Sen benim merhametli 
Rabbimsin, ben ise Senin âciz bir kulunum" dediği nakledilir. 
(Bediuzzamân, Mektübât, 373) 

Oruç insanın gafletten uyanmasını, başıboş olmadığını anlamasını, ve 
Rabbini tanımasını sağlar. 

Oruç, Allah'ın nimetlerini hatırlayarak O'na olan teşekkür borcunu 
ödemektir. Çünkü her zaman her istediğini yiyebilen insan, oruç tutmakla: 
"Bu nimetler benim mülküm değil, ben bunları yiyip içmekte hür değilim, 
başkasının malıdırlar, yemek için O'nun emrini bekliyorum" demiş ve 
manevi bir şükür yapmış olur. 

Oruç zenginlere fakirlerin durumunu hatırlatmak; böylece sosyal 
dayanışmayı, yardımlaşmayı, sevişmeyi ve toplum düzenini kolaylaştırmak 
demektir. Zira başka yolla "zengin fakirin halinden bilmez." Bu yüzden 
Mısır'in kıtlık yıllarında, Hz. Yusuf un bütün zahire ve erzak ambarları 
elinde olduğu halde, üç günde bir yemek yediği ve sebebini soranlara; 
"Benim kamım tok olursa, zahire almaya gelen zavallılara acıyabilir 
miyim?" dediği nakledilir. (Risâle-i Hamidiyye,127; (Sifâ'dan nakil), 
Sabüni, Ravâi' 1/218) 

Oruç, gücüne, kuvvetine, varlığına güvenip ululuk taslayanları, 
firavunlaşma ve karunlaşma istidadında olanları, açlığın kırbacıyla acıtıp 
onlara âciz olduklarını ve bir Kadire muhtaç bulunduklarını hatırlatır. Zira: 
"Dünyada açlık kadar müessir ma'şeri bir vicdan oluşturan başka bir motif 
yoktur." (Mustafa Ateş, Diyanet gazetesi, sy. 327 s. 2) Yine "bu yolla 
insanın mayasında bulunan kibir, gururu, enaniyet ve üstünlük gibi şeytâni 
tekebbürü de mahviyet, tevazu ve teslimeyete dönüştürür." (Aynı kaynak.) 


Oruç, maddi ve manevi bir perhiz ve bu itibarla önemli bir, ilaçtır. Nitekim 
Allah Resulü "Sıhhat bulmak için oruç tutun." buyurmuştur. (Orucun 
sindirim, dolaşım ve sinir sistemlerine ve özellikle karacığere, damar 
sertliğine, böbreklere, kan yapısına, strese olan olumlu tesirleri için bk. Dr. 
Halük Nurbâki, Diyanet Gaz. Sy. 327, s. 6) Oruç zor zamanlarda ve 
olağanüstü durumlarda, uzun süre açlığa tahammülü sağlayacak iyi bir 
eğitim ve cihad hazırlığıdır. 

Oruç, vücutta bir fabrika durumunda olan mideye hizmetçi pozisyonundaki 
bir sürü organın, fabrika sanki yıllık bakıma alındığı için, onunla 
irtibatlarının kesilmesi, onların sırf mideye hizmet için yaratılmadığını, 
melekleşme yolunda da görevlerinin bulunduğunu hatırlatmaktır. "Ayrıca 
oruç, şehvâni arzuların doruk noktasında bulunan genci, sapık ilişkilere 
zorlayan hormon birikimini ta'dil eder: " .. Kimin evlenme masraflarına 
gücü yetmezse oruca sarılsın. Çünkü orucun şehveti kırıcı özelliği vardır." 
(Buhâri, Savm ) hadis-i şerif buna işaret eder. (Ateş, agm. s. 3) 

Ramazan, özellikle Kur'an ayıdır ve Kur'an'la tam bir ilişkisi vardır; Kur'an- 
ı Kerim onda inmiştir. Kur'an bütün hayırları kendisinde toplar. Ramazan da 
öyledir. Kadir Gecesi ise Ramazan'ın özü ve lübbüdür. (Imâm Rabbâni, 
Mektübât, No:162) 

Ramazan, Ahiret yurdu için kârlı bir pazar, hasat için münbit bir zemin, 
amellerin gelişip yeşermesi için bahardaki nisan yağmuru, Mevlânın 
saltanatına karşı beşer kulluğunun resm-i geçiş yapması için en parlak ve 
kudsi bir bayram hikmetindedir. (Bediüzzamân, Mektübât, 371) Bu ayda 
sâlih amellere muvaffak olanlar, bütün sene muvaffak olurlar. Bu ayda 
manevi hayırları kaçıranlar, bütün sene kaçırırlar. (Imâm Rabbâni, 
Mektübât, No: 45) Her iyiliğin karşılığı 10 ilâ 700 katı ve fazlasıyla 
verileceği halde, Allah Teâlâ orucu diğerlerinden ayırmış ve "O benim 
içindir." buyurmuştur. Çünkü, oruç bir şeyi yapmak değil, yapmamak 
şeklinde bir ibadet olduğu için, görünen bir ibadet değildir. Bu yüzden sırf 
riya için yapılamayacak, belki de tek ibadettir. Sonra oruç Allah'ın 
düşmanları olan şeytanı, nefsi, dolayısıyla şehvetleri kahretmektedir. Bu 
yüzden ona nisbet edilmesi uygundur. (Mustafa M. Ammdra, et-Tergib, 
N/143 (Ihyâ'dan nakil)) Yeme, içme ve cinsi ilişki gibi dünyevi ihtiyaçları 
terketmekle, insanda Allah'ın bu vasıf larının tecelli etmesiyle de Oruç 
O'nun olmaya lâyıktır. Allah'dan başkasına yapılmayan tek ibadet oruç 
olduğundan, böyle buyurulmuştur da denmiştir. Ya da oruçta, oruçlunun 
nefsinin hiçbir payı olmadığı için böyle denmiştir denilebilir. (Bk. 


Ammâra,age. N/79) 

Ancak bilmek gerekir ki, oruç için sayılan bu menfaatların çoğuna, iftar ve 
sahurda yemeği fazla kaçırıp letâif'i (rahmet alıcılarını) öldürmemekle 
ulaşılabilir. Yoksa normal öğün adedi zaten iki olduğundan, orucun sair 
zamanlardan bir farkı kalmayabilir. Nitekim nafaka ve fidyeler iki öğün 
hesabıyle verilir. 


ORUÇLUNUN KOLONYA KULLANMASI, DİŞLERİNİ FIRÇA VE 
MACUN İLE YIKAMASI ORUCUNU BOZAR MI? 


Kolonya az da olsa içinde alkol bulunduğu için Şafii mezhebine göre 
kullanılması haramdır ve necistir. Kullanılmasına asla cevaz verilmemiştir. 
Hanefi mezhebinde ise üzümden imal edilmiş şarap kesin olarak haramdır. 
Hakkında ihtilaf varid olmamıştır. Necaseti galize ile müteneccistir. 
Üzümden başka şeylerden işlenen alkollü madde hakkında üç çeşit görüş 
vardır. 

1- Necaset-i muğallazadır. 

2- Necaset-i muhallefedir. 

3- Tahirdir. 

Racih görüş, necaseti muğallaza olması görüşüdür. Kolonya ister muhaffefe 
olsun ister muğallaza olsun şayet necis olarak onu kabul edersek Ramazan-ı 
Şerifin içinde ve dışında kullanılmasında beis yoktur. 

Dişleri macun ile fırçalamak meselesine gelince fırça misvak gibidir. Hatta 
fıkha göre misvak sayılır. Hanefi mezhebinde oruçlu olan kimse kuru olsun, 
yaş olsun, öğleden evvel olsun öğleden sonra olsun her zaman kullanılabilir. 
Ancak bazı rivayetlere göre Ebu Yusuf oruçlu olan kimsenin yaş misvakı 
kullanmasının mekruh olduğunu söylüyor. Şafii mezhebine göre öğleden 
evvel kullanılmasında beis yoktur. Öğleden sonra mekruhtur. Hülasa Hanefi 
mezhebinde müftabih olan kavle göre her zaman fırçanın kullanılması 
caizdir. Şafii mezhebinde öğleden evvel olursa beis yoktur. Öğleden sonra 
mekruhtur. 


ORUCU BOZMAYAN ŞEYLER 


Uyurken rüyalanma (ihtilam), kan aldırma, bakmakla boşalma, 
macunsuz diş fırçası ve misvak kullanma, koku sürünme, sürme çekme, 
öpme, kendi isteğiyle olmaksızın kusma, kulağa su kaçma, unutarak yeme 
içme ve cima etme, kendi isteğiyle ağız dolusundan az kusma, boğazına toz, 
duman, sinek kaçma, dişleri arasında kalıp toplamı nohut tanesinden az 
yiyecek kalıntılarını yutma, (nohut tanesi kadar olursa kaza gerekir), kan 
aldırma, erkek kamışının deliğine yağ ve merhem akıtma, karnına ok, 
mızrak, kılıç girme, suya girme, yüzme, yemeğin tadına dili ile bakıp 
tükürme, çiğnenilmiş, renksiz ve tatsız sakız çiğneme (bu mekruhtur), 
yağlanma. 


ÖŞRÜ —-ZEKATI- ÇIKARILMAMIŞ MAHSÜLÜ SATMAK VEYA 
İPOTEK ETMEK CAİZ MİDİR? 


Öşrü —zekatı- çıkarılmamış mahsulde alış-veriş gibi bir tasarrufta 
bulunmak Şafii mezhebine göre caiz değildir. Çünkü mutaç olan kimseler 
bu malda ortak sayılır. 

Binaenlaleyh adı geçen malın zekat miktarında yapılan tasarrufu batıldır. 
Onu geri çevirmek icabeder. 

Hanefi mezhebine göre de öşrü çıkarılmayan malda tasarruf etmek 
haramdır. Tasarruf edildiği takdirde öşür —zekat- miktarı, satanın zimmetine 
geçer, onu ödemesi gerekir. 


ÖŞÜR 


Ondalık; onda bir; toprak ürünlerinden veya diğer bazı kazançlardan 
alınan bir tür vergi anlamında bir Islâm hukuku terimi; vergilendirmede 
kullanılan ve müslüman vergi mükelleflerinden belirli sınıflar için, 
mahsulden alınan onda veya yirmide bir oranındaki verginin adı. 

Bu kelimenin, Asurluların altın veya ayn olarak aldıkları "ışru-u" adlı 
vergiden veya Ibranice "ma'şer" denilen, tapınak yahut krallara verilen onda 
bir oranındaki verginin adından geldiği ileri sürülmüştür. Bu duruma göre 
öşür, etimoloji bakımından, İslam'ın çıkışından önceki bazı toplumların 
vergi statüsünü ifade etmektedir. Islâm, zekât yükümlülüğünü getirirken, 
bazı arazı mahsullerinden alınacak zekat miktarını da belirlemiş ve buna 
"öşür" adını vermiştir. Öşür vergisi daha sonra, mülk arazının bir çeşidine 
ad olmuş ve müslümanların elindeki öşre tâbi arazıye "öşür arazısi" 
denilmiştir (Ali Şafak, Islâm Arazı Hukuku, Istanbul 1977, s. 105). 

Öşür vergisi Kitap, Sünnet ve Icmâ delillerine dayanır. Tahıl ve meyvelerde 
zekâtın gerekli olduğu, Kur'an-ı Kerim'de ifade edilmektedir. "Ey iman 
edenler, kazandıklarınızın temizlerinden ve size yerden çıkardıklarımızdan 
sarfedin" (el-Bakara, 2/267). Ayetteki; Kazandığınız şeylerden maksat 
ticaret malları olup, bunların zekâtı söz konusudur. Size yerden 
çıkardığımız şeylerden maksat ise tarım ürünleri olup, bunların da öşrü 
kastedilir (es-Serahsi, el-Mebsüt, III, 11). Başka bir ayette bazı ürünlerden 
şöyle söz edilir: "Çardaklı ve çardaksız bağları, tatları çeşitli ekin ve 
hurmaları, zeytin ve narı birbirine benzer ze benzemez şekilde yaratan 
O'dur. Ürün verdiği zaman ürününden yiyin. Devşirildiği ve biçildiği gün de 
hakkını verin" (el-En'âm, 6/141). Ibn Abbas (6. 68/687) ve Enes b. Mâlik'e 
(6. 91/717) göre buradaki "hak"tan maksat, farz olan zekât olup, bu da, 
onda bir veya yirmide bir nisbetinde alınır. 

Hadislerde şöyle buyurulur: "Toprağın bitirdiği mahsulde onda bir zekat 
vardır" (es-Serahsi, a.g.e., IlI, 2). 

"Nehirlerin ve yağmur sularının suladığı mahsullerde öşür (onda bir); 
hayvanla sulanan mahsullerde yarım öşür (yirmide bir) vardır" (Sahih-i 
Müslim, terc. ve Şerh. A. Davudoğlu, Istanbul 1977, V, 280). 

Öşür yükümlüsünün müslüman olması gerekir. Gayrı müslümlerden öşür 
vergisi alınmaz. Mümeyyiz ve gayrı mümeyyiz küçüklerle akıl hastalarının 
ürünleri de, arazı, öşür arazısi olunca öşre tabidir. Çünkü öşür bir ibadet 


olmaktan çok, nimetin külfeti kabılinden sayılmıştır. Halbuki öşür dışındaki 
diğer zekât yükümlülerinin âkıl ve bâliğ olmaları şarttır. Bu konuda ibadetle 
yükümlü olmayanların zekâtla da yükümlü olmayacakları prensibi 
benimsenmiştir (es-Serahsi, a.g.e., IlI, 4; Ibn Nüceym, el-Bahru'r-Râik, el- 
Matbaatül-Ilmiyye, (t.y), II, 254). 

Öşür, nimetin külfeti ve verimli toprağın ürünü üzerinden alınan bir vergi 
olduğu için, Islâm devleti tarafından zorla alınıp mahalline sarfedilebilir. 
Öşür için toprağın öşür arazısi statüsünde bulunması gerekir. Hz. 
Peygamber devrinde başlayıp giderek gelişen ve çeşitlenen arazı statüleri 
şunlardır: Mülk, miri, vakıf, metruk ve ölü (mevât) arazı. Bunlardan mülk 
arazı, mülkiyeti ve yararlanma hakkışahıslara ait olan arazıler olup, üçe 
ayrılır: 

a. Süknâ ve tetimme-i süknâ denilen yerler: Evler, arsalar, meskün mahaller, 
köy, kasaba ve şehir içindeki topraklardan ibarettir. Bunlar için öşür vergisi 
söz konusu olmaz. Islâm devleti başka vergi koyabilir. 

b. Harac arazısi: Fetih sırasında, gayrı müslim olan eski sahiplerinin elinde 
bırakılan ve haraç vergisine tabi bulunan arazılerdir. 

c. Öşür arazısi: Düşmanla, yapılan savaş neticesinde ele geçirilerek gazıler 
arasında paylaştırılan arazılerle, isteyerek Islâm'ı kabul eden toplum 
fertlerinin ellerinde bırakılan topraklardan ve müslümanlar tarafından imar 
ve ihya edilen yerlerden ibarettir. 

Öşür arazısinin menşei ve meydana geliş yılları: 

a. Silah zoruyla fethedilip sahiplerinden zorla alınan ve savaşçılara veya 
savaşa katılmayanlara dağıtılan topraklar. Buna Hayber toprakları örnek 
verilebilir. Hz. Peygamber'in Hayber'i fethetmesi üzerine, yahudilerle 
arazıler için ziraat ortakçılığı sözleşmesi yapılmış; Hz. Ömer devrinde 
yahudiler bu bölgeden sürgün edilince, arazıler beytülmâle ve gazılere 
intikal etmiştir (Ibn Hişam, es-Sire, Mısır 1938, TI, 255, 256). 

b. Islâmı kendi istekleriyle kabul edenlerin ellerinde bırakılan arazıler. 
Yemen ve Bahreyn toprakları gibi... Hz. Peygamber devrinde Yemen halkı 
kendiliğinden Islâm'a girdiği için topraklarına dokunulmadı. Resulullah 
(s.a.s) onlara dinlerini öğretmek üzere Ebü Musa (6. 44/664) ve Muaz b. 
Cebel (6. 18/639)'i gönderdi ve dört çeşit üründen zekât alınmasını emretti. 
Bunlar; buğday, arpa, kuru hurma ve kuru üzümdür (es-Seyyid Sabık, 
Fıkhu's-Sünne, Kahire 1368, I, 294). 

c. Ölü (mevât) arazıden müslümanların ihyâ ettiği topraklar. 

Sahipleri öşür arazısi üzerinde dilediği şekilde tasarruf edebilirler. Alınıp 


satılması, kiralanması, rehin, hibe veya âriyet olarak başkasına verilmesi 
mümkün ve caizdir. Öşür arazılerinden elde edilen mahsuller öşre tabi olur 
(Ebü Yusuf, Kitabül-Hardc, Mısır 1352, s. 62, 63). 

Hangi çeşit toprak ürünlerine öşür gerekir? 

Ebü Hanife'ye göre toprağın bitirdiği her çeşit ürüne onda bir veya insan 
eliyle sulama vb. masraf yapılmışsa yirmide bir zekât gerekir. Tahıl, sebze, 
meyve gibi... Bu konudaki ayet ve hadisler umum (genellik) bildirir. Ayette 
şöyle buyurulur: "Topraktan sizin için çıkardığımız mahsulden (zekât) 
veriniz" (el-Bakara, 2/267). Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: 

"Yağmur suyu ile sulanan yerden çıkan mahsulde öşür vardır" (Buhâri, 
Zekât, 55; Müslim, Zekât, 8; Ebü Dâvud, Zekât, 5,12; Tirmizi, Zekât,14). 
Odun, kamış, ot ve saman gibi şeyler genellikle kendiliğinden yetiştiği veya 
ziraattan maksat bunları ekip biçmek olmadığı için öşre tabi bulunmazlar 
(es-Serahsi, el-Mebsüt, III, 2). Ebü Hanife'nin her çeşit mahsulün öşre tabi 
olduğu görüşü, Ibrahim en-Nehai, Mücahid, Hammad, Imam Züfer ve 
Ömer b. Abdülaziz'in benimsediği görüş olup, Ibn Abbas (r.anhümâ)'dan 
nakledilen bir rivayete dayanır (A. Davudoğlu, Sahih-i Müslim Terc., V, 
281). 

Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre, özel bakım gerektirmeden, 
bozulmaksızın bir yıl kalabilen ölçü veya tartı ile alınıp satılan mahsullerde 
öşür gerekir. Ancak dayanıklı olmayan ve uzunca süre bozulmadan 
kalamayan sebzelerle kavun, karpuz ve hıyar gibi ürünlerde öşür yoktur (es- 
Serahsi, a.g.e., III, 2-4). 

Bir arazıden hem öşür, hem vergi veya harac birlikte alınmaz. 

Imam Şâfii'ye göre, topraktan çıkan, biriktirilebilen, gıda maddesi yapılan 
ve insan eliyle yetiştirilen buğday, arpa, pirinç, mercimek gibi tarım 
ürünlerinde öşür gerekir (es-Seyyid Sabık, a.g.e., I, 295, 296). 

Hasan el-Basri, (6. 110/728) eş-Şa'bi (6. 103/721) ve es-Sevri'ye (6. 
161/777) göre tarım ürünlerinden yalnız haklarında nass bulunanlar zekâta 
tabidir. Hadiste sayılan maddeler ise şunlardır: Buğday, arpa, Mısır, hurma 
ve kuru üzüm. 

Toprak ürünlerinin öşre tâbi olması için belirli bir nisap miktarı konulmuş 
mudur? Çok az miktarda çıkan ürünlerden de öşür vermek gerekir mi? 

Ebü Hanife'ye göre; öşür toprağından çıkan ürün az olsun çok olsun, özel 
sulama yapılmamışsa, yani yağmur veya nehir suları ile sulanmışsa onda 
bir; dolap, su motoru, baraj ve benzeri teknik vasıtalarla sulanan toprak 
ürünlerinden ise yirmide bir nispetinde zekât alınır. 


Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre, toprak mahsulleri beş vesk (bir 
ton)'a kadar zekâttan muaftır. Hadiste "Beş vesk'ten az olan mahsulde zekât 
yoktur" (eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, IV, 126,138; Buhâri, Tecrid-i Sarıh 
(Terc.), V, 32, H. No: 692) buyurulur. Bir vesk 200 kg.lık bir ağırlık 
birimidir. Öşür, mâli bir hak olup, Allah'ın teklif etmesiyle vacib olmuştur. 
Bu yüzden diğer zekât nisabında olduğu gibi burada da nisaba itibar edilir. 
Ebü Hanife ise öşrü, ziraat yapılabilen toprağın külfeti sayar ve bu yüzden 
nisabı gerekli görmez. Yukarıdaki beş vesk hadisini de ticaret mallarının 
zekâtı ile ilgili olarak kabul eder (es-Serahsi, a.g.e., III, 3). 

Öşür, arazıden elde edilen ürünün tamamı üzerinden verilir. Ekip, biçme ve 
sulama masrafları, yükümlünün diğer borçları veya asli ihtiyaçları dikkate 
alınmaz. Zaten masraflı bir tarım yapılmışsa -sulama, gübreleme gibi- zekât 
miktarı yirmide bir'e düşeceği için, masraf fazlalığı bu yolla giderilmiş olur. 
Bir yıl içinde birden fazla ürün elde edilirse, her ürün için ayrı ayrı öşür 
gerekir. Kısaca tarım ürünlerinin öşrü için yıllanma zorunluluğu yoktur 
(Ibnül-Hümâm, Fethul-Kadir, II, 8-9; el-Fetâvâl-Hindiyye, 1, 187). 

Öşür, topraktan yararlanmanın bir karşılığı olduğu ve nimete karşılık bir 
külfet kabılinden sayıldığı için, bunun Islâm devleti aracılığı ile toplanması 
ve Tevbe Süresi 60 ncı ayette belirlenen yerlere sarfedilmesi asıldır. Zekâta 
tabi mallar bâtıni ve zahiri olmak üzere ikiye ayrılır. Nakit paralarla, altın, 
gümüş; evlerde veya mağazalarda bulunan ticaret malları bâtıni çeşidine 
girer. Bunların zekâtı İslam'ın ilk devirlerinde devlet tarafından toplanıp, 
gerekli yerlere sarfedilirken; Hz. Osman devrinden itibaren sahiplerinin 
diyânetine bırakılmıştır. Zekât yükümlüsü bunların zekâtını yoksullara 
bizzat verir. Ancak bu hükme uymadıkları ortaya çıkarsa, Islâm Devleti 
zekâtı zorla alıp, yoksul ve muhtaçlara dağıtabilir. Hz. Ebü Bekir, hilâfeti 
zamanında zekât vermek istemeyenlere karşı savaş açmıştır. 

Sâime denilen hayvanlar, öşür ve memleket arazısinin ürünleri, madenler, 
yer altındaki hazıneler, gümrüklere uğrayan ticaret malları zahiri mal adını 
alır. Bunların zekâtını ve belirli oranlardaki vergilerini Islâm devleti, görevli 
memurları aracılığı ile tahsil ederek yerlerine sarfeder. 

Sonuç olarak, insan eliyle yetiştirilen ve ekonomik değeri olan tüm tarım 
ürünlerinin prensip olarak onda bir veya yirmide bir oranında zekâta tâbi 
olması daha uygundur. Hadis-i şeriflerde bazı tarım ürünü çeşitlerinin isim 
olarak belirtilmesi, "örnek kabılinden" sayılabilir. Amaç, toprakta insan 
emeğiyle (yetiştirilen (ürünlerin bir bölümünden yoksul kesimi 
yararlandırmak ve bu arazılerden yararlananlara bir vergi yükü getirmek 


olduğuna göre, bu prensibi tüm toprak mahsullerine uygulamak gerekir. 
Toprak sahibinin yoksulluk sınırını aşması için bir tonluk nisap 
muafiyetinden yararlandırılması da hakkanıyete uygun düşer. 


OTOBÜSTE NAMAZ 


Genellikle otobüslerle yolculuk yapıyoruz. Vakit namazları içi bazısı 
duruyor, bazısı durmuyor. Biz durup kılmak istersek yolculardan itiraz 
edenler oluyor. Bu durumda namazlarımızı nasıl kılmalıyız? 

Fıkıh kitaplarımızda "Binek (hayvan) üzerinde Namaz" diye bir başlıkvardır 
ve mes'elenin esası bu başlıkaltında incelenir. Özetlemeye çalışırsak şunları 
söyleyebiliriz: 

Seferde binek üzerinde nafile namaz kilinabileceğine mezhepler ittifak 
halindedir. Çünkü Resülüllah Efendimiz kendileri binek üzerinde nafile 
namaz kılmışlar ve ashabına da kılmalarını emretmişlerdir. Bununla ilgili 
rivayetler fıkıh kitaplarımızın âz sonra çeşitli vesilelerle atıfta 
bulunacağımız yerlerinde bolca bulunmaktadır. Bu meyanda Kenzü'1- 
Ummâl konuyla ilgili onüç kadar rivayeti bir araya getirmiştir.(el-Hindi, 
Kenzü'l-ümmâl, VN1/385-87) Bütün bu rivayetleri ve belki de daha 
başkalarını bir arada değerlendiren fıkıhçılarımız şu sonuçlara varmışlardır: 
Şehir dışına çıktıktan sonra, sefer süresinden daha kısa bir yolda olsa dahi 
(en az diyenler bunu bir mile kadar indirir)(bk. E1-Inâye (F.Kadir ile 
birlikte), 1/463) nafile namazlarını, bineği üzerinde, ima ederek kılabilir. 
Imayı, ruküda biraz, secdede daha fazla eğilmek suretiyle yapar. Çünkü 
nafileler için belli bir zaman yoktur. Nafile kılmak için bineğinden inmesini 
söylemek, nafile kılma azmini kırabilir ve yolculuğuna engel olabilir. 
(Serahsi, 1/350) Binek üzerinde nafile kılmakla hiç bir zarar etmiş olmaz. 
Halbuki, kılarken sırf dilini koruması, kendini vesveseden ve kötü 
duygulardan muhafaza etmesi bile bir kazançtır.(Serahsi, 1/349) Bu 
mülâhazalarla nafilenin binek üzerinde her halükarda kılınabileceğine cevaz 
verilmiştir. Ne tarafa dönebilirse kıblesi o taraftır. Bineği üzerindeki pislik 
de ekseriyete göre namaza mani değildir.(Fethiu I-Kadir, 1/467) Atların 
çektigi araba da binek gibidir.(agy) Böyle nafile bir namaza yerde başlayıp 
bineğinde devam etmek namazı bozar ama, binekte başlayıp yerde bitirmek 
bozmaz.(Serahsi 1/251; bu hüküm için gösterilen sebep ilginçtir. Hayvana 
binmek "amel-i yesir-fazla bir iş", inmek ise "amel-i yesir—az bir iş" 
sayılmıştır. Buna göre günümüzde otobüslere inip binmeyi buna kıyaslama 
imkanı yoktur. Ya da binme halinde "kuvvetli zayıfâ" inme halinde ise 
"zayıf kuvvetliye" bina edilmiş olur. Ki, caiz olan ikincisidir denmiştir. ) 
Mes'ele kıyasa muhalif bir mesele olduğu ve böyle durumlarda ona başkası 


kıyas edilemeyeceği için Imam Azam'a göre binek üzerinde iken şehir 
içinde nafile kılamaz. Ebu Yusuf ve Muhammed'e göre kılabilir ancak 
Muhammed bunun mekruh olacağını söyler.(Serahsi, 1/250) Imam Azam 
vitiri de binek üzerinde kılamayacağını söylerken bu iki imam onu da 
kılabileceği görüşündedirler. Çünkü Resulüllah'ta bu uygulamanın örneği 
vardır.(Serahsi, 1/25:-251) Kenzü'l-Ummâl da bu doğrultuda Abdurrezzâk 
ve Ibn Ebi Şeybe'den iki rivayet nakleder.(Kenzül-Ummâl, VN1/386) 

Farzlara gelince: Genellikle fıkıhçılarımızın, özellikle de Hanefi 
fıkıhçılarının görüşü şudur: Sefer süresi yolda dahi olsa kişi, farz namazları, 
özrü (Zaruret) olmaksızın binek üzerinde kılamaz. Çünkü farzların belli 
vakitleri vardır. O vakitlerde biraz durup namazı kılmak zor değildir. 
Arkadaşı varsa onlar da zaten ona destek olacak ve beraberinde 
kılacaklardır.(Serahsi, 1/250; Ibn Hümâm, (463; Ayrıca bk: Ali el-Kâri, 
Irsâdü's-Sâri, 41) Cabir b. Abdillah hadisinde: "Resulüllah (sav) bineği 
üzerinde iken, kendisini ne tarafa çevirirse o tarafa doğru nafile kılardı. Farz 
kılmak istediğinde ise bineğinden iner ve kıbleye dönerek kılardı."(el- 
Hindi, kenzü'1-Ummal, VNI/385) denmektedir. Vitir için indigi rivayeti de 
vardır.(Serahsi, 1/249) Sonra, daha önce de işaret ettiğimiz gibi, binek 
üzerinde nafilenin kılınması kıyasa rağmen nas ile sabittir. Öyleyse farz ona 
kıyas edilemez, netice itibari ile de zaruret (özür) bulunmadan binek 
üzerinde kılınamaz. Burada, eskilerin binek dedikleri ile, günümüzdeki 
ulaşım vasıtaları arasında bu konularda fark olmadığını da söyledikten 
sonra bu mesele için nelerin özür kabul edildiğini görelim: Yol 
arkadaşlarının inip kendisini beklememesi, inmesi halinde hırsız, yırtıcı 
hayvan, düşman korkusu bulunması, ortalığın yağmur ve çamur olması, 
ihtiyar olup, inip binmede yardımcısının bulunmaması, bineğinin huysuz 
olması... vb. şeyler özür olarak görülmüş ve böyle durumlarda farzların da 
binek üzerinde (otobüste) kılınabileceği söylenmiştir.(Serahsi agk.; Ibn 
Hümâm, agk.; el-Hindi Ibn Asakir'den Rasulüllah (sav)'in çok çamurlu bir 
hengamda bir merkep üzerinde farz kıldığını nakleder. VN1/387) Buna göre 
namaz vakitlerinde durmayan bir otobüs yolcusu koltugunda ima ile 
farzlarını kılabilecek ve bu, şehir dışı için bir ruhsat olmuş olacaktır. Ima 
ederken ön koltuga secde etme yerine, dönebildiği kadar kıbleye dönüp, 
rükü için biraz, secde için ise biraz daha fazla eğilerek kılacaktır. Oturduğu 
koltugun pis olması zarar vermez. Ama yolcu işin fetvasından önce azimeti 
deneyecek, şöförü güzellikle iknaya çalışacak, gerekirse yolculardan da 
destek arayacak, duraklarda namaz kılmayanları huzursuz edecek şekilde 


geç kalmayacak, diğerlerini namazdan ve namaz kılandan nefret 
ettirmeyecektir. Böyle bir endişe söz konusu ise bütün sünnetleri bırakıp 
sadece farzları kılacaktır. Ama şöföre hatırlatma işini her seferinde yapacak 
ve gerekirse tutumunu, ilerideki yolculuklarında firma seçimi için ölçü 
alacağını sezdirecek, ama kesinlikle çekişmeye ve tartışmaya girmeyecektir. 
Güzel bir ikazı nazarı itibara almayan şöför, huysuz bineğe fevkalade kıyas 
edilir ve bu, farzı arabada kılmak için bir özür sayılabilir. (Allah u a'lem). 


OTUZ İKİ FARZ 


"Otuziki Farz" terimi, özellikle yurdumuzda, dolayısı ile Hanefi 
mezhebinin hakim olduğu yerlerde Islamın önemli temel prensiplerinin, 
avam anlayışı ile bir araya getirilmesini anlatır ki şunlardır: Imanın şartları 
(6) Islamın Şartları (5), Namazın farzları (12) Abdestin farzları (4) ,Gusulün 
farzları (3), Teyemmümün farzları (2), toplam. (32) Bu otuz iki önemli farz 
"Elli Dört Farz"a göre daha tutarlı ve daha önemli sıralama olmakla beraber 
bu da ilmi bir temele oturmamaktadır ve genel olarak bütün müslümanların 
anlayışını yansıtmaz. Çünkü:1. Öncelikle en önemli farzlar bunlardan ibaret 
değildir. Cihad, anneye-babaya ihsan, yakınlarla iyi ilişkiler gibi bazı 
prensipler, Otuz iki Farz'da sayılanların bazılarından daha önemli olabilir. 
Binaenaleyh, böyle bir sınırlama, Islamı bu yolla öğrenen birisini dinin 
isteklerinin bunlardan ibaret olduğu vehmine düşürebilir.2. Bu prensiplerin 
tamamı ibadetlere, dolayısı ile ahiret alemine ait prensipler olması; Islamın 
dünya düzenine hiç yer vermediği tamamen Allah'la kul arasında bir din 
olduğu kanaati uyandırabilir. Nitekim bunların hiç birisi hukuki prensipler 
değildir. Oysa Islami prensiplerin pek çoğu dünyaya bakan hukuki 
düzenlemelerdir ve kanunla belirlenmiş müeyyidelere sahiptirler.3. Iman, 
Islam, namaz, abdest, gusül ve teyemmüm gibi esaslar bütün Islami 
mezheplerde bulunmakla beraber, bunların farzları ya da şartları herkese 
göre aynı sayıda değildir. Mesela abdestin farzları Hanefilere göre dört iken 
Şafiilere göre altıdır. Dolayısıyla onların otuz iki farzdan değil, otuz dört, 
belki de kırk farzdan sözetmeleri gerekir. Nitekim Hanefilerin de hepsi otuz 
iki farzdan sözetmezler. Bazıları bunun otuz üç farz olduğunu söylerler. Bu 
fark da teyemmümün farzlarının iki ya da üç.olarak sayılmasından 
kaynaklanır. Kısaca "iki darp (vuruş) bir niyet" ifadesiyle anlatılan bu 
farzlar, mahiyet olarak aynı olmakla beraber, iki vuruş (darp)un, vuruş 
olmalarına göre bir farz, yada iki ayrı vuruş olmalarına göre iki farz 
sayılması bu farkı doldurur. Nitekim şu anda Yugoslavya'da yaşayan 
müslümanlar arasında "Otuzüç farz" teriminin bulunduğu ve onların, "otuz 
iki" diyenlerin yanlışlık yaptıklarına hükmettiklerini öğreniyoruz.4. Otuz iki 
farz arasında bulunan "Islamın şartları"nın, aslında "kelime-i sehadet" 
dışındakiler Islamın şartı değil, Islamın rüknü ve hadisteki ifadesiyle; 
üzerlerine Islamın bina edildiği esaslardır. Şart, bulunmadığında meşrutun 
dahi bulunmadığı şeydir: Mesela abdest namazın şartıdır. Namaz meşruttur. 


Abdest olmasa namaz da olmaz. Oysa namazı, orucu, zekatı ve haccı 
bulunmayan, insan müslüman değildir denilemez. Demek ki bunlar Islamın 
şartı değillerdir. Belki rükünleridirler. Diğer yönden bir hadiste Islamın beş 
şey üzerine oturduğu söylenir ve bu rükunler sayılır ama başka Hadislerde 
daha değişik sayılarda ve daha değişik rükünlerden de söz edilir. Öyleyse 
Islamın rükünlerini dahi beşle sınırlamak doğru olmaz. Keza, iman esasları 
da altı maddeden ibaret değildir: Icmalen daha aza indirilebilecekleri gibi, 
tafsilen daha çoğa da çıkarılabilirler.5. "Otuz Iki Farz" sayılırken hem 
imanın şartlan hem de Islam'ın şartları sayılmış, ama bunların pek çoğunun 
kendi içindeki şartları ayrıca sayılmadığı halde, Islamın şartlarından 
gösterilen namazın ayrıca şartları sayılmış, hatta daha ileri gidilerek 
namazın şartlarından birinin (abdestin) şartları dahi bu sayıya dahil 
edilmiştir. Buna göre zekatın, haccın ve orucun; hatta haccın şartı olan 
Ihramın da şartları sayılabilir ve bu rakam çok daha kabarık olabilirdi. 
Bütün bunlar, bu rakamın hem sistematik, hem ilmi hem de Islami 
olmadığını gösterir. Binaenaleyh, en olumlu yaklaşımla nihayet şöyle 
söylenebilir: Farzları otuz iki ile sınırlandırmak, çocuklara ve avama en az 
bu sayıdaki önemli farzı bilme kolaylığı sağlar ve onlara bir son tayin 
ederek en azından bu kadarını öğrenmelerini kolaylaştırır. Yoksa Islamın 
farzları otuz ikiden ibaret değildir. 











PAMUK KULLANMA VE ABDEST 


Sürekli pamuk kullanmak sağlığı olumsuz yönde etkiliyor, ne 
yapmamız gerekir? - 
Önce pamuk kullanmak normal bir durum değildir, fıtrata aykırıdır; gerek 
yoksa kullanılmaması iyidir. Akıntı, abdest tutulamayacak düzeyde olursa, 
pamuk kullanmak müstehap olur. Dezenfekte edilmiş hidrofil pamuğun 
sağlıga zararlı olacağını sanmıyorum. Yine de bir tabibe sormak gerekir. 
Zararlı olacağı bir mütehassıs doktor söylerse, artık iki durum söz konusu 
olur:1. Akıntı zaman zaman gelmekle beraber her namaz vakti bir namaz 
kılacak kadar gelmediği oluyorsa, bu gelmediği zamanlarda abdest alıp 
namazları kılmak gerekir. 2. Bir namaz vakti o vaktin namazını kılacak 
kadar bir zaman bulamayacak şekilde geliyorsa, ondan sonra da her namaz 
vaktinde en az bir defa görülüyorsa, kişi özür sahibi demektir, her vakitte 
alacağı bir abdestle diledigi kadar namaz kılabilir: Ancak pamuk ya da 
tampon (kürsüf) zarar vermiyor ve akıntı onunla kesilebiliyorsa kişi özür 
sahibi olmaz. Akıntı pamuğun dışına çıkmadıkça da abdesti bozulmaz. 


PAMUK KULLANMADAN ABDEST: 


Her namaz vakti namaz abdesti almak şartı ile, hanımlar pamuk 
kullanmadan beş vakit abdestli sayılmış olurlar mı? Böylece Kur'ân-ı Kerim 
okuma, tutma ve camiye gitme gibi şeyleri yapabilirler mi? 

Abdesti bozan, önden ya da arkadan herhangi bir şeyin çıkmasıdır. Abdestli 
olduğu süre içerisinde böyle bir şey çıkmadıkça, kadın da erkek de abdestli 
sayılır: Normal olan da, gerek yoksa pamuk vs. kullanmamaktır. Bu 
durumdaki bir kadın, beş vakit namazın tamamını dahi, başka şeyle abdesti 
bozulmadıkça, kılabilir. Ancak sürekli akıntı oluyor ve abdest 
tutulamıyorsa, pamuk vs. kullanmak 

sünnet veya müstehap olmuş olur. Akıntı pamuk- la kesilebildiği takdirde 
abdesti bozulmuş olmaz. Pamukla da kesilemiyorsa bir anormallik var 
demektir; müslüman bir doktora görünmelidir. 


PARA İLE MUKABELE OKUMAK 


Ramazanda mukabele okuyup para almak, eve erkek hocanın gelip 
teravih namazı kıldırması ve buna para alması, yine eve erkek hocanın gelip 
mukabele okuması, para alması; kadınlarla aynı evde bulunması câiz midir? 
Bu parayı alanların 9090'i fakirdir. Bununla ihtiyaçlarını gideriyorlar. 
Kur'ân-ı Kerim okuma karşılığında para almak haramdır, câiz değildir: Ibn 
Âbidin alanın da verenin de günahkâr olduğunu söyler. Imam Birgivi, 
ihtiyaçlı iseler leş yesinler de bunu yemesinler, daha iyi olur, der. Bir 
erkeğin başka bir erkek, ya da kendi mahremi bir kadın (kendi karısı da 
olabilir) bulunmayan bir yerde başka kadınlarla bir arada bulunması 
haramdır.(163 Kadızâde, Netâic N/122 ) Içlerinde böyle bir yakını yoksa, 
onlara ev gibi bir yerde namaz kıldırması mekruhtur. (164 Serahsi, Mebsüt 
166) Ramazanda bu yolla hayır yapmak isteyen kadınlar bir araya 
gelsinler. En iyi bilenleri Kur'ân okusun, diğerleri dinlesin. Iyi 
okuyamıyorlarsa,hatim yapmaları da şart değildir. Okuyabildikleri kadar 
okur, okuma bilmeyenlere öğretirler. Her oturuşta da okudukları yerin bir 
sayfası kadarının mealıni ve iki üç hadis-i şerif okurlar. Böylece 
mukabeleleri merasim olmaktan çıkarmış, Kur'ân'ın ne demek istediğini bir 
nebze görmüş ve müslümanca bir iş yapmış olurlar. Eğer söylediklerimize 
itiraz edenler olursa, evlerde kadınlara mukabele okuyan sanatkâr ya da 
artist hafızların günahlarından örnekler veririz ve sebep oldukları tek 
kuruşluk hayır var mıdır diye de onlara sorarız. 


PARANIN HIZLA DEĞER YİTİRDİĞİ (ENFLASYONİST 
ORTAMDA KARZ-I HASEN SURETİYLE BORÇ VEREN KİŞİ 
SATIN ALMA GÜCÜNDEKİ PARAYI GERİ ALMAK İÇİN NE 
YAPMALIDIR? 


İslam dini malum olduğu üzere karz-ı hasene büyük ehemmiyet 
vermiştir. Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Bir kimse müslüman bir 
kardeşinin dünya sıkıntılarından bir sıkıntısını giderirse Allah da kıyamet 
gününde onun sıkıntılarından birisini giderecektir. Bir kul, kardeşinin 
yardımında olduğu müddetçe Allah Teala onun yardımında olacaktır 
(müslim). Diğer bir hadiste şöyle buyuruyor: "Bir kimse iki defa bir dirhem 
karz-ı hasen olarak verirse onun için bir sadaka ecri vardır." (İbn Hıban). 
Maalesef bu zamanda hayırsever kimseler azaldığından karz-ı hasenin 
azalmasına vesile olduğu gibi enflasyon daha da azalmasına sebebiyet 
vermiştir. Karz-ı hasen vermek isteyen kimsenin mağdur olmaması ve bu 
kapının açık kalması için birkaç çare düşünülebilir. 

1- Karz-ı hasen vermek isteyen kimsenin ödünç isteyene altın vermesi ve 
istirdad zamanında da altın alması, 

2- Borç isteyene piyasadaki normal fiyatla ticari birkaç meta vermesi, 

3- Sakıncası yoksa ithalat ve ihracat ile meşgul olan veya dışarda çalışan 
kimse için döviz vermek ve almak, 

4- Ebu Yusuf'un kavline göre hareket etmek. Yani mevcut paraların 
değerlerinde meydana gelecek değişmeleri borçların ödenmesinde nazar-ı 
itibare almaktır (Resail-i İbn Abidin). 

Ancak, imam A'zam ve İmam Muhammed bu görüşü kabul etmedikleri için 
ihtiyaten bundan sakınmak daha iyidir. 


PARDÖSÜ-ÇARSAF 


Daha önce genişçe anlattığımız üzere, kadınların evlerinden çıkarken 
"cilbâb" yani, hem olabildiğince vücut hatlarını gizleyerek bütün 
bedenlerini, hem de süslü elbiselerini örten üstlük, dışlık giymeleri gerekir. 
Bu Kur'ân'ın emridir. Ancak bunun sabit bir şekli yoktur. Genellikle tefsir 
kitaplarında yapılan tanımı daha çok bugünkü çarşafa yakındır. Ancak bazı 
tefsirlerdeki tanımı; başı ve göğüslerle beraber omuzları örten genişçe 
başörtüsünü ve kolu olsa dahi geniş, uzun ve sâde (süs unsuru taşımayan) 
pardösüvarı dışlıkları da içine alır. Ancak kadının erkeğe ve özel 
elbiselerinde gayr-i müslim kadınlara benzememesi de asıldır. 

Buna göre: 

a) Geniş olup kadının vücut hatlarını belli etmeyen, 

b) Erkek pardösülerini ve gayr-i müslim kadınların özel kıyafetlerini 
andırmayan, 

c) Kadının topuklarına kadar ayaklarını, yenleri açılmayacak, şekilde 
kollarını örten, 

d) Rengi, nakış ve dikişleri ile çekicilik hedeflemeyen, 

e) Üzerinden başın da yine sâde, süssüz ve geniş bir üstlük başörtüsüyle 
örtüldügü abâye ya da pardesüler de (Adına başka birşey de diyebilirsiniz) 
"cilbâb" sayılabilir ve kadının dış elbisesi olarak kullanılabilir. Koltuk 
altının açık olması zarar vermez. Çünkü kolunu kaldırmasıyla görülen 
kısım, vücudu ya da iç elbiseleri değil, pardesünün oraya gelen kısımıdır. 
Bu açıdan "çarsaf' belki de daha olumsuzdur. ,Çünkü çarsaflı kadın kolunu 
kaldıracak olursa, kolunun çıplak yerlerinin yada iç elbiselerinin görülmesi 
muhtemeldir. Ama çarsaf bu olumsuzluğuna rağmen, Kur'an-ı Kerim'de 
istenen "cilbâb"a bazılarınca daha uygun görülmüştür. Zirâ kadın zâten 
dışarıda çok gezmez, onun karargâhı evinin içidir, zorunluluk olmadıkça 
dışarıda çalışmaz, elinde eşya taşımaz ki, kolu açılacaktır. Üstelik kolları 
dahi kapatmakla vücut hatlarını âzami ölçüde gizlemis olur, istenen de 
budur... gibi bir espiri taşır. 


PARFÜMDEN DOLAYI GUSÜL 


Kullandığı kokunun erkek tarafından duyulması halinde kadının gusül 
abdesti alması gerekeceği doğru mudur? 
Bilindiği gibi güzel koku Rasülüllah Efendimiz tarafından övülmüş ve hem 
kadının hem de erkeğin kullanmaları tavsiye edilmiştir. Ancak kadının 
kullanacağı kokunun yabancı erkekler üzerinde doğuracağı tepki hesaba 
katılarak, kadınların koku sürerek çıkmaları yasaklanmıştır. Işin buraya 
kadar olan yönü ayrı bir konudur. Zaten sağlam duygu ve karaktere sahip 
bir erkek, kendi karısınınyayâcağı tahrik edici kokudan, başka erkeklerin 
uyarılmasını aslâ arzu etmeyeceği gibi, edepli ve sağlam karakterli bir kadın 
da, yabancı erkekler için tahrikkâr ve uyarıcı olmak istemeyecektir. Imdi bu 
konudaki bazı hadis-i şeriflerin mealleri söyledir: 
1- "Bir kadın güzel kokular sürünür ve kokusunu duysunlar diye erkeklerin 
yanından geçerse, şöyle şöyle dir" (Tirmizideki ilâveye göre, yani 
zaniyedir) (Ebü Dâvüd, teraccul 7; Tirmizi, edep No: 2787 
2- "Kokulanarak mescide çıkan bir kadının namazı, evine dönüp gusül için 
yıkandığı gibi yıkanmadıkça kabul olmaz."( Ebü Dâvüd, teraccul 7) 
3- "Kadın mescide gitmek istediğinde, kokusundan cünüplükten yıkandığı 
gibi yıkansın."( E1 Hindi VIW/415) Ikinci ve üçüncü hadiselerin zahir 
(kelimelerinin) manalarına bakıldığında, koku sürünerek camiye giden ya 
da gitmek isteyen kadının tam bir gusül abdesti alması gerekeceği anlaşılır.( 
Azımâbâdi, Avnü'1-Mâbüd XI/231) Halbuki yine hadis-i şeriflerden 
öğrenilen gusül sebebleri, (guslü farz kılan haller) bellidir ve kokulanmak 
onlardan birisi değildir. Öyleyse bunu ya Ali el-Kâri'nin dediği gibi 
anlamak ve: Koku bedeninin her tarafına sürülmüşse her yerini yıkamalı, 
değilse, sürülen yerleri yıkar, demek lâzım,ya da -Allahu a'lem- bunda bir 
mübâlaga vardır. Yani üstünü başını o kadar iyi yıkamalı ki, âdetâ gusül 
yapmış gibi olmalı, diye anlamak lâzımdır. Ama kokunun sonu itibariyle 
gusle sebep olacak durumlara götüreceğine, koku ile onların hemen hemen 
aynı şeyler olduğuna da işaret olmalıdır. O zaman da bu açıdan mübalağalı 
bir anlatım olmuş olur. 


PARMAK VE GUSÜL 


Erkeğin parmağı hanımının fercine girerse, gusletmesi gerekir mi ? 
Kadının fercine erkeğin kamışından başka bir şey, mesela parmak, insan 
dışındaki canlıların kamışı, odun, plastik âlet, yani yapay orgân sokulması 
halinde, seçkin görüşe göre, kadın şehvet duymus, ya da bundan şehveti 
kastetmiş ise, yıkanması gerekir, aksi halde gerekmez. (bk. Hanımlara Özel 
İlmihal) Parmağın erkeğin parmağı olması ile kadının kendi parmağı olması 
arasında fark yoktur. 


PAZARLIK ETMEK 


Malın fiyatı; satıcı ile alıcının anlaşması sonucunda, yani pazarlıkla 
ortaya çıkar. Pazarlık yapmak helâldir. Helâl olmayan davranış, bir mala 
aşırı fiyat istemek veya değerinin çok altında fiyat vermektir. Alıcı ile satıcı 
pazarlık yaparken ikinci bir alıcının pazarlık yapması caiz değildir. 
Abdullah b. Ömer, pazarlık üzerine ikinci bir şahsın pazarlık yapmasını 
Peygamberimizin yasakladığını söyler. (el-Buhâri, Büyü, 58, üslim, Büyü, 
14). Malı alma niyeti olmaksızın fiyatı artırmak veya kırmak, böylece 
üçüncü şahıslara zarar vermek, kapalı veya açık artırmalarda yapılan hile ve 
gizli anlaşmalar da haramdır. Bütün bu davranışlara dinimizde "necş: 
aldatma" denir ve Peygamberimiz tarafından yasaklanmıştır. (el-Buhâri, 
Büyü, 64, Müslim, Büyü, 14). 


PERUK KULLANMA: 


Peygamberimiz (s.a.s.) aynı biçimde, saçına insan saçı takan ve taktıran 
kadınlara da lânet etmiştir. (Örnek olarak bk. Buhâri, libas 83, 85; Müslim, 
libas 115. ) Çünkü bu da Allah'ın beğendigi yaratılışı bozma ve 
karşısındakini aldatmak demektir. Islâm'da bunların her ikisi de yasaktır. 
Kullanılan perukun, insan saçından başka bir şeyden olması halinde câiz 
olacağı söylenmiştir. (Ibn Âbidin VIW/373.)Ancak peruku kadının bir 
başörtüsü gibi kullanması ayrı bir olaydır. Çünkü kadının başını kapatma 
emri, saçının câzibesiyle ftneye sebep olacağı içindir. Peruk ise bu câzibeyi 
çoğu zaman eksiltmez, tersine artırır. Bu yüzden bu konunun iyi 
araştırılması gerekir. Yani kadının insan saçından başka bir şeyden (ipek, 
yün sentetik elyaf vb.) peruk kullanması câizdir. Ama başörtüsü yokken, 
dışarıda bununla gezebilir mi? Bize gezemez gibi görünen bu konu iyi 
öğrenilmelidir. Çünkü bu günlerde başörtüsünü yasaklayanlara karşı böyle 
bir çare düşünenler vardır. 


PERUK SATMAK VE ONU TAKMAK CAİZ MİDİR? 

Peruk denilen takma saç, insanın saçından yapılmış ie kesinlikle haramdır. 
Onu satmak, satın almak haram olduğu gibi takmak da haramdır. Çünkü 
insan değerli bir varlıktır. Mübtezel bir hale getirilip onun saçını veya 
herhangi bir uzvunu "zaruret olmadıkça" satmak ve kullanmak haram olur. 
Peygamber (sav), Allah saçına ekleyen ve eklemek isteyen kadınlara lanet 
etmiştir, buyuruyor (Mecma'u'l-Enhur). 

Ancak peruk deve tüyünden, naylondan veyahut sun'i herhangi başka bir 
şeyden yapılmışsa onu takmakta beis yoktur. Hakkında hiç bir şey varid 
olmamıştır. Mesela: Adamın başı keldir. Manzarası pek iyi görünmüyor. 
Çirkinliğini kapatmak için böyle sun'i bir peruk takmakta ne sakınca vardır. 
Hadisin lanetlediği şey, kadının saçına insan saçını eklemektir. Ama insan 
saçı olmazsa beis yoktur. Mesela bir kadının saçı kısadır, saçına deve 
tüyünden ilave edip örgülerini çoğaltırsa asla günah sayılmaz (Mecma'u'I- 
Enhur). 


PEYGAMBER EFENDİMİZ (SAV)'İN BAZI SÜNNETLERİNİ 
BUGÜN YAŞAYAMIYORUZ. BUNDAN NE ÖLÇÜDE SORUMLU 
OLURUZ? MESELÂ SAÇLARIMIZA ZEYTİNYAĞI SÜRMEK, YA 
DA SÜRME ÇEKMEK GİBİ. BUGÜNÜN SANAYİ ZEYTİNYAĞI VE 
ECZANELERDEKİ OSÜRMEYLE BU SÜNNET YERİNE 
GETİRİLMİŞ OLUR MU? 


Gerçekten de Allah Rasulü Efendimiz (sav)'in: "Zeytinyağı yiyin ve 

onunla yağlanın, çünkü o mübarek bir ağaçtandır" (Tirmizi, atime 43; Ibn 
Mace, at'ime 43; Darimi, at'ime 20) buyurduğu sahih hadis kitaplarımızda 
geçmektedir. Bazı kitaplarda: "Çünkü o hoş ve mübarektir... Çünkü onda 
yetmiş derde deva vardır, cüzzam da bunlardan biridir." "Basura iyi gelir" 
(Hindi, Kenz, X/48) gibi ilaveler de vardır. Sürme hakkında ise 
"Sürmenizin iyisi Ismid'den olandır. O gözü cilalar, tüyü bitirir" (Ebu 
Davud, libas 13, Tip 14; Tirmizi, libas 22,23; Ibn Mâce, tip 25) 
buyurulmuştur. Anlaşılacağı gibi, her ikisi de tibbi birer tavsiye 
niteliğindedirler. Yani zevâid sünnetten sayılırlar. Bu yüzden terkeden, eğer 
hafife alarak terkediyor değilse, günah işlemiş sayılmaz. Sadece tibbi 
faydalarını düşünerek kullanan, tibbi faydasından yararlanmış olur. Nitekim 
modem tıp, hem "ismid" denen taştan yapılan sürmenin göze faydalarını, 
hem de zeytinyağının saç dibi hücrelerini ve cildi besleyici özelliğini tesbit 
etmiş durumdadır. Bunları bir sünnet olarak düşünüp tatbik edenler ise hem 
tıbbi faydalarından istifade ederler, hem de sünnet sevabı alırlar. 
Zeytinyağı tabi zeytinyağı olduktan sonra moder sanayı tesislerinde 
yapılmış olması bir şey değiştirmez. Sürmeye gelince, bugün bir kozmetik 
aksesuarı olarak eczanelerde satılan sürmeler "ismid" olmadığı ve göze ve 
cilde faydadan çok zarar verdiği için, ona aynı şeyi söyleyemeyiz. O safi bir 
süs aracıdır. Sağlıga zararlı ise mekruhtur. Değilse niçin kullanıldığına 
bakılır: Eşi için kullanmışsa müstehap olur (Al- lah'u a'lem). 


PEYGAMBERİ ZİYARET İÇİN MEDİNE-İ MÜNEVVERE'DE 
SEKİZGÜN KALMAK İCAB EDER Mİ? 


Peygamberi ziyaret için Medine-i Münevvere'de sekizgün kalmak icab 

etmez. Ziyaret, bir defa Ravza-yı Mutahhara'ya gidip Peygambere selam 
vermekle hasıl olur. Ancak Mescid-i Nebevi (Peygamberin Mescidi) nin 
fazileti hakkında bir çok hadis varid olmuştur. Ez cümle Peygamber (sav) 
şöyle buyuruyor: "Mescidü'l-Haram (Mekke-i Mükerreme'deki mescid) 
müstesna, şu mescidimde kılınan bir namaz başka bir mescidde kılınan bin 
namazdan daha hayırlıdır" (Buhari). 
Bir başka hadiste de şöyle buyuruyor: "Ara vermeden şu mescidimde kırk 
namaz kılan kimse için ateşten ve azabdan beraet yazısı yazılır. Ve nifaktan 
da kurtulmuş olur" Ahmed bin Hanbel, Taberani,Tirmizi). Demek ki kırk 
namaz (ki sekizgünün namazıdır) ın fazileti meselesi Peygamberin 
ziyaretine değil, Mescid-i Nebevi'nin ehemmiyetine ma'tuftur. 


PEYGAMBERİMİZİN (A.S.)'IN GİYİM - KUSAM BİÇİMİ 


Sonraları Hz. Ali'ye giydirdigi "es-Sehâb- Bulut" adında bir sarığı 
vardı. Sarığın altından takke (kalensuve) giyerdi. Takkeyi sarıksız, sarığı da 
takkesiz giydiği olurdu. Sarık giydiği zaman ucunu iki omuzu arasından 
sarkıtırdı. Nitekim Müslim "Sahih"inde ,Amr b. Hurays'ten şunu nakleder: 
"Allah Resülünü minberde, başında siyah bir sarık varken gördüm. Sarığın 
iki ucunu iki omuzu arasına sarkıtmıştı." Yine Müslim'in Câbir b. 
Abdillah'tan bir rivayeti de söyledir: "Allah Resulü Mekke'ye, başında siyah 
bir sarık varken girdi." 

Câbir hadisinde sarığın sarkan ucunun (zü'abe) zikredilmemesi, Allah ve 
Resulü'nün onu her zaman omuzları arasında sarkıtmadığını gösterir 
"Mekke'ye girdiğinde üzerinde harp levazımatı (ühbetü'1- kitâl) ve başında 
migferi vardı." rivayetleri de vardır ki, bu da her yerde, oraya münasip 
şeyler giydiğini gösterir. 

Üstadımız Ebu'l-Abbas b. Teymiyye (k.r.) sarığın sarkan ucu için çok ilginç 
bir şey anlatırdı: 

"Allah Resulü bunu, Medine'de rüyasında Rabbü'1-Izzet'i gördüğü gecenin 
sabahında uygulamıştı. Rüyası şöyle idi: 

"Allahü Tealâ bana, "Yâ Muhammed, Mele-i A'lâ hangi konuda münakaşa 
ediyor biliyor musun?" diye sordu. "Bilmiyorum" dedim. Bunun üzerine 
elini iki omuzum arasına koydu, ben de yerle gök arasında olup bitenleri 
bildim." 

Hadis Tirmizi'dedir. Buhari'ye sorulduğunda sahih olduğunu söylemiştir. 
Iste Allah Resulünün, sarığının ucunu omuzları arasından sarkitması bu 
yüzdendir ve bu, cahillerin dillerinin kabule yanasmadığı ilimler 
cümlesindendir. Ancak, sarığın ucunu sarkıtma konusunda bu faydanın 
ondan başkası için geçerli olduğunu sanmıyoruz. 

Uzun gömlek (kamis) giydi. En çok sevdiği elbise de gömlekti. Gömleğinin 
yeni bileğine kadardı. 

Cübbe ve yırtmaçlı kaftan (ferrüc) ve ferâce giydi. Kapama tabir olunan) 
kaftan da giydi. 

Seferde yenleri dar bir cübbe giydi. 

Peştemal(izar- fota) ve üstlük (rida) giydi. 

Vâkidi: "Ridâsının ve hırkasının (bürd) (Ibnü'l-Kayyim el-Cevziyye'nin 
"Zâdü'l-me'âd" adlı eserinin 1/135-147 arası çevirisidir.) ebadı, altı zira'a üç 


zira' ve bir karış idi. Izân "Umman dokuması ve dört zira' bir karış 
uzunluğunda, iki zira' bir karış genişliğinde idi." der. . 

Kırmızı bir hulle (alt üst takım) giydi. Hulle izâr ve ridâdan ibarettir ve 
ancak iki elbiseye birden verilen isimdir. Fakat bu hullenin, başka renginin 
karısımadığı, sade kırmızıdan olduğunu zannedenler yanılmışlardır. Bu 
"Kırmızı Hulle" diğer Yemen hırkaları gibi kırmızı siyah çizgiler halinde 
dokunan iki Yemen hırkasından ibarettir. Üzerinde kırmızı çizgilerin 
bulunması itibariyla bu adla bilinmektedir. Yoksa sade kırmızı, son derece 
yasaklanmıştır. Buhari'nin "Sahih'inde: 

"Allah Resulü kırmızı atkıları (Meyâsir) yasakladı." rivayeti vardır. Ebu 
Davud'un "Sünen"inde ise şunlar mevcuttur:Abdullah b. Amr'dan: "Allah 
Resulü üzerimizde usfurla kırmızıya boyanmış tek en bir örtü (rayta) gördü 
de, "Nedir bu üzerindeki rayta?" dedi. Hoşlanmadığını yüzünden hemen 
anladım. Derhal aileme gittim. Fırını yakmışlardı. Onu fırına atıverdim. 
Sonra ertesi gün geldiğimde Allah Resulü, "Abdullah, o örtüyü ne yaptın?" 
dedi. Yaptığımı anlatınca, "Keşke onu hanımlarından birine giydirseydin, 
çünkü onu kadınların giymesinde mahzur yoktur" buyurdular." Müslim'in 
"Sahih"inde de yine aynı raviden şu rivayet mevcuttur: 

"Allah Resulü, üzerimde usfurla boyanmış iki elbise gördü de "Bu, 
kâfirlerin elbiselerindendir, bunları giyme" buyurdular. 

Yine Müslim'in "Sahih"inde Hz. Ali'den şu rivayet vardır:. 

"Allah Resulü usfurla boyanmış elbiseyi yasakladı." Usfurla ancak kırmızı 
boyanın yapılacağı bilinen bir şeydir. 

"Sünen'lerin birinde de şu rivayet vardır: 

Ashab bir seferde Allah Resülü ile beraber bulunuyordu. Develerinin 
üzerlerinde kırmızı yollu elbiseler gördü de, "Bu kırmızının size hakim 
olmasını uygun görmüyorum" buyurdu. Biz de Allah Resülü'nün bu sözü 
üzerine öyle çabuk kalktık ki, bazı develerimiz ürktü, hemen o elbiseleri 
onlardan soyup çıkardık. (Ebu Davud) 

Kırmızı elbise, çuha ve benzeri şeyler giymenin câiz olduğu tartışma 
götürür. Mekruh oluşu ise çok kuvvetlidir. Artık nasıl olur da Allah 
Resulü'nün saf kırmızı giydiği düşünülebilir? Halbuki Allah O'nu bundan 
kurtarmıştır. Allah'u a'lem bu fikir, "Kırmızı Hulle" denen elbisesinin 
varlığından kaynaklanmaktadır. 

Desenli ve sade aba (dikdörtgen siyah elbise, hamisa) giydi. Siyah elbise 
giydi. 

Etegi simli atlasla (sündülüs) geçilmiş kürk giydi. Imam Ahmed ve Ebu 


Davud, kendi senetleriyle Enes b. Mâlik'ten yaptıkları nakilde şunu 
kaydederler: 

"Rum Kralı, Allah Resulüne ince atlastan uzun yenli bir kürk (mesteka) 
hediye etti. O da giydi. Ellerinin açık kaldığını görür gibiyim." 

el-Esma'ı, "mesteka"ların uzun yenli kürkler olduğunu söyler. el-Hattâbi: 
"Bu (mesteka), eteği ince atlasla geçilmiş olanlara benzemeli; çünkü kürk 
ince atlastan olmaz" der. 

Bir başka bölüm 

Donlar (sirval) satın aldı. Ifadenin zâhirine bakılırsa, giymek için satın 
almıştır. Bir çok hadiste don giydiği nakledilmektedir. Sahabe de O'nun 
izniyle don giymişlerdi. 

Mest giydi. 

"Tâsüme" adı verilen ayakkabı giydi. 

Yüzük taktı Ama yüzük sağ elinde mi idi, yoksa sol elinde mi idi? Bu 
konudaki hadisler muhteliftir. Ancak hepsinin senedi sahihdir. "Hüze" 
dedikleri çelik başlık(beyda-esk) ve "zerdiyye" (örme zırh) giydi. 

Uhud günü üstüste iki zırh giydi. 

Müslim'in "Sahih'indeki bir rivayette: "Ebubekir'in kızı Esmâ, "Şu, Allah 
Resülü'nün cübbesidir" dedi ve yumuşak atlas ilaveli, Kisralarınki gibi 
taylasan cinsinden bir cübbe çıkardı. Yırtmacının iki yanı atlasla 
şeritlenmişti. "Bu, ölünceye dek Aişe'nin yanında idi" dedi. "O ölünce ben 
aldım. Allah Resülü bunu giyerdi. Biz bunu hastalar için yıkıyoruz ve 
bundan şifa umuyoruz." 

Allah Resulü'nün iki yeşil hırkası vardı. Siyah bir kısâsı (elbise), kırmızı 
keçe bir kısâsı bir de tiftikten bir kısâsı vardı. 

Gömleği pamuktandı; boyu ve yenleri kısa idi. Kabarık bulutlar gibi bu 
geniş ve uzun yenlere gelince, bunları ne O giydi, ne de kesinlikle 
sahâbeden birisi giydi. Bunlar O'nun sünnetine muhaliftir ve câiz olmaları 
tartışma götürür. Çünkü bunlar gösteriş cinsinden şeylerdir. 

En çok sevdigi elbise, uzun gömlek (kamis) ve yol yol işlemeli hırka idi 
(Hibara). Bu sonuncusu, bir nevi hırka olup, renginde kırmızılık vardır. 

En çok sevdigi renk beyazdı "En iyi elbiseniz budur, bunu giyin; ölülerinizi 
de bununla kefenleyin" buyurdu. 

Hz. Aişe'den gelen sahih bir haber şöyledir: 

"Aişe, keçe bir kisâ (elbise) ve kaba bir izâr (peştemal) çıkardı ve: "Allah 
Resulü'nün ruhu, bu iki elbisenin içinde iken kabzedildi" dedi." 

Altin yüzük taktı; sonra bunu attı ve altın yüzük kullanmayı yasakladı. 


Sonra da gümüş yüzük edindi ve onu yasaklamadı. Fakat Ebu Davud'un 
rivayet ettiği ve: "Allah Resulü bir takım şeyleri yasakladı" diye başlayıp, 
bunlar arasında "Sulta sahibi olanlardan başkasının yüzük takması..."ni da 
ihtiva eden hadisin ne durumunu biliyorum, ne de yönünü, Allahu alem. 
Yüzüğünün taşını, el ayası tarafında tutardı. Timizi, helâya girdiğinde 
yüzügünü çıkardığını zikreder ve bu haberi sahih sayar. Ebü Davud ise 
münker görür. 

Taylasan'a (sal) (Taylasan: Alemi iki parmak genişliğinde uzun yollar olan 
bir kışlık elbise. (Ahmed Davudoğlu 9/425) Basa ve boyna sarılan Sal 
(Develioğlu)) gelince, ne kendisinin, ne de ashabında birinin giydiği 
hakkında herhangi bir nakil vardır. Aksine Müslim'in "Sahih'inde, en- 
Nüvvâs b. Semân hadisi mevcuttur ki, söyledir: 

"Allah Resulü, Deccâl'ı andı ve buyurdu ki, "Onunla beraber, üzerlerinde 
taylasanlar olan yetmiş bin Isfahan Yahudisi de çıkacaktır." 

Enes de, üzerlerinde taylasanlar olan bir gurup görmüş ve 

"Hayber Yahudilerine ne kadar da benziyorlar" demiştir. Bu noktadan 
hareketle, ayrıca Ebu Davud'da ve Hakim'in "Müstedrek' inde Ibni 
Ömer'den rivayet edilen, "Kim hangi kavme benzerse onlardandır." hadis-i 
şerifi ile, Tnmizi'deki, "Bizden başka bir kavme benzeyen bizden değildir." 
hadis-i şerifini de göz önünde bulundurarak seleften ve haleften bazıları 
taylasan giymeyi mekruh saymışlardır. 

"Hicret" hadisinde ifade edilen, "Öğle sıcağında Allah Resülü başörtüye 
bürünmüş olarak Ebubekir'e geldi" meselesi ise, Allah Resülü bunu ihtiyaca 
binaen o saatte korunmak gayesiyle yapmıştır, şeklinde anlaşılmalıdır. 
Yoksa başörtü bağlamak O'nun âdetinden değildi. Ancak Enes de Allah 
Resulü'nün başörtüyü çokça kullandığını zikreder. Bu da, Allahu a'lem, 
sıcak ve benzeri şeylerden ötürü ihtiyaca binaen yapılmış olmalıdır. Hem 
başörtü kullanmak; taylasan giymek demek değildir. 

Kendisinin ve ashabının çoğunlukla giydikleri pamuklu dokumalardı. 
Yünden ve ketenden dokunanları da giydikleri vardır. 

Ebü Ishak el-Isfehâni, Câbir b. Eyyüb'den sahih bir isnadla şunları zikreder: 
"es-Salt b. Râsit, üzerinde yünden mamul bir cübbe, bir izar ve bir de sarık 
olduğu halde Muhammed b. Şirin'in yanına girdi. Muhammed tiksintili bir 
ürperişle, "Zannediyorum bir takım insanlar Meryem oğlu Isa giydi diye 
yün giyiyorlar. Benim bizzat gördüğüm kimseler bana, Allah Resülü'nün 
keten, pamuk ve yün giydiğini anlattılar. Bizim peygamberimizin sünneti 
uyulmaya daha lâyıktır" dedi. 


Ibnü Şirin'in bundan kastı şu idi: Bazı gruplar yün giymenin daima başka 
şeyler giymekten efdal olduğu görüşünü taşıyorlar ve onu diğerlerine tercih 
edip, başka şey giymeyi kendilerine yasaklıyorlardı. Keza, elbise çesidi 
olarak tek bir tipi yeğliyor, bir takım görünümleri, vaziyetleri ve şekilleri 
seçerek, onlardan çıkmayı münker sayıyorlardı. Halbuki münker, onlara 
bağlı kalmak, onları korumak ve onlardan ayrılmayı kabul etmemekti. 
Doğrusu, yolların en efdali, Allah Resulü'nün sünnet kıldığı, emrettiği, 
teşvik ettiği ve devamlı üzerinde bulunduğu yoldur. O da: Bazen yünden, 
bazen pamuktan, bazan da ketenden olmak üzere mümkün olanı giymesi 
şeklindeki uygulamasıdır. 

Yemen hırkaları (Bürd-i Yemâni) giydi. Yeşil hırka giydi.Cübbe, kaftan 
(kaba kapama), gömlek, don (sirval), izâr, ridâ, mest ve ayakkabı giydi. 
Sarığının ucunu bazan arkadan sarkıttı, bazan sarkıtmadı. 

Sarığını çenesi altından doladı. 

Yeni bir elbiseye kavuşunca, onu kendi adıyla söyler ve: "Ya Rab! Bu 
gömleği, ya da ridâyi veya sarığı bana Sen giydirdin. Senden bunun ve 
kendisi için yapıldığı şeyin hayrını istiyorum. Bunun ve kendisi için 
yapıldığı şeyin şerrinden de Sana sığınıyorum." derdi. 

Gömleğini giydiği zaman sağından başlardı. 

Siyah tiftik giydi. Nitekim Müslim "Sahih"inde "Hz.Aişe'den şunu 
nakleder: "Allah Resülü, üzerinde siyah tiftikten yollu bir aba (murtun 
murahhal) varken çıktı." 

"Iki Sahih"te de Katade'den şu rivayet vardır: 

Enes'e Allah Resulü'nün en çok sevdigi elbise hangisidir?" dedik. 
"Hibarâ"dır (Yemen malı bir nevi hırka) cevabını verdi. Çünkü onların 
elbiselerinin çoğu Yemen dokumalarındandı. Zira Yemen onlara yakındı. 
Zaman zaman Şam'dan gelen elbiseler, Mısırdan gelen ketenden mamul ve 
Kıptiler'in dokuduğu Kubati gibi elbiseler giydikleri de olmuştur. 

Nesal'nin "Sünen"inde Hz. Aişe'nin Allah Resulü'ne yünden bir hırka 
yaptığı O da onu giydiği ve terleyince yün kokusu duyduğundan çıkarıp 
attığı..." rivayeti mevcuttur. O güzel kokuyu severdi. 

Ebu Davud'un "Sünen'inde Abdullah b. Abbas'ın: "Allah Resülü'nün çok 
güzel bir hulle (takım izâr-ridâ) ile gördüm." dediği, Nesai'nin "Sünen"inde 
Ebu Ramse'nin, "Allah Resulü'nü üzerinde iki yeşil hırka varken hutbe irad 
ettiğini gördüm" dediği nakledilir. "Yeşil Hırka" üzerinde yeşil çizgiler 
bulunandır. Tıpkı "Kırmızı Hulle'nin kırmızı çizgili olduğu gibi... 
Binaenaleyh, bu "Kırmızı Hulle"den sade kırmızıyı anlayanın, bu "Yeşil 


Hırka"dan da sade yeşili anlaması gerekir. Halbuki bunu kimse 
söylememiştir. 

Yastığı, içi hurma lifi dolu bir deri idi. Binaenaleyh, Allah'ın mubah kıldığı 
giyecekleri, yiyecekleri ve nikâhları zühd olsun, ibadet olsun diye 
kendilerine yasak edenler ile, bunların tam karşısında, sadece lüks elbiseler 
giyen, sadece en nefis yemekler yiyen, katı ve sert yiyecek ve giyecekleri, 
tekebbür ve gururundan ötürü yemeyen ve giymeyen bir grup... Her iki 
tâifenin yolu da, Allah Resulü'nün yoluna muhaliftir. Bu yüzdendir ki, 
seleften bazıları elbisenin şöhrete varacak iki ucunu hoş görmezlerdi: En 
üstünü ve en alçağını .. 

"Sünen"de Ibni Ömer'in, Allah Resulü'ne ref ettiği şu rivayet mevcuttur: 
"Kim şöhret elbisesi giyerse, Kıyamet Günü Allah ona horluk elbisesi 
giydirir, sonra da onun içerisinde ateşe atılır." Bu, o kimsenin bununla kibir 
ve gurur kastettiğindendir. Allah da bunun zıddıyla onu cezalandıracak ve 
horlayacaktır. Tıpkı, elbisesini böbürlenmek için uzatanı yere batırıp, orada 
Kıyamete dek çırpınmakla cezalandıracağı gibi... 

"Iki Sahih"te Ibni Ömerin şöyle dediği nakledilir: "Allah Resülü buyurdular 
ki, Kim böbürlenerek elbisesini sürütürse, Kıyamet Günü Allah ona 
(rahmetle) bakmaz." 

es-Sünen'de yine ondan şu rivayet mevcuttur: "Kim izârını, gömleğinin ve 
sarığının bir bölümünü, kibirlenerek sarkıtırsa, Kıyamet Günü Allah ona 
(rahmetle) bakmaz..." 

es-Sünen'de yine Ibni Ömer'in şöyle dediği nakledilir: "Allah Resülü'nün 
izar için söyledigi, uzun gömlekte de aynen geçerlidir." Adı elbiseler de bir 
yerde övülür, bir yerde yerilir. Şöhret ve kibir için olduğu yerde yerilir. 
Tevazu ve alçak gönüllülük için giyildiğinde de övülür. Nitekim yüksek 
elbiselerde kibirlenme, övünme ve ululanma için giyildiğinde yerilir. 
Güzelleşme (tecemmül) ve Allah'ın nimetine izhar için giyildiğinde de 
övülür. Müslim'in "Sahih"inde Ibnü Mes'ud'un şöyle dediği nakledilir: 
"Allah Resulü buyurdular ki, "Kalbinde hardal tanesi ağırlığınca kibir 
bulunan, Cennet'e giremeyecektir. Kalbinde hardal tanesi ağırlığınca iman 
bulunan da, Cehennem'e girmeyecektir." Bir adam, "Ey Allah'ın Resulü! 
Ben elbisemin güzel olmasını, ayakkabımın güzel olmasını isterim. Bu da 
kibirden midir?" dedi. "Hayır, Allah güzeldir, güzelliği sever. Kibir, ancak 
büyüklenerek hakkı kabul etmemek ve insanları küçük görmektir." 
buyurdular. 


PEYGAMBERİN (SAV) CENAZE NAMAZI KILINMIŞ MIDIR? 
KILINMIŞ İSE KILDIRAN KİMDİR? 


Peygamberimizin cenaze namazı kılınmıştır. Ancak müslümanların 
halifesi olmadığı için cemaat halinde değil, münferiden kılınmıştır. Önce 
Hazret-i Ebubekir (ra) Peygamberin huzuruna girerek cenaze namazını 
kıldı. Sonra sıra ile Hazret-i Ömer (ra), arkasından Hazret-i Osman (ra) 
onun arkasından Hazret-i Talha, sonra Hazret-i Zübeyr, sonra peyderpey 
müslümanlar namazı kılmışlardır. 


PEYGAMBER (SAV)'İN TERAVİH NAMAZINI YALNIZ SEKİZ 
REK'AT OLARAK KILDIRDIĞI SÖYLENİYOR. BİZ NEDEN 
YİRMİ REK'AT KILIYORUZ? 


Teravih namazı sünnet-i müekkededir. Azı iki çoğu yirmi rek'attır. 
Ancak Medine halkının Ömer b. Adülazız'in zamanında otuz altı rek'at 
teravih namazı kıldığı rivayet ediliyor. 

Buhari şöyle rivayet ediyor: Peygamber (sav) —Ramazan-ı şerifte- bir gece 
çıkıp namazı —teravih namazını- kıldı. Birkaç kişi ona uyarak namaz 
kıldılar. Sabah olunca cemaat durumu birbirine anlattı. Üçüncü gece cemaat 
daha fazlalaştı. Yine onlara namaz kıldırdı. Dördüncü gece cemaat öyle 
çoğaldı ki camii onlara dar geldi. 

Peygamber (sav) ise ancak sabah namazına çıktı, namazı kıldırınca cemaata 
döndü ve kelime-i şehadeti getirerek dedi ki : Durumunuzu biliyordum, 
ancak terravih namazı size farz olacağından ve sizin de altından 
kalkamayacağınızdan korktum. Daha sonra Peygamber (sav) cami'de 
teravih namazını kıldırmadan vefat etti. Çeşitli Hadislerden anlaşıldığına 
göre Peygamber (sav) teravih namazını yalnız sekizrek'at olarak kılmıştır. 
Fazlasını ne kılmış ne de emretmiştir. Buhari Aişe'den şöyle rivayet ediyor: 
Peygamber (sav) Ramazan-ı şerif'in içinde ve dışında (nafile olarak) onbir 
rek'attan fazla kılmazdı. Dört rek'at namaz kılardı. Ne kadar uzun ve güzel 
olduğunu sorma. Bir daha dört rek'at kılardı. Ne kadar güzel ve uzun 
olduğunu sorma. Sonra üç rek'at kılardı. 

Müslümanlar o zaman cami'de cemaat halinde teravih namazı kılmazlardı. 
Amma herkes evinde kılmasına devam ediyordu. Bu durum Hazret-i 
Ömer'in Hilafetine kadar devam etti. Hz. Ömer (ra) dağınık olarak Teravih 
namazını eda eden müslümanları bir araya getirerek onlara bu namazı 
kıldırttı. 

Abdurrahman b. Abdulkari şöyle diyor: Ramazan-ı şerifin bir gecesinde 
Ömer b. Hattab'la birlikte camiye gittim. Cemaat düzensiz bir halde namaz 
kılardı. Kimi tek başına, kimi de birkaç kişi ile birlikte namaz kılardı. 
Bunun üzerine Ömer (ra) bunlara iyi okuyan bir kimseye uymalarını 
emretti. Sonra başka bir gecede kendisiyle birlikte çıktım. Cemaat, 
kndilerine ta'yin edilen imama uymuşlardı. Bunun üzerine Ömer (ra) 
buyurdular ki: Bu, iyi bir bid'attır (Buhari). 

Übey b. Ka'b'ın kıldırdığı namazın kaç rek'at olduğu kesin değildir. Bazı 


rivayetlere göre sekiz, bazılarına göre yirmidir. İmam Malık'in, Muvatta'da 
al-Saib b. Yezid'den rivayet ettiğine göre on bir rek'at idi.. (Yani sekizrek'at 
teravih, üçrek'at da vitirdi). Ubey her kıyamda ikiyüz ayet kadar okuyordu. 
İmam Malık, Yezid b. Huzayfa tarikiyle yine Saib'de Ubey'in kıldırdığı 
teravih namazının yirmi rek'at olduğunu rivayet ediyor. 

Hülasa Peygamber (sav) yalnız sekizrek'at teravih namazı kılmıştır. 
Fazlasınıda emretmemiştir. Ancak Hz. Ömer'in zamanında yirmi rek'at 
kılınmış ve ondan sonra böyle devam etmiştir. Ömer'in yolu Peygamber'in 
yoludur. O peygamberin yoluna ters düşen bir şeyi bilerek yapmazdı. 
Peygamber (sav): "Benim sünnetime ve benden sonra gelen Hulefa-i 
Raşidin sünnetine yapışınız” buyurmuştur. Ancak bizim yirmi rek'at 
kılmamız şart değildir. Yalnız iki rek'at kılmak caiz olduğu gibi yirmi rek'at 
da caizdir. 


PEYGAMBERLERİNE İMAN 


Peygamberler, Allah'ın insanlar arasından seçtigi ve özel olarak egitip 
yetiştirdiği seçkin insanlar ve elçilerdir. Peygamberlik çalışmakla elde 
edilecek bir makam değildir. Onlar eylemlerinin çoğunu Allah'ın emri ve 
özel mesajı (vahiy) ile yaparlar. Bir insan olarak kendiliklerinden yaptıkları 
işlerde yanıldıkları, ya da işin en doğrusuna isabet edemedikleri olursa, 
bunu Allah (c:c.) kendilerine derhal bildirir ve onlara mutlaka en doğru 
olanı yaptırır. 

Peygamberlerin bütün yaptıkları Allah tarafından kontrol edilip düzeltildiği 
için, onların bütün hayatları din adına birer örnek haline gelmiş ve dinin 
canlı misalini oluşturmuştur. 

lik insan, aynı zamanda ilk peygamber olan Hz. Ademy(a.s.)'dir. Son 
Peygamber ise Hz. Muhammed (s:a.s.)'dir. Bu ikisi arasında sayıları 
yüzbinleri aşkın peygamber gönderilmiştir. Kur'ân-ı Kerim, bunların 
hepsinin isimlerinin bize bildirilmediğini haber verdiği için, bizim onların 
sayılarını öğrenip ona inanmamız şart değildir. Sadece peygamber olarak 
gönderilen her insanın Allah'ın elçisi olduğunu söyler ve öyle inanırız. 

Bazı peygamberlerin isimleri Kur'ân-ı Kerim'de zikredilmekte ve hayat 
hikâyelerinden bölümler verilmektedir. Onları da anlatıldığı gibi kabul eder 
ve inanırız. Kur'ân'da isimleri zikredilen peygamberler şunlardır: 

Âdem, Idris, Nüh, Hüd, Sâlih, Lüt, Ibrahim, Ismail, Ishak, Yakub, Yüsuf, 
Şuayb, Hârün, Müsâ, Dâvüd, Süleyman, Eyyüb, Zülkifl, Yünus, Ilyas, 
Elyesa, Zekeriyya, Yahya, Isâ ve Muhammed (Allah'ın salât ve selâmı 
üzerlerine olsun). 

Bütün peygamberler Allah tarafından gönderildiği için hepsi aynı temel 
inanç esaslarını getirmiş ve öğretmişlerdir. Hepsinin öncelikle yaptıkları iş; 
"Tevhid" e, yani yalnız Allah'a inanıp O'nun dışındaki ilâhları inkâra 
çağırmak olmuştur. Onların hepsi bu işi yapmış ve insanları canlı veya 
cansız ilâhlara kul olmaktan kurtarmaya, yani özgürlüğe çağırmıştır. 
Peygamberler, opeygamberliklerini omücizelerle ( isbatlarlar. Mücize; 
peygamberlerin, Allah'ın gücüne dayanarak başkalarının yapamayacağı 
harika işler yapmalarıdır. Allah her peygambere özellikle kendi zamanında 
çok ileri giden bilim ve tekniğe göre bir mücize vermiştir. Meselâ Hz. Müsâ 
zamanında sihirbazlık çok gelişmiş ve Allah ona mücize olarak sihirleri 
boşa çıkaran bir asa (baston) vermiş, Hz. Isâ zamanında tıp çok ilerlemiş, 


Allah da ona mücize olarak körleri gördürme, alaca hastalığını iyileştirme, 
hattâ ölüyü diriltme kabiliyeti vermiş Hz. Muhammed zamanında da 
edebiyat çok ilerlemis, Allah da ona mücize olarak Kur'ân-ı Kerim'i 
göndermiştir. Öyle ki, en büyük edebiyatçılar bile onun en küçük süresine 
dahi benzer bir metin yazamamışlardır. Önceki peygamberlerin, 
peygamberlikleri gibi mücizeleri de geçici iken, Hz. Muhammed'in en 
büyük mücizesi olan Kur'ân-ı Kerim'in mücizeliği de onun peygamberliği 
gibi süreklidir. Peygamberlere verilen mücizeler böyle birer taneden ibaret 
değildir. Onlar her istendiğinde Allah'ın yardımıyla mücize gösterebilirlerdi. 
Meselâ, Hz. Muhammed'in daha yüzlerce mücizesi vardır. 

Peygamberleri diğer insanlardan ayıran bazı özellikler vardır: 

a) Onlar Allah tarafından yetiştirilir ve terbiye edilirler, insanlar ise akılları 
ve çabalarıyla bilgi edinirler, 

b) Peygamberlerin gayesi Allah'ın emirlerinin yerine getirilmesidir, insanlar 
ise bilgi ve becerileriyle başka şeyler, meselâ şöhret isteyebilirler, 

c) Peygamberler Allah'tan getirip öğrettiklerini kendi hayatlarında tastamam 
yaşayan insanlardır. 

Peygamberler hiç yalan söylemeyen, yaratılıştan, üstün anlayış ve ahlâk 
üzere olan, son derece güvenilen, hiç günah işlemeyen ve Allah'tan aldıkları 
bilgileri tastamam insanlara aktaran ve ulaştıran insanlardır. (Ismet, emanet, 
fetanet, sıdk, tebliğ) 

Peygamberler'in peygamberlikleri arasında bir fark yoktur, hepsini 
peygamber olarak kabul eder ve inanırız. Ancak yerine getirdikleri görev 
bakımından aralarında derece farkı vardır ve Hz. Muhammed, hem bütün 
peygamberlerin hem de bütün insanların en üstünüdür. Ondan sonra diğer 
peygamberler, sonra büyük melekler, sonra diğer insanların iyileri, sonra da 
diğer melekler gelir. 

Hz. Muhammed son peygamberdir. Peygamberlik zinciri onunla 
tamamlanmıştır. Onun getirdiği din bütün insanlığa gelmiş son dindir. Artık 
ne başka peygamber, ne de başka din gelecektir. O, cinlerin de 
peygamberidir. Halbuki, ondan önceki peygamberler belli bölgelere ve belli 
milletlere gönderilen ve getirdikleri din, dünyada bulunan herkesi 
ilgilendirmeyen peygamberlerdi. 

Hz. Isâ Allah'ın büyük peygamberlerinden biridir ve Hz. Adem'in topraktan 
yaratıldığı gibi, o da Babasız olarak Allah'ın dilemesiyle Hz. Meryem'den 
doğmuştur. Annesi de iffetli bir kadındır. O, -hâşâ- hiristiyanların dediği 
gibi Allah'ın oğlu değildir. Onların iddia ettikleri gibi öldürülüp çarmıha 


gerilmemiştir. Allah onu öldürüp kendi katına çıkardığını haber 
vermektedir. Indirilişi nasıl olacaktır, bilmiyoruz ama, sonra da dünyaya 
indirilecektir. 

Aklımıza, peygamberlerin gönderilmesine ne lüzum vardı? diye bir soru 
takılabilir. Aslında bunu,.Allah'ın büyük bir lütfu ve iyıliği saymamız 
gerektiğini hatırlamalıyız. Sonra: 

1. Insanlar hem dünyaları, hem de sonları için, kendi çıkarlarına ve 
faydalarına olan şeyleri sırf akıllarıyla bulamazlar. Bunu çok basit 
konularda bile insanların, çok değişik şeyler düşündüklerinden anlıyoruz. 
Işte peygamberler akılların çözemediği ya dâ çözmekte zorluk çektigi 
noktalarda, Allah'ın öğretmesiyle insanlara rehberlik yaparlar. 

2. Daha önce muazzam bir makineye benzettiğimiz insanların, nasıl hareket 
etmeleri (o gerektiğini (o bildiren (broşürler (o durumundaki o kitapların 
anlaşılmalarını sağlar ve deyim yerinde ise, bu konuda bir teknisyen görevi 
yaparlar. 

3. Allah'ın gönderdiği emirlerin canlı bir uygulayıcısı olmakla, yanlış 
anlayış ve uygulamalara yer bırakmazlar. 

Bütün bunları Allah bizzat kendisi yapsaydı, doğru ve eğriyi herkese 
kendisi söyleseydi de, bir takım insanları peygamber yapmasaydı ne 
olurdu? diye de düşünülebilir. Buna cevap olarak denilebilir ki, o zaman 
herkes Allah'ı duyularıyla hisseder ve algılardı. Böyle algılanan bir şeyin, 
meselâ Güneşin olup olmadığı konusunda tartışmaya girmek anlamsız 
olduğu gibi, onun varlığını kabul etmenin de hiçbir özelliği olmazdı, kimse 
güneş vardır dediği için bir değer kazanmış olmaz. Allah da herkesle 
konuşsaydı, inanma-inkâr etme mücadelesi olmazdı. Kısaca imtihan, 
özelliğini kaybederdi. Dolayısı ile Cennet ve Cehennem anlamsızlaşırdı. 


PEYNİR MAYASI VE İTHAL PEYNİRLER 


Dış ülkelerden peynir ithal ediliyor. Bu peynirlere domuz yavrularının 
mayası katıldığı söyleniyor. Bunlara karşı tavrımız ne olmalıdır. 
"Başkalaşım" var diye yiyebilirmiyiz? 

Islâm ümmeti domuz etinin her parçasının haram olduğunda ittifak etmiştir. 
(Ibnü'l-Arabi, Ahkâm 1/54) Dolayısı ile domuzdan bir şeyin karıştığı bilinen 
hiçbir şey yenmez, ya da içilmez. Ancak pis olmayan kimyevi maddelerden 
elde edilen, ya da ehli kitabın (Yahudi ve hiristiyanların) boğazladığı eti 
yenen hayvan yavrularının kursaklarından yapılan maya ile mayaladıkları 
eti yenen hayvan sütünün peyniri yenebilir. Hatta Hz. Ömer'e ölmüş hayvan 
(meyte) kursağı mayası katılarak yapılan peynirin durumunu sorduklarında 
: “Siz Bismillah deyip yiyin" demiştir. (Ibn Kudâme, el-Mugni VN1/612; 
Kal'aci, Mevsü'atü-fıkhı Ömer 616 ) Aynı kaynakta vaktiyle müslümanların, 
mecüsilerin yaptığı peynirleri de yedikleri anlaşılıyor. Ebu Hanife de ölü 
(meyte) yavrunun mayasının temiz olduğu kanaatindedir. Ancak Şafii 
"Meyte (ölü hayvan) size haram kılındı" (K. Bakara (2) 173) ayetinin 
şumülüne bakarak bu tür mayaların pis olduğunu söyler. (Her iki görüş için 
bk. Kurtubi 1/220) 

Gerçi; Rasulüllah Efendimizin (s.a.) ve ardından gelen müslümanların 
Acem diyarından gelen peynirleri yedikleri, halbuki mecusi olan bu 
acemlerin kestiklerinin meyte (ölü) olduğu, buna rağmen ilk müslümanların 
yedikleri peynirlerin mayasının boğazlanmış ya da meyte olan hayvan 
kursağından kurutulduğuna aldırmadıkları rivayeti vardır (Bk. Kurtubi 
1221). Ancak bu iki şekilde izah edilmiştir. Bir: Peynir yapılan süte katılan 
kursak mayası, peynire oranla çok azdır. Bu kadar az bir pislik ise "çok 
sıvı" içerisinde bağışlanmıştır. Ya da bu İslam'ın ilk yıllarında olan bir 
durumdur. Yoksa sahabenin, Acem Diyarından gelen peynirleri yediklerini 
kimse söyleyemez. Çünkü peynir Arapların gıda maddelerinden değildi. 
Müslümanlar Acem beldelerini fetihle bunu öğrendiler. Binaenaleyh, 
Rasulüllah'ın (sa) ve sahabenin değil Acemlerden gelen ve onların 
boğazladıkları hayvanların mayalarıyla yapılmış peynirleri yediklerini, 
herhangi bir peynir yediklerini dahi söyleyemeyiz. (agk; Kurtubi böyle 
diyor ama Ibnü'i-Kayyim Rasülullah'a (s.a) Tebük'te peynir taktim 
edildiğini onun da bir bıçak isteyip besmele ile kesip yediğini kaydeder. 
(Zâdü'1-me'ad IV/296. Terc. V/28) Sahebenin de Irak ve Şam'da yediklerini 


söyler. (agk)) 

Hatta Ebu Ömer: "Putperestlerin, mecusilerin ve diğer kitapsızların 
boğazladıkları dışındaki yemekleri yenir. Peynir şeri boğazlamaya ihtiyaç 
duyurur, çünkü o kursaktan yapılan maya ile mayalanır" der. (agk.) 

Keza bir başka rivayette de Hz. Ömer; ehli kitabın yaptığından başka 
peynirlerin yenmemesini, çünkü peynirin kuzu kursağıyla mayalandığını, 
onun da ancak ehli kitabın ya da müslümanın kesmesiyle temiz olacağını, 
başkası keserse pis sayılacağını söyler. (Kal'aci, agk. (Beyhaki, Sünen X/6; 
Nevevi, Mecmü. 1X/96'dan)) 

Netice olarak : 

1. Domuz mayasından olduğu bilinen peynir yenmez. 

2. Yahudi ve Hiristiyanların dinlerine uygun olarak boğazladıkları eti yenen 
hayvan kursaklarıyla, ya da pis olmayan kimyasal maddelerle mayalanan 
peynirler yenebilir. (Ibn Abbas'ın görüşü de budur. bk. Kal'acı, Mevsüatü 
fıkhı A.b. Abbas 1/306 (Abdurrezzâk IV/547; Nevevi, Mecmü 1X/70'ten)) 
Ancak özellikle gıda konusunda müslümanlar titiz davranmalı ve 
başkalarına bağımlı olmamalıdırlar. İç alemleri (letaifleri) ancak bu sayede 
duyarlı olabilir. 

3. Eti yenen hayvanların meytelerinden (boğazlanmadan ölenlerinden) 
alınan maya ile yapılan peynirler de Imam Azam'a göre temizdir, Imam 
Şafii'ye göre ise pistir. 

4. Içerisine çözücü olarak alkol katılan sun'i peynir mayaları da şuruplar 
hükmünde olduğundan Hanefilere göre (Allah'u a'lem) kullanılabilirler. Tâ 
müslümanlar bunun alternatifini buluncaya dek. 


PİSLİKLER VE TEMİZLEME YOLLARI 


Temizliği ve temizlenmeyi kanunlaştıran, İslâm'dan başka bir sistem 
tanımıyoruz. Islâm, temizliği bütün ibadetlerin şartı saymış ve temizliğin 
imandan olduğunu söylemiştir. Bu gün sadece teknikte gelişen Avrupa bile, 
daha çok yakın zamana kadar, ne helâ, ne de hamam tanıyordu. Avrupa'nın 
bazı şehirlerinde, kenarlarında evler bulunan yolların üzerine konan trafik 
işaretlerinden biri de, ters çevrilmiş kova idi. Bu "dikkat! camdan pislik 
boşaltabilirler" anlamını veriyordu. Onlar birçok şey gibi, hamamı da 
müslümanlardan öğrendiler. O aralarda bize rehavet çöktü. Bildiğimizi de 
unuttuk. Sonra geri kalışımızın, Islâm'dan olduğunu zannettik. İslam'ın önce 
bizi, bütün dünyada öne geçirdiğini düşünmedik. Nankörlük de ettik. 
Islâm'da pislikler hakiki ve hükmi, yani gerçekten ve hükmen olmak üzere 
ikiye ayrılır. Hakikilerin neler olduğunu ileride görecegiz. Hükmen olan ise, 
abdestsizliık ve cünüplük halıdır. Yani ibadet yapmak isteyen insanın, 
yıkanmak ve abdest almak suretiyle, sanki manevi pisliklerden de 
temizlenmesi istenmiştir. 

PİS OLAN BİR YERDE HAPSEDİLEN KİMSE TEMİZ BİR SERGİ 

BULAMAZSA NAMAZINI NASIL KILACAKTIR? 
Müteneccis bir yerde hapsedilen kimse dinen temiz sayılan bir sergi 
bulamazsa namazını kılmaz, terkeder, bilahare kaza eder. Yalnız Şafii 
mezhebinde göre vaktin hürmeti için namaz kılar, bilhare namazını iade 
eder. 


PİYANGO BİLETİ ALMAK CAİZ MİDİR? 


Piyango, kumarın bir çeşidi olduğundan, piyango biletini alıp oynamak 
kesinlikle dinen haramdır. Onun yoluyla kazanılan mal da gayr-i meşru'dur. 
Cahiliyye döneminde piyango kumarına benzer bir kumar vardı. Şöyle ki: 
Kumar oynayanların onbir tane okları vardı. 1-Fesben üzerine bir işaret. 2- 
Tev'em üzerine iki işaret, 3-Rakib üzerine üç işaret, 4-Hils üzerine dört 
işaret, 5-Nafis üzerine beş işaret, 6-Müsbil üzerine altı işaret 7-Mu'alla 
üzerine yedi işaret .Bir işaret birer paya işaret ediyordu.Kalan dört okun 
üzerinde ise işaret yoktu.Bunlar da; musaddar,muzaaf ,menih ve 
sefih'tir. Oynayanlar bunları boş torbaya kor ve karıştırırlardı,sonra her ikisi 
birer ok çekerdi,ok üzerindeki işarete göre pay alırdı.Üzerine işaret olanı 
çıkmasa üzerine oynadıkları şeyin parasını oyuncu verirdi. 


PSIKO-SOSYAL AÇIDAN AVRUPA TOPLULUGU 


Örf ve adet bir toplumun kültür birikimi ve ruh yapısından kaynaklanan 
yazılı olmayan hukuk anlayışıdır. Bir bakıma ruh yapısında, şahsiyette, 
onurda tek kelimeyle manevi varlıkta bağımsızlığı ve sağlamlığı ifade eder. 
Müslümanın en ufak detaylarda dahi başkalarını taklid etmemesi, 
başkalarına benzememesi istenmiş ve "Kim kime henzerse ondandır"(Ebu 
Davud, libâs; Müsned, N/50), "Kalıplar benzeşince kalpler de benzeşir"(E 1- 
Hafâci, Nesimu'r-Riyâz, 1/590) buyurulmuştur. Bu gerçek Avrupa 
Toplulugunun esasını teskil eden ve az önce işaret edilen Roma 
Antlasmasının daha başında Fransizca ,Commünaute' (Almancasi 
gemeinschaft) teriminin ihtiva ettiği "Gerçekten sevenler arasındaki 
ortaklık" manasında da görülüyor olmalıdır: Al-i Imran Suresi 118. Ayet-i 
Kerimesi Müslümanlar için hukuki olduğu kadar psikolojik bir kurali da 
bildirir: "Ey iman edenler, kendinizden başkasını sirdas edinmeyin. Onlar 
size kötülük ve fesat yapmada hiç fırsat kaçırmazlar. Size sıkıntı verecek 
şeyleri isterler. Kin ve nefretleri ağızlarından tasmaktadır. Içlerinde 
gizledikleri ise daha büyüktür. Size ayetlerimizi açıkladık, eğer anlarsanız." 
Bu ayetin açıklaması sadedinde tefsirciler iki ilginç hadis de naklederler: 
"Müşriklerin ateşiyle aydınlanmayın"(Nesâi, zinet 51; Müsned, N/99). 
"Müşriklerle beraber (aynı iskân bölgesinde) oturmayın ve onlarla bir arada 
bulunmayın. Kim onlarla bir arada bulunursa bizden değildir"(Tirniizi, siyar 
42; Hakim, el-Miüstedrek, N/141-142; Beyhaki, sünen,(K.)1X/142). Birinci 
hadisin anlamı için: Yani işlerinizde müşriklere danışmayın, onlarla aynı 
bölgede oturmayın, onların olduğu yerden hicret edin (bk. Ibn Kesir, age) 
gibi şeyler söylenmiştir. Ama ihtiva ettiği kelimelerin karakterine bakılırsa 
bundan, başka manalar anlamak da mümkündür. Enerji ve silah konusunda 
müşriklere bağımlı olmayın, onların inayetine muhtaç bulunmayın gibi. 
Bunu destekleyen başka hadis-i seritler de vardır: "Biz müşriklerden hiçbir 
şey kabul etmeyiz." "Biz bir müşrikten yardım talep etmeyiz"(Suyuti, el- 
Câmi'us-sağir (Feyzu'1-Kadir ile) N/550). 

"Her kim (bir rivayette, hangi müslüman) (Ibnü'l-esir, en-Nihaye, V/125) 
müşriklerin arasında oturursa ben ondan beriyim. Dediler ki, o da niçin, ya 
Rasülüllah? Buyurdular ki, müslümanla müşriğin ateşleri birbirini görmez" 
(Ebu Davud, cihad 9; Tirniizi, siyer 42; Taberani, kebir, N/343 H. 2264; 
Nesâi, kasâme 45). Üstü kapalı bu son ifade, hadis sarıhlerini, bununla ilgili 


şu yorumları yapmaya sevketmiştir: 1.) "Nâr" (yani ateş) aydınlıktan ve 
ışıktan, o da görüş ve fikirden kinayedir. Buna göre mana şöyle olur: 
Müslüman ile müşrik, birbirlerinin görüşü doğrultusunda hareket etmezler, 
müslüman böyle davranmamalıdır(bk. Ibnü'1-Esir, en-Nihâye, V/125). 2.) 
Müslümanla müşrik, biri diğerinin ateşini görecek şekilde yan yana 
bulunmazlar (agk.). Allah (cc) İslam'ın ve küfrün diyarlarını ayırmıştır. 
Artık bir müslümanın küffar diyannda, onlarla beraber oturması caiz olmaz 
(el-Muharrar, N/441). 3.) Müslüman müsrigin belirtileririi üzerinde taşımaz, 
hal ve gidişte ona benzemez (agk.). Beraberlikten doğacak şahsiyet, inanç 
ve görüş transferi, benzeşme ve aynilesme esprisine binaendir ki, 
Rasulüllah Efendimiz (sav), değil müşriklerle, Kaderci müslümanlarla dahi 
beraber olmayı yasaklamıştır: "Kader Ehli ile (yani kaderi inkar edenlerle, 
Kaderiyye fikrini benimseyenlerle) beraber oturmayın, onlara açılmayın" 
(yani onların hükmünü kabul etmeyin), selâma siz önce başlamayın 
(Münavi VI1/384). 

"Yahudi ve Hiristiyanlara selâma siz önce başlamayın, onlarla yolda 
karşılaştıgınızda, onlara yolun en dar yerini ayırın" (Münavi V1/386). Bu ve 
benzeri naslardan hareket etmiş olacak ki, Ebu Yufus, devrinin halifesine 
bir nevi bilirkişi raporu olarak hazırladığı "Kitabu'1-Harac"ında şu 
tenbihlerde bulunur: 

"Zimmilerden hiç birinin, elbise, binek hayvanı ve kiyafetinde 
müslümanlara Oo benzemesine (O müsade Oo edilmeyeceği Oo kendilerine 
anlatılmalıdır. Onlar Müslümanların bellerine bağladıkları kuşak yerine, 
kalın iplikten yapılmış kemerleri bellerine bağlamaya mecbur 
edilmelidirler. Keza başlarına çizgili kalensüveler giydirilmelidir. Atlarının 
eğerlerindeki tümsegin tahtadan yapılması, papuç bağlarının ikili olması, 
elbise ve kiyafetlerinde müslümanları taklit etmemeleri tavsiye olunur... Ey 
Halife! Vali ve amillerine tamimler gönder. Zimmilere bu kiyafetleri 
emretsinler. Hz. Ömer vali ve amillerine, zimmilerin bu kiyafetlerle 
dolaşmasını emrederdi. Bundan maksat müslüman ile zimminin birbirinden 
tefrik edilmesidir, yoksa maksat sadece zimmilere muayyen kiyafetleri 
mecbur etmek değildir"(Ebu Yusuf, Kitabu'1-Haraç (Terc.), 207-8). 
Yukarıdaki hadis-i şeriflere benzer bir hadis de şudur: "Mü'minden başkası 
ile arkadaş olma, senin yemeğini de ancak takvalı olanlar yesin"(Münavi, 
V1404). Allah (cc)'da: "Sadıklarla (yani ilahi ölçülere göre doğru olanlarla) 
beraber olun"(K. Tevbe 9/119) buyurmuştur. Bütün bu ayet ve hadislerin 
yanında Tarih Felsefecisi Ibn Haldun'un şu tespitlerini de göz önünde 


bulundurursak, Türkiyeli müslümanlar olarak AT' karşısındaki konumumuzu 
daha iyi belirleyebiliriz ve sosyo-psikolojik açıdan hangi derekeye 
itildiğimizi görebiliriz: 

yenilmiş kavimlerin giyim ve kuşam, mezhep, diyanet ve başkaca hal ve 
itiyadlarında kendilerini yenen kavim ve hükümdarları örnek edinmelerine 
dair. 

Bunun sebebi şudur: Nefis ve kalp daima kendi kavimlerine galebe çalmış 
ve kendi kavmine boyun eğdirmis olanların olgunluk ve üstünlüklerine 
inanır. Bu da kendisine galabe çalanı ululamak, kalbinde yerleşmiş veyahut 
kendisinin ona boyun egmesinin tabi sebeplerden olmayarak kendisini 
yenen kimsenin kemâl ve fazilet sahibi olmasından ileri gelmiş olduğu 
inancında olmasından ve bu hususta yanılmasından ileri gelir. Yenilen 
kimse bu hususta yanlış fikre kapılarak, buna inandıktan sonra, bütün iş ve 
hareketlerinde kendisini yeneni örnek edinir ve ona benzemeye çalışır. 
Yahut kendisine üstün gelen kimsenin galebesinin asabiyyetten, şeceat ve 
kuvvetten ileri gelmeden onun alıştığı âdet, mezhep ve mesleğinden ileri 
geldiği vehmine kapılır, bunu da galebesinin sebepleri ile karıştırır. 
Yenilgiye uğrayanın bu karıştırması bundan önceki karıştırması 
kabilindendir. Işte bu gibi sebeplerden dolayı yenilgiye ugrayan kimse 
giyim ve kuşam, hayvana binmek, silahlanmak ve bütün diğer hal ve 
işlerinde kendisini yeneni örnek edinir. Oğulların babalarına benzemeleri 
hususundaki hallerine dikkat eder isen, oğulların daima babalarını 
kendilerine örnek edinmekte olduğunu görürsün. Buda ogulların babalarının 
olgunluk ve üstünlüklerine inanmalarından ileri gelmektedir. Bütün etraf ve 
ülkelere baktığında, ahalisinin giyim ve kuşamlarında çoğunlukla, 
kendilerini koruyanların ve hükümet askerinin giyim ve kuşamını 
kendilerine örnek edinmiş olduklarını görürsün. Çünkü onlar kendilerini 
yenmişlerdir (Ibn Haldun, Mukaddime (Terc.), 1374-75). 








RAB/İLÂH/İBADET: 


"Rab" terbiye etmek kökünden gelir. Kur'ân-ı Kerim'de "Rab"; Terbiye 
eden-geliştiren, kefil-koruyucu, boyun eğilmeye lâyık varlık, sahip ve 
efendi anlamlarında kullanılır. Allah'ın isimlerinden biri de Rab'dir. 
Dolayısı ile kendisinde bu anlamlar var kabul edilerek boyun egilen her 
sahis, bilim, ya da otorite, rab yapılmış demektir. Bu yüzden Allah (c.c.) 
Yahudi ve Hiristiyanlar için: "Allah'ı bırakıp, hahamlarm, rahiplerini ve 
Meryem'in oğlu Isa'yi rabler edindiler..." (K. Tevbe (9) 31) buyurur. 
Allah'tan başka rabler edinenler müşriklerdir. 

(âh: Isınma ve alışma anlamındaki kökten gelir. Ihtiyaçları gideren, amelin 
karşılığını veren, sakinlik sunan, yüce, hükmü altına alıp koruyan 
anlamlarını ifade eder. Böyle olan birisine itaat edilir ve dediği kayıtsız 
şartsız yapılır. Bu yüzden Allah (c.c.), nefsinin arzularına boyun eğenden, 
"nefsini ilâh yapan" ( Furkân (25) 43; Câsiye (45) 23) diye söz eder. 
Allah'tan başka rab ve ilâh edinen, mü'min ve müslüman adını alamaz. 
Ibadet (kulluk): Kalbiyle ve bedeniyle boyun eğerek itaat etmek. Yüksek ve 
iktidar sahibi birine karşı başegmek, kendi hürriyet ve bağımsızlığından 
feragat edip, ona karşı her türlü karşı koyma ve isyanı terketmek ve tam bir 
bağışıklıkla ona boyun eğmek demektir. Bu yüzden Kur'ân-ı Kerim, 
âmirlerinin yasaklarını yasak, emirlerini emir sayan, yani haram ettiğini 
haram, helâl kıldığını helâl görenleri, onlara kulluk edenler diye 
nitelemiştir. ( bk. Tevbe (9) 31 Tefsiri için br. Suyüti, ed-Dürrü'l-mensür 
IV/174. ) Ibadet sadece Allah'a yapılır(Hüd (11) 2, 26; Yüsuf' (12) 40; Isrâ 
(17) 23; Fussilet (41) 14) ve insanlarla cinler sadece ibadet etmek için 
yaratılmışlardır. (Züriyat (51) 56.) Yemeye, içmeye, bunlar için çalışmaya, 
evlenmeye ve uyumaya muhtaç olan birisi; nasıl olur da sadece ibadet 
etmek için yaratılmış olur? Bunun cevabı: Allah rızası için yapılan, yani 
temelinde sağlam niyyet olan her meşru davranış ibadet olur. Bir örnek 
verelim: Insanın kendisini haramdan korumak ve başkasının ırzına göz 
dikmemek için hanımıyla cinsel ilişkide bulunması ibadettir. Zevki de 
yanında cabasıdır. Bu yüzden âlimin uykusu ibadettir denilir. 

Din: Otorite sahibinin üstünlüğü, ona gösterilen tapınma ve itaat, uyulan 
âdet, kanun ve yol, muhasebe etme, yargılama, cezalandırma ya da 
mükafatlandırma. Aynı anlamlarla Allah'ın dini yerine konan uygulamalar 
da din haline getirilmiş demektir. 


Tevhid/Şirk: Tevhid'in kelime anlamı birlemektir. Allah'ı, zati, sıfatları ve 
fiilleriyle bir bilmek, tek ilâha, tek Rab'ba ve tek dine inanmak, yani 
Allah'ın koyduğu hükümler, çizdiği yol ve gösterdiği doğrularla çatışan her 
fikri, her ideolojiyi ve her dini reddetmek demektir. Yapana, birleyen 
anlamında "muvahhid", "tevhidçi","tevhid ehli" denir. Zıddı ise müşriktir. 
Birden çok ilâh , rab, ya da din tanıyan demektir. Müslümandan ilk istenen 
şey, şirkten kaçınmak ve tam anlamıyla tevhid ehli olmaktır. 

Fisk/Fasık: Fiskin kelime anlamı, çerçevesinden dışarı çıkmaktır. Sürüden 
ayrılan koyuna ve deliğinden çıkan fareye, kendilerini tehlikeye attıkları 
için "fâsık" denir. Dinde fisk: 

1. Günahı çirkin saymakla beraber açıkça işlemek, 

2. Günaha düşkünlük göstermek, 

3. Günahı, çirkin olduğunu inkâr ederek yapmak anlamlarında kullanılır. 
Çünkü böyle olan insan, dinin çerçevesinden çıkıp kendini tehlikeye 
atmıştır. Bu üçüncü anlam küfürle eşteştir. Fisk eylemini yapana ise "fâsık" 
denir. 

Küfür/Kâfir: Küfrün kelime anlamı "örtmek" demektir. Arapçada gecenin 
bir adı da kâfir'dir, çünkü karanlığı, gündüzü örter. Aynı kelimeden olmak 
üzere bazı ibadetlere ve tevbeye de "keffâret" denir, çünkü günahlan örter 
ve kaybederler. Allah'ın nimetlerini görmezlikten gelip şükretmeyenlere 
"küfrân-ı ni'met etti", yani nankörlük etti denilir. Allah'ın insanlığa en 
büyük nimeti olan peygamberleri ve onların getirdiklerini kabul etmeyenler 
ise, gerçek anlamda nankörlük eden; yani tam kâfir olan kişilerdir. Islam 
âlimleri bu anlâmdaki küfrü dörde ayırmışlardır: 

1. Imkârdan ötürü küfür: Allah'ı, Peygamberi ve onun getirdiklerini, kalpten 
de, dilden de inkâr edenin küfrü böyledir. 

2. Cuhüddan ötürü küfür (küfr-i cuhüdi): Allah'ı kalpten kabullendigi halde, 
dilden inkâr ettiğini söyleyenin küfrü. 

3. Inattan ötürü küfür: Hakka kalben inandıgi ve zaman zaman da bunu 
dilden söyledigi halde haset, kin, şöhret gibi engeller yüzünden Islâm'i 
kabul etmeyenin küfrü. 

4. Nifaktan ötürü küfür: Hakka kalbten inanmadığı halde dilden inandığını 
söyleyenin küfrü. Bütün bu küfür çeşitlerine bulaşan insana da "kâfir" denir. 
Çünkü gerçekleri örtmüş ve gizlemiştir. Allah'ın emirlerinin tümü bir 
bütündür. Sadece birisini kabul etmeyen, hepsini kabul etmeyen gibidir, 
ikisi de kâfirdir. 

9- Nifak/Münafik: "Nifak"in kelime anlamı, yeraltından gitmek, 


gizlenmek... demektir. Bu anlamdan ötürü Arapçada tünele "nefâk" denilir. 
Kâfirlerin bir önceki maddede verdiğimiz dördüncü türü de, müslümanlara 
karşı hep sinsi davrandığı, saman altından su yürüttügü ve kalpten 
inanmadığı halde, dilden inandığını söyledigi için, münafik adını almıştır. 
Çünkü yaptığı iş sinsi düşmanlık, yani "nifâk"tır. Bu tür kâfir, müslümanlar 
için, diğerlerinden daha zararlıdır. 


RÂBITA VE RÂŞİT HALİFELER 


Ebübekir, Ömer, Osman ve Ali Efendilerimiz kime "rabıta" 
yapmışlardır? 
Bu sorunun cevabı "Râbıta" kelimesine vereceğimiz anlama ve bu 
kelimenin tarihi seyri içerisinde kazandığı değişik biçim ve mânâlara göre 
değişir. Mesela, eğer "râbıta"ya; sevmek, kalbiyle ve kalbiyle bağlı olmak, 
önder ve örnek tanımak anlamı verirsek, Peygamber Efendimiz'e "rabıtalı" 
idiler, diyebiliriz. Ancak bugünkü şekliyle "rabıtâ" onların döneminde 
bulunmadığı için bu anlamda onlar birisine rabıta yapmış olamazlar. Bunun 
hiçbir dini dayanağı yoktur. "Rabıtâ" sonradan ortaya çıkmış bir disiplindir 
ve yerinde tartışılır. 


RADYO VE TELEVIZYON TİCARETİ YAPMAK CAİZ MİDİR? 


İslam dini; tanbur, du ve kemençe gibi saz aletlerinin yapılmasını 

yasakladığı gibi çalınmasını ve dinlenmesini de yasaklamıştır: Cenab-ı Hak 
şöyle buyuruyor: "İnsanlardan bazıları Allah yolundan saptırmak için boş 
sözleri satın alırlar" (Lokman). İbn Abbas ve Hasan al-Basri "lehve'l-hadis" 
kelimesini saz ve oyunlarla tefsir etmişlerdir. Peygamber (sav) şöyle 
buyuruyor: Benim ümmetimde (erkekler için) ipek, içki ve saz aletlerini 
helal sayacak kimseler olacaktır. İbn Hacer, Abu'l-Abbas, al-Kurtubi, Abu'l- 
Fath ve Razı' gibi zevatın dediklerine göre bu hususta icma-ı ümmet vardır. 
İbn Hazm bu hususta muhalefet etmiş ise de sözüne güvenilmez. İbn Hacer, 
İbn Hazm için "ehl-i bid'at ve delalettir" demektedir (Kef al-Rı'a ,an 
muharremat al-lehv va'l-sema). 
Binaenaleyh saz aletlerini satmak ve satın almak haramdır. İmam-ı A!zam'a 
göre satış batıl değil, diğer ulemaya göre batıldır (Bedayı' el-Sanayı). Radyo 
ve televziyon meselesine gelince bunların farkları vardır. Şöyleki radyo ve 
televizyon bizzat saz aleti değiller. Bunlar, şere alet olabileceği gibi, hayra 
da alet olabilirler. Yani bunların helali helal, haramı haramdır. Şayet 
televizyon veya radyo müşterisinin kesin olarak onları haramda, saz 
dinlemede ve İslam'ın kabul etmediği şeylerde kullanacağı biliniyorsa ona 
satmakta beis yoktur. Yalnız şunu ifade etmek gerekir ki, televizyon ve 
radyo ticaretini yapmazsa caiz değildir desek işi hall etmiş olmayız. Ali 
onun ticaretini yapmazsa Veli onu yapacaktır: Şuna ve buna televizyon 
alma demekle bu işin önüne gecemeyiz. Yapmamız gereken başka bir şey 
vardır. Varlığımız ve müslüman olduğumuzu gösterip milletin ahlakını 
bozan ve İslam dinine ters düşen, hatta hıristiyanlık ve kilise propagandası 
yapan neşriyatın önlenmesi için ilgililerle temas etmek ve bu milleti ma'nen 
yok etmeye çalışan zihniyeti ortadan kaldırmak için çaba göstermemiz 
lazımdır. 


RAMAZAN-I ŞERİFTE LOKANTA VE MEŞRUBAT YERLERİNİ 
AÇIP ÇALIŞTIRMAK CAİZ MİDİR? 


Ramazan-ı Şerif müslümanların en mukaddes ayıdır. Bu ay, her 
mü'minin hürmet etmesi icab eden bir aydır. Hatta bir kimse yolculuk veya 
kadın aybaşı gibi bir halde olursa halkın gözü önünde yemek yememesi 
icab eder. Ramazan-ı Şerifte lokanta açıldığı takdirde yolcu, aybaşı ve 
lohusa halinde olan kimseler yiyebilecekleri gibi mazereti olmayan 
kimselere yemek yedirmek suretiyle lokanta sahibi ile orada çalışan işçiler 
günaha girmiş olurlar. Ancak çocuklara yemek satmak veya iftar yemeğini 
hazırlamak için lokanta açıp çalıştırmanın bir mahzuru yoktur. 

RAMAZAN-I ŞERİFTE ORUÇLU OLAN KİMSE CİNSİ 
MÜNASEBETTE BULUNUR, SONRA KENDİSİ HASTA OLUR, 
ZEVCESİ DE ADET HALİNİ GÖRÜRSE KEFFARET GEREKİR Mİ? 
Ramazan-ı Şerifte oruçlu olan kimse eşiyle münasebette bulunur, sonra 
kendisi hastalanır, zevcesi de adet halini görürse Hanefi mezhebine göre 
keffaret sakit olur. Şafii mezhebine göre ise keffaret sakit olmaz. 

RAMAZAN-I ŞERİFTE YIKANMAK CAİZ MİDİR? 

Her zamanda yıkanıp temizlenmek caiz olduğu gibi Ramazan'da da yıkanıp 
temizlenmek caizdir. Hz. Aişe (ra) buyurmuştur ki: "Zaman zaman 
Peygamber (sav) cünüb olarak sabahlardı." Yani Peygamber (sav) bazen 
sabah olduktan sonra yıkanırdı. Şayet oruçlu olarak yıkanmak caiz 
olmasaydı elbette Peygamber (sav) bunu yapmazdı. 


RÂŞİD HALİFELER DÖNEMİ VE BELİRLENME USÜLLERİ: 


Hz. Peygamber (s.a.s)'den sonra gelen ilk dört halifenin hilafet süreleri, 
Saadet Asrının ikinci dönemini teşkil eder. Islâm hukukçularının büyük bir 
çoğunluğu bu dönemdeki uygulamalara, alınan kararlara büyük bir önem 
verir ve bunları Islam hukukunun kaynakları arasında görürler. Çünkü 
onların uygulamaları Hz. Peygambere zaman itibariyle en yakın olmak, 
onun eğitiminden geçmiş olmak, vahyin nüzulüne tanık olmak, sünneti 
yakından tanımak gibi ayırıcı özellikler nedeniyle önem taşır, başkalarının 
fikir ve düşüncelerine göre üstünlük arz ederler. Hakkında nass bulunmayan 
konularda Râşid Halifelerin uygulamaları oldukça değerlidir. Bunun nedeni 
ise, onların, hem veliyyü'l-emr olarak mü'minlerin kendilerine itaat etmekle 
yükümlü olmaları; hem de İslam'ın özünü en iyi kavramış bulunmalarıdır. 
Bununla ilgili verilecek örnekler pek çoktur. Mesele, Hz. Ebu Bekir'in zekat 
vermeyenlerle ilgili olarak aldığı kararlar, Hz. Ömer (ra)'ın Irak 
topraklarıyla ilgili görüşleri ve bunları etrafındakilere de delilleriyle birlikte 
açıklayıp kabul ettirmesi, Hz. Ali'nin (r.a), Hâricilerle savaşmak ile ilgili 
tutumları kendi konumlarında oldukça önemlidirler. 

Çünkü bütün bunlarla ilk defa karşılaşıyordu ve bunların Islâmi bir çözüme 
bağlanmaları gerekli idi. Yine Hz. Peygamber (s.a.s)'in vefatından hemen 
sonra onun yerine geçecek devlet başkanını belirlemek konusu ortaya çıktı. 
Hz. Ebu Bekir'den sonra gelen diğer üç halife de farklı şekillerde belirlendi. 
Onlar ile ilgili durumlâr Islâm hukukunda devlet başkanının başa geçiş 
yollarının farklı olabileceği görüşünü belirledi. Bu konuda kesin ve açık bir 
hükmün bulunmayışı, bu tabii sonucu doğurmuştur. Bu ise Islâm'ın, her 
çağda her toplum için uygulanabilir olmasının kanıtları arasındadır. 

a-Hz. Ebu Bekir'in Halife Seçilmesi: 

Hz. Ebu Bekir (r.a)'in Sahabiler arasındaki yeri son derece üstündü. 
Sahabilerin kendileri bile aralarında en faziletli kişinin Hz. Ebu Bekir 
olduğunu çeşitli vesilelerle ifade etmişlerdir. Ibn Ömer (r.a), Hz. Peygamber 
(s.a.s) zamanında Hz. Ebu Bekir'i bütün sahabilerden üstün gördüklerini 
ifade ediyor (Buhâri, Fedâilu's- Ashâbi'n-Nebiyy, 4). Bunda da onun Hz. 
Peygambere olan yakınlığı, Islâm için yapmış olduğu fedakârlıklar ve üstün 
meziyetleri rol oynamıştır. 

Hz. Ebu Bekir'in üstünlüğünü ortaya koyan pek çok hadis tesbit etmek 
mümkündür (bk. Buhâri, el-Amel fi's-Salah, 3, 6; Ezan 38, 46, 47, 68, 70; 


Salat 80; Fedailu's-Ashabı'n-Nebiyy, 3, 5, 6; Sehiv 9; Sulh 1; Müslim 
Fedailu's-Sahabe, 10; Ebu Davut, Sünne,11; Tirmizi, Menâkıb,14, 16,17; 
Nesâi, Imâmet, |, 7,15; Kudât 24; Ibn Mace, Ikame 142). 

Ashâb-ı Kiram, Hz. Peygamber'in Hz. Ebu Bekir'e karşı işaret edilen tavrı 
ve onun hakkındaki sözlerini onun halife olması gerektiğine dair en 
azından- bir işâret olarak kabul etmişlerdi. Bunda da her bakımdan elbette 
ki haklı idiler. Çünkü Hz. Peygamberin halifesi olmak için gereken her türlü 
nitelikler, öncelikle onda toplanmış bulunuyordu. Müslümanlar için ondan 
daha hayırlı bir halife adayı bulunamazdı. Rasülullah şöyle buyurmuştu; 
"Siz şu emirlik (devlet başkanlığı) hususunda insanların en hayırlılarını, 
emir olmazdan evvel emir olmayı pek fena gören ve onu arzu etmeyen 
kimseler bulursunuz" (Tecrid-i Sarıh Tercümesi, IX, 216, 1421-2). Hz. Ebu 
Bekir de halife olduktan sonra: "emirliği hiçbir zaman düşünmediğini, 
Allahtan onu dilemediğini hutbelerinin birinde hazır olanlara açıkca 
söylemiştir (Ibn Kuteybe, a.g.e., I, 19; Kandehlev/, a.g.e., II, 614). 
Rasülullah'ın vefatından hemen sonra Ensâr, Saideoğulları Sakifesi denilen 
yerde toplanmış ve Sa'd b. Ubâde'yi halife seçmek istemişlerdi. Ancak bu 
konuda onlar arasında da görüş ayrılığı bulunuyordu. Bu konuda 
tartışmaların devam ettiği sırada Hz. Ömer ve Ebu Ubeyde ile berâber 
gelmiş olan Hz. Ebu Bekir söz alarak, Kur'ân'da Ensâr kadar muhâcirün'dan 
da övgüyle söz edildiğini ifade etti. Ancak bu işte Arapların kureyşten 
başkalarına itaat etmeyeceklerini anlattı ve bu nedenle Ebu Ubeyde ile 
Ömer'den birisine bey'at edilmesini istediyse de, ikisi de bu teklifi 
reddettiler ve bu işe Hz. Ebu Bekir'in seçilmesi gerektiğini bildirdiler. Başta 
Beşir b. Sa'd, Ebu Ubeyde ve Hz. Ömer (r.a) olmak üzere hazır bulunanların 
tümü ona bey'at ettiler. O anda bey'at etmeyen Sa'd b. Ubade ve hazır 
bulunmayan Hz. Ali ile diğer bazı Hâşimiler sonraları teker teker bey'at 
ettiler. Böylece Hz. Ebu Bekir aralıklarla üç defa minbere çıkıp her gün bu 
görevi kabul etmediğini bildirdi ve yerine başka birisini seçmelerini 
müslümanlardan istediyse de, onlar kendisinin halifeliğinde ısrar ettiler. 
Böylelikle Hz. Ebu Bekir (r.a)'in halifeliği kesinleşmiş oldu. (Ibn Sa'd 
Tabakat, III, 178 vd.; Ibnü'l-Esir, el-Kamil, Beyrut,1400/1980; 220 vd; Ibn 
Kutaybe a.g.e I, 7-20; Kandehlevi, a.g.e II, 606, 616; Hamidullah, Islâm 
Peygamberi, çev. s. Tuğ, Istanbul 1969; TI, 315-319; Ashab-ı Kiram, I, 177- 
184; Şibli, Asr-ı Saadet, IV, 33-40 vd.). 

b-Hz. Ömer'in halife seçilmesi: 

Hz. Ebu Bekir (r.a.)'ın vefatı ile sonuçlanan hastalığı sırasında müslümanlar 


kendisinden sonraki halife adayını belirlemek istemişlerdi. Hz. Ebu Bekir, 
işi Ensâr ve Muhâcirlerin ileri gelenleri ile istişâre etmiş, onların, 
katılığından çekinmekle birlikte Hz. Ömer (r.a)'den başkasını bu makama 
layık görmediklerini anlamıştı. Kendisi de aynı görüşü paylaşıyordu. Hz. 
Osman (r.a)ı çağırıp bu konuyu yazı ile belgelemek istedi. Bazı 
kaynaklarda hafife adayının adım yazdırmadan bayıldığı ve Hz. Osman'ın 
müslümanların ihtilafını önlemek amacıyla Hz. Ömer'in adını yazdığı 
bildirilmektedir. Baygınlığı geçtikten sonra yazdığını okumasını Hz. 
Osman'dan isteyen Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer'in adının okunmasından 
memnun olmuş ve bu davranışını övmüştür. Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer'i 
istihlaf etmeden önce de müslümanlara, kendileri için bir halife adayı 
belirlemesini isteyip istemediklerini sorunca, onlar bu konuda durumu en 
iyi kendisinin değerlendireceğini belirterek ondan aday belirlemesini 
istemişlerdi. Hz. Ebu Bekir de onlara Hz. Ömer'i tavsiye etmiş idi. 

Hz. Ebu Bekir, bu tavsiyesini yan ile de belgeledikten sonra, halkın 
toplanmasını emretti ve onlara şu sözleri söyledi: 

"Sizin başınıza geçecek, size namaz kıldıracak, düşmanlarınızla savaşacak 
birisinin varlığı kaçınılmazdır. Arzu ederseniz, toplanır, dilediğimizi seçer, 
başınıza getirirsiniz. Dilerseniz görüşümü sizin için açıklarım. Allah'a and 
olsun ki sizin hakkınızda hayırdan başka bir şey istemem." 

Halk kendilerine bir aday belirlemesini istedi. 

Bundan sonra Hz. Ebü Bekir, yazdırmış olduğu mektubu onlara gönderip, 
orada adı yazılı olan kişiye bey'at edip etmeyeceklerini sordu. Onlar da 
mektupta adı yazılı olanın Ömer (r.a) olduğunu bildirdiklerini açıklayarak 
bey'atte bulundular (Ibn Sa'd a.g.e., III, 199 v.d., Ibnü'l-Esir, a.g.e., IV,128- 
131; Şibli Bütün Yönleriyle Hz. Ömer, 1,117-8). Bundan sonra Islâm 
Devletinin diğer bölgeleri de vali veya temsilcileri aracılığıyla bey'atte 
bulundular. 

Devlet idaresindeki tecrübeleriyle Hz. Ebu Bekir bu işi Hz. Ömer'den 
başkasının başarı ile yürütemeyeceğini anlamıştı. ileri gelen müslümanlar 
da aynı kanâati paylaşıyorlardı. Bununla birlikte onun kanaatlerinden 
faydalanmayı da ihmal etmek istemediler. Fakat herşeye rağmen Hz. Ebü 
Bekir'in aday göstermesi onlar için bağlayıcı değildi. Sahâbe bey'at edip 
etmemekte serbest idiler. 

Islâm hukukçuları bu olaydan, görevi sona eren ya da vefat etmek üzere 
bulunan devlet başkanının, müslümanlara kendisinden sonraki adayı 
gösterebileceği sonucunu çıkarmışlardır. 


c- Hz. Osman'ın Halife Seçilmesi: 

Hz. Osman (r.a)'ın seçimi, kendisinden önceki iki halifenin de seçiminden 
farklı bir biçimde olmuştur. 

1-Hz.Ömer'in suikast sonucu yaralanmasından sonra, etrafındakiler ondan 
yerine bir halife adayı göstermeseni istediler. O da: "Eğer istihlâf etmeyecek 
olursam, benden daha hayırlı olan (Rasülullah) de istihlâfı terk etmişti. 
Edecek olursam, benden hayırlı olan (Ebü Bekir) de istihlâf etmişti" diye 
cevaplandırdı. Bundân sonra: 

"Bu işe, Rasülullah'ın kendilerinden hoşnut olarak ayrıldığı şu altı kişiden 
daha lâyık kimse bulamıyorum" diyerek onların isimlerini şöylece 
sıralamıştır: Ali, Osman, Zübeyr, Talha, Sa'd b. Ebi Vakkas, Abdurrahman 
b. Avf (r. anhum). 

Bu altı kişiden kendi aralarından halifeyi seçmeleri için kendilerine üç 
günlük bir süre tanıdı. Ayrıca görüşmelerine katılmak, fakat oy 
kullanmamak şartıyla, ensârın yaşlılarını; Hz. Hasan'ı, Abdullah b. Abbâs'ı 
ve kendi oğlu Abdullah'ı da aralarına almalarını istedi. 

Hz. Ömer'in vefat ve defninden sonra toplanan bu şürâ heyeti, 
Abdurrahman b. Avf'ın ihtilâfı azaltacak bir teklifini kabul ederek, üçü 
kendi istekleriyle reylerini, şu şekilde kullandılar: Zübeyr, Hz. Ali'ye; Talha, 
Osman'a; Sa'd de Abdurrahman b. Avf'a, Bundan sonra Abdurrahman b. 
Avf, Hz. Osman ile Hz. Ali'ye "Arkadaşlar, hangimiz adaylıktan vazgeçerse 
seçme işini ona bırakalım" dedi. Hz. Ali ile Hz. Osman'ın sustuklarını gören 
Abdurruhman, onlara: "Öyle ise bununla uğraşmayı bana bırakıyor 
musunuz? Çünkü ben size rakiplik etmiyorum. Allah şahittir ki ben 
ikinizden bu işe daha lâyık olanınızı seçmeye çalışacağım" dedi. Onlar da: 
"Evet" dediler, Üç gün üç gece bütün halk tabakalarıyla ilişki kuran, hatta 
Medine'ye girip çıkan kervanlara da bu konuda sorular soran Hz. 
Abdurrahman, umumi arzuyu anladı ve son olarak toplantısını yaptı. Bu 
toplantıda önce Hz. Ali'ye: "Yâ Ali, eğer ben seni emir seçersem, Islâm 
ümmetine muhakkak âdil davranırsın. Eğer Osman'ı seçersem, muhakkak 
onun da sözünü dinler, emirlerine itaat edersin" dedi. Sonra Hz. Osman'a da 
aynı sözleri söyledikten ve bu şekilde her ikisinden de söz aldıktan sonra, 
Hz. Osman'a: "Ey Osman, elini uzat" dedi ve ona bey'at etti. Hz. Ali de, 
bey'at ettikten sonra kapılar açıldı ve halk da bey'at etti (Ibn Sa'd, a.g.e., TI, 
61-2; Ibnü'l-Esir, a.g.e, III, 34 vd; Ibn Kuteybe, a.g.e.,. |, 26-30; Tecrid-i 
Sarıh Tercümesi, IX, 360-1; Kandehlevi, Il, 627-9; Şibli, Asr-ı Saadet, V, 
10-1; el-Mâverdi, a.g.e., 14). 


d-Hz. Ali'nin Halife Seçilmesi: 

Medine'de toplanan isyancılar arasından bir kaç kişi tarafından Hz. Osman 
(r.a)'ın şehid edilmesi, Islâm Devleti'nin başkasının kalması sonucunu 
doğurmuştu. Hz. Osman (r.a)'ın şehid edilmesinden sonra isyancılar, bir 
kısmı Hz. Ali'ye, bir kısmı Sahâbe'nin daha başka ileri gelenlerine, 
başkanlık için bey'at etmek üzere başvurmuşlar ve hepsinden red cevabı 
almışlardı. Bir çıkmaza düşen isyancılar sonunda, bir günlük süre içerisinde 
bir halife adayına bey'at edilmeyecek olursa Hz. Ali'yi bir kaç ileri gelen 
sahabi ile birlikte öldüreceklerini bildirdiler. Bunun üzerine Sahâbenin ısrarı 
karşısında Hz. Ali, halifeliği kabul etmek zorunda kaldı. 

Isyancıların halifeliği kabul etmesi için Hz. Ali'ye başvurmalarının birinde, 
Hz. Ali onlara bu işe kendilerinin değil, Bedir Ashabı ile Şürâ ehlinin 
yetkili olduğunu bildirdi. 

Hz. Ali'ye çoğunluk bey'at etmekle birlikte, bey'at etmeyenler de vardı. Bu 
bey'at etmeyenler arasında sahâbeden olan kimseler de bulunuyordu. Hatta 
Şam halkı, başta Muâviye olmak üzere, toptan bey'at etmemişti. Böylelikle, 
Hz. Ali'nin halifeliği çoğunluğunun bey'atı ile gerçekleşmiş oluyordu (Ibn 
Sa'd a.g.e, III, 31-2; Ibnu'l-Esir a.g.e, III 98; Ibn Kuteybe a.g.e, |, 47-52; 
Şibli Asr-ı Saadet, V, 76; Ashâb-ı Kiram, 1; 307). 

Râşid halifelerin başa geçme şekilleri ile ilgili açıklamalar, kısaca bunlardan 
ibârettir. Bu dört halife hakkında Hz. Peygamber'in övücü, değerlerini 
açıklayıcı pek çok hadisi vardır (Meselâ bk: Buhari Fedâilu's sahabi n- 
Nebeviyye, 7, 8, 9; Müslim, Fedâilu's-Sahâbe; Ebü Dâvüd, Sünne 8; 
Dârimi, Sünen, Rü'ya 13, vs.). Ashab da bu kanaatleri paylaşıyordu. Ondan 
sonra gelenler de -bazı fırkaların dışında- hepsi hakkında olumlu düşünür. 
Onları başa geçme şekillerinin meşrüluğu kadar, uygulamalarının da 
Islâm'ın özüne tam anlamıyla uygunluk gösterdiği açıkça kabul edilir. Bu 
nedenle Raşid Halifeler dönemi uygulamaları, her yönüyle kaynak kabul 
edilmiştir. Bu arada Raşid halifelerin siyasi uygulamalarında da Islâm idare 
hukukunun çok önemli noktalarını açıklığa kavuşturdukları şüphesizdir. Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in peygamber olmasıyla başlayan Saadet Asrı, Hz. Ali'nin 
şehid edilmesiyle sona erer. Bu parlak dönem, müslümanların yalnızca 
övündükleri tarihi bir miras değildir. Aynı zamanda çağlar boyunca Islâm 
toplumlarının "boyasıyla boyanmak istedikleri" eşsiz bir dönemdir. Çünkü 
bu çağın insanları "Insanların yararına çıkartılmış, Allah'a inanmaları 
nedeniyle, iyilikleri emreden, kötülüklerden vazgeçirmeye çalışan en hayırlı 
bir ümmetti" (Alu Imrân, 3/110). 


Hz. Ali'nin başa geçmesine rağmen Şam valisi Muâviye b. Ebi Süfyan Hz. 
Osman'ın katillerinin bulunmasını ileri sürerek, ona bey'at etmekten 
kaçınmıştır. Mesele Hz. Ali'nin şehid edilmesi, sonradan Hz. Hasan'ın 
halifelikten Muâviye lehine feragati üzerine, belirli bir süre için siyasi 
planda da olsa kapanmış oluyordu. Hz. Hasan, Muâviye'den sonra halifeliğe 
kendisi geçmek şartıyla feragatte bulunmuştu. Ancak bir süre sonra Hz. 
Hasan'ın vefatıyla, Muâviye'nin kendisinden sonra oğlu Yezid'i veliahd 
tayin edip, onun için hayattayken bey'at alması, Râşid Halifeler dönemine 
son vermiş oldu. Artık nebevi hilâfetin yerini meliklik (krallık) almış 
oluyordu. Bu durum böylece sonuna kadar devam etti; devlet başkanlığı 
belirli ailelerin tekelinde kalmış oldu. Zaman zaman başa geçen bazı 
yöneticiler âdil uygulamalarda bulundular; Şeriât hükümlerinin dışına 
çıkmadılar. Bu arada Islâm'a aykırı bir sürü iş yapıldı. Devlet eliyle yapılan 
Islâm'a aykırı bu uygulamalar, zamanla arttı; bazan da azaldı. Fakat 
günahkârlıklarına rağmen bu yöneticiler, Islâm dışı bir düzeni arzulamış 
veya bütünüyle Islâm'a aykırı hükümler getirmiş değildirler. 

Ilk olarak halifeliğin tartışılabilir ölçüler içerisinde bile olsa, melikliğe veya 
saltanata dönüşmesi, elbette ki Islâm'dan önemli bir sapmadır. Siyasi 
hayatta başlayan bu sapmalar artmış ve bunlar yakın bir tarihte kelimenin 
tam anlamıyla Islâm toplumunun "özünün değişmesi" ile sonuçlanmıştır. 


RASULÜLLAH EFENDİMİZ (SAV)'İN: "ARAPLARI SEVİN, 
ÇÜNKÜ BEN ARABIM..." BUYURDUĞU DOĞRU MUDUR? 


Sahih hadisleri toplamakla meşhur olmayan bazı hadis kitaplarında bu 
anlamda şu hadisler zikredilir: "Arapları üç şey için sevin: Ben Arabım, 
Kur'ân Arapçadır ve Cennet ehlinin konuşma dili Arapçadır", "Eğer Araplar 
zelil olursa Islâm da zelil olur".(Hadisin kaynakları için bk. Elbâni, 
Silsiltü'1-Ehâdisi'd-Daife, 1/189-194 (H.160,161,163.)) Ancak hemen 
farkedildiği gibi bu hadisler (sözler) Kur'ân-ı Kerim'e muhalif oldukları 
gibi, sahih hadislere ve akla da uymamaktadırlar. Kur'ân-ı Kerim'de "Allah 
katında en değerliniz, en takvalı olanınızdır"(K. Hucürat (49) 13) buyurulur. 
En takvalı insanın, Arapların dışındaki milletlerden çıkmasında bir engel 
yoktur. Rasulüllah Efendimiz (sav) de Veda Hutbesinde: "Ey insanlar! 
Dikkat edin. Rabbiniz birdir. Bakın, babanız birdir. Iyi anlayın, hiçbir 
Arab'ın Arap olmayana, Arap olmayanın da Arab'a, hiçbir siyahın 
kırmızıya, kırmızının da siyaha "takva" dışında bir üstünlüğü olamaz. 
Şüphesiz sizin Allah (cc) katında en değerli olanınız, en takvalı olanınızdir. 
Iyi dinleyin, anlatabildim mi? Evet, ey Allah (cc)'in Rasulü, dediler. 
Öyleyse duyanlarınız, duymayanlara ulaştırsın buyurdu.(Suyut, ed- 
Dürrü'1-Mensür, VN/579) Suyuti bu anlamda daha pek çok hadis nakleder. 
(agk. vd.) Sözünü ettiğiniz hadisler (sözler) rivayet bakımından da çok 
şaibelidirler. Bu yüzden onları değerlendirenlerin kullandıkları en müsbet 
ifade "çok zayıftır" biçimindedir.(bk. Aclüni, Kesfu'1-Hafa, 1/55) Çoğunluk 
ise bunların zayıftan da öte "mevzü" (uydurma) olduğu kanaatindedir. 
(Değerlendirmeler için bk. Elbâni, agk.) 


RECM 


Taşla öldürme, taşa tutma, birine taş atma, sövme, lânet etme, kovma, 
birinin namusuna iftira etme, kötü zanda bulunma; evli veya dul bulunan 
erkek veya kadının zina etmesi halinde Islâm mahkemesi kararıyla 
taşlanarak öldürülmesi anlamında bir fıkıh terimi. R.c.m kökünden mastar, 
çoğulu "rucüm" dür. Aynı kökten "racim"; recm olunan, taşlanan, kovulan 
ve lânetlenen anlamındadır. 

Kur'an-ı Kerim'de bu anlamda "recm" ifadesi bulunmamaktadır. Bir ayette 
gaybı taşlamak" (el-Kehf, 18/22), başka bir yerde, "yıldızları Şeytanlar için 
atış taneleri yaptık" (el-Mülk, 67/5) ayetinde "atış taneleri" anlamında 
"rucüm" çoğul olarak gelmiştir. Zina edenin taşlanması Sünnet, ve icma 
delillerine dayanır. 

Zina bütün semavi dinlerde haram kılınmış ve çok kötü bir fiil olarak kabul 
edilmiştir. Islâm'da zina büyük günahlardan olup, ırz, namus ve neseplere 
yönelik olduğu için, cezası da hadlerin en şiddetlisidir. 

Zinanın cezası, fiili işleyenin evli veya bekâr oluşuna, Islâmi emir ve 
yasaklarla yükümlü bulunup bulunmamasına göre kısımlara ayrılır. Dayak, 
taşla öldürme, sürgün ve Islâm devleti'nin koyacağı ta'zir cezası bunlar 
arasındadır. 


RECM CEZASI 


Hz. Peygamber'in evli olarak zina edene recm cezası uyguladığı, 
tevatüre ulaşan hadislerle sabittir. Temelde kıyasa göre evlilere de yüz 
değnek (celde) cezası uygulanması gerekirken, bu konudaki hadislerle amel 
edilerek recm cezası öngörülmüştür. 

Recm konusunda hükmü devam eden, fakat Kur'an ayeti olarak okunması 
neshedilen bir ayet de nakledilir. Abdullah b. Abbas (r. anhümâ), Hz. 
Ömer'in minberde şöyle dediğini rivâyet etmiştir. "Cenab-ı Allah 
Muhammed (s.a.s)'i hak ile göndermiş ve O'na Kitab'ı indirmiştir. Recm 
ayeti de O'na indirilen ayetlerden idi. Biz bu ayeti okuduk, ezberledik ve 
anladık. Resulullah (s.a.s) recmi uyguladı, ondan sonra biz de uyguladık". 
Korkarım, zaman geçince birileri çıkıp "Biz Allah'ın kitabında recmi 
bulamıyoruz" der ve Allah'ın indirdiği bir farzı terkederek sapıklığa 
düşerler. Şüphesiz recm, Allah'ın kitabında, evli olmak, şahit, gebelik veya 
ikrar bulunmak şartıyla, zina eden kimse aleyhine bir haktır" (Müslim, 
Hudüd, 15). 

Hz. Ömer'in sözünü ettiği okunuşu mensuh ayet şudur: "Ihtiyar erkekle 
ihtiyar kadın zina ederlerse, onları recmedin" (Mâlik, Muvatta', Hudüd 10; 
Ibn Mâce, Hudüd, 9; Ahmed b. Hanbel, V, 132, 183). Hz. Ömer'in recmi, 
Medine minberinden ilân etmesi, içlerinde bir çok sahabe bulunan cematten 
hiç birinin buna karşı çıkmaması, recmin sabit olduğunu gösterir (Sahih-i 
Müslim Tercüme ve Şerhi, Ahmed Davudoğlu, Istanbul 1978, VIII, 350). 
es-Serahsi (ö. 490/1097). Ömer (r.a)'in şöyle dediğini nakleder: 

"Eğer insanlar, Ömer Allah'ın Kitabına ilave yaptı demeyecek olsalar, 
"ihtiyar erkekle ihtiyar kadın zina ettikleri..." ifadesini Mushaf'ın haşiyesine 
yazardım" (es-Serahsi, el-Mebsüt, Beyrut 1398/1978, IX, 37). 

Hz. Peygamber'in recm cezasına uygulama örnekleri: 

1. Işvereninin eşiyle zina eden bekâr işçiye yüz değnek ve bir yıl sürgün 
cezası, kadına ise recm uygulanmıştır. 

Ebü Hureyre ile Zeyd b. Halid el-Cüheni (r.anhumâ)'dan nakledildiğine 
göre, zina eden kadının kocası ile, zina eden işçinin babası Resulullah 
(s.a.s)'e başvurarak bu konuda "Allah'ın kitabı" ile hüküm vermesini 
istemişlerdir. Işçinin babası şöyle dedi: 

"Benim oğlum bu adamın yanında işçi idi. Onun hanımı ile zina etti. Bana, 
oğlum için recm gerektiği haber verildi. Ancak ben onun adına yüz koyunla 


bir cariye fidye verdim. Bu arada bilenlere danıştım, (oğlum bekâr olduğu 
için) ona yüz değnekle bir yıl sürgün cezası, bunun karısına ise recm cezası 
gerektiğini haber verdiler", Bunun üzerine, Hz. Peygamber şöyle buyurdu: 
Nefsim kudret elinde olan Allah'a yemin ederim ki, aranızda Allah'ın kitabı 
ile hükmedeceğim. Cariye ve koyunlar geri verilecek. Oğluna yüz değnekle 
bir yıl sürgün gerek. Ey Üneys, sen de bu adamın karısına git. Eğer zinasını 
itiraf ederse, onu recmet", Üneys kadına gitmiş ve kadın suçunu itiraf etmiş, 
Hz. Peygamber'in emri üzerine de recmedilmiştir (Müslim, Hudüd, 25; 
Buhâri, Hudüd III, 38, 46, Vekâlet,13). Ebü Hanife'ye göre, yüz değnek 
yanında bir yıl sürgün, ayete ilâve niteliğinde olup, ayet inince bu ilâve 
kısım neshedilmiştir. Ancak Islâm devlet başkanı böyle bir cezayı ta'zir 
cezası olarak verebilir. 

2. Zinasını dört defa ikrar eden Mâiz b. Mâlik (r.a)'in recmedilmesi. 

Mâiz b. Mâlik, Hz. Peygamber'e gelerek "Beni temizle" dedi. Hz. 
peygamber "Yazık sana, çık git, Allah'a tövbe ve istiğfar et" buyurdu. Mâiz, 
pek uzaklaşmadan geri döndü ve "Ey Allah'ın Resulu! Beni temizle" dedi. 
Hz. Peygamber aynı sözlerle üç defa daha geri gönderdi. Dördüncü 
ikrarında "Seni hangi konuda temizleyeyim?" diye sordu. Mâiz; "Zinadan" 
dedi. Hz. Peygamber "Bunda akıl hastalığı var mıdır?" diye sordu. Böyle bir 
rahatsızlığı olmadığını söylediler. "Şarap içmiş olabilir mi?" diye sordu. Bir 
adam kalkıp içki kontrolü yaptı. Onda şarap kokusu tesbit edemedi. Hz. 
Peygamber tekrar "sen zina ettin mi?" diye sordu. Mâiz "Evet" cevabını 
verdi. Artık emir buyurdular ve Mâiz recmedildi. Recimden sonra onun 
hakkında sahabiler iki kısma ayrıldılar. Bir bölümü Mâiz'in helâk olduğunu, 
başka bir grup ise onun en faziletli tövbeyi yaptığını söylediler. Bu farklı 
yaklaşım üç gün sürdü. Daha sonra yanlarına gelen Resulullah (s.a.s) "Mâiz 
b. Mâlik için dua edin" buyurdu. "Allah Mâiz'e mağfiret eylesin" dediler. 
Hz. Peygamber şöyle buyurdu: "Mâiz öyle bir tövbe etti ki, bu tövbe bir 
ümmet arasında paylaştırılırsa onlara yeterdi" (Müslim, Hudüd, 22; eş- 
Şevkâni, Neylül-Evtâr, VII, 95,109; ez-Zeylai, Nasbu'r-Râye, III, 314 vd.). 
3. Gâmidiyeli evli kadının zinadan dolayı recmedilmesi. 

Mâiz'in recmedilmesinden kısa bir süre sonra Ezd kabilesinin Gâmid 
kolundan bir kadın geldi ve "Ey Allah'ın elçisi! Beni temizle" dedi. Hz. 
Peygamber "Yazıklar olsun sana. Çık git, Allah'a tövbe ve istiğfar et" 
buyurdu. Kadın dedi: "Beni, Mâiz'i çevirdiğin gibi geri çevirmek 
istiyorsun" Hz. Peygamber, "Sana ne oldu?" diye sordu. Kadın kendisinin 
zinadan gebe olduğunu söyledi. Bunun üzerine "Sen mi?" buyurdu. Kadın 


"Evet" dedi. Hz. Peygamber "Doğuruncaya kadar git" buyurdu. Kadının bu 
arada geçimini Ensar'dan bir adam üstlendi. Daha sonra Hz. Peygamber'e 
gelerek; "Gâmidli kadın doğurdu" dedi. Çocuğun bakımını da Ensar'dan 
birisi üzerine aldı ve kadın recmedildi" (Müslim, Hudüd, 22, 23, 24; Ibn 
Mâc'e, Diyât, 36; Mâlik, Muvatta', Hudüd, II). Başka bir rivâyette, çocuk 
sütten kesilinceye kadar emzirmesine izin verildiği, recm sırasında Hâlid b. 
Velid (r.a)'ın üzerine kan sıçraması üzerine kadın hakkında kötü sözler 
söylediğini işiten Hz. Peygamber'in şöyle buyurduğu nakledilir; 

"Ey Halid! yavaş ol. Nefsim kudret elinde olan Allah'a yemin ederim. Bu 
kadın öyle bir tövbe etti ki, onu bir baççı (vergi memuru) yapsaydı, 
şüphesiz mağfiret olunurdu" Sonra kadının hazırlanmasını emrederek 
cenazesini kılmış ve kadın defnedilmiştir (Müslim, Hudüd, 23). 

4. Evli bulunan Yahudi erkeği ile Yahudi kadınının zina sebebiyle 
recmedilmesi. Abdullah b. Ömer (ra)'tan nakledildiğine göre, Hz. 
Peygamber'e, zina etmiş bir yahudi erkeği ile bir yahudi kadını getirmişler. 
Allah elçisi, yahudilere, Tevratta ki zina hükmünü sormuştur. Yahudiler; 
"yüzleri karaya boyanır, sırt sırta hayvan üzerine bindirilip sokaklarda 
dolaştırılır" demişler. Tevrat getirilmiş, ancak okuyan yahudi genci recm 
ayetine gelince ceza kısmını parmağı ile kapatıp atlayınca durumu farkeden 
ve yahudi iken Islâm'a giren Abdullah b. Selâm, Hz. Peygamber'e 
yahudinin Tevrat'ın üzerinden elini kaldırmasını emir buyurmasını 
istemiştir. Yahudi elini kaldırınca recm ayeti görülmüş ve her iki yahudi 
hakkında da evli olarak zina ettikleri için recm uygulanmıştır (Müslim, 
Hudüd, 26). 

Bera b. Azıb (r.a)'ten nakledilen, iki yahudinin recmedilmesi olayı ise 
şöyledir: Hz. Peygamber'e, yüzü kömürle karartılmış ve dayak vurulmuş bir 
yahudi getirildi. Allah elçisi yahudilere evlilerin zinasının Tevrat'taki 
hükmünü sordu. Onlar, bu şekilde olduğunu söyleyince, bir yahudi bilginine 
"Sana, Tevrat'ı Musa ya indiren Allah aşkına soruyorum. Zina edenin 
Tevrat'taki hükmü nedir?" diye sordu yahudi bilgini; Tevrat'ta recim var. 
Fakat zina eşraf arasında artınca, şerefli birini getirirlerse serbest bırakır, 
yoksul biri yakalanırsa onu recmeder olduk. Bu iki sınıfa eşit ceza için 
recmi terkettik, kömürle boyayıp, dayak vurmayı recmin yerine koyduk". 
Bunun üzerine, Hz. Peygamber şöyle buyurdu: "Allahım! Senin emrini 
onlar değiştirdikten sonra ilk uygulayan benim. Bunun üzerine emir verdi 
ve yahudi recmedildi" (Müslim, Hudüd, 28). 

Bazı Islâm müctehidlerine göre ehl-i küfür, müslüman mahkemesine 


başvurursa, hâkimin mutlaka Allah'ın hükmü ile amel etmesi gerekir. Onlar 
bu konudaki muhayyerliğin neshedildiğini söylerler, Hanefiler ve Imam 
Şâfii'den bir görüşe göre bu esas geçerlidir. Ancak Ebü Hanife şöyle 
demiştir: "Islâm mahkemesine inkârcı karı-koca birlikte gelirlerse 
aralarında adaletle hükmetmek gerekir. Yalnız kadın gelir, kocası razı 
olmazsa hakim hüküm veremez". Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre 
ise hüküm verebilir (Ahmed Davudoğlu, Sahihi Müslim Terceme ve Şerhi, 
Istanbul 1978, VTT, 376). 


RECM CEZASI UYGULANMASI İÇİN GEREKLİ ŞARTLAR: 


1. Zina eden kadın veya erkeğin ergin olması. 
2. Akıllı olması. Akıl hastasına had uygulanmaz. Akıllı ve ergin bir kimse 
akıl hastası ile zina etse, yalnız kendisine had uygulanır. 
3. Evli olan gayrı müslime recm yerine değnek cezası uygulanır. Şâfil ve 
Hanbelilere göre pasaportla Islâm devletine gelen gayri müslim yabancılara 
ne zina ve ne de içki içme cezası uygulanmaz. 
4. Zinanın zor kullanarak olmaması gerekir. 
5. Zinanın diri bir insanla olması gerekir. 
6. Zina edilen kadının da ergin veya kendisine cinsel istek duyulan bir yaşta 
olması gerekir. 
7. Zinanın bir şüpheye dayalı olmaması gerekir. Fasit nikahtan sonraki 
cinsel temasa had gerekmediği konusunda görüş birliği vardır. Velisiz veya 
şahitsiz evlenme gibi. 
Zinanın bir para karşılığında olması halinde Ebü Hanife'ye göre her ikisine 
de had cezası uygulanmaz. Çünkü bu durum bir mehir karşılığında nikâh 
akdine benzemektedir. Burada şüpheden dolayı had düşer. Ancak fiil haram 
olduğu için ta'zir uygulanır. Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre bu 
durumda da had cezası verilir (Ömer Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye 
Kâmusu, Istanbul 1968, TI1,197 vd.). 
8. Cinsel temasın önden olması. Arkadan ilişki yani livata için Ebü 
Hanife'ye göre yalnız ta'zir cezası uygulanır. Ebü Yusuf, Imam Muhammed 
ve Hanefiler dışındaki üç mezhebe göre ise livata haddi gerektirir. Yabancı 
bir kadına ön veya arka dışında karın, uyluk gibi başka bir yere temas ise 
yalnız ta'ziri gerektirir. Çünkü bu, şer'an kendisine bir şey takdir edilmeyen 
münker bir fiildir. 
9. Had cezalarının uygulanabilmesi için Islâm devletinin varlığı şarttır. 
Çünkü dârul-harp veya dârul-bağy (dsiler ülkesi) de had cezalarını 
uygulamaya Islâm devletinin velâyet yetkisi olmaz ve bu hükümleri 
uygulamaya gücü yetmez. 
10. Zina eden erkek veya kadının halen veya daha önce sahih nikâhla 
evlenmiş olması ve bu nikâh devam ederken eşiyle bir defa da olsa cinsel 
temasta bulunması şarttır. Böyle bir erkeğe "muhsan", kadına ise "muhsana" 
denir. Recm cezası için bu son niteliğin bulunması da gerekir. 
Recm için muhsan sayılmada erkek veya kadında şu yedi niteliğin 


bulunması gerekir: Akıllı olmak, ergin bulunmak, hür ve müslüman olmak, 
sahih nikâhla evlenmiş bulunmak ve bu nikâhtan sonra eşiyle guslü 
gerektirecek şekilde cinsel temasta bulunmak. Bu şartlardan herhangi birisi 
bulunmazsa ceza yüz değneğe dönüşür. Zina edenlerden birisi muhsan olur, 
diğeri bekâr bulunursa; bekâra yüz değnek, muhsan olana ise recm cezası 
uygulanır. 

Ebü Hanife ve Mâlik'e göre, bir erkek veya kadının muhsan sayılması için 
müslüman olması şarttır. Bu yüzden evli olan gayrı müslimlerin zinasına 
recm cezası uygulanmaz, çünkü recm, günahtan temizlenme yoludur. 
Zimmi ise günahtan temizlenmeye ehil değildir. Onun temizlenmesi ancak 
ahirette azapla gerçekleşir. Hz. Peygamber; Allah'a şirk koşan kimse 
muhsan değildir" (Zeylai, Nasbü'r-Râye, III, 327) buyurmuştur. Bu görüşte 
olanlar için iki yahudinin Hz. Peygamber tarafından recmedilmesi olayı, 
Tevrat hükmüne göre olmuştur. Daha sonra bu neshedilmiştir (Zeylail, a.g.e, 
TI, 326; eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, VII, 92). 

Şâfii, Ibn Hanbel ve Ebü Yusuf'a göre, recmin uygulanması için zina edenin 
müslüman olması şart değildir. Bir zimmi zina suçuyla Islâm mahkemesine 
gelse had uygulanır. Müslüman bir erkek zimmi bir kadınla evlenip cinsel 
temasta bulunsa, her ikisi de "muhsan" olur. Delil, Hz. Peygamber'in iki 
yahudiye recmi uygulamasıdır. "Dulun dul ile zinasında taşlama vardır" 
(Müslim, Hudüd,12-14; Ebü Dâvud, Hudüd 23; Tirmizi, Hudüd, 8) 
hadisinin genel anlamı da başka bir delildir. Diğer yandan zina bütün 
semavi dinlerde haram kılınmıştır (bk. eş-Şirâzi, el-Mühezzeb, Il, 267; Ibn 
Kudâme, el-Muğni, Kahire 1970, VIII, 163; ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi ve 
Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, VI, 43). 

Zina Suçunun Sâbit Olması: 

Zina, ya ikrarla ya da dört şahitle sabit olur. 

1. Ikrarla Tesbit: 

Zina ikrarında bulunanın akıllı, ergin olması ve zorlama altında 
bulunmaması gerekir. Ayrıca ikrarın dört defa yapılması gereklidir. Çünkü 
Mâiz b. Mâlik'e Allah elçisi dört defa ikrar esasını uygulamıştır. Hanefi ve 
Hanbelilerin görüşü budur. Şâfii ve Mâlikilere göre ise tek ikrar yeterlidir. 
Bunlar da işçinin kendi patronunun eşiyle zina etmesi olayına dayanırlar. 
Çünkü orada dört ikrardan söz edilmemiştir (Buhâri, Âhad,l, Şurüt, 9; 
Müslim, Hudüd, 25; el-Bâci, el-Müntekâ, V11,135; Ibn Kudâme, el-Muğni, 
VT, 191 vd.). 

Diğer yandan dört ikrarın ayrı meclislerde yapılması gerekir. 


2. Zinayı dört şahitle ispat: Zinanın müslüman, erkek, adaletli ve hür dört 
erkek şahitle ispat edilmesi gerekir (en-Nisâ', 4/15; en-Nür, 24/4,13). Şahit 
sayısı dörtten az olur veya dördüncü şahit "sadece bunları bir yorgan altında 
gördüm" gibi kesin zinaya delâlet eden beyanda bulunmasa, ilk üç şahide 
"zina iftirası (kazf)" cezası uygulanır. Zina isnat edilenden had düşer. Çünkü 
Hz. Ömer, Muğire (r.a)'in zinasına şahitlik eden üç kişiye zina iftirası cezası 
uygulamıştır (bk. ez-Zühayli, a.g.e., VI, 48; "Kazf" maddesi). 

Recm Cezasının Infazı: 

Zina ikrarla sabit olmuşsa recm uygulamasına devlet başkanı veya infaz 
görevlisinin başlaması gerekir. Şahitle sabit olması halinde ise infaza 
şahitlerin tamamının hazır bulunması ve ilk taşı onların atması şekliyle 
başlanır. Böylece herhangi bir şüphe, vazgeçme yanlışlık vb. tüm 
ihtimallerin ortadan kalkması ve adli hataya düşülmemesi için gerekli 
önlemler alınmıştır. Hz. Ali'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Önce şahitler 
taş atmaya başlar, sonra devlet başkanı, sonra diğer insanlar" (Zeylai, a.g.e., 
MI, 319 vd.; es-Şevkâni, a.g.e., V11,108). Bekârların zinasında ise değnek 
cezasına şahitlerin başlaması gerekmez. Çünkü onlar bunun usul ve şeklini 
bilmeye bilirler ve bu durum zulme yol açabilir. 

Recm cezası, ibretli olması için bir meydanda erkek ayakta, kadın ise tercih 
edilen görüşe göre göğsüne kadar bir çukura sokularak kendisine ölünceye 
kadar küçük taşlar atılmak suretiyle infaz edilir. Hz. Peygamber'in 
Gâmidiyeli kadın için, göğsüne kadar bir çukur açtırdığı nakledilir (Zeylai, 
a.g.e., III, 325; eş-Şevkâni, a.g.e., VII, 109). 

Recmle öldürülen kimse yıkanır. Kefenlenir, cenaze namazı kılınır ve 
defnedilir. Çünkü Hz. Peygamber, recmedilen Mâiz için Kendi ölülerinize 
yaptığınız şeyleri ona da yapınız" (Zeylai, a.g.e, III, 320) buyurmuştur. 


REFES VE CİDÂL 


Refes; cinsel ilişki, çirkin ve fahiş söz veya kadınların yanında cinsel 
ilişkiden söz edilmesi anlamlarını kapsar. Cidâl ise, "müfâale" vezninde bir 
mastar olup; mücadele ve münakaşa etmek, cedelleşmek anlamına gelir. 
Hac veya umre sırasında ihramlı kimseye yasaklanan fiillerden üç tanesi bir 
âyette zikredilmiştir. Bunlar "refes", "cidâl" ve "füsük"tur. Füsük; günahlar, 
ma'siyetler, isyanlar demektir. Zina, isyan ve çirkin sözler başka zamanlarda 
da yasaktır. Fakat ihramlı iken bunların haramlığı daha şiddetlidir. Çünkü 
hacla ilgili olarak bu yasaklama aşağıdaki âyette özel olarak vurgulanmıştır: 
"Hac ayları bilinen aylardır. İşte kim bu aylarda hac yapmak üzere ihrama 
girerse, artık hac sırasında kadına yaklaşmak veya ona kötü söz söylemek, 
günah işlemek ve kavga etmek yoktur. Siz ne hayır yaparsanız, Allah onu 
bilir" (el-Bakara, 2/197). 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Kim hac yapar, hac sırasında cinsel 
temastan kaçınır ve günah işlemezse, annesinden doğduğu gündeki gibi 
günahlarından kurtulur" (Buhâri, Hac, 4, Muhsar, 9,10; Müslim, Hac, 438; 
Nesai, Hac, 4; İbn Mâce, Menâsik, 3). 

İhramlı kimse Arafat'ta vakfeden önce cinsel temasta bulunsa, haccı fasit 
olur; gelecek yıl kaza etmesi gerekir. Ayrıca bir ceza kurbanı kesmesi 
gerekir. Cinsel temasa yol açabilecek, öpme, şehvetle dokunma gibi fiiller 
de, boşalma olsun veya olmasın kurban cezasını gerektirir (bk. el-Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâyi', Il, 183-206, 216-219; İbnül-Hümâm, Fethul-Kadir, LI, 
255; eş-Şirazi, el-Mühezzeb, I, 204-212; İbn Kudame, el-Muğni, Il, 295- 
344; eş-Şevkâni, Neylü'l, Evtâr, V, 8, 9; ez-Zühayli, el-Fıkhul İslâmi ve 
Edilletuh, Dimaşk 1405/1985, MI, 230 vd.; Hamdi Döndüren, Delilleriyle 
İslam İlmihali, İstanbul 1992, s. 594 vd.). 


RESİM 


İnsanın özlem ve duygularını estetik kurallar çerçevesinde çizgi ve 
renklerle düz bir satıh üzerinde figürlü veya figürsüz olarak yansıtılmasına 
dayanan sanat dalı. 

İslam dini her konuya dair, bir bakış açısı ortaya koyup her hususta görüş ve 
düşünceyi yansıttığı gibi resimle ilgili olarak da bir bakış açısı belirtmiştir. 
Allah'ın birliği inancına dayanan İslâm dini, bu inancı korumak için son 
derece titizlik gösterir. Akla ve kalbe, gizli ve açık bir şekilde girebilecek 
her tür şirk ve putperestlik yolunu kapatır. Onun için de, resim konusunda 
hassas davranır. Çünkü çoğunlukla, sevilen kimselerin hatıralarını devam 
ettirmek gibi bir niyetle başlayan resim ve heykel işi, sonunda Allah'a şirk 
koşmaya, resmi ve heykeli yapılan kimseleri yüceltmeye varır. Onun için 
İslâm bu kapıyı kapatmıştır. 

Hz. Peygamber İslamın ilk döneminde, ne suretle olursa olsun, resimli eşya 
kullanılmasını yasakladı. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.s) şirkle mücadele 
halindeydi; (o insanları (o putlara, o heykellere, resimlere (ibadetten 
uzaklaştırıyordu. Nitekim resim ve heykeli şiddetle yasaklayan hadisler bu 
dönemde söylenmiştir. 

"Her kim bir canlı resmi yaparsa Allah ona o resme can verinceye kadar 
azab eder. Ressam resmine katiyyen ruh veremez ve ebediyen azab olunur" 
(Tecrid-i Sarih Tercümesi, VI, s. 533). 

"Şu resimleri yapanlar yok mu? İşte onlar, kıyamet gününde, haydi 
yaptığınız resimlere can veriniz, diye azab olunacaklardır" (Tecrid, XII, 
116). 

İslamın kuvvetlenip güçlenmesiyle tazim ifade etmeyen resimlerin 
yapılmasına müsaade olunmuştur. Nitekim İslâm bilginlerinin çoğu, 
manzara resimlerinin, yarım(Mesela belden yukarı) insan ve diğer ruh 
taşıyan hayvanların resimlerinin yapılmasında ve kullanılmasında bir 
sakınca görmemişlerdir. Yalnız tam insan ve ruh taşıyan hayvan resimleri 
hakkında alimlerden bir kısmı, tazim olmaksızın kullanmayı kerahetle caiz 
görmüş, bir kısmı da görmemiştir. 

Fotoğrafın durumu nedir? Bu hususta da bazı alimler bunun caiz olduğunu, 
bir kısmı da olmadığını savunmuştur. Caiz görenler, fotoğraf belirli 
vasıtalarla gölgeyi hapsetmekten ibarettir, yasaklanan resimlerden değildir, 
çünkü yasaklanan resim, daha önce yapılmamış bir resmi yapmak, Allah'ın 


yarattığı bir hayvana benzetmeye çalışmaktır, halbuki herhangi bir aletle 
alınan fotoğrafta bu anlam yoktur, derler. Caiz görmeyenler de resim 
konusunda olduğu gibi fotoğraf konusunda da şiddet gösterir ve kerahati 
üzerinde ısrar ederler. Yalnız bunlar da pasaport, nüfus cüzdanı, ehliyet gibi 
zorunlu haller ve şüphelileri tanıma dolayısıyla çekilen ve tazim niyeti 
yahut inancı sarsma olmayan resim ve fotoğraflara ruhsat verirler (Yusuf el- 
Kardâvi, İslâm'da Helal ve Haram, s. 128). 

İslâm inançlarına ve adabına ters düşen her türlü resim haramdır. Kadın 
resimlerinin çıplak veya yarı çıplak çizilmesi, fitne doğuracak yerlerinin 
belirtilmesi, gazete, dergi ve sinemalarda gösterilmesi haramdır. Bunları 
çizen, çeken, yayınlayan, evlerde ve dairelerde bulunduran, onları görmeye 
niyetlenen manen sorumludur. Kâfir, fasık ve zalimlerin resimleri de aynı 
hükümdedir. Bir müslüman, Allah'ın varlığını inkâr eden bir liderin, Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in peygamberliğini reddeden bir kimsenin, müslüman 
olduğunu söylediği halde, Allah'ın indirdiğinden başkasıyla hükmeden 
kişilerin resimlerini asması helal değildir. 

Namaz kılan bir kimsenin karşısında resim bulunmaması gerekir. 


REVÂTİB(DEVAMLI YAPILAN AMELLER) 


Devamlı yapılan iş ve amel; ücret, maaş; farz namazlarla berâber kılınan 
sünnetler. Ratib kelimesinin çoğuludur. 
Namazlar farz, vacib ve nâfile olmak üzere üçe ayrılır. Sabah iki, öğle dört, 
ikindi dört, akşam üç ve yatsı dört rek'at olmak üzere toplam on yedi rek'at 
farz namaz vardır. Bunlar farz-ı ayndır. Yani her yükümlü müslümanın 
bizzat yerine getirmesi gereken farzlardır (bkz. Namaz). Haftada iki rek'at 
cum'a namazı farzdır (el-Cum'a, 62/9-11). Cenâze namazı ise farz-ı 
kifâyedir (et-Tevbe, 9/84). Yatsı namazından sonra kılınan üç rek'at vitr 
namazı vdcibtir (Kâf, 50/40; Buhâri, Deavât, 69; Müslim, Zikr, 5, 6; Ebü 
Dâvud, Vitr,). İkişer rek'at Ramazan ve Kurban bayramı namazları vâcibtir 
(el-Kevser, 108/2). 
Farz ve vacib dışında fazla olarak kılınan namazlara nâfile denir. Çoğulu 
nevafil'dir. Kulun kendiliğinden Allah rızası için kılması nedeniyle bunlara 
tatavvu' namazı da denir. Sünnet namazlar nâfile kapsamına girer. Ancak 
her nâfile, sünnet değildir. Sünnet Hz. Peygamberin kıldığı ve ümmetini de 
kılmaya teşvik ettiği nâfile namazlardır. Nâfile namazlar da kendi arasında 
revdtib ve regâib diye ikiye ayrılır. Farzlardan önce ve sonra kılınan 
sünnetler revâtib; kuşluk ve teheccüd namazları gibi nâfile namazlar ise 
regâib adını alır. Bu duruma göre, revâtib namazlar müekked ve gayri 
müekked sünnetleri içine alır. Bunlar; sabah namazından önce iki; öğle 
namazından önce dört, sonra iki; ikindiden önce dört; akşamın farzından 
sonra iki; yatsının farzından önce dört, sonra iki olmak üzere günde yirmi 
rek'attır. Bunlardan on iki rek'atı müekked sünnet olup, Hz. Peygamber'in 
devamlı kıldığı ve ümmetini teşvik buyurduğu namazlardır. Hadiste şöyle 
buyurulur: "Kim gece ve gündüzde on iki rek'at namaz kılmaya devam 
ederse, Allah onun için cennette bir köşk bina eder. Bunlar; sabah 
namazından önce iki; öğleden önce dört, sonra iki; akşam namazından sonra 
iki ve yatsı namazından sonra iki rek'at” (Tirmizi, Salât,189; Nesâi, 
Kıyâmül-Leyl, 66; İbn Mâce, İkâme, 100). 
Gayri müekked sünnetler ise Hz. Peygamberin kimi zaman terk ettiği 
sünnetlerdir. Bunlara mendub sünnetler de denir. Mendub, müstehab, 
mergübun fih ve hasen gibi kelimeler, birbirine yakın eş anlamlı 
kelimelerdir. Yapılması güzel ve iyi olan şeyler demektir. İkindiden önce 
dört, yatsıdan önce dört rek'at namazlar gayri müekked revâtib sünnetlerdir. 


Klâsik İslâm hukuku kaynaklarında revâtib namazlar, daha çok "nâfile 
namaz" başlığı altında yer alır (el-Mevsıli, el-İhtiyâr, I, 65). 


RİBÂ (FÂIZ) 


Artma, çoğalma, şişme, gelişme ve yetişme, mübadeleli akitlerde 
taraflardan birinin hakkı kabul edilen ve akit sırasında şart koşulan 
karşılıksız fazlalık anlamında bir Islâm hukuku terimi. "Ribâ" kelimesi 
arapça mastar olup, sözcüğün kökeninde "mutlak çoğalma" anlamı vardır. 
Cins ve miktarı bir olan iki şey biri diğeriyle mübadele edildiğinde bir taraf 
için kabul edilen malın fazlasına riba veya faiz denir (Ibnül-Hümâm, 
Fethul-Kadir, V, 277). Ayarları aynı olan 100 gr. altını, peşin veya vadeli 
yüzyirmi gr. altınla mübadele etmek gibi... Böyle bir işlemde 100 gr. altın 
veren, aynı miktarda altın alma hakkına sahip olur. Burada 100 gr. altın ana 
para (re'sül-mal), 20 gr. fazlalık ise ribâ adını alır (Elmalılı, Hak Dini 
Kur'ân Dili, 11, 952, 953). 

Riba sözcüğü yerine Türkçede daha çok "faiz" terimi kullanılır. Faiz; taşan, 
taşkın, dolu, ödünç verilen para için alınan kâr gibi anlamlara gelir. Elmalılı 
Hamdi Yazır ribâ ile faizin aynı anlama geldiğini belirtirken şöyle der: 
"Ribâ; sözlükte, ziyâdelenmek, fazlalanmak anlamına mastar olup, faiz 
dediğimiz özel fazlalığın adı olmuştur... Câhiliyye devrinde asıl borca 
"re'sül-mâl", ziyadesine ise "ribâ" adı verilirdi. Bugünkü faiz işlemleri 
nitelik bakımından câhiliyye devrının bu âdetinden başka bir şey değildir. 
Zaman zaman faiz miktarının ve şekillerinin azalması veya çoğalması 
muâmelenin niteliğini değiştirmez. Işte cahili Arap örfünde ribâ tam 
anlamıyla günümüzdeki nükudun (nakit paraların) faizi veya nemâsı tabir 
olunan fazlasıdır. Karzdan (ödünç para) başka borçlar da (düyün) tatbiki 
dahi böyledir. Şüphe yok ki sözlükte bunun en uygun ismi ribâ, ziyade, artık 
olması gerekir. Buna faiz veya nemâ tabirinin kullanılması "Alım-satım 
ancak ribâ gibidir" (el-Bakara, 2/275) âyetinin delâletiyle, alım satım ve 
ticarete benzetilerek yanlış bir kullanmadır (Elmalılı, a.g.e., TI, 952, 953). 
Bir şeyin nitelikleri değişmedikçe, adının değişmesi, hükmünün 
değişmesini gerektirmez. Buna göre, ribanın hükümleri aynı hukuki 
özellikleri taşıyan faize de uygulanır. Bu, icâre akdine, kira akdi demek 
gibidir ki, her ikisi de aynı anlama gelen sözlerdir. 

Islâmiyet toplumla ilgili sosyal ve ekonomik problemleri çözerken tedric 
prensibine uymuştur. Faizcilik, Arapların özellikle yüksek tabakalarının 
yararlandıkları önemli bir kazanç yolu idi. Bunu bir hamlede kaldırmak 
uygun değildi. Bu yüzden, içkinin yasaklanışında olduğu gibi, ribânın 


yasaklanışı da belli merhaleler geçirmiştir. 

Ebü Hureyre'den, Hz. Peygamber'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Mirac 
gecesi, karınları evler gibi (büyük) olan bir topluluğun yanına geldim. 
Onların karınlarında dışarıdan görünen yılanlar vardı. Cebrâil (a.s)'e 
bunların kimler olduğunu sorduğumda; Bunlar faiz yiyenlerdir" cevabını 
verdi" (Ibn Mâce, Ticârât, 58; Ahmed b. Hanbel, Müsned Il, 353, 363). 
Mirac olayı 621 m. yıllarında Mekke'de vuku bulduğuna göre, faizin ileride 
yasaklanabileceğine daha o günden işaret edilmiş olmaktadır. Yine 
Mekke'de inen bir âyette fâizin malı arttırmayacağı bildirilmiştir (er-Rum, 
30/39). Medine'de inen bir âyette ise, Tevratta yahudilere faizin 
yasaklandığı, ancak bu yasağla uymadıkları için kendilerine helal kılınan 
bazı temiz ve güzel şeylerin haram kılındığı belirtilmiştir (en-Nisa, 
4/160,161). Şu âyetle ise kısmi yasaklama getirilmiştir: 

"Ey iman edenler, ribayı öyle kat kat arttırılmış olarak yemeyin" (Âlu 
Imran, 3/130). Burada fâhiş ribâ adı verilen mürekkeb fâiz kastedilmiştir. 
Kur'ân-ı Kerim azı ve çoğu hakkında bir ayırım yapmaksızın ribayı şu 
âyetlerle mutlak olarak yasaklamıştır:" Âllah alış-verişi helal ve faizi ise 
haram kılmıştır" (el-Bakara, 2/275); "Kim de haram olan bu ribayı helal 
diye yemeye dönerse, içte onlar cehennemliktir, o ateşte ebedi olarak 
kalacaklardır" (el-Bakara, 2/275); Ey iman edenler! Allah'tan korkun ve 
(câhiliyette işledığınız) faiz hesabından arta kalanı bırakın; eğer gerçek 
mü'minler iseniz. Yok eğer bu faizi terketmezseniz; bilin ki, Allah'a ve 
Peygamberine karşı bir harbe girmiş olursunuz. Eğer ribâdan tevbe 
ederseniz, ana paranız sizindir. Böylece ne zulmetmiş ve ne de zulme 
uğramış olmazsınız" (el-Bakara, 2/278, 279). 

Müfessirlerin çoğuna göre, ribâ âyetleri, Taifte oturan Beni Sakif 
kabilesinin faiz problemiyle ilgili olarak inmiştir. Bu kabilenin Hz. 
Peygamberle oyaptığı oTaif anlaşmasında faiz alacak-verecekleri 
lağvedilmişti. Mekke'deki Muğire oğulları, Beni Sakif'ten Amr b: Umeyr 
oğullarına olan faiz borçlarını ödemeyince, aralarında düşmanlık doğdu. 
Durum Mekke valisi Attab b. Esid (6. 13/634) tarafından Hz. Peygamber'e 
yazıldı. Bu soru üzerine ribâ âyetleri indi ve Hz. Muhammed, vâliye âyeti 
yazdı. Ayrıca hükme razı olurlarsa ne âlâ, aksi halde onlara harp ilan 
etmesini bildirdi. Bunun üzerine Taifliler faiz istemekten vazgeçtiler (et- 
Taberi, Tefsir, 105, 106; Elmalılı, a.g.e., II, 972). Mekke ve Taif'in fethi 8. 
Veda haccı ise 10. hicret yılında vuku bulmuştur. Hz. Peygamber Veda 
haccı sırasında Mekke'de faiz yasağı uygulamasını şu ifadelerle 


başlatmıştır: Dikkat ediniz! câhiliyye devrinden kalma faizin hepsi 
kaldırılmıştır. Kaldırdığım faizin ilki, amcam Abbas b. Abdilmuttalib'in 
faizidir" (Müslim, Hac, 147; Ebü Davud, Büyü", 5). 

İslam'ın yasakladığı ribâ iki kısma ayrılır. Nesie ve fazlalık ribası. 

A. Nesie ribası (ribe'n-nesle). Cahiliye devrinde bilinen ve uygulanan ribâ 
çeşidi budur. Bu, satım akdinden veya ödünç (karı) vermekten doğan bir 
borç için vade durumuna göre eklenen faizdir. Borç vadesinde ödenmeyince 
yeni anlaşmalarla faiz ilave edilir. Kur'ân-ı Kerim'de bu çeşit ribaya işaret 
edilerek, yasak hükmü getirilmiştir:" Ey iman edenler gerçek mü'minler 
iseniz Allah'tan korkun, faizden henüz alınmamış olup da kalanı bırakın" 
(el-Bakara, 2/278, 279). 

B. Fazlalık ribâsı (ribel-fadI). Bu, hadis-i şeriflerde yer alan ribâ çeşidi olup, 
misli tür malı, misliyle, iki ivazdan (bedelden) birisini diğerimiz üzerine 
ziyadeyle satmaktır. Meselâ bir ölçek buğdayı, iki ölçek buğdayla peşin 
veya vadeli olarak trampa etmek gibi... 

Ubâde b. es-Sâmit'ten Hz. Peygamber'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Altın 
altınla, gümüş gümüşle, buğday buğdayla, arpa arpayla, hurma hurmayla ve 
tuz tuzla misli misline, birbirine eşit ve peşin olarak trampa edilirler. Ama 
bunların cinsleri ayrı olursa peşin olmak şartıyla, istediğiniz gibi satış 
yapınız" (Müslim, Müsâkat, 81; Ebü Davud, Büyü',18; Ahmed b. Hanbel, 
V, 314, 320). Bu hadisin Tirmizi'deki rivâyetinde şu ilave vardır: "Her kim 
bu şekil mübâdelede fazla verir veya alırsa şüphesiz ribâ yapmış olur" 
(Tirmizi, Büyü", 23). 

Islâm hukukçularının çoğunluğu bu hadiste sayılan altı maddeyi "örnek 
kabılinden" sayarken, yalnız Zâhiriler, yasak hükmünün sadece bu altı 
maddeye ait olduğunu söylemişlerdir. Buna bağlı olarak ribanın illeti de 
tartışılmıştır. 

Hanefilere göre, faizin illeti misli mallarda cins ve miktar birliğidir. Ölçü ile 
alınıp satılan şeylerde cins ve ölçü birliği, tartı ile alınıp satılan şeylerde ise 
cins ve tartı birliği ortak niteliktir. Bu duruma göre faizin hükmü, yalnız 
hadiste zikredilen altı maddeye değil, ortak özelliğe sahip olan tüm 
maddelere uygulanır. Bir hadiste şöyle buyurulur: "Faiz ancak altında veya 
gümüşte yahut ölçülen veya tartılan ya da yenilen veya içilen Şeylerde 
cereyan eder" (Imam Mâlik, el-Muvatta', Büyü', 44; Zeylal, Nasbu'r-Râye, 
V, 36-37). Nesie (veresiye satış) ribasının illeti ise vadedir. Misli olan 
şeylerin aynı cinsle veya değişik cinsteki şeylerle vadeli mübâdelesinde bu 
çeşit riba gerçekleşir. Ancak vadenin bağlayıcı olmadığı karz-ı hasen ve 


nakit para karşılığı veresiye satışlarla selem akdi, toplumun bu muamelelere 
ihtiyacı nedeniyle özel nass (âyet hadis)larla meşrü kılınmıştır. 

Şâfii hukukçulara göre, altın ve gümüşte ribâ illeti para olma (semenlik) 
özelliği, hadiste sayılan diğer dört maddede ise illet "yiyecek maddesi" 
olmalarıdır. 

Asr-ı saadette ribâ uygulaması örnekleri: 

Altının altınla değisimi eşit ağırlıkta ve peşin olarak yapılır. Hz. Peygamber 
devrinde dinar adı verilen altın para, yaklaşık 4 gram ağırlığında altından 
ibarettir. Böyle bir para ile altın zinet eşyası alınmak istense, gerçekte altın 
altınla mübadele edilmiş olur. Bu hesaba göre 60 gram altına eş değer olan 
15 dinara 40 gramlık bir bilezik alırsak, 20 gram fazlalık faiz olur. Bunun 
aksine 10 dinara, 60 gram ağırlığındaki bileziği satın almak da aynı sonucu 
doğurur. 

Hayber'in fethinden sonra Allah Rasülüne ganimet olarak getirilen boncuk 
ve altından oluşan bir gerdanlığı Fudâle b. Ubeyd 12 dinara satın almıştı. 
Altınlarını ayırınca yalnız bunların 12 dinardan fazla olduğunu gördü. 
Durumu Allah Rasülüne anlatılınca;" Âltınlar ayrılmadan satın alınmaz" 
buyurdu (Müslim, Müsâkât, 17). 

Gümüşün para birimi dirhemdir. Bir dirhem yaklaşık 3,2 gram gümüş ihtiva 
eder. Gümüşten yapılan ziynet eşyası ve benzerlerinin gümüş para 
karşılığında satımı hâlinde de, altın konusunda arzedilen sakıncalar ortaya 
çıkar, Muâviye devrinde savaş ganimeti olan gümüş bir kap, bu kabın 
ağırlığından farklı miktarda dirhem (gümüş para) karşılığında satılmak 
istenince, bir sahabi, Ubâde b. Sâmit'in naklettiği altı ribevi madde hadisini 
hatırlatmış ve satışın ancak eşit ağırlıktaki gümüşler arasında olabileceğini 
belirtmiştir (Müslim, Müsâkat, 80; bkz. Ibn Mâce, Mukaddime,Il). 

Altın veya gümüş paranın kendi cinsleriyle mübâdele edilirken peşin ve eşit 
ağırlıkta olmasının istenmesi, paranın maden değerinin (gerçek değeri) 
üstünde veya altında nominal (izafi) bir değer kazanmasını engellemiştir. 
Yani para ile, kendi cinsinden imal edilen altın veya gümüş ziynet eşyaları 
arasında bir fiyat farkının oluşmasını, başka bir deyimle, o devirlerde 
enflasyonun oluşmasına İslam'ın faiz yasağının engel teşkil ettiği 
söylenebilir. 

Altin ve gümüş, biri diğeriyle, peşin olmak şartıyla, farklı ağırlıklarda 
mübâdele edilebilir. Hz. Ömer, altı ribevi madde hadisini naklettikten sonra 
şunu ilâve etmiştir: "Bu maddelerin birbirleriyle mübadelesinde, alıcı 
senden eve girip çıkıncaya kadar mühlet istese bile verme. Çünkü sizin için 


ramâ'dan, yani ribâdan korkuyorum" (Mâlik, Muvatta', Büyü", 33). 
Hurmanın hurma ile mübâdelesinde şu örnek dikkat çekicidir. Bilâl (r.a) Hz. 
Peygamber'e ikram etmek üzere iyi cins hurma getirdi. Allah'ın elçisi bu 
hurmayı nereden aldığını sorunca, Bilâl şöyle dedi: "Bizde âdi bir hurma 
vardı. Nebi (s.a.s)'e yedirmek için, ben onun iki ölçeğini bu iyi hurmanın bir 
ölçeğine sattım". Bunun üzerine Allah'ın elçisi şöyle buyurdu: Eyvah, 
eyvah! Ribânın ta kendisi, ribânın ta kendisi. Bunu böyle yapma. Fakat 
hurma satın almak istersen, kendi hurmanı başka bir satım akdi ile sat. 
Onun satış bedeli ile istediğin hurmayı satın al" (Buhâri, Vekâle,11). Buna 
göre, aynı cins misli mallar trampa edilecekse, eşit olarak mübâdele 
edilmeli, eğer kalite farkı gibi nedenlerle taraflardan birisi veya ikisi buna 
razı değillerse, mübâdele edilecek malların kıymeti para ile takdir edilerek 
değisim yoluna gidilmelidir. 

Böylece faiz yasağının amacının, tarafların aldanmasını önlemek ve haksız 
kazanca engel olmak noktasında toplandığı anlaşılmaktadır. 

Islâm hukukçularının çoğunluğuna göre, nakit para borçlarında, geri ödeme 
tarihine kadar paranın satın alma gücünün düşmesi veya yükselmesi dikkate 
alınmaz. Ancak Imam Ebü Yusuf altın veya gümüş para dışındaki madeni 
paraların (felsler) satın alma gücünde meydana gelebilecek değişmeler, 
borçların ödenmesinde dikkate alınır. Satın alma gücünde ki düşme veya 
yükselme halinde, borç satım akdinden doğmuşsa akit tarihi; ödünç (karz) 
akdinden doğmuşsa kabz (teslim etme) tarihi esas alınarak, madeni paranın 
altın veya gümüş para karşılığı itibariyle ödeme yapılır. Ebü Yusuf bu 
görüşüyle madeni paralarda enflasyon farkını faiz olarak kabul 
etmemektedir. Ancak onun bu görüşü, kendi devrindeki altın veya gümüş 
paradan doğan borçları kapsamına almamaktadır. Ibn Âbidin bu noktayı 
özellikle belirtmiştir (Ibn Âbidin, Reddül-Muhtâr, IV, 24, Resâil, TI, 63, 64; 
Tenbihu'r-Ruküd alâ Mesâili'n-Nuküd, Mecmuatu'r-Resâil, Il, 52; el- 
Fetâval-Bezzâziye, (Hindiyye kenarında), c. IV, 510). 

Ondokuzuncu yüzyılın ikinci yarısında Osmanlı devletinde altın karşılığı 
olarak banknot çıkarılmıştı. Bunlar onaltıncıve onyedinci yüzyıllarda bazı 
Avrupa ülkelerinde çıkarılan şemsili kâğıt paraların benzeri ve devamı 
niteliğindedir. Onyedinci yüzyılda Ingiltere ve Isveçte resmi darphaneler 
kendilerine bırakılan altın ve mücevherleri emânet olarak muhafaza 
ediyorlardı. Ancak, devlet mâli sıkıntılar yüzünden bu güveni kötüye 
kullanınca, sarraflar teşkılatlandılar ve halkın elindeki kıymetli eşyayı da 
saklamaya başladılar. Işte sarrafların emanet bırakanlara verdiği 


"Goldsmith's notes" denilen makbuzlar, para yerine kullanılan ilk yazılı 
belgelerdir (Feridun Ergin, Iktisat, 560, 570). 

Osmanlılarda, Ibraz edildiklerinde altın karşılığının ödeneceği taahhüt 
olunan banknotlarla, karşılık gösterilen altın arasında giderek satın alma 
gücü farkı meydana gelmiştir. Bu durum, fels ve mağşuş paralarla altın ve 
gümüş paralar arasında meydana gelen satın alma gücü farkı ile aynı 
niteliktedir. Borçların banknotla ödenmesinde bu enflasyon farkının ilâve 
edilmesi faiz sayılmamıştır. Meselâ, 1879 M. tarihli bir kararnamede, 
borçlar kâime ile ödenirken, 450 kuruşluk kâime yerine bir yüzlük altın (1 
altın lira) veya borçları ödeme gününde, bir altın kaç kâime ederse o kadar 
kâime ödenmesi emrolunmuştur. Günümüzde kâğıt para, önceki yüzyıllarda 
para fonksiyonu olan mübâdele vâsıtalarının yerine geçen, devletin 
desteklediği ve halkın muâmelelerde kullanmasıyla tedâvülünü örfleştirdiği 
bir para çeşidi olmuştur. Bu yüzden altın, gümüş veya diğer madeni paralara 
uygulanan faiz hükümleri kâğıt paraları da kapsamına alır. Ancak kâğıt 
paralar piyasada, itibari (nominal) değerle dolaştıkları için, aynı nitelikteki 
madeni (fels ve mağşüş para) paraların benzeridir. Aralarındaki fark şudur: 
Ebü Yusuf'a göre, tedâvülden kalkması veya satın alma gücünde değişiklik 
olması halinde felsin kıymeti, satım akdinde akit tarihi, karzda teslim 
tarihindeki altın veya gümüş paranın kıymeti üzerinden hesaplanmıştır. Bu, 
bir enflasyon farkından çok, aynı anda tedavülde bulunan iki para arasında 
"kur ayarlaması" olarak düşünülebilir. 


RIBÂT 


Ip, bağ, sağlam yapı, kervansaray, ülke sınırı, sınırda nöbet beklemek. 
"Sınırda nöbet tutan" anlamında "murâbıt" şeklinde de kullanılmaktadır. 
Kur'ân-ı Kerim'de bir ayette, "savaş için bağlanıp (ribât) beslenen atlar" (el- 
Enfal, 8/60) başka bir ayette de, "sınırda düşmana karşı nöbet tutmak" (Alu 
Imrân, 3/200) anlamında kullanılmaktadır. Hadis-i şeriflerde Allah yolunda 
savaşmak için atların hazır tutulması anlamında kullanılmakla beraber (Ibn 
Mace, Cihad, 14, Edeb, 10; Ahmed b. Hanbel, I, 12, 395, VI, 458) daha çok 
nöbet tutmayı ifade etmektedir. 

Fıkıhçılar ribatı şöyle tanımlamaktadırlar: "Ribât, müslümanları kâfirlere 
karşı korumak için sınırlarda beklemektir. Sınır ise, halkının düşmandan 
korkusu olduğu her yerdir. Ribât "ribâtul-Hayl" (at bağlamak)'dan 
gelmektedir. Süvarılerin atlarını bağlayıp nöbet tutmaları olayından adını 
alan ribât, sınırlarda at bulunsun bulunmasın nöbet tutmak için 
oluşturulmuş mekânların adı olmuştur (Ibn Kudâme, el-Muğni, VT, 356). 
Hadis-i Şerifler Allah yolunda nöbet tutmanın faziletinin büyüklüğünü 
değişik şekillerde ifade etmektedirler: 

"Allah yolunda bir gece nöbet (ribât) beklemek bir ay'ı oruç ve ibadetle 
geçirmekten daha hayırlıdır. Ölürse dünyada yaptığı ameli ve rızkı devam 
eder. Kabır azabından da emin olur" (Buhâri, Cihâd, 73; Müslim, Imare, 
163; Nesai, Cihad, 39). 

"Allah yolunda sınırda bir gün nöbet tutmak, dünya ve üzerinde 
bulunanlardan daha hayırlıdır" (Buhâri, Cihad, 73). 

"Allah yolunda düşmana karşı nöbet tutan kimselerin dışında bütün ölülerin 
amel defterleri kapanır. Murabıtların ise, iyi amelleri kıyamet gününe kadar 
yazılmaya devam eder ve bu kimseler kabır azabı konusunda emindirler" 
(Ebu Davud, Cihad, 15; Tirmizi, Fedailul-Cihad,Il). 

"Iki göz vardır ki onlara ateş değmez: "Allah korkusundan ağlayan göz ile 
Allah yolunda nöbet bekleyen göz" (Tirmizi, Fedâilu'l-Cihad, 12). 

Ribat başlangıçta sadece sınırda nöbet tutma işini ifade eden bir kavramken 
sonraları, bu işin kurumlaşmasıyla daha yerleşik ve kapsamlı bir muhtevaya 
sahip olmuştur. Ilk önceleri ribât cihada hazır halde bulundurulan atların 
(hayl) bağlandığı ve ulakların binek değiştirdikleri ve konakladıkları 
yerlerin adıydı. Cihad farızasını yerine getirmek, Islâm tebliğini diğer 
insanlara ulaştırmak ve bu tebliğe direnen güçlerin tecavüz ve 


tehditlerinden Islâm yurdunu korumak için sınırlarda düşmanı gözetlemek 
ve onun hareketlerini zamanında ve süratli bir şekilde gerideki kuvvetlere 
bildirmek kaçınılmaz bir ihtiyaçtı. Bunun için, Islâm devletinin tehlikeli 
sınırlarında müstahkem yapılar inşa edildi. Bu mekanlar aynı zamanda 
düşman toprakları içerisinde harekâtta bulunacak müfrezelerin de toplanma 
yerleriydi. Ayrıca bir düşman saldırısı tehlikesi sözkonusu olduğu zaman 
çevredeki halk için ribâtlar bir sığınma yerleriydi. Ribât, zamanla kendine 
has bir mimari üslüp kazandı. Karşılamış olduğu ihtiyaca göre şekillenen 
ribâtlar, sağlam bir savunma suru ile çevrelenmiş içinde silah ve erzak 
deposu, ahırı, mücahitler için hücreleri, yüksekçe bir gözetleme ve işaret 
kulesini kapsayan mustehkem bir mevki olarak inşa edilmekteydi. Ancak, 
ribâtlar her zaman böyle gelişmiş yapılar şeklinde değildi. Bazı yerlerde 
tahkim edilmiş ve bir gözetleme kulesi bulunan basit sınır karakollarıydılar. 
Eski coğrafyacılar tarafından sadece Maveraünnehir'de on binden fazla ribat 
bulunduğu rivayet edilmektedir. Düşman saldırısına karşı açık deniz 
sahillerinde de çok sayıda ribât vardı. Buna göre Filistin ve Mağrib'e kadar 
bütün Kuzey Afrika sahilleri boyunca birbirini görecek tarzda kuleleri olan 
ribâtlar bulunmaktaydı. Bu ribatlardaki ateş kuleleri ile Sebte'den (Cebeli 
Tarık) Iskenderiye'ye bir gece gibi kısa bir zamanda haber ulaştırılabildiği 
rivâyet edilmektedir. Öte taraftan Sicilya ve Malta takım adalarında da 
ribâtlar vardı. Endelüs'te ise hem sahil şeridi hem de kara hududu boyunca 
ribâtlar kurulmuştu. 

Filistin sahillerindeki ribâtlar müslüman esirlerin kurtarılmaları amacıyla da 
kullanılmışlardır. Ribâtlardaki kulelerden yaklaşan hristiyan gemileri 
gözetlenir ve bunların taşıdığı müslüman esirler halkın katılımıyla toplanan 
paralarla fidye ödenerek kurtarılırlardı. 

Ribâtların çoğu ribâtın fazileti hakkında varid olan hadislere ittiba eden 
gönüllü müslümanlar tarafından inşa edilmişlerdir. Aynı şekilde buralarda 
nöbet bekleyen müfrezeler de gönüllülerden oluşmakta ve bunlara 
murâbitün denilmekteydi. Ancak, bu iş devleti idare edenlerin görevleri 
arasında bulunmakta olup, ihtiyaç ölçüsünde ribât inşa etmek için gerekli 
faaliyetleri yürütüyorlardı. Ribâtta zaman, nöbet, eğitim ve ibâdet ile 
geçirilmekteydi. 

Tunus'ta bulunan ve zamanımıza kadar varlığını koruyan Susa ribâtı, ribât 
kurumunun eski bütün özelliklerini taşımakta olup, bir örnek teşkil 
etmektedir. Bu yapı, dört tarafı duvarla çevrilmiş, köşelerde ve yanlarda 
kuleleri yükselen mustahkem bir binadır. Tek giriş kapısına sahip olan ve 


içerdeki bir merdivenle orta avlusuna inilen bu ribatın avlusu kapalı 
revaklar ve hücrelerle çevrilıdır. Birinci katına iki merdivenle çıkılmakta ve 
avlusunun üç yönü hücrelerle çevrili bulunmakta, dördüncü tarafta ise 
mescid yer almaktadır. Birinci katın üzeri düz bir çatı ile örtülmüştür. 20 m. 
yükseklikteki işaret kulesinin kapısı buraya açılmaktadır. 

Ribâtların en parlak dönemi IX. asırdır. XI. ve XLI. asırlarda ribâtlar cihada 
yönelik fonksiyonlarını kaybetmiş ve zamanın sadece zikir ve ibadetle 
geçirildiği mekanlar (Tekke-Zaviye) haline getirilmişlerdir. Ancak, bu 
asırlarda hristiyan Ispanya ile sıcak savaş halinde bulunan Mağrib 
bölgesinde ribâtlar cihada yönelik görevlerini yerine getirmeye devam 
etmişlerdir. Bir kısım ribâtlar, devletin yol güvenliğini ve kervanların 
konaklama ihtiyaçlarını sağlamaya yönelik kurumlar haline dönüştüler ki 
bu yapılar bu fonksiyonlarından dolayı kervansaray adını aldılar. 
Selçuklular dönemi, kervansaray tipi ribâtların çokça inşa edildiği bir 
dönem olup, Nizamülmülk'ün siyasetnâme adlı yapıtına göre devletin 
başlıca görevlerinden biri de bu tür ammenin hizmetine yönelik yapılar inşa 
etmektir. 

Kuzey Afrika'da XII. asırdan sonra ribatlar yavaş yavaş bir şeyhin etrafında 
toplanan müridleri barındıran tekkeler şeklini aldılar. 

Ribât görevini yerine getiren kimseler için kullanılan murabıt kelimesinin 
çoğulu olan "murabitün" Mağrib'de kurulan ve temel öğesi cihâd farızasını 
yerine getirmek olan devlete ad olmuştur. Abdullah b. Yaşın adındaki bir 
Islâm davetçisinin Lamtuna Berberileri arasında tebliğ faaliyetinde 
bulunmuş ve gördüğü tepki üzerine Aşağı Senegalda, Nijer nehrinde 
bulunan bir adaya sığınmış ve burada Ribât adını verdiği bir tekke 
kurmuştu. Onun ısrarlı çalışmaları sonucu bu ribât özellikle Lamtuna 
kabilesine mensup bin kadar savaşçı bir derviş grubun merkezi haline geldi. 
Bu mücahidlerin, Abdullah b. Yaşın'e olan bağlılıkları tamdı. Son derece 
cesur bu topluluk, murabitün olarak adlandırıldı ve onların kurduğu devlet 
bu adla anıldı. Abdullah b. Yaşın'in Sanhaca kabileleri arasında giriştiği 
yoğun tebliğ faaliyetleri semeresini verdi ve ihtida eden büyük kitlelerin 
sarsılmaz lideri konumuna gelerek askeri bir gücü eline geçirdi. Arkasından 
atadığı komutanlar ile fetih hareketlerine girişti. Murâbıtlar verdikleri 
başarılı savaşlarla, devletin hudutlarını Atlas Okyanusundan Tunusu ve 
oradan da Endelüs'e kadar genişletmişler ve hristiyanlarla başarılı savaşlar 
yapmışlardı. 


RİYA 


İş, söz ve davranışlarda gösterişe yer verme; bir iyiliği veya salih bir 
ameli Allah'ın rızasını kazanmak niyetiyle değil, insanların beğenisi için 
yapma. Bu davranışta bulunan kimseye riyakâr veya mürai denir. 

Riya, insanlar arasında manevi nüfüz, şan ve şöhret, maddi çıkar sağlamak 
için yapılır. Dünyaya âit bu tür maddi ve manevi çıkarları elde etmek için, 
dinin insanlar tarafından kutsal değerlere karşı beslenen bağlılık ve hürmet 
duygularının âlet edilmesi, riyanın en kötü şeklidir. Bu tür davranışlar, 
hilekârlık ve yalancılıktır. İnsan şeref ve haysiyetine hakarettir. 

Riyakâr kişinin söz ve davranışlarındaki samimiyetsizlikleri, diğer insanlar 
tarafından kısa zamanda anlaşılır. Bunlara kimse güvenmez. 

Riyanın her çeşidi ahlaksızlık olduğu halde, ibadetlerde riyakâr olmak çok 
daha büyük bir ahlâksızlıktır. Rasülüllah Efendimiz; Muhakkak ki, sizin 
için en çok korktuğum şey, küçük şirk, yani riyadır, " (Tirmizi, Hudut, 24) 
buyurmuştur. İbadet, Allah için yapılır. Allah'ın rızası dışında bir amaçla; 
gösteriş olarak ibadet yapmak, Allah rızasını ortadan kaldırır. Gösteriş için 
ve bir çıkar düşüncesiyle Kur'ân okumak, namaz kılmak, oruç tutmak, zekât 
vermek, hacca gitmek, sadaka vermek, ibadetleri boşa çıkarır. Allah Teâlâ; 
"Ey iman edenler! Sadakalarınızı, insanlara gösteriş için malını harcayan, 
Allah'a ve âhiret gününe inanmayan kimse gibi başa kakmak ve eziyet 
etmek suretiyle boşa çıkarmayın. Çünkü onun bu gösterişinin hâli, üzerinde 
az bir toprak bulunan bir kaya parçasının hâline benzer ki, ona şiddetli bir 
yağmur isabet edince üzerindeki toprağı temizleyip kendisini katı bir taş 
hâlinde bırakır" (el-Bakara, 2/264) buyurmuştur. Şu halde, Allah'ın emrini 
ve rızasını düşünerek değil de, dindar görünmek için ibadet etmek, âlim ve 
bilgili desinler diye ilimle uğraşmak, cömert tanınmak için zekât ve sadaka 
vermek, riyadan ibaret kötü bir davranışın ötesinde bir anlam ifade 
etmemektedir. Rasülüllah şöyle buyurmuştur: 

"Her kim duyulsun diye bir iş işlerse, Allah onun kıymetsizliğini duyurur. 
Her kim gösteriş olsun diye bir iş yaparsa, Allah da onun gösteriş yapmasını 
ve değersizliğini ortaya çıkarır" (Müslim, Zühd, 38); "Şüphesiz riya şirktir" 
(İbn Mace, Fiten, 16). , 

Dünyevi menfaat söz konusu olunca ameller boşa çıkar. Yine Rasülüllah 
(s.a.s) şöyle buyurur: "Gösteriş için oruç tutan, namaz kılan, sadaka veren 
kimse Allah'a şirk koşmuştur" (et-Tergib ve'r-Terhib, I, 32). Hadis-i 


Kudsi'de de Cenab-ı Allah şöyle buyurur: "Ben ortakların ortaklığından en 
müstağni olanıyım. Her kim bir iş yapar da, onda, benden başkasını ortak 
kılarsa onu da, o ortaklığını da terk ederim" (Müslim, Zühd, 46). 

Riya çok değişik şekillerde yapılmakla birlikte, bunlarda ortak özellik, 
dindarlık veya dürüstlük görüntüsü altında, insanlar arasında çıkar 
sağlamak, şan ve şöhrete ulaşmak arzusudur. Sevmedikleri kişileri 
seviyormuş gibi görünen, onlara yağ çeken, öven ve böylece menfaat 
sağlamaya çalışan riyakârlara da bol bol rastlanır. 

Allah'a ve insanlara karşı samimi davranarak riyadan uzak durmak mümkün 
olduğu kadar ibadetleri gizli yapmak, Allah rızasını insanların övgüsü, 
isteği, yergisi, korkusu ve çıkar düşüncesine tercih etmek müslümanın 
prensibidir. 


RUH 


İnsana hayat veren ve onu, düşünen, anlayan, idrak eden bir kişi haline 
sokan maddi olmayan, ölümsüz varlık. Can, nefes, öz, nefis, ilham, vahiy, 
cebrail vb. anlamları vardır. 

Rüh kavramının, insanın yaşam ve var oluşuyla ilişkilendirilmiş bir şekilde 
tarih boyunca üzerinde durulmuş, mahiyeti hakkında çeşitli açıklamalar 
getirilmiş ve tezler ileri sürülmüştür. Ancak, rühun madde dışı bir yapıya 
sahip olması onun tanımlanmasını imkânsız kılmakta ve ileri sürülen 
görüşleri askıda bırakmaktadır. 

Bazılarına göre rühlar latif cisimlerdirler ve vücuttaki damarlar vasıtasıyla 
bedende dolaşan ve ona hayatiyet kazandıran havai varlıklardırlar. Pnevma 
denilen ve maddi olarak düşünülen rüh, birçok felsefi ekole göre bedeni 
sadece ayakta tutan hayat kuvvetinden ibaret sayılmayıp, bizzat nefsin 
kendisidir (Paul Janet-Gabriel Seaille s, Metalib ve Mezahib, çev. M. 
Hamdi Yazır, İstanbul 1978, 145; ayrıca bk. Ali et-Tehanevi, Keş-Şafu 
İstilahatı'l-funun, İstanbul 1984, I, 541). Bununla birlikte çok eskilerden 
beri, maddi özelliklerden tamamen somutlanmış bir rüh kavramının varlığı 
değişik topluluk ve kültürlerce kabul görmüştür. İnsanlık tarihi boyunca, 
cismani cesetten farklı, onun içine yerleşmiş maddesiz ve ölümsüz bir 
varlığın bulunduğuna inanılmıştır. 

İnsanlık tarihinin belki de ilk dönemlerine kadar uzanan ve insanları 
üzerinde düşündürmeye sevkeden ruh kavramının doğuşunu ilk insanın 
Allah'dan vahiy alan bir peygamber olmasıyla izah etmek mümkündür. Ruh, 
insanların vahiy çizgisinden sapmalar gösterip, putperest yönelişlere 
meyletmeleriyle birlikte, değişik anlamları içeren ve tapınma, korku, ümit 
gibi hisleri harekete geçiren bir doğa üstü varlık haline geldi. İlkel puta 
tapıcılık dinlerinde, cansız, donuk cisimlerden yapılan şekil verilmiş putlar 
veya kutsal sayılan diğer cansız varlıklar, hareketsiz oldukları ve 
yerlerinden kımıldamaya güç yettiremeyecekleri bilindiği halde onlara 
tapınılır ve onlardan isteklerde bulunulurdu. Bu, çağdaş putperest 
toplumlarda devam eden bir davranış şekli olarak varlığını sürdürmektedir. 
İnsanların böyle bir yola sapmalarının sebebi, tapındıkları bu cisimlerde 
ruhi bir kuvvetin ve yaptırım gücünün var olduğuna inanılmasıdır. 

Rüh konusunda tarih boyunca temelde iki akım sürekli karşıt doktrinler 
geliştirerek düşüncelerini ispatlamaya çalışmışlardır. Bunlardan biri, maddi 


âlemin dışındâ maddesiz, manevi bir âlemin ve bu âleme mensup varlıkların 
mevcudiyetini kabul edenlerin oluşturduğu grup; diğeri de madde dışında 
başka bir varlığı tanımayan eski tabirle Maddiyyün denilen Materyalistlerin 
oluşturduğu ekol. Ancak ruhun varlığını kabul eden din ve düşünceler, onun 
tanımlanması ve mahiyeti hakkında birbirinden oldukça farklı anlayışlara 
sahip olmuşlardır. 

Eski Mısırlılarda ve Çinlilerde ikili bir rüh inancı hâkimdi. Mısırlılar, 
ölümden sonra rüh (soluk)'un birinin cesedin yanında kaldığına, tinsel (ruhi) 
olan diğerinin de ölüler diyarına gittiğine inanmaktaydılar. Çinliler ise 
insanın ölümüyle birlikte kaybolan bir rüh yanında, ölümden sonra da 
yaşayan ve kendisine tapınılması gereken üstün bir rühun (Hun) varlığına 
inanmaktaydılar. Hintliler ise öldürdükleri düşman savaşçılarının sağ 
ellerini keserlerdi. Böylece inançlarına göre ölüm sonrası yaşamlarında 
silah kullanmaları engellenmiş olurdu. 

Yunan felsefesinde rüh kavramının içerdiği anlam, dönemlere ve felsefe 
akımlarına göre değişiklikler göstermiştir. Epikuroscular ruhun beden gibi 
atomlardan meydana geldiğini ileri sürerlerken, Platoncular ise, rühu 
ilahlarla soy birliğine sahip, madde ve cisimden soyut bir tözsel ilke olarak 
kabul ediyorlardı. Batı felsefesinde rüh üzerindeki tartışmalar ortaçağ ve 
sonrasında devam etmiştir. 

Hristiyanlıktaki ruh anlayışı, antik batının putperest etkisiyle vahiy 
gerçeğinden farklı bir platforma oturtulmuştur. Meselâ, Allah bir rüh olarak 
telakki edilir ve Ruhul-Kudüs (Cebrail), teslis inancının bir unsuru olarak 
Allah'a şirk koşulur. Öte taraftan, İnsanlara ait rühlar konusunda da birtakım 
gerçek dışı ve mesnetsiz iddialar ortaya atılmıştır. Meselâ, İncil'de "Rüh, 
rüzgar gibi, istediği yere eser. Rab ile birleşen onunla bir ruh olur" (bk. P. 
Janet-G. Seailles, a.g.e., 148) denilmektedir. 

Bazı dinlerde, ölümsüz olan rühların bir bedenden başka bir bedene 
geçtiğine inanılmaktadır. Rüh göçü (tenasuh) adıyla anılan bu inanışa göre, 
ölen bir kimsenin rühu tekrar başka bir bedenle dünyaya döner ve bu 
sonsuza dek böylece sürüp gider. Hint inançlarında yer etmiş olan bu 
düşünce eski Mısır'da da oldukça yaygındı. Onlara göre, kötü rühlar hayvan 
bedenlerine hulül ettirilerek iyileşip iyileşmedikleri denenir, iyi rühlar ise üç 
bin yıllık bir cennet yaşamından sonra yeniden dünyaya dönerler. 
Cesedlerin mumyalanmasının sebebi, yeniden dünya yaşamına dönecek 
olan rühların kendi bedenlerini bulmalarını sağlamaktır. Bu ilkel rüh göçü 
inancı günümüzde de kendisine taraftar bulabilmekte ve bazı toplumlarda 


kitle inancı şeklinde varlığını sürdürmektedir. 

Eski batı toplumlarının çoğu ruh göçü inancına sahip olmuşlardır. Antik 
Yunan filozoflarından Pythagoras, ruh göçüne inanmakta, Platon ise 
bilginin önceki yaşamdan kalan bir birikim olduğu iddiasını desteklemek 
için rüh göçünü delil olarak ileri sürmekteydi. Rüh kavramı hakkında tarih 
öncesi devirlerden beri süregelmekte olan ve her çağda üstüne yeni bir 
şeyler eklenen nazariyelerin birer hayal ürünü ve vehimden ibaret olduğu 
bir gerçektir. (bk. Tenasüh mad.). 

Allah Teâlâ, Hz. Adem'le başlayan ve Hz. Muhammed (s.a.s) ile son bulan 
vahiy süreci içerisinde insan oğlunu bir çok gaybi meselede 
bilgilendirmiştir. Madde dışı âleme dair bilinen bilgilerden sağlıklı ve 
güvenilir olanı sadece, Allah'ın peygamberleri aracılığıyla insanlara 
ulaştırmış olduğu bilgilerdir. Kur'ân-ı Kerim'de insanı canlı kılan anlamdaki 
ruhun mahiyeti hakkında hemen hemen hiç bir bilgiye yer verilmemiş 
olmasından hareketle; ilahi hikmetin, ruhun hakikatini, Allah'ın insanoğluna 
vermiş olduğu ve bütün bilginin yanında çok cüz'i kalan malumatın dışında 
tuttuğu söylenebilir. 

Kur'ân-ı Kerim'de rüh kelimesi değişik bir kaç anlamda kullanılmıştır. 

Allah Teâlâ, Hz. Âdem (a.s)'ın cesedini topraktan şekillendirdikten sonra 
ona kendi rühundan üflemiş ve böylece Adem (a.s) hayat kazanmıştır. Yine, 
insanı ana rahminde yarattıktan sonra, ona kendi rühundan üflemiş ve onu 
rüh sahibi canlı bir insan haline getirmiştir: "Her şeyi en güzel şekilde 
yaratan, insanı önce balçıktan vareden sonra insan soyunu adi bir suyun 
özünden yaratan, sonra şekil verip düzelten, ona kendi ruhundan üfleyen... 
O'dur" (es-Secde, 32/7-9); "Hani bir zaman Rabbin melekler: "Ben 
balçıktan bir insan yaratacağım; Şeklini tamamlayıp rühumdan üflediğim 
zaman hemen ona secde edin" demişti" (es-Sa'd, 38/71-72) Ana karnında 
insan yaratılışının aşamaları ve rühun ona üfürülüşü hak. ayrıca bk. Buhari, 
Enbiya, I ; Müslim, Kader, | ). İsa (a.s)'ın babasız olarak yaratılışı 
anlatılırken de rüh, aynı anlamda kullanılır: "Irzını koruyan Meryem'i de 
hatırla. Biz ona ruhumuzdan üfledik..." (el-Enbiya, 21/91: Ayrıca bk. Et- 
Tahrim, 66/12). İsa (a.s) bundan dolayı rühullah (Allah'ın rühu) olarak da 
isimlendirilmiştir (bk. Buhari, Tefsiru Süre, 2; Tevhid, 19; Müslim, İman, 
322; Ahmed b. Hanbel, III, 368). 

Yine ruh kelimesi Cebrail (a.s)'ın karşılığı olarak kullanılmaktadır. Bu 
anlamda, "Ruhul-Kudüs" ve "Ruhul-Emin" terkipleri ile geçmektedir: "De 
ki; "Kur'ânı, Ruhul-Kudüs (Cebrail), Rabbimin katından hak olarak indirdi" 


"..Meryemoğlu İsa'ya da açık mucizeler verdik ve onu Ruhu'l-Kudüs ile 
te'yid ettik" (el-Bakara, 2/87, 253); "Uyarıcılardan olasın diye, bu Kur'ân-ı 
açık bir Arapça lisanıyla senin kalbine, "Ruhul-Emin" (Cebrail) indirmiştir" 
(eş-Şuara, 26/ 193-195). 

Bazı âyetlerde de rüh kelimesi ile Allah, Teâlâ'nın vahyi, yani âyetleri 
kastedilir: "Allah meleklerini, vahyi (ruh) ile, kullarından dilediğine 
göndererek..." (en-Nahl, 16/2; ayrıca bk. el-Mü'min, 40/15; eş-Şüra, 42/52). 
Dört âyette rüh, Allah Teâlâ'nın emrine bağlanmıştır (el-İsra, 17/85; en- 
Nahl, 16/2; el-Mü'min, 40/15; eş-Şüra, 42/52). Rühu Allah'ın emrine 
bağlayan ve muhtevasından ruh ile neyin kastedildiği açıkça anlaşılmayan; 
"Ey Muhammed! Sana ruhtan sorarlar. De ki; "Ruh, Rabbimin emrindendir 
(O'nun bildiği bir iştir) size ancak az bir bilgi verilmiştir" (el-İsra, 17/85) 
mealindeki âyet, ruh konusu üzerindeki tartışmaların odak noktasını 
oluşturmaktadır. Müfessirler bu âyette ruhtan Cebrail'in, İsa (a.s)'ın, 
Kur'ân'ın ve Hz. Ali (r.a)'a isnad edilen ve fakat doğruluğu çok şüpheli 
sayılan tuhaf bir yaratık kılığındaki bir meleğin kastedildiği şeklinde 
değişik görüşler ileri sürmüşlerdir. Kelamcıların ve müfessirlerin çoğuna 
göre ise bu âyette sorulan ruh, cesede hayat veren şeydir (Kurtubi, el-Cami 
li Ahkâmil-Kur'ân, Beyrut 1966, X, 323-324; Fâhreddin er-Râzi, Tefsirül- 
Kebir, XXI, 36). Görüş sahibi müfessirler, peygamberden, insanı canlı kılan 
bu ruhun mahiyeti, insan bedeninde gördüğü fonksiyonu, cisimle 
birleşmeşinin şekli ve yaşama olan bağlantısının sorulduğunu ileri 
sürmüşler ve işte bu şeyin Allah'tan başka hiç bir kimse tarafından bu 
yönlerinin bilinmediğini kabul etmişlerdir (bk. Kurtubi, aynı yer). 

Er-Râzi, ruhun; mahiyetinin kadim veya hadis (sonradan yaratılıp 
yaratılmadığı) olduğu, cesedlerin ölümünden sonra bâki mi kaldığı, yoksa 
onunda fena mı bulduğu; ruhun saadeti ve şekavetinin ne olduğu vb. 
açılarından öğrenilmek istendiğini; Allah Teâlâ'nın da buna cevap olarak: 
"De ki ruh Rabbimin emrindedir" mealindeki âyeti indirdiğini 
söylemektedir (er-Râzi, a.g.e., XXI, 37). Evet, ruhun yaradılışının Allah 
Teâlâ'nın en büyük fiillerinden biri olduğunu ortaya koymakta; insanın, 
varlığı hakkında kesin bilgisi olmasına rağmen, nefsinin hakikatını 
kavramaktan aciz olduğunu bildirmektedir (Kurtubi, aynı yer). 

Kelamcılar insan terimi üzerinde dururlarken, insan olarak isimlendirilen 
şeyin cesed mi, ruh mu yahut da her ikisi mi olduğu konusunda değişik 
görüşler ileri sürmüşlerdir. İleri sürülen bir takım delillere göre, insan 
olarak isimlendirilen ve muhatap alınan şeyin görünen bu cesed olmadığı; 


onun ölümüyle yaşamaya devam eden ruhun insan olarak adlandırıldığı 
isbata çalışılmıştır. Nassların kesin olarak ortaya koyduğu gibi ruh, cesedin 
ölümünden sonra yaşamaya devam etmekte; ceza ve mükafat ile muhatap 
olmaktadır. Allah Teâlâ, Kur'ân-ı Kerim'de "Allah yolunda öldürülenlere 
ölüler demeyin; bilakis onlar diridirler; fakat siz farkında değilsiniz" (el- 
Bakara, 2/ 154) buyurmaktadır. 

Rasülüllah (s.a.s); Âllah'ın peygamberleri ölmezler. Onlar bir dünyadan 
ötekine nakledilirler" ve "kabır ya Cennet bahçelerinden bir bahçedir ya da 
Cehennem çukurlarından bir çukurdur" buyurmaktadır. Bu ifadeler, insan 
olarak isimlendirilen varlığın, cesedin ölümünden sonra da yaşamaya 
devam eden ruhun olduğuna delalet etmektedir. Yani insan bu cesed ve 
kalıptan başka bir şeydir (Râzi, a.g.e., XXI, 41). 

Her ne kadar ruhun mahiyeti, niteliği, fonksiyonları vb. yönlerinin insan 
bilgi ve idrakinin ötesinde olduğu, bu âyete (el-İsra, 17/85) dayanılarak 
kabul edilmişse de; bazı âlimler ruh hakkında konuşma hususunda bir 
sakınca görmemişler ve onu izah etmeye çalışmışlardır. Alusi, ruhun ulvi 
(yüce), nurani ve hayat sahibi olan bir varlık olduğu görüşündedir. Ancak 
ona göre ruh, mahiyet itibariyle duyu organlarıyla hissedilebilecek cisimler 
gibi değildir. Bu, bir anlamda suyun gül içinde dolaşması gibidir. O, ne 
hulülü ve ne de ayrılmayı kabul etmez. Bedende dolaştığı sürece ona bağlı 
olarak tüm organlara hayat verir. İbn Kayyım el-Cevziyye de aynı 
görüştedir. 

Kur'ân-ı Kerim'de; "Rabbın, Ademoğlunun sülblerinden zürriyetlerini 
çıkarmış, onları kendi nefislerine şahit tutarak; "Ben, sizin Rabbiniz değil 
miyim?" demiş, onlar da; "Evet şahidiz, Sen bizim Rabbimizsin " diye 
cevap vermişlerdi. Bu kıyamet gününde, 'Bizim bundan haberimiz yoktu" 
dememeniz içindir" (el-A'raf, 7/172) meâlindeki ayetin tefsirinde âlimler 
çeşitli görüşler ileri sürmüşlerdir. Bu görüşler hakkındaki farklılıklar, Allah 
Teâlâ'nın, insanlara; bu soruyu sormasının ne zaman, insanın yaradılışı ve 
gelişiminin hangi aşamasında ve ne şekilde olduğu gibi konular 
çerçevesinde ortaya çıkmıştır. Tirmizi'nin naklettiği bir hadiste Rasülüllah 
(s.a.s) şöyle buyurmaktadır: "Allah Teâlâ, Adem'i yarattığında onun sırtını 
sıvazlamış ve kıyamet gününe kadar Allah Teâlâ'nın onun zürriyetinden 
yaratacağı her insan onun sırtından düşmüştür...” (İbn Kesir, Hadislerle 
Kur'an-ı Kerim tefsiri, Terc. Bekir Karlığa-Bedrettin Çetiner, İstanbul 1985, 
VII, 3135). Başka bir hadiste de şöyle denilmektedir: "Allah Teâlâ Adem'in 
sülbünden Nu'man yani Arafat'ta ahit almıştır. Onun sülbünden yarattığı her 


zürriyeti çıkarmış, önünde yaymış, saçmış, onlarla doğrudan konuşup; 

"Ben sizin Rabbiniz değil miyim? demişti. Onlar şöyle demişlerdi: "Evet, 
biz buna şahidiz. " (İbn Kesir, a. g. e. , VII, 3133).Müfessirler bu konuda 
deliller çerçevesinde değişik görüşler ileri sürmüşlerse de, insanların Adem 
(a.s)'ın yaradılışından sonra topluca yaratılmış oldukları, dolayısıyla "Ben 
sizin Rabbiniz değil miyim?" sorusuyla, ruhların muhatap olduğu sonucu da 
çıkarılabilir. Nitekim Ubey b. Ka'b'dan gelen bir rivâyette o; "Rabbin 
Ademoğullarının sülblerinden zürriyetlerini çıkarmış." âyeti hakkında şöyle 
demiştir: "Allah Teâlâ, kıyamet gününe kadar ondan olacakların tamamını o 
gün huzurunda toplamış, önce onları ruh haline getirmiş, sonra onlara şekil 
vermiş, sonra da onları kendi nefisleri üzerine şahit tutarak "Ben sizin 
Rabbiniz değil miyim?" diye sormuştu... (İbn Kesir, a.g.e., VIL, 3136-3147). 
Bu rivâyetten açıkça anlaşıldığı gibi, ruhların, anlayan, idrak eden ve 
kelâma muhatap olup cevap verebilen kişilik kazanmış yapıda yaratılmış 
oldukları kabul edilmektedir. Ebu Hureyre (r.a) de bu konuda şöyle 
demiştir: "İlim erbabı, ruhların bedenlerden önce olduğu ve Allah'ın onları 
konuşturup şahit kıldığı hususunda ittifak etmişlerdir" (İbn Kesir, a.g.e., 
VII, 3145). 

Rasülüllah (s.a.s)'den nakledilen "Ruhlar toplu cemaatlerdir. Onlardan 
birbiriyle tanışanlar kaynaşır, tanışmayanlar da ayrılırlar" (Buhari, Enbiya, 
I; Müslim, Birr, 159) hadis-i şerifi de ruhların bedenlerden önce yaratılmış 
olduğuna işarettir (İbn Hacer el-Askalâni, Fethul-Bâri, Mısır 1959, VII, 
179-180). Bedrüddin el-Ayni, bu hadisi şerhederken şöyle demektedir: 

"Bu delil, ruhların (cesed için) araz olmadığını, onların cesetlerden önce 
mevcut olduklarını ve cesedin yok olmasından sonra da var olmaya devam 
edeceklerini ortaya koymaktadır" (Umdetul-Kari, Mısır 1972, XII, 371). 
Ruhların toplu olarak yaratıldıkları ve sonra da cesedlere dağıtıldıkları 
söylenmektedir (a.g.e., aynı yer). Görüldüğü gibi alimler, bu konu ile 
alakâlı âyet ve hadislerin tefsirinde ruhların bedenlerden önce toplu olarak 
bir defada yaratıldıkları, Allah Teâlâ'nın "Ben sizin Rabbiniz değil miyim?" 
Sorusuna muhatab oldukları ve sonra da insanın ana rahminde 
yaratılmasıyla cesedlere nefhedildikleri sonucuna varmaktadırlar. 

Ruhun anne kamındaki cenine nefhedilmesi (üfürülmesi), insanın rahimde 
oluşumu ve gelişmesi hadis-i şerifte şu şekilde ifade edilmiştir: "Şüphesiz 
sizden birinizin teşekkülâtı annesinin karnında kırk günde toplanır. Sonra 
orada o kadar bir müddette bir pıhtı olur. Sonra o kadar müddette orada bir 
parça et haline gelir. Sonra, Allah ona bir melek gönderir. Meleşe; 


"Amelini, ecelini, rızkını, Şaki ve sa'id olacağını yazması şeklinde dört 
kelime emrolunur. Sonra da ona ruh üfürülür..." (Buhâri, Enbiya, 1). 
Abdullah b. Mes'ud (r.a)'dan rivayet edilen bu hadis, Müslim tarafından 
ruhun üfürülmesi, dört emirden önce zikredilerek rivayet edilmektedir 
(Müslim, Kader, 1). 

Ruhun ölümlülüğü ve ölümsüzlüğü üzerinde de tartışmalar yapılmıştır. Ruh, 
ölümden sonra nerede kalmaktadır? Her insanın ömrü, Allah tarafından 
takdir edilmiş olup, ne bir artma ve ne de bir eksilmeye tabi tutulmaz. 
Allah'ın takdir etmiş olduğu zaman dolunca, ya bir sebeb çerçevesinde ya 
da sebebsiz olarak insan ölür. Yani, ölüm meleği (Azrail) tarafından ruh 
kabzolunur, bedenden geri alınır. ölümden sonra ruhun kıyamet gününe 
kadar geçici olarak kalacağı aleme "Berzah alemi" denir. Berzah âlemi, 
dünya ile ahiret arasında bir geçiş yeridir ve bu iki alemden de farklı olup, 
mahivetini ancak Allah Teâlâ bilmektedir. Ancak, Berzah aleminde ceza ve 
mükafatın ruhlar üzerinde etkili olacağını, "Kabır ya Cennet bahçelerinden 
bir bahçe veya Cehennem çukurlarından bir şukurdur" (Tirmizi, Kıyâmet, 
26) hadisi bildirmektedir. 

Alimlerin çoğunluğuna göre (ki doğru olan görüş budur), ruhlar beka 
(süreklilik) için yaratılmışlardır. Ezeli değildirler; ancak, ebedidirler, ölen, 
insanın cesedidir. Ruhun bedenden ayrıldıktan sonra, kıyamet gününde 
tekrar bedenine dönünceye kadar, Allah'ın nimet ve azabına muhatap 
olacağı bir gerçektir. 

Şehidlerle alakalı (el-Bakara, 2/ 184) âyet buna delalet etmektedir. Yine 
Allah Teala; "Her nefis ölümü tadacaktır" (Alü İmran, 3/185) 
buyurmaktadır. Nefsin ölümü tatması, bedenin ölümü esnasında ölüm 
acısını hissetmesi, bedenden ayrılırken acı duymasıdır. Tadmak için diri ve 
duyarlı olmak gerekmektedir. Nefsin ölümü, ruhun bedenden ayrılmasıdır. 
Bedenden ayrılan ruh, içinde kazandığı şekli bedensiz olarak sürdürür. 

Bazı alimler; "Sür'a üflendi, göklerde ve yerde bulunanlar, korkudan düşüp 
bayıldılar. Ancak Allah'ın dilediği müstesna" (ez-Zümer, 39/68) meâlindeki 
âyete dayanarak; kıyamet gününde Allah'ın dilediği bazı kimseler hariç, 
yerde ve gökte bulunanların hepsinin öleceğini söylemişlerdir. Bu 
"bayılmak" anlamındaki "sa'k" kelimesini ölüm olarak 
değerlendirmelerinden kaynaklanmaktadır. Bu doğru değildir. Çünkü Allah 
Teâlâ; "Orada (Cennette) ilk ölümden başka ölüm tadmazlar" (ed-Duhan, 
44/56) buyurmaktadır. Âyet, Cennet ehlinin, dünyada öldükten sonra bir 
daha ölmeyeceklerini haber vermekte ve ruhun ölümsüzlüğünü dile 


getirmektedir. Zira, Cennetteki ruhlar, kıyamette tekrar ölselerdi, ikinci kez 
ölümü tadmış olurlardı ki bu, zikredilen âyete ters düşmektedir. 

Kurtubi'nin hocası olan Ahmed b. Amr şöyle demektedir: "Ölüm, mutlak 
yokluk değil, bir halden diğer bir hale geçmektir. Şehidlerin Allah indinde 
diri ve rızıklandırılmakta olmaları, kendilerine verilen nimetten ötürü 
sevinmeleri de bunu gösterir. Şehidler diri olduklarına göre peygamberler 
de diri olmalıdırlar. Nitekim Peygamber (s.a.s), Mirac gecesinde, Mescid-i 
Aksa'da ve göklerde peygamberlerin ruhlarıyla karşılaşmış, onlarla 
görüşmüştür. Öte taraftan Hz. Peygamber (s.a.s), kendisine selam veren 
herkese selamını iade edeceğini haber vererek bedeninin ölümüyle, ruhunun 
ölmediğini ve verilen selam ve salatların kendisine ulaşacağını 
bildirmektedir. 

Sür'a üflendiği zaman, henüz dünyada bulunan bütün canlılar derhal ölürler. 
Fakat, daha önce ölümü tatmış ve bedeninden ayrılmış olan ruhlar ise 
Sür'un dehşetinden düşüp bayılırlar. Ruhların içinde Hz. Musa'dan sonra ilk 
ayılan Hz. Peygamber (s.a.s) olacaktır (Buhâri, Tefsir, 9; Müslim, Fedail, 
10, 161, 162). 

Bazı düşünürlere göre, ruh maddeden ayrı olup; ne âlemin içindedir, ne de 
dışındadır. Onun bir şekli, biçimi ve kişiliği yoktur. Kimilerine göre ise, 
ruh, bedenin arazlarındandır. Ruhlar ancak beden ile birbirinden 
ayırdedilebilirler. Bedenin ölümünden sonra ruh tamamen yok olur. 
Görüldüğü gibi ileri sürülen bu görüşler birer faraziye niteliğinde olup, 
dayanaktan yoksundurlar. Bu tür gaybi meselelerle alakalı sağlıklı bilgiler, 
ayet ve Hadislerde verilen bilgilerle sınırlıdır. 

Ayet ve Hadislerde öldükten sonra ruh; çıkma, inme, alınma, dönme, gök 
kapılarının kendisine açılması gibi fiillerle nitelendirilmektedir: "Ölüm 
sarhoşluğu içinde bulunan zalimler melekler, ellerini uzatmış ; 
"Nefislerinizi çıkarınız" (derlerken) onların halini görsen” (el-En'am, 6/93); 
"Ey mutmain olan nefis! Razı olmuş ve olunmuş olarak Rabbine dön, 
kullarımın arasına katıl, Cennetime gir" (el-Fecr, 89/27-30); Bu nasslar 
ruhun bir kişiliğe sahip olduğuna işaret etmektedirler. Yine bir âyeti 
kerimede "Nefse ve onu şekillendirene and olsun” (eş-Şems, 91/97) 
buyurularak, nefsin düzenlenerek bir şekle sokulduğu ortaya konulmaktadır. 
Anlaşıldığına göre, muhtemelen ruh, bedene girmeden önce belirli bir şekle 
sahip değildir ve o durumu hakkında insanoğlunun hiç bir bilgisi yoktur. 
Anne karnında oluşan insan bedenine üflendikten sonra bir kişiliğe sahip 
olur. Ancak, ruh bedenle birlikte gelişir, olgunlaşır ve bir kişilik kazanır. 


Zaman, bedeni yıpranır fakat ruh, zamanın yıpratıcılığından etkilenmez. 
Kişinin iyi işleri, ibadetleri ruhu güzelleştirir, kuvvetlendirir ve 
olgunlaştırır. Kötü ameller ise ruhu çirkinleştirir. İbn Kayyim el-Cevziyye 
şöyle demektedir: "Yüce Allah, bedeni ruha kalıp olarak düzeltmiştir. 
Beden ruhun kalıbıdır. Ruh bedeninden bir şekil alır ve onunla 
diğerlerinden ayrılır. Ruhun taşıdığı özellikler ve kabıliyetler bedene tesir 
eder. Bundan dolayı beden, ruhun iyilik veya kötülüğünden etkilenir. 
Dünyada bedenle ruh kadar birbirine sıkı sıkıya bağlı olan ve birbirini 
etkileyen başka bir şey yoktur. Bundan dolayı ruh, bedenden ayrılınca, iyi 
bedende olan ruha; "Ey mutmain nefis, çık!" diye hitab edilir. Kötü bedende 
olan ruha da "Ey habis nefis, çık" denilir. Yüce Allah "Allah, öldükleri 
sırada nefisleri (ruhları) alır, ölmeyenleri de uykularından (bedenlerinden 
alıp kendinden geçirir); sonra ölümüne hükmettiğini yanında tutar, 
ötekilerini de belli bir süreye kadar (bedenlerine) gönderir..." (ez-Zümer, 
39/42) âyetiyle nefislerin alındığını, sonra bazılarının bırakıldığını 
bildirmiştir. Tutulup bırakılmak, bir ferdiyyeti gerektirir. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de "Ölenin gözü, alınan ruhunun ardından bakakalır" demiş; meleğin 
kabzolunan ruhun elinden tuttuğunu, bu sırada yer yüzünde benzeri 
görülmemiş bir koku meydana getirdiğini haber vermiştir. Eğer ruh, bir 
arazdan ibaret olsaydı, kokusu olmazdı. Çünkü arazın kokusu olmaz, arazın 
elinden de tutulmaz. Kendisinden koku gelmesi, elinden tutulması, onun 
insan şeklini koruduğunu gösterir" (İbn Kayyim, Kitabu'r-Ruh, s. 46-47). 
Hadislere göre kabzolunan ruhlar göklere çıkarılmakta, orada melekler iyi 
ruhları selamlamakta, nihayet, Rabbin huzuruna sokulmaktadırlar: 
"Mü'minin ruhu çıktığı vakit, onu iki melek karşılar, yukarıya çıkarırlar. 
Sema ehli "Güzel bir ruh yer tarafından geldi. Allah sana ve yaşattığın 
cesede salat eylesin " derler. Peşinden onu Rabbine (c.c) götürürler. Sonra 
"Bunu hududun sonuna kadar götürün" buyurur. Kâfirin ruhu çıktığı vakit, 
sema ehli; Pis bir ruh yer tarafından geldi" derler ve "Bunu hududun sonuna 
kadar götürün denilir" (Müslim, Cenne, 17). İyi amelle beslenmiş ruh, 
dünyadaki şeklinden daha mükemmel, daha parlak daha nurlu olmakta, 
ibadeti vücuduna ruh olarak yansımaktadır. Günahlarla bulanmış ruh ise 
dünyadaki şekline benzemekle beraber çirkin bir hal almaktadır. 

Yine Hadislerden öğrendiğimize göre iyi ruhlar, yeşil kuşlar haline girip, 
Cennetin ağaçlarına konmaktadır. Bu, ruhların, başka şekillere de 
girebileceğini gösterir. Fakat her durumda ruhlar, birbirinden ayırdedilir. Ve 
kendi kişiliklerini muhafaza ederler. 


İbn Kayyim el-Cevziyye ise, ruhların bedenlerden daha net olarak 
birbirinden o ayırdedilebileceğini osöylemektedir. e Bedenlerin ( birbirine 
benzemesi, ruhların benzemesinden fazladır. Ruhun, kendisini diğer 
ruhlardan ayırdedecek özellikleri ve sıfatları bedenin ayırdedici özellik ve 
sıfatlarından daha çoktur. Mü'min ve kâfirin bedenleri birbirine benzer ama, 
ruhları farklıdır. İki öz kardeş bedence birbirine benzerler, fakat ruhları asla 
benzemez. Düşünce ve davranışları çok farklıdır. Bu iki ruh, bedenlerinden 
ayrılınca, ayrılmaları gayet açık biçimde ortaya çıkar. 

Yüce ruhlar -ki melaikelerdir- bir beden içinde bulunmadan birbirinden 
ayırdedildiğine, cinler de yine birbirinden farklı olduklarına göre; bir beden 
içinde gelişen insan ruhları da elbette birbirinden ayrıdırlar ve ayırdedici 
özelliklerini korurlar (bk. İbn Kayyim el-Cevziyye, Kitabu'r-Ruh). 

Akaid kitapları genellikle ruhun, kabirde cesedine döneceğini bildirir. Bu 
inanç "Gerçekten ölü kabrine konulduğu vakit, kendisini getirenlerin oradan 
ayrılırken ayakkabılarının seslerini pekala işitir" (Müslim, Cenne, 17) 
şeklinde rivayet edilen hadise istinat etmektedir. Bu konuda İslâm 
âlimlerinin görüşleri şu şekildedir: 

a) Ruh, kabirde cesede girecektir. b) Cesetten ayrılan ruh, kabirde değil, 
ancak kıyamette bedene girecektir. 

c) Cesetten ayrılan ruh, artık hiç bir zaman cesede girmeyecektir. İbn 
Kayyim el-Cevziyye, ruhların kabiırlerde cesedlerine döneceğini bildiren 
bazı hadislere dayanarak, öldükten sonra ruhun, kabirde cesede döneceğini, 
fakat bu dönüşün, dünyadaki bedene hayat vermesi şeklinde olmayacağını 
söylemektedir. Ona göre ruhun, bedenle beş türlü irtibatı (ilişkisi) vardır. 
Kabirde ruhun cesetle irtibatı, uykuda bedenle irtibatına benzer. Kabirde 
ruhun bedene dönmesi, bedenle bizim fark edemeyeceğimiz biçimde irtibat 
kurmasıdır. İbn Kayyim, bu görüşünü ruhun bedene döneceğine dair 
naklettiği uzun bir hadise dayandırmaktadır. (bk. el-Cevâhir fi Tefsiril- 
Kur'ân, IX, 117). 

Ruh hakkında âyet ve hadisler dışında ileri sürülen bütün görüşler kabule ve 
redde açıktır. Çünkü mutlak bilgi anlamında bir bağlayıcılıkları 
bulunmamaktadır. 

"Sana ruh'tan sorarlar. De ki; Ruh, Rabbimin emrindendir. Size ancak az bir 
bilgi verilmiştir" (el-İsra, 17/85) âyetindeki ruhtan, insanı canlı kılan ruhun 
kastedilmediğini ve dolayısıyla, insanın ruhu hakkında âlimlerin 
konuşmalarının câiz olduğunu ileri sürenlerin, ruh hakkında ortaya koymuş 
oldukları görüşler, hiç bir zaman ruhun mahiyetinin gerçekliği hakkında ne 


tatmin edici olmuştur ve ne de aklın ve hayalin ürünü olmaktan ileri 
gitmiştir. Çünkü bilgi verilmeyen konu, tamamıyla gayb alemiyle alakalıdır 
ve gayba dair bilgileri de Allah'tan başka kimsenin bilmesi söz konusu 
değildir. 

Ruh Çağırma Ruhun varlığını kabul eden fakat hakkında sapık ve gerçek 
dışı bir anlayışa sahip olan kimseler, ölmüş insanların ruhlarıyla irtibat 
kurulabileceğini ve böylece, gayb âleminden bilgi alınabileceğini ileri 
sürmüşlerdir. Bu kimseler düzenlemiş oldukları ruh çağırma seanslarıyla 
insanları kandırmakta ve onların cehaletlerinden istifade ederek menfaat 
elde etmektedirler. Ruh, Allah Teâlâ'nın emrinde ve denetiminde olan bir 
varlıktır. Onun insanlar tarafından çağrılıp bazı istekleri yerine getirmeşinin 
mümkün olduğuna inanmanın hiç bir dayanağı yoktur. 


RUH ÇAĞIRMA : 


Varlık dünyasının sadece bizim beş duyumuzla algılayabildiklerimizden 
ibaret olmadığını, meleklerden söz ederken bir parça anlatmaya çalışmıştık. 
Gerçekten de bizim boyumuzun yetiştiği dünya, yetişemediğinin yanında 
çok küçük kalır. Bunu aklımızla anlayabiliyoruz. Öyleyse aklımızı biraz 
daha çalıştırmak zorundayız. Anadan doğma kör olan bir adam düşünün. Bu 
adamın gözle algılanabilen renklerden hiçbir haberi olamaz. Kendisine 
şekilleri ve boyları aynı olan iki kalem verseniz ve şu kırmızı, şu da yeşildir, 
deseniz, o kalemleri eliyle şöyle bir yoklar ve hiçbir fark hissetmeyince 
kendisiyle eğlendiğinizi bile zannedebilir. Hattâ o, görmenin bile ne 
olduğunu bilemez. Fakat buna rağmen aklını kullanırsa kendisinin hiç 
hissetmediği bir renk âleminin bulunduğuna karar verebilir. Işte bizim beş 
duyumuz değil de, altı ya da daha fazla duyumuz olsa idi, acaba şimdi 
hissedemediğimiz başka dünyaları öğrenemeyecek miydik? Elbette 
öğrenecektik. Çünkü varlık âleminin sadece bizim bildiklerimiz olmadığını 
gösteren birçok olayla karşılaşıyoruz. Sağlam rüyalar, bunlardan sadece bir 
tanesi. (o Öyleyse..? (o Bilinmeyenler ( bilinenlerden, O görünmeyenler 
görünenlerden daha fazladır. Madde, mânâya esirdir. Mânâyi hiç kabul 
etmeyip maddeye esir olan, her ikisine de esir olur. Melekler, cinler ve 
şeytanlar hep o göremediğimiz mânâ âleminin varlıklarıdır. Yani mânâ 
âleminin de kötü olanları vardır. Öyleyse göremediğimiz,duyamadığımız, 
fakat vicdanımızın sesinden dinlediğimiz o âlemi bir bilenden öğrenmeliyiz 
ki, oranın şerleriyle ilişki kurmayalım. Işte bu bilenler peygamberlerdir. 
Bunları şunun için söylüyoruz : 

Bedenimiz gıdaya muhtaç olduğu gibi, ruhumuz da muhtaçtır. Sadece 
maddeye inanan insanlar, birgün kendilerinde bir boşluk ve bir eksiklik 
hissediyorlar. Daralıyor, sıkıntı duyuyor ve bir arayış içerisine giriyorlar. Bu 
durumun, ruhların acıkması olduğunu anlamıyorlar ama, madde dünyası 
kendilerine dar geliyor ve ellerini dünyanın perdesinden mânâ âlemine 
doğru uzatıyorlar. Tanımadıkları, bir bilene sormadıkları o dünyadan, körün 
odun diye yılana sarılması gibi, ellerine geleni alıyorlar. Çoğu zaman o 
âlemin kötüleriyle karşılaşıyorlar ama, kötü olduğunu anlamadan, susuz 
insanın çamaşır suyu diklemesi gibi kabulleniyorlar, çünkü ruhları o kadar 
muhtaçtır ki, kendi dünyası ile ilgili olarak bulduğu herşeyi iyi kötü 
ayıramadan kabulleniyor. Halbuki, Peygamberligin önderliğinde ruhuna, o 


âlemin en güzel gıdalarını takdim edebilir ve "doygunluk ve olgunluğa" 
erebilirdi. 

Bütün bunları, ruh çağırma olayının, aslında mânâya inanmayanların 
suratına kendi elleriyle çarptıkları bir tokat olduğunu anlatmak için 
söylüyoruz. 

Konunun öbür yönüne dönersek; bu adamların "ruh çağırma" diye, önce 
kendilerini kandırdıklarını peşinen söyleyebiliriz. Gerçi bu tür ruh çağırma 
celselerinde, bir takım seslerin çıktığı, bir takım kıpırdanmaların olduğu, 
hattâ bir takım varlıkların görüldüğü ve hattâ bunların fotograf makinesiyle 
resimlerinin çekildiği bir gerçektir. Yani işin olağanüstü bir yönü vardır. 
Ancak bu esrarengiz güç onların dediği gibi ruh değil, insanlarla her fırsatta 
kolayca ilişkide bulunabilen cinlerdir. Onlar insanların bu tür zaaflarını ve 
bilgisizliklerini fırsat bilir ve bununla, onlar gibi daha yüzlercesini 
saptırabilirler. Sebep, bu zavallı insanların bir delik bulup ellerini, ötesini 
görmedikleri oo delikten içeri sokmaları ve ellerine geleni 
yakalayıvermeleridir. 

Evet, insanlar öldükten sonra da ruhlar kalıcıdır. Ancak, tekrar dünyaya 
gelmeleri ve görünmeleri mümkün değildir. Onlar ya nimet, ya da azap 
görmektedirler. Halbuki, çağrıldığı sanılanlardan hiçbir ruh kendi başına 
gelenleri anlatmış değildir. Peygamberimiz Bedir savaşı günü bir kuyuya 
atılan kâfir leşlerine: "Nasıl, rabbinizin size söylediklerinin doğru olduğunu 
gördünüz mü? Ben, Rabbimin bana vaadettiğinin doğru olduğunu gördüm" 
diye hitap edince bir sahabi, "ey Allah'ın elçisi, bu ölü insanlar sizin 
söylediklerinizi duyarlar mi?" diye sormuş. Peygamberimiz de: "Benim 
söylediklerimi siz onlardan daha iyi duyuyor değilsiniz. Ne var ki onlar 
bana cevap veremezler" buyurmuştur. (Müslim, cenâiz26. ) Herhalde 
Peygamber'e cevap vermeyen ruhların; bu adamlara cevap verebilmesi 
mümkün olamaz. 


RUKYE (ÜFÜRÜKCÜLERİN OKUDUKLARI ŞEYLER) 


Dua, efsun, muska; sihirbaz ve üfürükçülerin okudukları şeyler. 
İbn Hacer el-Askalani, alimlerin şu üç şartın bulunmasıyla rukyenin caiz 
olacağı üzerinde görüş birliği içerisinde olduklarını bildirmektedir: 
a) Allah Teala'nın kelamıyla (âyetlerle), isimleri veya sıfatlarıyla olması; 
b) Arap diliyle veya başka bir dille anlaşılır olacak şekilde yapılması; 
c) Yapılan rukyenin bizzat faydasının dokunduğuna değil, umulan faydanın 
Allah Teâlâ tarafından gönderildiğine inanılması (Fethul-Bari, X, 206). 
Rukye, mubah, haram ve şirk olmak üzere üş çeşittir. 
1- Mubah olan Rukye: Kur'ân-ı Kerim'den ayetlerle Allah Teâlâ'nın isim ve 
sıfatlarıyla, arapça ve anlamı anlaşılır bir dille yapıldığı takdirde mubahtır. 
Hz. Aişe (r.anh)'dan rivâyet edilen bir hadis-i şerifte şöyle denilmektedir: 
"Rasülüllah (s.a.s) son hastalığında muavvizeteyni okuyup kendisine 
üflüyordu. Hastalığı ağırlaştığı zaman onları okuyarak üzerine üflüyor ve 
onların bereketi için elini meshediyordum" (Buhari, Tıb, 32; Müslim, 
Selâm, 51-52). 
Yine Hz. Aişe (r.anh) Rasülüllah (s.a.s)'ın hastalığından bahsederken şunları 
söylemektedir: "Rasülüllah (s.a.s) yatağa düştüğü zaman, İhlas süresi ve 
Mu'avvizeteyn'in tamamını okuyarak avucuna üfledi ve sonra elleriyle 
yüzünü ve vücudunun elinin yetiştiği her tarafını meshetti" (Buhari, Tıb, 
39). 
Yine akrep sokmasına karşı Fatiha ile rukye yapıldığına dair hadis varid 
olmuştur (Buhari, Tıb, 33). Ve yine Rasülüllah (s.a.s)'ın hastalanan bazı 
kimselere, Mu'avvizeteyn okuyup, onları sağ eliyle meshettiği ve peşinden 
de şöyle söylediği rivâyet edilmektedir "Ey insanların Rabbi olan Allah'ım 
hastalığı gider; buna şifa ver. Şifa veren yalnız sensin. Senin şifandan başka 
şifa yoktur. Hastalık bırakmayan şifa ver" (Buhari, Tıb, 37). 
Bu anlamda rivâyet edilen hadisler çoktur. Bazı alimler Rasülüllah (s.a.s)'in; 
"Göz değmesi ve hummanın dışında rukye yoktur" (Buhari, Tıb, 17) 
hadisine dayanarak, göz değmesi, yılan ve akrep sokması dışında rukyenin 
caiz olmadığı kanatine varmışlardır. Ancak diğer bazı alimler de bu hadisin, 
rukyenin en fazla faydalı olacağı anlamına sarfedildiğini, "Zülfikardan 
başka kılıç yoktur" sözüne kıyas yaparak cevaplandırmışlardır. Çünkü diğer 
Hadislerde görüldüğü gibi, Rasülüllah (s.a.s) başka şeyler için de rukyeye 
cevaz vermiştir. 


2- Haram olan rukye: Anlaşılmaz sözler, anlamsız kesik harfler, bilinmeyen 
isimler, bilenlerin Arapçadan başka bir dille rukye yapması, demir, tuz 
kullanarak veya ip bağlayarak rukye yapılması haram kılınmıştır. Fayda 
verdiği tecrübe edilmiş uygulamalar bunun dışındadır.Şabir (r.a)'dan şöyle 
rivayet edilmektedir: 

"Rasülüllah (s.a.s) ruky'e yapılmasını yasakladı. Amr ibn Hazm'ın çocukları 
gelip şöyle dediler: "Ya Rasülüllah! Biz bir tür rukye yapardık ve onunla 
akrep sokmalarına karşı korunurduk". Rasülüllah; Ona dönün onda bir 
kötülük görmüyorum. Sizden her kim kardeşine fayda vermeye güç 
yetirirse ona faydalı olsun” (Müslim, Selam, 63) demişti. el-İzz b. 
Abdüsselam'dan anlamı bilinmeyen harflerle yapılan rukye sorulduğu 
zaman, küfrü gerektirecek anlamlar içerip içermediğinin bilinmemesinden 
dolayı buna cevaz vermemiştir. 

3- Şirk olan Rukye: Allah Teâlâ'dan başkasına dua ederek, sığınarak veya 
yardım dilenerek yapılan rukye, şirktir. Meleklerin, peygamberlerin, 
cinlerin ve benzeri varlıkların isimleriyle rukye yapmak gibi... Bunların 
tamamı Allah Teâlâ'ya şirk koşmaktır. Nitekim Rasülüllah (s.a.s) şöyle 
buyurmaktadır: "Efsun, nazarlık boncuklar, ve muhabbet için yapılan 
muhabbet muskaları şirktir" (Ebu Davud, Tıb, 17; İbn Mace, Tıb, 39; 
Ahmed b. Hanbel, I, 381). Yine; "İçinde şirk bulunmayan şeyle rukye 
yapmakta bir kötülük yoktur" (Müslim, Selam, 64) buyurmaktadır. İbn 
Hacer bu konuyu şöyle açıklamaktadır: "Bazı rukyelerde şirk 
bulunmaktadır. Çünkü onu yapanlar kendilerine dokunan zararı defetmek ve 
lavda elde etmeyi Allah'tan başka kimselerden istemektedirler" (İbn Hacer 
el-Askalani, Fethul-Bari, X, 260). 

Müslüman, tamamıyla Allah Teâlâ'ya tevekkül etmekten başka şeylerden 
fayda dilemez. Nitekim Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurmaktadır: 
"Ümmetimden yetmiş bin kişi hesapsız olarak Cennete girecektir. Onlar, 
efsun yapmayanlar, teşe'um etmeyenler, vücudlarını dağlamayanlar ve 
ancak Rablerine tevekkül edenlerdir" (Buhâri, Tıb, 17; Müslim, İman, 372). 
Kendiliğinden, istenmediği halde müslüman kardeşine rukye yapması 
bunun dışındadır. Bu Rasülüllah (s.a.s)'in şu hadisine göre müstehaptır: 
"İçinizden her kim kardeşine yardım etmeye güç yetiriyorsa bunu yapsın" 
(Müslim, Selâm, 63). 


RÜŞVET 


Haksız bir menfaat elde etmek için kişilere çıkar sağlama; lehe hüküm 
vermesi için hâkime verilen mal veya para; başkasının malını haksızlıkla 
yeme yollarından biri. Rüşvetle ya hak edilmeyen bir menfaat ele 
geçirilmekte veya başkasının hakkına tecâvüz edilmektedir. 

Rüşvet yalnız alan için değil veren ve aracılık yapan için de harâmdır. Allah 
Teâlâ; "İnsanların mallarından bir kısmını bile bile, günâh işleyerek ele 
geçirmek için iş başındakilere yedirerek mallarınızı aranızda haksızlıkla 
yemeyin" (el-Bakara, 2/188) buyurmuştur. 

Rüşvetin devlet dairelerine, özellikle mahkemelere girmesi çok büyük bir 
suçtur. Rasul-i Ekrem Efendimiz "Hüküm vermede rüşvet verene ve alana 
Allah lânet etsin " (Tirmizi, Ahkâm, 9) diye beddua etmiştir. Bir memurun 
rüşvetle haksızlık yapması çok kötü bir iştir. Rüşvet, bir hakkı araştırmak, 
bir işi yapmak için de alınamaz. Bu zaten memurun görevidir. Devlet 
memurlarının hediye almaları da dinimizce rüşvet sayılmıştır. 
Peygamberimizin, zekat toplamak için gönderdiği bir memurun, dönüşünde: 
"Bu sizindir, şu da bana verilen hediyedir" demesine Rasülüllah (s.a.s) 
kızmış ve "Eğer doğru söylüyorsan, git, anne-babanın evinde otur ve bu 
hediyeler sana gelsin, görelim " (Müslim, İmare, 26-30) buyurmuş, böylece 
memura ancak rüşvet düşüncesi ile hediye verilebileceğini anlatmıştır. 
Rüşvet dört kısım da ele alınabilir. 

1- Hakim veya idareci olabilmek için verilen rüşvet. 

2- Hakimin lehinde hüküm vermesini sağlamak için verilen rüşvet. 

3- Bir kimse ile idarecinin arasını düzeltmek karşılığında üçüncü kişiye 
verilen rüşvet. Burada rüşvet veren ya idareciden gelecek bir zararı önlemek 
veya meşru bir menfaat elde etmek istemektedir. 

4- Bir kimsenin malına ve canına bir zarar vereceğinden korktuğu kişiye 
verdiği rüşvet. 

haramdır. Üçüncü madde yalnız alana haram, verene haram değildir. 
Dördüncü maddede de hüküm aynıdır. Çünkü bir müslümanın müslüman 
kardeşinin malına canına zarar vermemesi gerekir. 

Ayrıca rüşvet kabul eden hâkimin vermiş olduğu hüküm geçerli değildir. 
Aynı zamanda böyle bir hâkim adalet sıfatını kaybeder ve fasık olur, 
görevine de son verilir. Devlet görevinde çalışan memurların ve hâkimin 


almış olduğu hediyeler de rüşvet sayılır. Çünkü onlar bu görevde 
olmasalardı kendilerine hediye verilmeyecekti. Hediye vermekten 
maksatları işlerini gördürmektir. Hatta rüşvet alan hâkim doğru karar 
vermiş olsa bile yine aldığı haramdır. Çünkü hüküm vermek onun görevidir. 
Ayrıca başka bir şey alması gerekmez. 

Rüşvet alan bir kimse almış olduğu mala dinen sahip olamaz; onu geri 
vermesi gerekir. Bir kimsenin dinine gelecek bir zararı önlemek için rüşvet 
vermesi bir çare işe verebilir. Bu, verene haram olmaz. Nitekim Hz. 
Peygamber (s.a.s) dine dil uzatan şairlere ve aleyhte bulunmalarını 
istemediği kimselere bir şeyler verirdi. Bu konuda müellefe-i kulub'a 
zekattan pay verilmiş olması yeterli bir delildir (İbn Abidin, IV, 303, vd., V, 
272). 

Rüşvet toplumsal bir hastalıktır. Rüşvetin yaygınlaştığı yerlerde halkın 
birbirine ve devlete karşı besledikleri güven duygusu yok olur. Herkes 
yapılan işlerden, özellikle mahkemelerde verilen kararlardan şüphe eder; 
her işin, her kararın arkasında rüşvet var zanneder, rüşvetsiz iş 
yapılmayacağına inanır. Bu inanca namuslu insanların da kapılması, rüşveti 
toplumsal bir felaket haline getirir. Artık doğru dürüst hiç bir şey yapılamaz 
olur. Giderek devlet çarkı işlemez, işler zamanında yapılamaz hale gelir; 
haksızlık her yanı sarar, diğer ahlâksızlıklar çoğalır. Bütün bunların 
alışkanlık haline gelmesi, toplum hayatını temelinden sarsar hatta büsbütün 
çökertir. Rüşvet liberal ekonomilerde ve demokratik rejimlerde çok sık 
rastlanan toplumsal bir hastalıktır. 

Rüşvetin sadece topluma değil, onu alana da zararı vardır. Az çok dini 
inancı olan insanlar, er geç yaptıkları işin kötülüğünü anlayacak ve 
vicdanları rahatsız olacaktır. Asıl önemlisi de dünyada üç-beş kuruşluk 
menfaat sağlamak için rüşvet alanların Allah'ın lanetine müstehak olmaları 
ve dünyaları için ahiretlerini kaybetmeleridir. İslâm'ın hâkim olduğu 
toplumlarda rüşvet olayı asgari sınıra çekilir. Zira Hz. Peygamber'in rüşvet 
alana da verene de lanet ettiği ve ikisinin de cehennemlik olduğunu ifade 
ettiğini bilen müslümanlar mutlaka bundan uzak dururlar. 


HERHANGI BİR İŞE GİREBİLMEK İÇİN YÖNETİCİYİ GÖRÜP 
RÜŞVET VERMEK İCAB EDERSE BÖYLE BİR MESELE İÇİN 
RÜŞVET VERMEK CAİZ MİDİR? 


Herhangi bir işe girebilmek için az olsun çok olsun rüşvet vermek 
haramdır. Peygamber (av) şöyle buyurmuş: Allah (c.c.)hem rüşvet verene, 
hem alana lanet etmiştir. 

Böyle bir iş için rüşvet vermek caiz değildir. Rızık Allah'a aittir. O herkesin 
rızkını tekeffül etmiştir. Şurada iş sahası bulunmazsa burada bulunur. 
Rüşvet sadece iki yerde verilebilir. 

1- Haksız bir yerde hapis ve işkenceye maruz kalındığında. 

2- Malın elden gitmeye maruz kalındığı zaman rüşvet vermek çare ise ona 
başvurabilir (Şirvani,İbn Abidin). Veren Allah'ın indinde mesul değildir. 
Fakat alan Allah'ın lanetine müstahaktır. 


RÜŞVETİN HARAM OLMAYANI 


Babamın Gediz Nehri kıyısında arazisi vardı. Bir ara Gediz yer 

değiştirdi, sonra yine aynı yerine geldi: Bu arada babam da öldü. Ancak o 
arazının babamın olduğunu ispat edemiyoruz. Tapu-kadastrodan rüşvet 
istiyorlar. Kesin babama ait olan bu araziyi geri alabilmemiz için rüşvet 
verirsek günah işlemiş olur muyuz? 
Rüşvet; hakkı olmayan birşeye ulaşmak, ya da hakkını hakkı olmayan 
yolları elde etmek için verilen şeydir. Buna göre başka yolla alamadığı 
hakkını elde etmek ve dinini ve ırzını zalimlerden korumak için verilen şey, 
verene göre rüşvet değildir. (ibn Âbidin VI/423-24) Ama alan için rüşvettir 
ve en çirkin haramlardandır. Sözünü ettiğiniz hakkınızı elde edebilmek için 
başka çâreniz yoksa rüşvet vermenizde dinen sakınca yoktur. Ancak şartları 
sonuna kadar zorlamanız gerekir. Tâ ki, başkasının haram işlemesine de 
sebep olmuş olmayasınız. (Alâuddin Âbidin 269; Rasülüllah Efendimiz 
(s.a.s.) islâm'a dil uzatan şairleri susturmak için onlara para vermiş ve birisi 
için: "Yâ Bilâl, şunun dilini benden kes" buyurmuştur. (Aynı kaynak); 
ayrıca bk. ibn Nüceym'den "islâm Hukukunda Rüşvetin Durumu" adıyla 
tercüme ettiğimiz risalesi; Kardâvi, el-Helâl ve-I-haram 306, 309- 310) Bu, 
aynı zamanda "emr bi'l- ma'rüf'un da gereğidir. 


RÜYANIN MAHİYETİ NEDİR? BİZE NE DERECE IŞIK 
TUTABİLİR? 


Rüya, akıl ve deney ötesi alemin dünyadaki en güzel örneği olarak 
Allah (cc)'in varlığının ve kudretinin delillerinden bir delil, zaman ve 
mekânın izafi (göreli) olduğunun isbatı, ruhu vasıtasıyla insanın iki hatta üç 
buutlu irrasyonel hayatının güzel bir örneğidir. Ibn Şirin rüyaları ikiye 
ayırır, diğer Islâm alimleri genellikle üçe ayırırlâr:1. Allah (co)'tan, açık- 
seçik ya da bir sembol suretinde gelen müjde ve uyarılar. Resulüllah 
Efendimiz (sav)'in "Artık vahiy yok, sadık rüyalar vardır", "Sadık rüyalar 
Nübüvvetin kırkaltı parçasından biridir" dediği rüya budur. Rüyanın 
nübüvvetle ilgisi olduğu için yalan rüya anlatanın peygamberlik iddia etmek 
gibi büyük bir günah işlediği söylenmiş, Efendimiz, "Iftiranın en çirkini, 
görmediği rüyayı görmüş gibi anlatmaktır" buyurmuştur. 2. Şeytanın 
korkutmaları aslında herhangi bir şeye işaret etmeyen ve bir anlam 
taşımayan korkunç rüyaların çoğu bu kabildendir. Bunda cinler de etkili 
olabilir ve insana yanıltıcı ya da korkulu rüyalar gösterebilir. Bazı insanların 
büyük bir zat olduklarını kendilerine ve başkalarına rüya ile telkin edebilir 
ve şeriata Zıt fikirlerle sapan ve saptıranlar yetiştirebilir. Böyle durumlarda 
şeriatın Zahirini ölçü almak gerekir. Tarih boyunca kendisi de inanarak 
mehdi olduklarını söyleyen yüzlerce insan ve belki de meşhur Ahmed El- 
Kadıyani bu tür şerir güçlerin esiridirler.3. Yorgunluk, korku, açlık, 
susuzluk, sıkıntı, fazla yemek yeme gibi çeşitli sebeplerden ötürü insanın 
kendi nefsinin anlamsız ve asılsız konuşmaları, hayal ve hülyalar. Bu üç tür 
rüyanın sadece birncisi değer taşıdığı ve hangisinin sahih hangisinin sakat 
olduğu bilinemediğinden Ehli sünnet itikadınca rüya ile ihticac edilmez, 
yani rüya delil tutulamaz. Istiharenin rüyaya yatma şekli ise sünnetle 
anlatılan istihareye uygun değildir.Adetli kadının, cünubun, kâfirin, 
sarhoşun ve çocuğun gördüğü rüyalar da sahih olabilir. Bunun çok örnekleri 
vardır: Sadık rüyalar genellikle sabaha karşı ve özellikle de öğle 
kaylülesinde görülür. Açık seçik rüyalar makbuldur.Böyle sadık rüyalar 
görmek isteyenlerin doğru sözlü olması, yalan, gıybet ve koğuculuktan 
kaçınması gerekir. Rüya te'vil ilmi başlı başına bir ilimdir ve bilenleri çok 
azdır. Allah (cc) bu ilmi meselâ Yusuf Efendimize ilham ettiğini ve 
öğrettiğini söyler.Sadık rüyalar; zamanla, mekanla, mevsimle, insanın 
içinde bulunduğu hal ve şartlarla ilişkili olduğu için tabir edenin bunları iyi 


değerlendirmesi ve tabircinin bu itibarla alım ve nasihat ehli bir kimse 
olması gerekir. Yalancı ve düşman kimselere rüya anlatmamak salih ve işin 
ehli kimselere anlatmak gerekir.Rüya tabirinde en iyi yol Kur'ân-ı Kerim ve 
Hadis-i Şeriflerden işaretler aramaktır. Bu da rüyanın bir alime 
anlatılmasını gerektirir.Kendisine rüya anlatılan şahsın da hayır dileyerek 
dinlemesi ve her işareti değerlendirerek rüyayı tabir etmesi gerekir Gördüğü 
hoşa giden bir rüya için kalktığında Allah (cc)'a hamdeder. Çünkü bu bir 
nimettir. Sonra bunu dilerse anlatır, dilerse anlatmaz. Kötü rüya görürse onu 
kimseye anlatmaz. Böylece rüya zararsız olur.(Tirmizi, Dâ'avât 53) Bazı 
rivayetlerde kötü rüya gördüğünde kalkıp sol tarafına tükürüp ve rüyasını 
kimseye anlatmaz denir. Bu durumda bir miktar sadaka vermek ve 
muhtemel belaya onu siper edinmek de güzeldir.(Konu için bk. Nablusi, 
Ta'tiru'1-En'am, 1/3-9; Ibn Sirin, Müntehabu1-Kelâm, 1/3 vd. Hindiyye, 
V/380; Heytemi; el-fetavâ'1-Hadisiyye, 3) 














SAAT ÇANI 


Evlerimizdeki duvar saatlarının saat başlarında çıkardıkları sesin kilise 
çanına benzediği, bu yüzden mahzurlu olduğu söyleniyor, doğru mudur? 
Saatının sesini dahi başkalarına has seslere benzetmek istemeyen ve yeni 
ifadesi ile özgün olmasını isteyen bir sisteme ancak temenna çekilir ve 
saygı duyulur. Işin bir yönü budur. Diğer yönden Rasulüllah Efendimiz 
(sav)'in zil (ceras) hakkında şunları söylediği sahih hadis kitaplarında 
sabittir: 

"Melekler, aralarında köpek ve çan bulunan yolcularla arkadaşlık etmezler", 
(Müslim, Libas 103; Buhari, Cihad 46; Tirmizi, Cihad 25; Daimi, Istizân 
44; Müsned, NI/263) 

"Çan şeytanın düdükleridir",(Müslim, Libas 104; Ebu Davüd, Cihad 46, 
Hâtem 6) 

"Her çan ile beraber bir şeytan vardır".(el-Câmi'us-Sağir (Feyzu'1-Kadir), 
VU392) 

"Çan (Zil, ceras) bulunan eve melekler girmez".(Ebu Davüd, Hâtem 6; 
Nesâi, Zinet 54; Müsned, N/366, 372, VW242) Buhari zilin (çanın) 
mahzurunu anlatmak üzere çalgı başlıkaltında Rasulüllah Efendimiz 
(sav)'in, develerin boynuna gerdanlık (zille beraber olanı kastediyor 
olmalıdır) asılmasını yasaklamasını zikreder.(bk. Buhari, Cihad 139) 
Bundan hareketle zilin hoş görülmeyişindeki sebebi (illeti) bazıları, 
hayvanın boynunda ses çıkararak düşmanın yer tesbiti yapmasına imkân 
vermesi (Azımabâdi, Avnü'1-Mâbüd, XI/292), bazılar da göz değmesini 
önlemede tesirin ondan görülmesi şeklindeki batıl inanç olarak 
anlamışlardır.(Münavi, Feyzu'1-Kadir, VI/392) Bazılar da zilin kilise çanına 
benzediği için sesinin çirkin olması yüzünden meleklerin ondan nefret 
etmesini illet saymışlardır.(Davudoğlu, Müslim Serhi, 1X/496) Zil (çan) 
olan eve meleğin girmeyeceğini bildiren hadis-i şerifi göz önünde 
bulundurursak, birinci sebebin, nazarlık olarak sadece zilin takılmadığını 
düşünerek de ikinci sebebin illet (hükmün sebebi) olmaktan uzak olduğunu 
söyleyebiliriz. O takdirde bu hükmün illeti olarak önümüzde sadece zillerin 
kilise çanına benzemeleri kalır. Öyleyse evlerde ve camilerdeki duvar 
saatlerinin saat başlarında ya da yarım saatlerde kilise çanını andıracak 
biçimde sesler çıkarması mahzurludur diyebiliriz. Çünkü kilise çanı duymuş 
olanlar, ikisi arasındaki son derece benzerliği hemen farkedeceklerdir. 


Yoksa zilin yani ceras'in kök anlamındaki "ses çıkarma"(bk. Ibnü'1-Esir, 
En-Nihaye, 1/260) ma'nâsına bakarak "zil" denen her şeyin yasak olduğunu 
sanmamak gerekir. O durumda kapı zili, telefon zili, bizi uyandırmak için 
kurduğumuz saatin zili vb. de mahzurlu zannedilir. Oysa biz Harun er- 
Reşid'in çalar saat kullandığını, hatta Alman Kralına hediye olarak 
gönderdiğini biliyoruz. Ezanın ilk okunuşunda, çan çalınması teklifinin 
reddedilmiş olması da bize, bundaki illetin hiristiyanlara benzemek 
olduğunu gösterir. Ne var ki, böyle çana benzeyen zillerin 
kullanılmasındaki mahzur tenzihen mekruh olma düzeyindedir, büyük 
haram değildir. Şam'ın eski ulemasından bir cemaat büyük çanın mekruh 
olduğunu, küçüğünün mekruh sayılmadığını söylemişlerdir.(Davudoğlu, 
agek.) Ama büyüğü ile küçüğüne bir sınır çizilmediğine göre biz çan sesini 
andıran bütün saat zillerini mekruh kabul edebiliriz (Allah'u a'lem). 


SABIR 


Acıya katlanma, sıkıntı ve meşakkatlere karşı soğukkanlılıkla 
mukavemet etme, aklın ve dinin gösterdiği yolda sebat etmeye sabır denir . 
Sabır ruhun bir melekesidir, güzel bir huydur. Tahammülü zor ve nefse ağır 
gelen şeylere katlanmak ancak sabır ile olur. Bir hakkı müdafaa ve 
muhafaza etmek için gösterilen sebat, sabretmekle mümkündür. Allah'ın 
emirlerini yerine getirmek, aklın ve dinin hoş görmediği ve nefsin meşrü 
olmayan istek ve arzularına mukavemet edebilmek, hayatta elde olmadan 
başa gelen ve insana büyük elem ve keder veren bela ve musibetlere karşı 
koyabilmek ve bunların üstesinden gelebilmek için sabırlı olmak ve 
sabretmeye alışmak lazımdır. 

Bütün faziletlerin anası, hayatta muvaffak olmanın ve kemale ermenin sırrı 
bu güzel özelliktir. Her türlü rezaletin sebebi sabırsızlık veya gerektiği 
kadar sabır gösterememektir. Sabır her faziletin üstünde bir değer taşır. 
"Şüphesiz Allah Teâlâ sabredenlerle beraberdir" (el-Bakara, 2/153, 155). 
Sabrın sonu selamettir, başarıdır. Sabır acıdır. Fakat sonucu tatlıdır. Hz. 
Peygamber (s.a.s); "Sabreden başarıya ulaşır' ; "Sabır başarının anahtarıdır"; 
"Sabır bir ışıktır"; "Sabır cennet hazinelerinden bir hazinedir"; "Sana sıkıntı 
veren şeylere karşı sabretmende bir çok hayır vardır" buyurarak sabrın 
faziletini anlatmıştır. 

Hz. Peygamber (s.a.s); "Sabır, acı bir olayın yaptığı sarsıntıya karşı ilk anda 
gösterilen tahammüldür" (Buhâri, Cenâiz, 32) sözüyle bir felaketle ilk 
karşılaştığı oOzamandaki sabrın önemini o vurgulamıştır. e Sabretmek, 
mahkümiyete, meskenete ve zillete razı olmak, haksız tecavüzlere, insan 
haysiyetine gölge düşürecek saldırılara katlanmak ve bunlara ses 
çıkarmamak anlamına gelmez.Çünkü meşru olmayan şeylere karşı 
sabretmek caiz değildir. Bunlara karşı içten elem duymak ve bunlarla 
mücadele etmek gerekir. Insanın kendi gücü ve iradesiyle üstesinden 
gelebileceği kötülüklere katlanması ya da karşılayabileceği ihtiyaçları 
karşısında gevşemesi sabır değil, acizlik ve tembelliktir. Rasulullah (s.a.s); 
Ya Rabbi! Acizlikten ve tenbellikten sana sığınırım" (Buhari, Cihad, 25) 
diye dua etmiştir. 

Bazı sıkıntılar vardır ki, kulun irade ve gücünü aşar. Böyle felaketler başa 
geldiği zaman heyecana kapılmadan ve şikayet etmeden takdir-i ilâhiye razı 
olup sabretmek müminlerin özelliklerindendir. Nitekim Cenab-ı Allah 


Kuran-ı Kerimde sabr-ı cemili (güzel sabır) emretmektedir. (Yusuf, 12/18). 
Rasulullah (s.a.s) Sabr-ı cemil şikayet edilmeyen sabırdır" buyurmuştur. 
Aslında elden bir şey geldiği zamanlarda sabırsızlık gelmediği zamanlarda 
sabırsızlık göstermenin bir faydası yoktur ve lüzumsuz bir harekettir. 
Kur'ân-ı Kerim'in yetmişten fazla ayetinde zikredilen sabır, insan tabiatına 
aykırı olan zorunlu hallere uymak ve güçlüklere karşı koymak demektir. 
Sabrın gâyesi, beklenmedik olaylar, içine düşülen güçlükler karşısında 
tedirgin olmamak, paniğe kapılmamak ve tahammül göstermektir. Allah 
Teâlâ sabredenlere mükâfatını hesapsızca vereceğini müjdelemiş ve onları 
övmüştür. 

Mü'minler, çoğu zaman sırf inandıkları için Allah düşmanlarının zulüm ve 
kötülüklerine hedef olurlar; çeşitli işkencelere uğrar, onlarla savaşmak 
zorunda kalırlar. Işte bu durumda sabır, mü'minin güç kaynağı, imanının 
koruyucusudur. Hz. Musâ'ya inananlara Firavun eziyet etmek isteyince 
onlar: "Ey Rabbimiz, üzerimize sabır yağdır ve bizi müslüman olarak 
öldür" (el-Araf 7/126) diye duâ etmişlerdi. Sevgili Peygamberimiz ve ilk 
müslümanların, yapılan işkence ve eziyetlere nasıl sabır ve tahammül 
gösterdikleri bilinen bir husustur. 

Ibadetlerin nefsimize ağır gelen yönleri de sabırla hafifler. Böylece huzur 
içinde günde beş vakit namaz kılar, sıcak yaz günlerinde hiç bir sıkıntı 
duymadan oruç tutarız. Diğer ibadetler ve ahlâki davranışlarda böyledir. 
Aşağıdaki âyetler bunu göstermektedir: 

"Her kim sabreder ve suç bağışlarsa, bu hareket arzu edilen en iyi 
işlerdendir" (eş-Şurâ, 42/43); "Içinizden mücahitleri ve sabredenleri 
belirtelim diye sizleri mutlaka imtihan ederiz. Haberlerinizi de denetleriz" 
(Muhammed, 47/31). 

Çoğu zaman insan nefsine uyar; Allah Teâlâ'nın emirlerine uyup 
yasaklarından kaçınmak ona zor gelir, nefse hoş gelen fena arzularını tatmin 
etmek ister, iyilik ve faziletlerden kaçınır. Meselâ; cebindeki parasını 
eğlence ve zevkleri için harcamak, bir yoksula vermekten daha hoş gelir. 
Bir çocuk için oyun oynamak, ders çalışmaktan daha ilgi çekici görünür. 
Gezip tozmak, çalışıp kazanmaya tercih edilir. 

Işte bu durumda, insanın, kendisine zor gelse bile, iyi olanı, faydalı olanı 
seçmesi, sabır ve tahammülle onu yerine getirmeye çalışması çok güzel bir 
davranıştır. 

Ayrıca insanlar hayat boyunca, bolluk veya yokluk içinde kalabilir, sağlıklı 
iken hastalanır, sel, deprem, yangın gibi felâketlerle karşılaşabilir; bütün bu 


durumlarda insanın en büyük dayanağı sabırdır. Aksine davranış, insanı 
Allah Teâlâ'ya isyana ve nankörlüğe sürükler. Cenab-ı Hak bu konuda şöyle 
buyurmuştur: "Doğrusu kim Allah'tan korkar ve düştüğü felâkete 
sabrederse; muhakkak ki Allah iyilik edenlerin mükafatı boşa, çıkarmaz" 
(Yusuf, 12/90). 

Peygamberler sabrın en büyük örnekleridir. Çünkü onlar bütün güçlükleri 
sabırla karşılamışlardır. Dileğimiz Allah (c.c.)'ın bizi, "belâlarına çok 
sabreden ve nimetlerine çok şükreden" kullarından eylemesi olmalıdır 
(Ibrahim, 14/5). 

Sabrın sonu selâmettir. Sabır, iman ve ibadetin, ilim ve hikmetin, kısaca 
bütün faziletlerin başıdır. Sabırlı insan iyi insandır. Iyi işler yapıp birbirine 
hakkı ve sabrı tavsiye edenlerin kurtuluşa ereceklerini Allah Teâlâ haber 
vermiştir. Sabır zafere giden yoldur (el-Asr, 103/1-3). 

Peygamber Efendimiz; "Sabır ve tahammül gösteren kimseyi Cenab-ı Hakk 
sabırlı kılar. Sabırdan daha hayırlı ve geniş bir nimet hiç bir kimseye 
verilmemiştir" (Tirmizi, Birr, 76). 

"Hoşlanmadığın şeye sabretmende büyük fayda vardır" (Ahmed b. Hanbel, 
Müsned, I, 307) buyurmuştur. 

Ayrıca Cenab-ı Hakk şöyle buyuruyor: 

"Muhakkak sizi biraz korku, biraz açlık ve mallardan, canlardan, ürünlerden 
biraz eksiltmekle deneriz; sabredenleri müjdele" (el-Bakara, 2/ 155). 

Bu ve benzeri âyetlerden Allah Teâlâ'nın insanları çeşitli sıkıntılara 
uğratarak imtihan ettiğini ve bu imtihanı sabredenlerin kazandığını 
öğreniyoruz. 

Sabırla bütün zorluklar halledilmekte, her türlü engel aşılmaktadır. Onun 
için atalarımız: Sabırla koruk, helva olur" demişlerdir. 

Hz. Peygamber şöyle buyuruyor: 

"Mü'minin işi hayrete şayandır. Zira işinin hepsi onun için hayırlıdır. Bu 
özellik yalnız mü'mine özgüdür. Zira sevinirse şükreder. Bu ise onun için 
hayırlıdır. Başına belâ gelirse sabreder. Bu da onun için hayırlıdır" 
(Riyâzüs-Sâlihin, 1, 54). 

Bizim için mutlaka hayırlı olduğuna inandığımız sabır, bütün 
peygamberlerin ortak sıfatıdır. Allahın dinini tebliğ ederken hepsi çeşitli 
sıkıntılara uğramış, kendilerine eziyet edilmiş, yurtlarından çıkarılmış. 
Hükümdarlar tarafından zindana atılmış ama onlar daima sabretmişlerdi. 
Kuran-ı Kerimde peygamberlerin sabrını dile getiren pek çok ayet-i kerime 
vardır. Rasulullahın hayatı ise baştan sona en güzel sabir örnekleri ile 


doludur. Bu sebeple her müslümana düşen görev, kurtuluşun sabırda 
olduğunu düşünerek, Allahtan sabır dilemek ve sabırlı olmaktır. 


SAÇ BOYAMA 


Insanların saçları genel olarak sarı, kızıl, kahverengi veya siyah renkte 
olur. Insan bedeninde saça, kana, deriye renk veren maddelere "pigment" 
denir. Bedende üç ana pigment vardır. 

1. Melânin: Kahverengi olup, küçük tanecikler halindedir. 

2. Karoten: Sarı renkte olup, bu pigment bitkilerde de bulunur. Tereyağına 
ve havuca bu pigment renk verir. 

3. Hemoglobin: Kanın kırmızı rengini bu pigment sağlar. 

Pigment, güneşin ışınlarını emer. Derideki melânin de özel hücreler yapar. 
Bu hücrelere "melânosit" denir. Melâninin açık veya koyu renkli olmasında 
oksitlenmenin büyük etkisi vardır. pigmentin tanecikleri az oksitlenirse 
renkleri açık olur, oksitlenme çoğalınca renkleri koyu kahverengiye kadar 
varır. Saçlarda, tüylerde pigment oluşmasının esasları da derideki gibidir. 
Saç telleri dibindeki melânositler kalıtıma göre saça renk verirler. 
Saçlardaki renk farkları taneciklerin yayılışına, oksitlenme derecesine 
bağlıdır. Açık renk kızıl saçlarda melâninden başka bir demir pigment daha 
bulunur. 

Saçların rengini koruyabilmesi için, saçların bulunduğu deri tabakası 
gerektiği gibi beslenmelidir. Beslenme iyi olmazsa, özellikle "B" vitamini, 
bakır eksikliği olursa, saçlarda beyazlaşma görülür. Besin iyi ayarlanırsa, 
saçların yeniden normal rengini aldığı olur. 

Diğer yandan yaşlılıkla ilgili saç ağarmalarının besinle ilgisi yoktur; 
vitamin tedavisiyle ve besinle saçlar normal rengine girmez. Çünkü 
yaşlılıktaki ağarma melânin hücrelerinin artık işini göremez hale 
gelmesinden olur. Kimi zaman ruhi sıkıntı sonunda saçların birdenbire 
ağardığı (görülmüşse de, bunun nedeni bilimce kesin olarak 
açıklanamamıştır. Ancak bu gibi sarsıntıların bezlerin işleyişini 
etkilediğinde şüphe yoktur. 

Saçının rengi açık olan veya saçı ağaran kimsenin bunu boyatmasının 
Islâm'a göre hükmünü şu şekilde belirlemek mümkündür. İslam'ın 
çıkışından önce yahudi ve hıristiyanlar güzel görünme ve süslenmenin 
Allah'a kullukla bağdaşmayacağını düşünerek, saçı boyayıp rengini 
değiştirmekten kaçınırlardı. Hz. Peygamber, ashabına bağımsız bir kişilik 
kazandırmak için saçı ve sakalı kına veya başka bir boya maddesi ile 
boyayabileceklerini bildirdi. Ebü Hüreyre (r.a)'tan nakledilen bir hadiste 


şöyle buyurulur: "Yahudi ve Hıristiyanlar (saçlarını) boyamaz. Siz onların 
aksini yapınız: yani saçlarınızı boyayınız" (Buhâri, Enbiyâ, 50; Libas, 67; 
Müslim, Libas, 80; Ebü Dâvud, Tereccül, 18; Nesâi, Zine, 14). Ancak 
hadisteki emir bağlayıcı olmayıp mendupluk bildirir. Nitekim uygulamada 
Hz. Ebü Bekir, Ömer, Ali, Ka'b ve Enes (ranhüm) gibi bazı sahabeler 
saçlarını boyamamıştır. 

Diğer yandan kullanılacak boyada siyah renk tercih edilmemelidir. Çünkü 
saç boyası genellikle yaşlı erkeklerin beyazlaşan saçları için söz konusu 
olur. Siyah renk yaşlı kimseyi, olduğundan çok genç gösterir. Bu durum 
kınalama veya boyayı amacından saptırabilir. Nitekim Mekke'nin fethi günü 
Hz. Ebü Bekr'in yaşlı babası Ebü Kuhâfe'nin saçlarının ağaç çiçekleri gibi 
beyazlaştığını gören Rasülüllah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Bu beyaz saçı 
değiştiriniz ve siyahtan sakınınız" (bk. Ebü Dâvud, Tereccül, 18; Nesâi, 
Zine, 15; Ahmed b. Hanbel, 1,165, 356, II, 261, 499, TI1,160, 322). Ancak 
saçı beyazlaşan kimse genç olursa, onun siyaha boyamasında bir sakınca 
görülmemiştir. Nitekim Sa'd b. Ebi Vakkas, Ukbe b. Âmir, Hasan, Hüseyin 
ve Cerir gibi sahabelerin bu rengi tercih ettikleri nakledilmiştir (Yusuf el- 
Kardâvı, el-Halâl vel-Harâm fil-Islâm, Terc. Mustafa Varlı, Ankara 1970, s. 
102, 103). 

Boya malzemesi olarak Allah elçisi kınayı tavsiye etmiştir: "Saçın 
beyazlığını değiştirmek için kullandığınız şeylerin en iyisi kına ve keten 
bitkisidir" (Ebü Dâvud, Tereccül, 18; Tirmizi, Libâs, 20; Nesâi, Zine, 16; 
Ibn Mâce, Libâs, 32; Ahmed b. Hanbel, V, 147, 150, 154). Hz. Enes b. 
Mâlik, Hz. Ebü Bekr'in saçlarını kına ve ketenle, Hz. Ömer'in ise yalnız saf 
kına ile boyadığını nakletmiştir (el-Kardâvi, a.g.e., s. 103). 

Sonuç olarak erkek veya kadının beyazlaşan saçlarını sarı veya kızıl renge 
boyamaları müstehap görülmüş; siyaha boyamaları ise, sağlam görüşe göre, 
caiz görülmemiştir. Ancak genç kimsenin siyah boya kullanmasında da bir 
sakınca yoktur. Diğer yandan boya malzemesi olarak kına ve vesime 
denilen, boya sanayinde kullanılan bir bitkinin tercih edilmesi tavsiye 
edilmiştir (Ibn Âbidin, Reddül-Muhtâr, Terc. Ahmed Davudoğlu, Istanbul 
1982-1988, XV, 378, XVII, 314). Eİ, ayak veya başa sürülen kınanın 
katıolan malzemesi temizlendikten sonra deri veya saçlarda bıraktığı renk, 
suyun deriye nüfüzuna engel değildir. Bu yüzden abdest veya gusle mani 
olmaz (Ibn Âbidin, a.g.e., 1, 224). 


SAÇ KREMİ 


Saçı parlatmak için sürülen kremlerin bazılarında alkol var. Bunları 
kullanmanın hükmü nedir? 
Saça sürülen krem, hacmi bulunan ve saçı kapladığından ötürü, altına suyun 
ulaşmasına engel olan bir krem ise, abdestte ve gusle engel olacağından, 
kullanılması zaten câiz değildir. Değilse câizdir. Alkole gelince; İslamın 
yasakladığı şey, her cinsiyle alkol değil, "hamr", yani sarhoş edici olan alkol 
türüdür. Alkolün, meselâ metil alkol gibi sarhoş etme özelliği olmayanı 
haram değildir. Bu yüzden kullanılan maddedeki alkol türü bilinmelidir. 


SADAKA-İ FITIR 


Ramazan bayramı sadakası. Buna zekatul-fıtır veya yalnız fıtır da denir. 
Yaratılış şükranesi olmak üzere sevap kazanmak kasdiyle verilir. Fıtır 
sadakası Hicret'in ikinci senesinde zekat farz olmadan önce vacib olmuştur. 
Hür müslüman ve asıl ihtiyacından fazla nisap miktarı bir mala sahip olan 
kişilerin vermesi gerekir. 

Akıl ve büluğ şart değildir. Akıl hastalarının ve delilerin velileri onların 
mallarından fıtır sadakası verirler. Ramazanda oruç tutmamış olanlar da fıtır 
sadakası verirler. 

Sadaka-i fıtrın edasının vakti, bayram sabahıdır. O günden önce ölen ve 
zengin iken fakir düşen kimselere sadaka-i fıtır vacib olmaz. Bayram gecesi 
güneş doğmadan önce doğan çocuğun fitresini vermek vacibtir. Fitre 
bayram sabahından önce ve sonra her ne zaman verilse sahihtir ve eda olur; 
onun kazası yoktur. Fakat müstehap olan sabah namazı ile bayram namazı 
arasında veya birkaç gün önce vermektir. Fitreyi bayramdan sonra vermek 
caiz ise de, bir vacib geciktirilmiş olacağından iyi değildir. 

Sadaka-i fıtır, zekat gibi malın değil, başın zekâtıdır. Bunun için asıl 
ihtiyaçlardan fazla olan malın büyüyücü olması, üzerinden bir yılın geçmesi 
ve ticaret malı olması şart değildir. Bayram sabahı nisaba malik olan kişiye 
bile sadaka-i fıtır vacibtir. Nisap, gümüşe göre ikiyüz dirhem (561.2) gr. 
değerindeki bir maldır. Nisap miktarı mal, sadaka-i fıtır vacib olduktan 
sonra telef olsa yine fitre vermek lazımdır. Bu miktar bir mala sahip olan bir 
kimse kendisi için, baliğ olmayan malsız çocukları için, hizmetinde 
bulunanlar için, sadaka-i fıtır vermesi vacibtir. Hanımı ve büyük çocuğunun 
fitrelerini vermesi üzerine vacib değildir. Fakat yanında bulunan büyük 
çocuğunun ve hanımının fitrelerini kendilerine sormadan verebilir. Malı 
olan küçük çocuğun fitresi kendi malından verilir. 

Sadaka-i fıtır, buğday, arpa, kuru hurma, kuru üzümden verilir. Buğday 
veya buğday unundan yarım sa', (520 dirhem 1459 gr.), ötekilerden ise bir 
sa' (1040 dirhem 2918 gr.) verilir (bak: Sa'). Bu dört maddenin herhangi 
birine göre vermek caizdir. Bu miktar aynen verilebileceği gibi, kıymet 
olarak da verilebilir. Fakirin menfaatine uygun olanı vermek daha 
faziletlidir. Sadaka-i fıtrın rüknü, onu ehline vermektir. Zekat kimlere 
verilirse sadaka-i fıtırda onlara verilir. Fitre yalnız bir fakire verilmeli, onu 
bir kaç fakire vermek için parçalamamalıdır. Sadaka-i fıtır verirken niyet 


etmek gerekir. Ancak fakire Sadaka-i fıtr olduğunu söylemeye gerek yoktur. 
Sadaka-i fıtr öncelikle mükellefin bulunduğu yerdeki fakirlere verilmelidir. 
Başka yerlere göndermek mekruhtur. Gönderilecek olan kişiler akraba veya 
daha muhtaç kişilerse mekruh olmaz. 


ŞAFİİLERE GÖRE AVRET 


1. Namazda: Erkeğin ve câriyenin avreti, göbekle diz kapağı arasıdır. 
Göbek ve diz kapağı avret değildir. Ancak her ikisinden de bir parça 
kapatılmalıdır ki avretin onlara sınır olan kısımları tamamen kapatılabilmiş 
olsun. 

Hür kadının avreti bütün bedeni olup, bundan sadece yüz ve iki el istisna 
edilir. 

Namazda iken kapatma imkânı olduğu halde avreti açılırsa namazı bâtıl 
olur. Ancak rüzgar v.s. ile açılır da hemen ânında kapatırsa veya yanılarak 
açar da yine hemen kapatırsa, namazı bâtıl olmaz. Ama bunun haricinde, 
hayvan veya çocuk v.b. tarafından açılırsa bâtıl olur. 

Avretini kapatacak kadar elbisesi olmaz, fakat vakit çıkmadan bulacağını 
ümid ederse, namazı vaktin sonunda kadar beklemesi vacibtir. Örtünün 
şartı, cildin rengini göstermemesidir. (Ebu'l-Fadl Veliyyüddin el-Basir, en- 
Nihâye, 1/57, Kahire (tarihsiz)) 

2. Namaz dışında; Yabancı erkeklere karşı, kadının yüz ve elleri dahil, 
bütün bedeni avrettir. Ancak kâfir olan kadına karşı yüzü ve elleri avret 
değildir. Ahlâki bozuk kadınlar, müslüman olsalar bile, avret hususunda 
kâfir gibidirler. Müslüman kadının, evindeki hizmeti esnasında açılan boynu 
ve kolları avret değildir. 

Erkeğin namaz dışında avreti, bakana göre değişir. Mahremi olan kadınlara 
ve erkeklere göre, göbekle diz kapağı arasıdır. Yabancı kadınlara göre ise, 
bütün bedeni avrettir. 

Ihtiyaç olmaksızın kendi avretine bakmak mekruhtur. 

Kadının avreti konusunda biraz daha açıklık getirirsek, şunları 
söyleyebiliriz. Kadının erkeğe karşı avreti yedi gurupta mutâlâa edilir; 

1- Yabancı erkeğe karşı her tarafı avret olmakla beraber, Şâfiilerin çoğuna 
göre de, kadının yüzü ve elleri avret değildir. Avret olan kısımlar, kadından 
kopmaları halinde de avrettirler. Bakılması haram olan yere dokunulması da 
öncelikle haramdır. 

2- Kocasına karşı hiçbir yeri avret değildir. Ancak karı-kocanın birbirlerinin 
tenâsül uzuvlarına bakmaları bâzılarına göre mekruhtur: 

3- Mahremlerine karşı, göbekle dizkapağı arası avrettir. Mahremin kâfir 
olup olmaması aynıdır. Ancak mahremin nikâhını câiz gören bir kâfir 
olursa, ona açılamaz ve onunla halvette bulunamaz. 


4- Evlenme gâyesiyle bakan erkeğe, kadın, yüzünü ve ellerini gösterebilir 
Hattâ bu sünnettir. 

5- Tedâvi halinde, ihtiyaç duyulan her yerini, ihtiyaç miktarınca gösterebilir. 
6- Şahitlik ve alış-veriş v.s. muamelelerde sadece yüzünü gösterebilir. 

7- Câriye satışında, tanınmasını temin edecek kadâr yerlerine bakılabilir. 
Ayrıca kadın ya da mahrem öğretici yoksa ve perde arkasından öğretmek de 
mümkün değilse, vâcib olan ilimleri öğretme gâyesiyle, erkek kadına 
bakabilir. (en-Nihâye, 1/102-105; Mezheplerin bu konudaki görüşleri için 
ayrıca obk.Abdurahman el-Cezin, el-Fıkhu oale'l-Mezâhibi'l-Erba'a, 
1/188,194 Kahire (Tarihsiz) üçüncü baskı.) 


SAHİPSİZ ARAZİ VE MÜLKE EL KOYUP, ONU İŞLETMEKLE 
DİNEN MÜLK SAYILIR MI? 


İslam hukukuna göre cahiliyyette ve İslamiyette ihya edilip işlenmemiş 
bir arazi, etrafına bir duvar çekip işletilmekle temelluk edilmiş olur. 
Yine bunun gibi Rum, Semud, Ad gibi kavimlerden kalan arazi ihya ile 
temelluk edilebilir. Ancak İslam Devleti müdahale etme hakkına sahiptir. 
İsterse temelluke mani olabilir. 
İslam döneminde ve İslam hakimiyeti altındaki arazi temellük edildikten 
sonra sahibi bilinmezse; 
a) Hanefi ve Malıki mezheblerine göre yine ihya ile temellük edilebilir. 
b) Şafii mezhebine göre beytulmal'e aittir. 
c) Hanbeli mezhebine göre ise; Kamu menfaatına uygun bir şekilde 
dağıtımı yapılacaktır (el-Fıkh'ul-İslami ve edilletühü). 


ŞAHIS ADINA KURBAN KESMEK 


Siyasi liderler ve bazı büyük zatlar geldiğinde, ya da temel atmalarda 
kurban kesiliyor. Bu caiz midir? Eti yenir mi? 
Alimlerimiz, hükmü bildirilmeyen şeylerde asıl olan onların mübah 
olmasıdır anlamındaki "El-Aslu fil-eşyâi el-ibahatü" şeklindeki fıkıh 
kaidesine bir de, ibadetlerde asıl olan ise kaçınmaktır, yapmaktır, anlamında 
"Vel-aslu fil-ibâdâti el-men'u" cümlesini eklerler. Bunun manası şudur: 
Ibadet ancak şâriin (şeriat koyucunun) koymasıyla olur. O'nun koyduğu 
ibadetleri yapmakla mükellef olduğumuz gibi, koymadıklarını da 
yapmamakla mükellefiz. Ibadet anlamında dinin ne kendisini, ne zamanını 
ne de mekânını, O'nun bildirmesi olmadan Allah'ın Resülü (s.a) dahi tayın 
edemez. Bunlar "tevfiki"dir, yani ancak şariin belirlemesiyle ve belirlediği 
kadar bilinebilirler. Kurbanın da nerede, nasıl ve ne için kesileceğini yine 
Şeriat sahibi bildirmiştir. Yani kurban da bir ibadettir. O'nun gerçeğini biz 
akılla kavrayamayız. Öyleyse onu şeriat sahibinin belirlediği alanın dışında 
da çıkaramayız. Çıkarmamız ya da bid'at veya küfürle sonuçlanır. Küfür 
mutlak cehennemdir. Bid'atın varacağı son nokta ise yine orasıdır. Bu 
yüzden: 
"Bir insan için kurban kesilmesi küfürdür ve kesilen meyte (leş) 
hükmündedir, yenmez... Hacıların ya da gazilerin kudümü (gelişleri) için 
hayvan kesilmesi de küfürdür" denmiştir. (Fetavay-i Hindiye NI1/277 ) Yeni 
alınan araba, ev, atılan temel vb. şeyler de aynıdır. Yalnız bazı alimler 
burada bir inceliğe dikkat çekerler. Efendim, Resulullah Efendimiz: 
"Allah'tan başkası için boğazlayana Allah lânet etsin" buyurmuşlardır. 
(Hakim, Müstedrek N/153 (Ayrıca bk. Hindi, Kenz XV1/74)) Başkası için 
demek, başkasının adı zikredilerek boğazlamak, yani "Bismillah — Allah'ın 
adıyla" yerine "Bismifilan — falanın adıyla, falanın adına" diyerek 
kesmektir. Binaenaleyh, bir büyük zatın gelişine, ev ya da araba almasına 
duyduğu sevinçten ötürü kurban keserse bu küfür olmadığı gibi, kesilen 
hayvan da meyte (leş) hükmüne girmez, eti yenir derler. (Bu görüşlerin 
uzunca tartışması için bk. Şeyh Davud, Eseddü'l-Cihad Risalesi (Ictihat 
Tartışması, Terc. Sükrü Özen, içerisinde) s. 255 vd.) Durum böyle olmakla 
beraber bunun mahzursuzunu, mahzurlusundan ayırmak zor olduğu ve 
avam insanlara bid'at kapısını açmamak için bu tür vesilelerle kurban 
kesmemek gerekir. Ille de kesmek istenirse gelişine sevindiği kimsenin 


yolunda ya da önünde değil, böyle sevinçli bir güne kendisine bahşeden 
Allah için ayrı bir yerde kesip etini tasadduk etmeli veya yemelidir. Aksi 
halde "Bismillah —- Allah adına" diyerek kesse dahi bir kimsenin yoluna, bir 
evin temeline, bir arabanın tekerine vs. kesilen, kanı oraya buraya sürülen 
kurban en azından çirkin bir bid'attır, küfrü gerektirmese dahi günahı 
gerektirir ve etinin yenmesi de şüpheli olur. Zaten bu kurbanı görenler, filan 
falanın gelişi için, ya da filan iş için kurban kesti derler ki, bu da onun 
kesiliş gayesinin Allah için olmadığını gösterir. 


ŞAHİTLİK 


Islâm'da bazı konularda iki kadının şahitliğinin, bir erkeğin şahitliğine 
denk tutulması, kadına hakaretten değil, "fıtratın ve tabiiliğin 
gözetilmesinden dolayıdır. Çünkü Islâm toplumunda kadın çarsıya pazara 
ancak ihtiyacı ölçüsünde çıkar ve şahitlik gerektiren konulara çok az muttali 
olur. Duygusal yapısından ve yaratılışından ötürü, gördüğü olaylardan da 
çok çabuk etkilenir ve bir tarafın lehine haklılık ve haksızlığına bakmadan, 
tavır koyuverir. Psikolojik araştırma ve istatistikler bunun böyle olduğunu 
bilimsel yöntemlerle ispatlamıştır. Yine bu tür olaylar, kadın. genellikle 
ilgilendirmeyen olaylardır. Bu yüzden unutması ve olayın oluş biçimini 
hatırlayamaması normal bir olgudur. Ama iki tane olmaları halinde bu 
ihtimal ortadan kalkar. 

Kaldı ki, tamamen kadınların ilgi sahası olan doğum, bekâret, emzirme 
(rada) gibi konularda erkeğin değil, kadının şahitliği geçerlidir. Yani bu 
konunun isabetlilik derecesi, "fıtrat" ve Islâm toplumu düşünülürse 
anlaşılabilir. 

Kadının hakim ve devlet başkanı olamayışındaki hikmet de, yine onun 
duygusal yaratılışı ile ilgilidir. Söylediğimizi tekrar edersek; konuya teorik 
olarak bakıp, daha insancıl görüneni savunma yerine, pratik ve gerçekçi 
açıdan bakıp, insani olanı almak daha akıllıca olsa gerektir. Tekrar edelim; 
tarihte kadınların hâkim olduğu hangi ülke yıkımla sonuçlanmamıştır? 
Öyleyse Rasülüllah Efendimiz doğru söylemiştir: "Idarelerini bir kadına 
teslim eden milletler iflah olmayacaklardır". (Buhâri, Megâzi 82, fiten 18; 
Tirmizi fiten 75; Nesâi, kudât 8; Müsned V/43, 51, 38, 47.) Şu anda ikiyüze 
yakın devletin kaçının başı kadındır? Kadın haklarını savunduklarını sanan 
ülke insanları, niçin yüzde doksandokuz oranında erkek idareciler 
seçiyorlar? Diğerlerini bir tarafa bırakalım, kadın erkek eşitliğinden 
sözeden hangi ülkenin parlamentosunda, hiç olmazsa erkeklerin yarısı kadar 
kadın vardır? 


ŞAHİTLİKTE HIRSIZLIK VE ZAMAN AŞIMI 


Zina, hırsızlık ve şarap içme cezalarının (had) uygulanabilmesi için bu 
suçlara şahit olanların açık bir özür olmadıkça gecikmeden şahitlik 
yapmaları gerekir. Çünkü suçun işlendiği tarihle şahitlik etme tarihi 
orasında uzun bir süre geçerse töhmet ve fitne ihtimalı artar. Uzun süre 
sustuktan sonra şahitlik yapılması, davalıya duyulan kini akla getirir. Diğer 
yandan şahit, böyle bir geciktirmeyi "şantaj" aracı olarak kullanmaya da 
kalkışabilir. Hz. Ömer (r.a)'ın şöyle dediği nakledilmiştir: "Had cezasını 
gerektiren bir suça, suçun işlediği sırada değil, sonradan şahitlik eden bir 
topluluk, içlerinde bulunan bir kinden dolayı şahitlik yapmış sayılır. Bu 
yüzden onların şahitlikleri kabul edilmez" (ez-Zühayli, a.g.e., VI, 49). 

Bir yerde hâkimin bulunmaması, mesafenin uzaklığı, yolun tehlikeli oluşu 
açık özür sayılır. Bu özürler nedeniyle şahitliğin gecikmesi mümkün ve 
caizdir. 

Ebü Hanife'ye göre zaman aşımı süresi hâkimin takdirine bırakılmıştır. 
Çünkü şahitlik yapmak için olayla hâkim önüne çıkma arasında geçebilecek 
süreler yer ve çevre şartlarına göre değişiklik arz eder. Ebü Yüsuf ve Imam 
Muhammed'e göre zaman aşımı süresi bir ay ve daha fazla olan bir süredir. 
Eğer süre bir aydan kısa ise bu zaman aşımı sayılmaz. Çünkü bir ay 
sürelerin en kısasıdır. Bir aydan az olan süreler peşin (acıl) hükmünde olur 
(es-Serahsi, el-Mebsüt, 1. Baskı, Beyrut 1398/1978, IX, 50; ez-Zühaylı, 
a.g.e., VI, 49). 

Şâfii, Mâliki ve Hanbelilere göre, zina *, kazf * (zina iftirası) ve şarap içme 
ile ilgili hadler konusunda yapılacak şahitlik zaman aşımına uğramaz. 
Çünkü zina hakkındaki şahitliğin zikredildiği âyet genel anlam ifade eder. 
Gecikme nedenliye şahitliğin düşeceğine ait bir delil de yoktur. Diğer 
yandan şahitliğin gecikmesi bir özürden veya şahidin kaybolmasından ötürü 
olabilir. Had cezası ise mutlak ihtimalle düşmez (bk. Ibnü'l-Hümâm, 
Fethu'l-Kadir, Bulak 1315, IV, 161; Ibn Kudâme, el-Muğni, 3. baskı, Kahire 
1970, VTM, 207). 

Ikrarda Zaman Aşımı Müctehitler, zina ikrarı için bir zaman aşımı süresinin 
bulunmadığı konusunda görüş birliği içindedir. Çünkü insan kendisi 
aleyhinde bulunmakla itham edilemez. Buna göre, bir süre geçtikten sonra 
hâkim önünde yapılacak ikrarla zina sabit olur. Ancak Mâlikiler dışında 
çoğunluğa göre böyle bir kimse had hükmü verilmezden veya had cezasının 


bir bölümü uygulandıktan sonra bile ikrarından dönse veya kaçsa had düşer 
(Ibnü'l-Hümâm, a.g.e., IV, 120; Ibn Kudâme, a.g.e., VIII,197; eş-Şirâzi, el- 
Mühezzeb, Il, 271). 


ŞAKA 


Güldürmek veya eğlendirmek kasdıyla söylenen söz veya yapılan 
davranış, latıfe, mizah. 
Insan şahsiyetini, onurunu rencide eden bütün söz ve hareketler, kul hakkını 
çiğnemektir. Toplum düzeni, bütün fertlerin haklarına riayet ve onlarla 
ünsiyet etmekle, görüşüp anlasabilmekle sağlanır. Kendi hakkının 
çiğnenmesini arzu etmeyen insanın, bir başkasının hakkını gözetmesi 
kaçınılmazdır. Hukuka riayeti temin için Yüce Allah, insanların mallarına 
tecavüzü haram kıldığı gibi, insan şahsiyetini kırıcı olan her türlü alayı, 
gıybet, yalan, iftira, dedikodu ve benzeri sözlü tecavüzleri de haram 
kılmıştır. Bu cümleden olmak üzere çoğu kere muhatabı küçük düşürecek 
şekilde yapılan fiili ve sözlü şakalar da Hz. Peygamber'in hadisi ile 
yasaklanmıştır: "Kardeşinle mücadele ve şaka etme" (Tirmizi, Birr, 58). 
Mizahı çok yapan bazı sahabe hakkında Kur'ani hüküm de (el-Hadid, 
57/16) nazıl olmuştur. Yalanla eş anlamlı şakalar, bizzat yalan olduğu için 
haramdır. Ancak şaka, yalan, alay, hakaret gibi aşağılayıcı manada 
olmamak ve aşırı gitmemek kaydıyla yapılırsa buna müsaade edilmiştir. 
Hz. Peygamber (s.a.s) ve ashabının arkadaşlarıyla şakalaştığı görülmüştür. 
Ebü Hureyre'den: Ashab, Rasülullah'a, "Ya Rasülullah, sen de bizimle şaka 
yapıyorsun" dediler. Rasülullah, "Ben sadece doğruyu konusurum, haktan 
başka bir şey söylemem" (Tirmizi, Birr, 57) buyurdu. 
Ibn Abbas'tan: Bir adam, "Allah Rasülü şaka yapar mıydı?" diye sordu. 
"Evet" diye cevap verdim. "Peki Rasülüllah nasıl şaka yapardı?" deyince 
"Hz. Peygamber (s.a.s) hanımlarından birisine geniş bir elbise giydirdi . "Bu 
elbiseyi giy, Allah'a şükret, eteğini de gelin eteği gibi sürü" buyurdu, 
dedim." 
Hz. Enes'ten: Allah'ın Rasülü, insanların en güzel ahlâka sahip olanı idi. 
Ebu Umeyr adında bir kardeşim vardı. Rasülüllah gelip kardeşimi görünce 
"Ebü Umeyr, kuş ne yapıyor?" diye sorardı. Kardeşim kuşla oynardı. Bazı 
namaz vakitlerinde Rasülüllah bizim evde olur, bir seccade serilmesini 
emreder, seccadeyi süpürür ve sular, sonra üzerinde namaza dururdu. Biz de 
arkasında namaz kılardık. Seccade, hurma lifinden yapılmıştı. 
Enes b. Mâlik'ten: Bir adam, Rasülüllah'ın yanına geldi, onu devesine 
bindirmek istedi, Rasülüllah da, "Biz de seni dişi devenin yavrusuna 
bindirelim" dedi. Adam, "Ya Rasülüllah, devenin yavrusuna nasıl bineyim?" 


diye sorunca, Rasülüllah, "Bütün develeri dişi deve doğurmaz mı?" buyurdu 


Hz. Enes'den: Zahir adında bir bedevi, çölden Rasülüllah'a hediyeler 
getirmişti. Dönüp gitmek isterken, Rasülüllah da ona hediyeler verdi ve; 
"Zahir, bizim çölde yaşayanımızı temsil eder, biz de onun şehirde 
yaşayanını temsil ederiz" buyurdu. O, çirkin biri olduğu halde, Rasülüllah 
onu çok severdi. O, alışveriş ederken Rasülüllah arkasından gelir, onu 
kucaklar, kendisini adama göstermez ve "Ben kimim?" diye sorardı. Adam 
döndüğü zaman Rasülüllahı tanır, sırtını Rasülüllah'ın göğsünden 
ayırmazdı. Rasülüllah "Bu köleyi kim satın alacak" diye sorar, adam da "Ya 
Rasülüllah, o halde beni değersiz buluyorsun" derdi. Rasülüllah (s.a.s) 
"Allah katında değersiz değilsin, onun katında değerin yüksektir" 
buyururdu. 

Enes (r.a) "Rasülüllah hanımlarıyla beraber olduğu zaman insanların en 
hoşu ve en şakacısıydı" demiştir. Peygamberimiz (s.a.s) fazla tebessüm 
etmeyi ve nezaketle şaka yapmayı severdi. 

Aişe validemiz anlatır: "Bir gün Allah'ın resülu benimle koşarak yarıştı ve 
ben kendisini geçtim. Zamanla şişmanladığımda benimle tekrar koştu ve bu 
sefer beni o geçti." Yine bir gün Âişe vâlidemizle Hz. Sevde annemiz 
Peygamberimizle bir yemekte bulamaç aşını yerken Sevde (r.a) "Bu yemeği 
sevmiyorum" dedi. Âişe (r.a): "Yemezsen yemeği yüzüne sürerim." dedi Bu 
konuşma esnasında önce Hz. Âişe, Hz. Sevde'nin yüzüne, sonra Hz. Sevde, 
Hz. Âişe'nin yüzüne birer parmak bulamaç sürerek şakalaşmışlar, Hz. 
Peygamber de bunları devamlı bir gülümsemeyle izlemiştir. 

Hz. Süheyb anlatıyor: Gözüm ağrıdığı halde hurma yiyordum. Bunu gören 
Hz. Peygamber: "Gözün ağrıdığı halde hurma mı yiyorsun?" dediler. Ben 
de: "Ey Allah'ın Rasülü, ben ancak ağrımayan tarafla yiyorum" cevabını 
verince Rasülüllah azı dişleri görünecek derecede tebessüm ettiğini gördüm. 
Sahâbe'den Nüeyman el-Ensari (r.a) şakacı bir kimseydi. Medine'ye tâze 
meyve ve süt gelince hemen onlardan alıp Rasülüllah'a getirerek "Ey 
Allahın Rasülü, bunu senin için satın aldım ve sana hediye ettim" derdi. 
Birkaç gün sonra malın sahibi Nüeyman'dan malının bedelini istediği 
zaman, o kişiyi Resülüllah'a getirip: "Ey Allah'ın Resülü, şu adamcağızın 
mallarının bedelini versene" derdi. Rasülüllah da "Ey Nüeyman, sen onu 
bize hediye etmedin mi?" diye sorduklarında, Nüeyman: "Ya Rasülüllah, 
alırken onun parası yanımda yoktu. Senin de ondan yemeni istiyordum, 
onun için alıp getirdim" deyince, Rasülüllah güler ve parasını verirdi . 


Işte bunlar sevimli şakalardır. Sınırları taşmamak, başkasını incitmemek 
şartıyla arada sırada bu tür şaka yapmak müstehaptır. Az ve yerinde olan 
şakayı Peygamber Efendimiz de tasvip etmişlerdir. Ancak, şakaların 
devamlı yapılmasından sakınmak gerekir. Bir kısım mübahlar vardır ki 
onlara devam edildiği takdirde günaha dönebilirler. Şakanın eziyet, sıkıntı 
verici ve rahatsız edici olanı yasaktır. 

Hz. Peygamber (s.a.s) ve ashabının yaptığı bu tür şakalar, kırıcı ve yalan 
cinsinden olmayan şakalardır. Böylesi şakalar ise insanlar arasında 
muhabbeti arttırır. Ancak her işte olduğu gibi şakada da aşırı gitmemelidir. 
El şakaları ve öldürtücü, yaralayıcı aletlerle yapılan şakalar tehlikeli 
olabileceğinden yasaklanmıştır. "Her kim kardeşine -isterse ana baba bir 
kardeşi de olsa- (korkutmak üzere) demirle işaret ederse, onu bırakmaya 
kadar melekler o kimseye lanet ederler. " "Sakın sizden biriniz (din) 
kardeşine silah ile işaret etmesin. Çünkü işaret eden kimse bilmez ki belki 
Şeytan o silahı elinden kaydırır, işaret edilen adamı vurur da bu yüzden 
cehennemden bir çukura yuvarlanır" (Riyâzu's-Salihin, HI, 293). 
Kocanıneşi ile şakalaşması ve oynaşması, aralarındaki sevgiyi arttıracağı 
için tasvip, hatta teşvik edilmiştir (Ebü Davud, Edeb, 84,85,149,7; Ibn 
Mâce, Cihad, 40; Ahmed b. Hanbel, II, 352, 364, 3/67, 5/32). 


SAKAL 


Yetişkin erkeklerin yanak, çene ve yüzlerinin alt kısımlarında çıkan 
kıllar. 
İnsanları en güzel şekilde yaratan Cenab-ı Allah peygamberleri vasıtasıyla 
kulluk görevlerini onlara bildirdiği ve öğrettiği gibi, kılık-kıyafetlerini de 
belirlemiştir. 
Allah Teâlâ, insanların bedenlerinde saç, sakal ve diğer kılları yaratmış, 
peygamberleri de bunlardan bir kısmının giderilmesini veya kısaltılmasını, 
bir kısmının da kesilmeyerek uzatılmasını tebliğ etmiş ve bu konuda 
insanları uyarmışlardır. 
Allah Teâlâ (c.c), "Peygamber size neyi getirip verdi ise onu kabul edin, 
alın ve sizi yasakladığı şeyden de sakının" (el-Haşr, 59/7) ve "Allah'ın 
Rasulünde sizin için güzel örnekler vardır" (el-Ahzâb, 33/21) meallerindeki 
âyetlerinde buyurduğu gibi, mü'minlere sirette, sürette, ahlâkta, âdette ve 
hayatın bütün dallarında, Rasulu (s.a.s)'un sünnetine uymalarını emretmiştir. 
Rasulullah (s.a.s)'ın sünnetine uymak, İslâmiyet'i daha doğru anlamanın, 
daha doğru yaşamanın yegâne yoludur. 
Allah (c.c)'ın: "Peygambere itaat eden, Allah'a itaat etmiş olur" (en-Nisa, 
4/80) âyet mealinde buyurduklarından hareket ederek, Rasulullah (s.a.s)'a 
itaatin her şeyden önce farz hükmünü taşıdığını göz önüne alırsak, onun 
sünnetine sarılmanın önem ve ciddiyeti kendiliğinden ortaya çıkar. 
Rasülullah (s.a.s) ümmetini, kılık kıyafet ve dış görünüşleri bakımından 
müşriklere benzemekten alıkoymuş; "Kim bir kavme benzerse, onlardandır" 
(Ebu Davud, Libas, 4) hadisiyle de müslümanları uyarmıştır. Özellikle sakal 
bırakmaları ohususunda mü'minlere tavsiyelerde bulunmuş, çeşitli 
hadisleriyle de sakalın müslüman için taşıdığı önemi belirtmiştir. 
Hz. Aişe (ranha)'den rivayet edilen bir hadislerinde "On şey fıtrattandır: 
Bıyıkları kesmek; sakalı salıvermek; misvak ile ağzı, dişleri temizlemek; su 
ile burnu temizlemek; tırnakları kesmek; kirlerin barınabileceği yerleri 
yıkamak; koltuk altındaki kılları gidermek, kasıkları tıraş etmek; necaset 
yolunu su ile pak eylemektir" (Müslim, Tahare, 56; Ebu Davud Tahare, 29; 
Nesâi, Zine, 1) buyurmuşlardır. Diğer hadislerinde ise, "Bıyıkları Çok 
kısaltın, sakalları ise bırakın"; "Müşriklere muhalefet edin; bıyıkları 
kısaltın, sakalları çoğaltın"; "Bıyıkları kesin, sakalları bırakın. Böylece 
Mecusilere benzemeyin " (Buhari, Libas, 64; Müslim, Tahare, 54) 


buyurmuşlar ve mü'minleri sakal bırakmaya teşvik etmişlerdir. 

Sakal, hadiste de buyurulduğu gibi, yaratılış icabı erkeklerde bulunması 
gereken ve daha önceki peygamberlerin sünneti olan bir kılıktır. Müteaddid 
Hadislerde sakalların tabii halleri üzere terk edilmesi ve uzatılması 
emredilmektedir. o Kısaltılması o konusunda (o herhangi bir cevaz 
görülmemektedir. Asırlardır her devirdeki İslâm âlimleri ile bütün 
mü'minler bu tabii hali benimsemişler ve kendilerinde uygulamışlardır. 

Bu Hadislerden anlaşıldığına göre, bütün peygamberlerle birlikte Rasul-i 
Ekrem de sakalını bırakmış ve sakal bırakmayı emretmiştir. Hz. Peygamber 
ve ashabının sakallarını traş ettiklerine dair hiç bir kayıt yoktur. Ancak Hz. 
Peygamber (s.a.s) sakalının ucundan ve yanlarından alırdı (Tirmizi, Edeb, 
17). İmam Malik, "Müslüman, çoğunluk sakalını ne şekilde bırakıyorsa o 
kadar bırakmalı, fazlasını kesmeli, böyle yapmak menduptur. Çünkü bu 
fazlalığın kesilmemesi, çirkin görünmeye sebeb olur. Sakalı kısaltmanın bir 
sınırı yoktur. En uygunu, şekli güzelleştirecek biçimde kısaltmaktır" der. 
İmam Bâci Abdullah İbn Ömer ve Ebu Hureyre'den nakledilen tatbikata 
dayanılarak bir tutamdan fazlasının kesilebileceğini söylemiştir. 
Dürrül-Muhtar'da sakalın bir tutam boyunda olmasının sünnet olduğu ifade 
edilmektedir. Aynı şekilde, ekseriyetin görüşüne göre bir tutamdan fazlasını 
kesmek de sünnettir. 

Sakal bırakmak ve buna bağlı olarak sakalı traş etmek konusunda âlimler 
değişik kanaatlere varmışlardır. Bu alimlerin bir kısmına göre sakal 
bırakmak farz, kesmek haram; bazılarına göre sakal bırakmak sünnet, 
kesmek mekruhtur, kimisine göre de müstehaptır. Bunların görüş ve 
delillerine gelince: Sakal bırakmak farz, traş etmek ise haramdır şeklinde 
olan birinci görüş, alimlerin cumhuruna aittir. Delilleri ana hatlarıyla 
şöyledir: 

a) Hz. Peygamber (s.a.s) bir hadis-i şeriflerinde sakal bırakmayı 
emretmiştir. Emirler mendup veya mübah olduğunu ifade ettiğine dair bir 
delil bulunmadıkça vucub için olurlar. "Sakalları bırakın " emri de sakal 
bırakmanın farz olmasını gerektirir. 

b) Aynı şekilde, Hz. Peygamber (s.a.s) müşrik veya mecusilere 
benzememeyi emretmiştir. Sakalı traş etmek onlara benzemektir. Bu da 
haramdır. 

c) Sakal traşı, Nisa süresinin 119. ayetinde sözü edilen Allah'ın yarattığı 
şeyi değiştirmek demektir. Şeytana uyularak yapılân bu hareket de yasaktır. 
d) Sakal, erkekleri kadınlardan ayıran bir özelliktir. Sakalını traş eden 


erkekler kadınlara benzemektedirler. Erkeklerin kadınlara benzemesi de 
dinen yasaklanmıştır. 

Sakal bırakmak sünnet, traş etmekse mekruhtur görüşünde olanlar Şafii 
mezhebinden İmam Nevevi, Râzi, Gazzali, Şeyh Zekeriyya el-Ensari, İbn-i 
Hacer, Remli, Hatib, Şirbini gibi zatlardır. Bu görüşü savunanlar şöyle 
demişlerdir. 

a) Hadis-i şerifteki emir, sakal bırakmanın farz olmasını gerektirmez. Zira 
aynı şekilde Hz. Peygamber (s.a.s), Yahudi ve Hıristiyanlara benzememek 
için saçların boyanmasını emretmiş, fakat Sahabeden bazı kimseler saçlarını 
boyamamışlardır. Bu olay bu gibi emirlerin vücub için olmadığını gösterir. 
b) Müşriklere din ve imanla ilgili konularda benzemek haramdır. Örf ve 
âdetlerle ilgili hususlarda ise haram değildir. Zira Rasülüllah (s.a.s)'de 
rahiplerinkine benzer bir takunya giymiştir. Şayet bu gibi hususlarda 
benzemek kesin olarak yasak olsaydı, Hz. Peygamber bunu yapmazdı. 

c) Örf ve âdetlerde bile olsa konu sadece müşriklere benzeme noktasından 
ele alındığı zaman aksine sakal bırakmanın haram olması gerektiği 
hükmüne varılır. Zira bugün birçok rahip ve gayr-i müslimler de sakal 
bırakmaktadırlar. 

d) Peygamberlerin sünnetlerinden sayılan on şey alimlerin çoğunluğu 
tarafından sünnet veya müstehap olarak değerlendirilmektedir. Sakal da 
bunlardan biri olduğuna göre bu da öyle değerlendirilmelidir. Çünkü 
bunların hepsi temizlik ve iyi görünüşlü olmak gibi güzel âdetlerdir. 
Rasülüllah (s.a.s) ümmetine en güzel âdetleri tavsiye etmiştir. 

Sakal bırakmak müstehap, (sünnet-i zevaid) traş etmek ise mübahtır 
görüşünü savunanlar şöyle derler: Sakal bırakmak, yemek, içmek, oturmak, 
giyinmek gibi Hz. Peygamber'in insan olduğu için tabii olarak yapmış 
olduğu âdetleridir. Bu itibarla sakal bırakmak ibadetle ilgili sünnet değil, 
Hz. Peygamber (s.a.s)'in gelenek kasdiyle yapmış olduğu sünnetidir. Buna 
sünnet-i zevdid de denir. Mahmud Şeltut ve Muhammed Ebu Zehra gibi 
zamanımızın bazı âlimlerinin görüşü bu şekildedir. Buna göre sakal 
bırakmak faziletli olmakla birlikte, sakal traşı mübahtır. Sakal bırakılmadığı 
veya traş edildiği takdirde aleyhte bir hüküm terettüp etmez. İçinde 
bulunulan çevreye göre hareket etmek yerinde olur. 

Sakalın adeta bir parçası olan bıyığa gelince; Hz. Peygamber (s.a.s)'den üst 
dudağının kenarları görünecek şekilde bıyığı kısaltmak veya tamamen 
kesmek şeklinde rivayetler vardır. Asıl alınan görüşe göre bıyığı kısaltmak 
da tamamen traş etmek de sünnettir: Mükellef dilediği şekilde hareket 


etmekte serbesttir. 

Ancak bıyıkların yan taraflarından alıp ortada az birşey bırakmak caiz 
görülmemiştir. Şira şerhinde Hz. Ömer'in bıyıklarının iki ucunu 
uzattığından söz edilerek bunun bir sakıncası olmadığı açıklanmıştır. 

(Sakal ve bıyığın hükümleri ve bu konudaki görüş ve ictihadlar için bk. İbn- 
i Abidin, Il, 113, V, 261; el-Mehhel, 1,183-189; Şevkâni, Neylül-Evtar, |, 
137-138; el-Mezahibül-Erbea, Il, 44-46; Şerhu'n-Nevevi (İrşadüşşarinin 
kenarında), Il, 261-265; İânetü't-Tâlıbin, II, 340; Fethü'r-Rabbâni, XVII, 
313-314;ş Mahmut Şeltut, el-Fetâvâ, 227-229; İslâmda Helal ve Haram, 
Yusuf el-Kardâvi, (Terc. Mustafa Varlı), 107-109; Muhammed Ebu Zehra, 
İslâm Hukuku Metedolojisi (Terc. AbdülKadir Şener), 51-52; Zekeriyya 
Kandehlevi, Vucübu 1'fail-Tihye). 


SAKAL BIRAKMAK İÇİN HANIMDAN İZİN ALINMALI MI? 


Sakalı seyrek olanların sakal bırakması nasıl olacak? Kesmesi mi daha 
doğru? Sakal bırakırken hanımlara sorulması gerekir mi? 
Sakal bırakmamaya şeri bir sebep yoksa seyrektir diye sakal bırakmamak 
olmaz. Sakalı seyrek olandan istenen de seyrek sakal bırakmasıdır. 
Herhalde ona, "Niçin filanca gibi gür sakal bırakmadın?" diye 
sorulmayacaktır. Sakal bırakmaktan gaye, yakışıklı olmak olsaydı öyle bir 
şey denebilirdi. Halbuki sakalı Allah Rasulü Efendimiz "fıtrat" tan, yani 
Allah (cc)'ın seçtiği ve görmek istediği yaratılış biçiminden olarak nitelemiş 
(bk. Müslim, taharet 56; Ebu Davüd, taharet 29; Nesâi, zinet 1), Allah da 
fıtratını değiştirilmesi için ugraşanların cehennemlik olduklarını bildirmiştir 
(K. Nisâ (4) 117-121). Fıtratın gereği olan bir konuda hanımdan ya da 
herhangi bir kimseden izin istemek ise birisinin malı için bir başkasından 
izin istemesine benzer. Rasülüllah Efendimiz (sav) "yaratana isyan söz 
konusu olduğunda, yaratılana itaat edilmez" hadisi şerifiyle bu konuya ışık 
tutar. Tıpkı bunun gibi, meselâ kadın da başını kapatmak için kocasından 
izin almak zorunda Ancak farzla sünnet tearuz ettiğinde farzın tercih 
edileceği de ittifakla kabul edilen fıkhi bir esastir. 


SALÂT VE SELÂM'I KISALTARAK YAZMAK 


Peygamber efendimizin ismi geçtikten sonra "Sallallahü aleyhi ve 

sellem" kısaca (s.a.v.),şeklinde yazmanın hatalı olduğunu söylüyorlar, doğru 
mu? 
Alah Rasülü'nün adı anıldığında "Salât ve selâm" okumak; "Şüphesiz Allah 
ve O'nun melekleri peygambere "salât" ederler. Ey inananlar, siz de onâ 
teslimiyette salât ve selâm edin (el-Ahzâb 33/511)" âyetinin gereğiolarak 
farzdır denmiştir. Rasülüllah'ın kendisi de: "asıl cimri, yanında, ben 
anıldığım hâlde bana salât okumayandır" (30 Bu ve benzeri hadisler ve 
kaynakları için bk. el-Hindi 1/488 vd. "Yanında anıldığım halde bana salât 
okumayanın burnu yerde sürünsün"... (32 agk. Ayrıca, Elmalı VI1/3923) 
buyurmuştur. Bir mecliste defalarca ismi anılırsa bir defa salât ve selâm 
yeterlidir, diyenler varsa da, doğru olanın, her seferinde söylemenin vâcip 
olmasıdır. (33 agk.) Onun ismini yazmakla söylemek arasında saygı 
bakımından bir fark yoktur. Yani "salât ve selâm"i yine yazmak gerekir. (34 
Kâdihân NI/422) Ancak yazının, konuşulan sözlerin bir işareti ve bir 
rumuzu olduğunu ve (sa., s.a.v.) gibi işaretlerin de, meselâ "Alleyhissalâtü 
ve's selâm"dan başka türlü okunamayacağını hesaba katarsak, bu rumuzları 
yazanın bu görevi yerine getirmiş olacağını söyleyebiliriz. Çünkü mühim 
olan, okuyanın, Allah Rasülü'nün ismi anıldığında bu saygı duasını kasıtlı 
olarak söylemesidir, yoksa hiç düşünmeden okuması değildir. Ancak tercih 
yapmak gerekirse, açıkça yazmanın, rumuz halinde yazmaktan daha iyi 
olacağı söylenebilir. Hadis nakletme edebini anlatan kitaplarda da böyle 
söylenir. 

SALÂT" VE "SELÂM"I TEKRARLAMAK 

Kitap okurken yahut sohbet yapılırken Rasülüllah'ın (s.a.) Ismi geçtiği her 
yerde "salât-ü selâm" getirmeli miyiz? 
Bir mecliste bir konu konuşulur ya da bir kitap okunurken, Rasüllüllah'a bir 
defa "salât'ü selâm" okumak yeterlidir, diyenler vardır ama, en güzeli her 
defasında söylenmesidir. Suyüti"yi vefatından sonra rüyasında cennette 
gören bir dostu, bu makama ne ile eriştiğini sorunca, "Şu kadar bin hadis 
yazdım Rasülüllah'tan, ya da, Râsülüllah buyurdu, denen her yerde ona salât 
ve selâmı ihmal etmedim. Işte bu makama erişmemin sebebi budur." dediği 
nakledilir. 


SALİH VE TAKVA SAHİBİ KİMSELERİN İLHAMI İLİM 
SAYILABİLİR Mİ, BİR BAŞKA İFADEYLE İLHAM İLİM İÇİN BİR 
KAYNAK SAYILABİLİR Mİ ? 


Ehl-i Sünnet ve'i-Cemaat'in inancına göre ilmin vasıta ve kaynakları 
üçtür. Bunların dışında elde edilen herhangi bir şey zan ifade eder. Vasıtalar: 
1- Sağlam olan beş duyu. Yani görme, işitme, koklama, tatma ve dokunma 
duyuları. 

Allah Teala bu beş duyudan herbirini kendini has şeyleri idrak etmesi için 
yaratmıştır. Kısacası görülebilen şeyler görme duyusu ile, işitilebilen şeyler 
işitme duyusu ile, koklanabilir şeyler koklama duyusu ve tadılabilen şeyler 
tatma duyusu ve nihayet dokunulabilen şeyler de dokunma duyusu ile idrak 
edilebilir. Biz şartlarına riayet etmemiz halinde ve bu duyuları yerinde 
kullandığımız taktirde bunlar aracılığıyla ilim sahibi oluruz. 

2- Doğru haber. Doğru haber de ikiye ayrılır: Birincisi, mütevatir haberdir. 
Yani Yalan söylemek için anlaşma yapıp ittifak etmeleri mümkün olmayan 
bir cemaat yolu ile gelen haberdir. Şayet bu haber el değiştirirse mütevatir 
olabilmesi için her tabakada böyle bir cemaatin bulunması gerekir. 

Tevatür için habercilerin iman veya salahı şart değildir. 

İkincisi, Peygamber (s.a.v.)'in sözüdür. Çünkü Peygamber (s.a.v.) yalandan 
masum olduğuna göre sözü kesinlik arzeder. Bunun için Saadet asrında 
yaşayıp peygamberin sözünü duyan kimsenin işittiği şeyin doğruluğuna 
iman etmesi gerekir. Kısacası Resulüllah'ın sözü işiten kimse için kesin bir 
bilgi kaynağıdır. Aynı doğrultuda Resulüllah'dan (s.a.v.) tevatüren rivayet 
edilen bir şey de bilgi ifade eder. Ancak tevatür derecesinde olmayan ve 
peygambere isnad edilen bir hadis bilgi değil zannı ifade eder. Yalnız bazan 
peygamberin sözünde değil rivayet sabit olmadığından ravinin rivayeti 
açısından zannı ifade etmektedir. 

3- Akıl'dır.Akıl insana has bir kuvvettir. İnsan bu kuvvet sayesinde idrak 
etme imkanına kavuşabilmektedir. Ancak akılla idrak edilen şeyler de iki 
kısma ayrılmaktadır. 

1- Bedihi. 

2- Kesbi. 

Bedihi, yani açıkca sabit olan şeyler. "Ateş sıcaktır”. "Yer altımızdadır”, 
gibi. Kesbi ise "Ateş olan yerde duman görülür" gibi. 

İlham ve keşif gibi şeyler ilim sayılamazlar ve hüccet teşkil etmezler. 


Dolayısıyla salih ve takva sahibi kimselerin ilham ve keşfe dayanarak bir 
şey söylemeleri bilgi ifade etmez, ancak işaret ve zan olabilir. 


ŞAPKA 


Başa giyilen başlık anlamında latince "cappa"dan alınma bir kelime. 
Günümüzde, erkek ve kadınların sokağa çıkarken gerek süs olarak, gerekse 
yağmur ve güneşten başlarını korumak gayesiyle giydikleri başlığın genel 
adıdır. Bununla birlikte, şapkaya benzediğinden, ocak ve soba borularının 
tepesine konulan ve rüzgârın dumanı içeriye doğru savurmasına engel olan 
sac külahlara da şapka denilmektedir. Aynı şekilde, gemi direğinin 
tepesindeki tekerlekçiğe ve yazıda, harfi uzatma veya inceltme amacıyla 
kullanılan işarete de şapka denildiği bilinmektedir. 

Erkek şapkaları çeşit çeşittir; kasket, fötr, silindir, melon, bere, hasır, 
panama vb. Kadın şapkaları ise, modaya göre yıldan yıla değişiklik gösterir 
(muhtelif devirlere ait erkek şapkalarıyla değişik kadın şapkaları için bak: 
Yeni Türk Ansiklopedisi, X, 3818; Okyanus Türkçe Sözlük, 111, 2712). 
Insanlar, tarihin ilk çağlarından itibaren çeşitli şapkalar (başlıklar) 
giymişlerdir. XIX. yüzyılın 2. yarısından sonra pek çok çeşidi olan şapkalar, 
yukarda yazıldığı şekilde standartlaştı. Osmanlı Türk toplumunda başlığın 
özel bir yeri vardı. Saray ve saraydaki yüksek rütbeli memurlar kırk üç çeşit 
farklı serpuş (başlık) giyiyorlardı. Hiç kimse kendisine ait olmayan rengi ve 
şekli kullanamazdı. Hükümet ve devlet görevlilerine ayrılan başlık sayısı 
yirmi yedi idi. Sadrazamdan vezir habercisine kadar herkesi başlıklarından 
tanımak mümkündü. Ordu mensuplarının başlık çeşidi altmış üç idi. 
Yeniçeri ağasından en basit ere kadar bütün rütbeliler başlıklarından 
tanınabilirdi. Din adamları on altı, halk ise yirmi dört değişik serpuşa 
sahipti. Osmanlı devletinin son zamanlarına kadar, müslümanlarla gayr-i 
müslimlerin birbirinden ayrılması için giyimleri, bu arada giydikleri 
başlıklar farklı farklıydı (M. Z. Pakâlın, Osmanlı Tarih Deyimleri ve 
Terimleri Sözlüğü, 111, 188; Yeni Türk Ansiklopedisi, X, 3818). 

Osmanlı devletinin nüfusunu teşkil eden müslümanlarla gayr-i müslimlerin, 
yalnızca giydikleri başlıklar değil, ayakkabılarına varıncaya kadar tüm 
kıyafetleri biri birlerinden farklıydı. Bu durum, Osmanlı devletinin 
yıkılması ve onun yerine Türkiye Cumhuriyeti Devleti'nin kurulmasına 
kadar - tedrici olarak bir takım değişiklikler olmasına rağmen - devam 
etmiştir. 

Türkiye Cumhuriyeti'nin ilk cumhurbaşkanı M.K. Atatürk, Cumhuriyetin 
1923 yılında ilanından sonra, bir takım reform hareketlerine girişti ve 


herkesçe bilinen inkılapları aşamalı olarak gerçekleştirmeye başladı. Bu 
cümleden olarak Osmanlı döneminin simgelerini ortadan kaldırmaya ve 
dini kaynaklı giyim farklılıklarının yurttaşlar arasında ayırım yaratmasını 
önlemeye yönelik adımlar attı. Giyim konusundaki bu yeniliklerin başında 
şapka geliyordu. Çünkü Atatürk'e göre şapka batılı ve modem olmanın 
simgesiydi, uygar kıyafetin ayrılmaz bir parçasıydı. Bunun dışında kalan 
(fes, sarık, külah vb.) başlıklar, Türk ulusunun kıyafeti olamazdı. Nitekim 
24 Ağustos 1925 tarihinde, Kastamonu'ya yaptığı bir gezide, elinde Panama 
şapkası biçiminde geniş kenarlı beyaz bir şapka olduğu halde halka şöyle 
seslendığını görüyoruz: 

"Arkadaşlar, Turan kıyafetini araştırıp canlandırmağa yer yoktur. Uygar ve 
milletlerarası kıyafet, bizim için, çok cevherli milletimiz için lâyık bir 
kıyafettir. Onu giyeceğiz, ayakta iskarpin veya fotin, bacakta pantolon, 
yelek, gömlek, kravat, yakalık, ceket ve tabiatıyla bunları tamamlamak 
üzere başta siper-i şemsli serpuş. Bu serpuşun adına şapka denir. Redingot 
gibi, bonjur gibi, smokin gibi, frak gibi, işte şapkamız! 

Arkadaşlar, kesin olarak söylüyorum, korkmayınız! Bu gidiş zaruridir. Bu 
zaruret bizi yüksek ve önemli bir sonuca götürüyor. Isterseniz bildireyim ki, 
bu kadar yüksek ve önemli bir sonuca varmak için, gerekirse bazı kurbanlar 
da verelim. Bunun önemi yoktur..." (K. Z. Gençosman, Atatürk 
Ansiklopedisi, Istanbul 1981, X, 67). 

M.K. Atatürk, bu konuşmasında, inkılâbından asla tavız vermeyeceğini 
ifade etmesine rağmen, şapka giyilmesi hususunda kesin bir emir 
vermemiştir. Ancak kadın-erkek herkesin giymesini içtenlikle arzu ettiğini 
bildirmiştir. Akşamleyin Ankara'ya döndüğünde, kendisini karşılamaya 
gelenlerin oOtamamının şapkalı Olduğunu görmüştür (Yeni Türk 
Ansiklopedisi, X, 3818). 

Bundan bir kaç gün sonra toplanan (2 Eylül 1341/1925) bakanlar kurulu, 
devlet memurlarına şapka giyme mecburiyeti getiren 2413 no'lu 
kararnameyi çıkarır. Ardından da 15 Kasım 1925 tarihinde Konya 
milletvekili Refik Bey ve arkadaşları Meclise şapka giyilmesi ile ilgili 
kanun teklifini verirler. Bursa milletvekili Nureddin Paşa bu kanunun 
Teşkılatı Esasıye Kanununa (Anayasa) aykırı olduğunu ileri sürerek geri 
alınmasını ister. Ancak çoğunluğun lehte oy kullanması sonucu 671 sayılı 
"Şapka Iktisası Hakkında Kanun" 25 Kasım 1925 tarihinde kabul edilir ve 
28.11.1925 günü 230 sayılı Resmi Gazetede yayınlanarak yürürlüğe girer. 
Kanun şu üç maddeden oluşmaktadır: 


1- Türkiye Büyük Millet Meclisi üyeleri ile genel ve yerel yönetim 
görevlileri, her türlü kuruluşta görevli memurlar ve müstahdemler Türk 
milletinin giymiş olduğu şapkayı giymek mecburiyetindedir. Türkiye 
halkının da genel başlığı şapka olup, buna aykırı bir alışkanlığın devamını 
hükümet meneder. 

2- Iş bu kanun, yayınlandığı tarihten itibaren geçerlidir. 

3- Iş bu kanun, Türkiye Büyük Millet Meclisi ve Yürütme Kurulu üyeleri 
tarafından yürütülür (Bak. Bekir Sıtkı Yalçın - Ismet Gönülal, Atatürk 
Inkılabı, Kültür ve Turizm Bakanlığı, Ankara 1984, 99 vd.). 

Şapka Kanunu ülkede önemli bir direnişle karşılaştı. Yasa T.B.M .M .'nde 
kabul edildiği gün Erzurum'da protesto gösterileri oldu. Bunun üzerine bu 
ilde sıkıyönetim ilan edildi ve gösteriye katılanlar Sıkıyönetim 
Mahkemesine verildi. Rize, Sivas, Maraş, Giresun, Kırşehir, Kayseri, Tokat, 
Amasya, Trabzon ve Gümüşhane'de yasayı protestoya yönelik eylemler 
gerçekleştirildi. Bu eylemlere katıldığı ileri sürülen birçok kişi Istiklal 
Mahkemelerinde yargılandı; bunların bazıları ölüm, bazıları da ağır hapis 
cezalarına çarptırıldı. Ölüm cezasına çarptırılanlardan biri de Iskilipli Atıf 
Hoca'dır. Aslında Atıf Hoca, protesto eylemlerine bizzat katılmamış, fakat 
adı geçen kanunun yayınlanmasından yaklaşık bir buçuk yıl önce 
(1340/1924) yazıp neşrettiği "Frenk Mukallitligi ve Şapka" adlı risalesinden 
dolayı Ankara Istiklal Mahkemesince suçlu bulunarak idama mahkum 
edilmiş ve 4 Şubat 1926 tarihinde hüküm infaz edilmiştir (Iskilipli Atıf 
Hoca, Frenk Mukallitliği ve Islâm, IXX, Çile Yayınevi, Istanbul). 

1939'da Türk Ceza Kanunu'nun 526. maddeşiyle şapkadan başka başlık 
giymeyi alışkanlık haline getirmenin cezası üç aya kadar hapis olarak 
belirlendi. 1961 ve 1982 Anayasaları, öbür devrim yasaları gibi 671 sayılı 
yaşanın Anayasaya aykırılığının ileri sürülemeyeceğini hükme bağlamıştır 
(Ana Britannica, XX, 237). 

Şapka giymenin fikhi hükmü: 

Hiç şüphe yok ki, şapka bizatihi haram değildir. Zaten hiç bir Islâm âlimi, 
onun bizatihi haram olduğunu iddia etmemiştir. Ancak küfür alameti olarak 
kabul edildiği ve hakikaten gayr-i müslimlerin dini kıyafeti olduğu 
dönemlerde, hemen hemen tüm Islâm âlimleri tarafından giyilmesine karşı 
çıkılmış, onu giyenler, niyetlerine göre kâfir ya da günahkâr kabul 
edilmişlerdir. 

Biliyoruz ki, Islâm dininde bir şeyin kesin olarak haram sayılabilmesi, 
dolayısıyla onu işlemenin günah ya da küfür kabul edilebilmesi için 


hakkında açık bir nas olması gerekir. Aksi halde -peygamberler dahil- hiç 
bir kimse keyfi olarak, Allah'ın helâl kıldığını haram, haram kıldığını da 
helâl sayamaz. Ancak, hakkında kesin ve açık bir nas olmayan hususlarda 
Islâm âlimlerinin ictihad yoluyla bir kanaate varmaları mümkündür. 

Bu noktadan hareketle Kur'ân-ı Kerim'i incelediğimizde, ne şapka ne de 
başka bir kıyafetle ilgili herhangi bir hüküm göremeyiz. Lâkin Cenab-ı 
Allah'ın, mü'minleri sürekli olarak inanç ve davranış bakımından kâfirlere 
benzemekten sakındırdiğini görebiliriz . 

O halde Islâm âlimlerinin şapka hakkındaki olumsuz kanaatlerinin dayanağı 
nedir? Islâm din bilginlerini bu kanaata sevkeden sebep, Peygamber 
(s.a.s)'in, sürekli olarak müslümanları gayr-i müslimlere benzemekten 
sakındırması ve bu konuda hassasiyet göstermesidir. Nitekim Rasülüllah 
(s.a.s): Bir kavme benzemeye çalışan, o kavimdendir" (Ahmed b. Hanbel 
11, 50; Ebu Davud, Libas, 4) ve "Bizden başkasına benzemeye özenen 
bizden değildir" (Tirmizi, Isti'zân, 7) buyurmakla, şeklen dahi olsa, bir 
müslümanın kâfirlere benzemesine karşı olduğunu göstermiştir. Rasülüllah 
(s.a.s)'in, şeklen dahi olsa, müslümanların gayr-i müslimlere benzemeye 
özenmelerine karşı oluşu haklı bir nedene dayanıyordu. O da, gayr-i 
müslimlere benzemeye özenen müslümanların, zamanla dejenere olarak 
Islâm'dan uzaklaşmaları ya da ondan tamamen kopmaları endişesiydi. Zira 
Allah Resülü; "Kişi inandığı gibi yaşamazsa yaşadığı gibi inanmaya başlar" 
gerçeğini çok iyi biliyordu. 

Şunu hemen belirtelim ki, hadisin metninde geçen "teşebbüh" kelimesi, 
yukarda görüldüğü gibi, tesâdüfi bir benzemeyi değil, benzemeye çalışmayı 
yani bir kimsenin benzemek istediği kişileri bilerek ve isteyerek taklıd 
etmeye çalışmasını ifade etmektedir. Yoksa bir gayr-i müslim, Islâma 
girmek gibi bir niyeti olmaksızın, müslümanlara mahsus bir alâmeti 
taşımakla, müslüman sayılamıyacağı gibi; "gayr-i müslimlere benzeme 
kasdı olmaksızın, soğuk vb. sebeplerle onlara mahsus alâmetleri giyen bir 
müslüman da kâfir sayılmaz" (Fetevâ-yı Hindiye, Il, 276, Bulak 1310 h.). 
Hele hele kâfirlerin şiârı olmayan bir takım kıyafet ve davranışlarda gayr-i 
müslimlere benzeyen kimse asla tekfir edilemez (Ali el-Kâri, Şerhu'ş-Şifâ, 
II, 522, Istanbul 1309 h.). 

Ancak "Mecüsilerin mümeyyiz vasfı olan şapkalarını ve zimmilerin küfrün 
şiârından olan kalensövelerini, onlara benzemek kasdıyla giymek ya da 
hristiyan ve mecüsilere ait olan zünnarı kuşanmak küfür sayılmıştır" 
(Şeyhzâde, Hâşiyetü Şeyhzâde alâ Tefsir el-Kâdi el-Beydâvi, I, 108, 


Matbaatü's-Sultâniyye, Dâr'ül-Hilâfe, 1282 h.; Ali el-Kâri, Şerhu'l-Fıkhı'l- 
Ekber, 167. Mısır, 1323 h.; M. Ertuğrul Düzdağ, Şeyhülislâm Ebussuüd 
Efendi Fetvaları Işığında XVI. Asır Türk Hayatı, Istanbul 1983, 118). 

Islâm dininde niyetler çok önemlidir. Hattâ amellerden de önce gelir ve 
ameller onlara göre değer kazanır. Bunun içindir ki Islâm âlimleri; "Küfre 
niyet eden kimse o andan itibaren kâfirdir" diyorlar. Böyle bir kimse, dış 
görünüşü itibariyle müslümanlara benzese de kâfirdir. Kaldı ki, Allah'a, 
O'nun Resülüne ve sair dini zaruretlere iman ve itikadı olmadığı için, seve 
seve kâfirlerin kendilerine mahsus alâmet ve şiârlarını giyinmiş ve kabul 
etmiş olursa, artık bu kimsenin küfründe şüphe etmek bile caiz değildir. 
Büyük fakihlerin ekserisi "Kafirlere mahsus ve onların kıyafet alâmeti olan 
kalensöve yani şapkayı bir zaruret olmadan kendi arzusu ile giymek 
küfürdür. Zira bu alamet-i küfürdür. Onun için bunu, ancak mecüsilik, 
hıristiyanlık, yahudilik gibi küfrün çeşitlerinden birini seçenler ve kalpleri 
küfür rengi ile boyanmış olanlar giyebilirler. Esasen zâhir alâmetlerle bâtıni 
işlere istidlâl ve onun üzerine hükm etmek aklen ve şer'an makbul ve 
mu'teber bir yoldur" diyorlar. 

Fukahâdan bazıları ise; "Mecüsi, hıristiyan ve sair kâfir milletlere mahsus 
ve onların kıyafet âdeti olan kalensöve yani şapkayı kendi arzusu ile giyen 
bir müslüman, onlara benzemiş ve onları taklıd etmiş olduğu için günahkâr 
olursa da kâfir olmaz" diyorlar (Iskilipli Atıf Hoca, Frenk Mukallitliği ve 
Islâm, Istanbul 1975, 21). 

Haddizatında İslam'ın ilk dönemlerinde, Mekke'de yaşayan müslümanlarla 
müşriklerin kılık ve kıyafetleri biri birlerinden farklı değildi. Hicretin ilk 
yıllarında da Medine'de çoğunlukta olan yahudiler, ne âdette, ne giyimde, 
ne de başka özel bir alâmette müslümanlardan ayırdedilemezlerdi. Sonraları 
müslümanlar çoğalıp güçlendikten ve kendilerine cihad izni verildikten 
sonra, Rasülüllah (s.a.v)'ın direktifleri doğrultusunda, gerek âdette gerekse 
kılık ve kıyafette gayr-i müslimlerden yavaş yavaş ayrılmaya başladılar. Ki 
bu ayrılık o gün için bir zaruretti. Zira Islâm ile küfür karşı karşıya gelmişti 
ve bunun için safların belirginleşmesi, netleşmesi gerekiyordu. Buna binaen 
müslümanlar, inançları ve davranışlarıyla kâfirlerden ayrıldıkları gibi dış 
görünüşleriyle de onlardan ayrılmak durumundaydılar ve gayr-i 
müslimlerin kimlikleri niteliğindeki kıyafetlerini taşımaları yakışık almazdı. 
Müslümanların kendilerine has kimlikleri, kıyafetleri olmalıydı. 

Işte bu şekilde, müslümanlar başlangıçta bizzat kendileri gayr-i müslimlere 
benzememeye özen gösterdikleri halde, kendi devletlerini kurup büyük bir 


güç haline geldikten sonra durum değişti. Bu sefer egemenlikleri altındaki 
zimmilere müslümanlardan farklı bir şekilde giyinme mecburiyeti getirdiler. 
Peygamberimizin vefatından çok sonra getirilen bu uygulamanın gerekçesi 
şuydu: 

Bazı fıkıh kitaplarında Ömer Ibn Hattâb veya Ömer Ibn Abdü'l-Azız'den 
gelen rivayetlere dayanılarak, zimmilerin müslümanlardan kıyafetleriyle 
ayrılmalarının gerekli olduğu kaydedilmekte ve şöyle denilmektedir: 
"“Zimmiler, müslümanlarla içiçe olduklarından kendilerine müslüman 
muamelesi yapılmaması için onların tanınmaları gerekir. Mümkündür ki, 
onlardan birisi yolda aniden ölür ve bilinmeden namazı kılınarak müslüman 
mezarlığına gömülür" (Reddü'lMuhtar, Istanbul 1307, 111, 377). 

Evet dikkatin ve sakınmanın elzem olduğu Islâm fetihlerinin ilk çağlarında 
bu ayırım belki gerekliydi. Fakat yukardaki gerekçenin yeterli olduğu 
söylenemez. Zira hayatta iken ne Allah'a ne de Peygamberi'ne inanmayan, 
Islâm ahkâmından hiçbirini uygulamayan bir kimseye, ölümünden sonra 
ona müslüman muamelesi yaparak yıkamak, cenaze namazını kılmak ve 
Islâm mezarlığına gömmek ona hiçbir yarar sağlamaz. Ona bu muameleyi 
bilmeden yapanlar da haliyle bu yaptıklarından sorumlu olmazlar. 
Müslümanların kıyafetleriyle de gayr-i müslimlerden ayrılması gerektiği, 
hele şapka vb. alâmetlerin -zaruret hali hariç- asla giyilmemesi gerektiğini 
savunan merhum Iskilipli Atıf Hoca'nın konuya yaklaşımı şöyledir: 

"Her devletin alâmet-i mahsusayı haiz bir çeşit bayrağı vardır ki o bayrak 
hangi vapurun, zırhlının, tayyarenin, mektebin, binanın üzerinde bulunursa, 
o devletin olduğuna hükmolunur. Meselâ bizim Yavuz zırhlısı bütün 
müştemilatı itibariyle Ingiliz, Alman ve Fransız zırhlılarına benzediği halde, 
yalnız şanlı bayrağının alâmet-i farikası ile onlardan ayrılır. Bu alâmeti 
görenler bizim zırhlımız olduğuna hükm ederler. Başka devletlerin 
bayrağının bizim zırhlıya çekilmesi siyaseten, örfen, âdeten ve kanunen 
yasaktır. Onun için bunun mürtekibi, hiyanet-i vataniye, cinayeti ve ecnebi 
taraftarlığı suçuyla itham edilerek idamına hükm olunur. Bunun için medeni 
memleketlerden hiç birisinin bayrağını bizim vapurlara, zırhlılara çekmek 
suretiyle onları taklıd ve teşebbühe yeltenmeye hiç bir kimse cesaret 
gösteremez. 

Işte bunun gibi "Bizden başkasına benzeyen, bizden değildir" hadis-i şerifi 
ile müslümanların, şiâr ve alâmet-i küfürde gayrı müslimlere benzemeye 
yeltenmeleri yasaklanmıştır. Binaenaleyh bizim zırhlıda başka devletlerin 
bayrağını görenler o zırhlının bizim olmadığına hükm edecekleri gibi şapka, 


haç ve sâir küfür alâmeti giyen ve takınanların Islâmi milliyetten çıkıp 
kâfirler sınıfına iltihak etmiş olduklarına hükm ederler" (Iskilipli Atıf Hoca, 
a.g.e, 24). 

Unutmamak lâzım ki, bir zamanlar şapkanın küfür alâmeti sayılması gibi 
"baş açık gezmek de kâfirlerin âdetlerinden sayılıyordu. Bugün ise baş açık 
dolaşmak müslümanlar arasında yaygınlaşmıştır. Dolayısıyle küfür 
sayılmaz" (Ali el-Kâri, Şerhu'ş Şifa", Il, 522). Nitekim eskiden "başı açık 
dolaşan, sokakta yemek yiyen, sakalını tıraş etmiş veya müzik dinleyen 
kişilerin şahitliği de kabul edilmezdi. Günümüzde bu örf ve kurallar 
değişmiştir. Çünkü bu davranışlar zamanımızda yaygın bir alışkanlık halini 
almıştır" (Yusuf el Kardavi, Islâm Hukuku Teori ve Pratik, Istanbul 1983, 
179). 

Sonuç olarak şunu söyleyebiliriz: Zamana, mekana ya da örf ve âdetlere 
bağlı olan hükümler; zamanın, mekanın yahut örf ve âdetlerin değişmesine 
paralel olarak değişebilirler. Hakkında kesin ve açık nas bulunan, değişken 
bir dayanağa istinad etmeyen hükümler ise asla değişmezler. Bu hususu göz 
önünde bulundurarak şapkayı bu açıdan değerlendirmek gerekir. 
Binaenaleyh kafirleri taklıd etme, onlara benzemeye özenme gibi bir niyet 
taşımaksızın şapkanın giyilmesinde bir sakınca yoktur. Ve ister dine dayalı 
olsun ister laik olsun, hiçbir yönetim, kendi vatandaşlarından herhangi bir 
zümreyi başka bir zümrenin dininden kaynaklanan örf ve âdetlerini taklıde 
zorlamaya hakkıyoktur. 


ŞARAP FABRİKASINDA ÇALIŞMAK CAİZ MİDİR? 


Şarap fabrikasında çalışmak caiz değildir. Çünkü bu müessese, İslam'ın 
kabul etmediği ve kendisiyle amansız bir şekilde mücadele ettiği içkiyi imal 
eden bir müessesedir. Burada çalışmak Allah'a karşı gelmek anlamını ifade 
ettiği gibi, insanların ruh, akıl ve bedeni ifsad etmek için çalışmak anlamını 
da ifade eder. Bunun için Peygamber (sav) içki içeni lanetlediği gibi onu 
yapanı ve meydana gelmesi için çalışanı da lanetlemiştir. Peygamber (sav) 
buyuruyor: "Allah, içkiyi, onu içeni, sunanı, satın alanı, satanı, sıkanı ve 
kendisi için sıkılmasını isteyeni, taşıyanı, kendisi için taşınanı 
lanetlemiştir." 

Şarap fabrkasında çalışmak haram olduğu gibi, İslam'ın yasakladığı her 
şeyde çalışıp, yardımcı olmak da haramdır. 


BİR KİMSE İÇKİ İÇİP SARHOŞ OLUR VE BUNUN NETİCESİNDE 
ZEVCESİNİ BOŞARSA BOŞANIR MI? 


Bir kimse hasta olur, sarhoşluk veren ilaçtan başka bir ilaç bulamadığı 
için onu içer veya zorla kendisine içki içirilir ve bunun neticesinde sarhoş 
olup karısını boşarsa dinen karısı boşanmış sayılmaz (al-Mühezzeb, 
Mecma'ül-Enhur). 

Ama mazereti olmadan içki içip sarhoş olursa karısını boşadığı takdirde 
Hanefi ve Şafii mezheplerinin Cumhur-u ulemesına göre zevcesi boşanmış 
sayılır(al-Mühezzeb, Mecma'ül-Enhur). 


SARHOŞLUK 


Sıvı veya katı bir takım maddelerin kullanılması sonucu aklın örtülmesi 
ve kişinin iradesini kontrol edemez duruma gelmesi. Yerle göğü, erkekle 
kadını ayıramayacak derecede alkol veya bir uyuşturucu alana "sarhoş" 
denir. 

Ebü Hanife'ye göre, yaş üzümden yapılan içkiye "şarap (hamr)", buğday, 
arpa, darı vb. maddelerden yapılana ise "nebiz" * denir. Kendi ihtiyarı ile az 
veya çok şarap içene sarhoş olsun veya olmasın içki cezası uygulanır. Nebiz 
içene ise sarhoş olmadıkça had cezası uygulanmaz. 

Çoğunluk Islâm fakihlerine göre, her sarhoşluk veren madde şarap 
hükmündedir. Delil şu hadistir: "Her sarhoşluk veren şey hamr (şarap)'dır. 
Her hamr da haramdır" (Buhâri, Edeb, 80; Ahkâm, 22; Müslim, Eşribe, 73- 
75, 64, 69). Çoğunluk Islâm hukukçularına göre, sözüne hezeyan (saçma 
sapan sözler) hakim olan ve ne söylediğini bilmeyen kimse sarhoş sayılır. 
Bu yüzden içkinin azı da çoğu da haddi gerektirir. 

Sarhoşluk mübah veya haram bir yolla meydana gelme durumuna göre 
sonuç doğurur. 

1. Mübah yolla sarhoş olmak: Ilaç içmek, bal yemek veya haram bir içkiyi 
zorlama sonucu içmekten dolayı sarhoş olmak "baygınlık" hükmünde olup, 
haddi gerektirmez. Bu yüzden de böyle bir sarhoşluk sırasında işlenen 
fiillerden dolayı mâli yükümlülükler hariç sorumluluk söz konusu değildir. 
Söz ve akitleri geçerli değildir. Bu şekildeki sarhoş, uyuyan veya baygın 
olan kimseye benzer (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Mısır 1327/1909, 
V,112; AbdülKadir Üdeh, et-Teşriul-Cinâil-Islâmi, Kahire 1959, 1, 561-564; 
Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul 1983, s. 138, 139). 

2. Haram yolla sarhoş olmak: Islâm'ın haram kıldığı bir içkiyi kendi ihtiyarı 
ile kullanma sonucu sarhoş olmaktır. Bu şekildeki sarhoşun, söz ve 
fiillerinden sorumlu olup olmaması konusunda iki görüş vardır: 

Hanefilere, bir kısım Şâfiilere ve Mâlikilerin çoğuna göre; sarhoş, söz ve 
füllerinden tam olarak sorumludur; akitleri, alış-veriş ve talak gibi 
tasarrufları geçerlidir; namaz, oruç gibi ibadetlerden sorumludur. Haddi 
gerektiren bir suç işlerse ayılınca cezası uygulanır. Bu görüş, "suç suçu 
meşrü kılmaz" prensibine dayanır. Hatta böyle bir kimse suçları çift işlemiş 
sayılır. Meselâ sarhoşken birisini öldürse iki suç işlemiş olur. Içki kullanma 
suçu ve adam öldürme suçu (Ebü Zehrâ Usulül-Fıkh, Kahire (t.y), s. 345 


Ömer Nasuhi Bilmen, Istilâhât-ı Fıkhıyye Kâmusu, 1, 234-235). 
Muhammed el-Pezdevi (6. 493/ tı 1099) şöyle der: "...Sarhoştan şer'i 
yükümlülükler kalkmadığına göre, ona şer'i hükümlerin de uygulanması 
gerekir; çünkü sarhoşluk aklı yok eden bir şey olmayıp, aklı bastıran bir 
zevktir. Ma'siyete sebep olduğu için o, bir özür sayılamaz" (Pezdevi, el- 
Usül, Keşfül-Esrâr kenarında, IV, 1475). 

Diğer yandan Hanefiler, istihsan yoluyla sarhoşun irtidadını geçerli 
saymamıştır. Çünkü sarhoşken itikadın değişmesi söz konusu olmaz ve evli 
ise, nikâhına da zarar gelmez. 

Ahmed b. Hanbel'e ve Şâfii'ye nisbet edilen iki görüşten birisine göre, ne 
söylediğini bilmeyecek derecede sarhoş olanın akitleri geçerli değildir. 
Çünkü şuuruna sahip olmayan kimse, irade beyanında bulunmuş sayılamaz. 
Özellikle şüphe sonucu düşen kısas ve had cezaları sarhoşa uygulanamaz. 
Burada şuura sahip olmamak şüphe derecesindedir. Hadis-i şerifte şöyle 
buyurulur: "Gücünüzün yettiği kadar şüphelerle had cezalarını düşürünüz" 
(Ebü Dâvud, Salât, 14; Tirmizi, Hudüd, 2). 

Ibn Teymiyye (6. 728/1327) bu konuda değişik bir görüşe sahiptir. O, 
sarhoş olmadan önceki iradeyi araştırır. Eğer kişi, sırf suç işlemek amacıyla 
içki içmiş ve sarhoş olunca da önceden planlanan suçu işlemiş olursa, tam 
sorumluluk söz konusu olur. Suç, önceden düşünülmeksizin, sarhoşluk 
sırasında işlenmişse, ceza öncekine nisbetle hafifletilir (Ibn Teymiyye, 
Muhtaşaru'I-Fetâvâ, s. 650). 


SARIK, SAKAL, BIYIK BİR ÖRF MÜDÜRLER, YOKSA İSLAMİ 
Şİ'ÂR MIDIRLAR? 


Bu soruda adı geçen sakal, bıyık ve sarığı ayrı ayrı ele almak gerekir: 
a- Sarık: Sarığı, namaz sarığı şeklinde düşünmek gerekir. Ancak hemen 
kaydedelim ki, sarıkla kılınan namazın faziletinden bahseden bütün 
hadisler, ya "Mevzü'dur, ya da "Sâbit değildir" damgasını yemişlerdir." 
Fakat bu, sarıkla namaz kılmanın memnu' olduğu ya da genel olarak sarığın 
şiar olmadığı anlamına gelmez. Gerçi namazın bir sünneti olduğunu 
söyleyenler de vardır. Nitekim Allah Resülü'nün sarıkla namaz kıldığı 
sabittir. . Bahsi geçen görüş sahipleri de bunu sünnet derecesinde 
değerlendirmişlerdir. 
Fakat genel olarak, sarığın bir Islâm şiarı olduğunda çoğunluk müttefiktir. 
Bazan hadis olarak, bazan da Hz. Ali'ye nisbeten söylenen,"Sarık Arabın 
tacıdır" anlamındaki, sarığı kavmi bir şiar olarak gösteren haber ve bütün 
benzerleri, mevzuat kitaplarında yer alırve hepsinin zayıf olduğu söylenir. 
(Muhammed Tâhir b. Ali el-Hindi, age.156. ) 
Ebü Davüd'un ve daha başkalarının rivayet ettikleri: "Müşriklerle bizim 
aramızdaki fark, kalan süveler üzerindeki sarıklardır" hadis-i şerifi, her ne 
kadar sahihlik derecesini ihraz etmiş değilse de, bir çok rivayetlerle 
desteklendiği için, zayıf olarak da görülmemiştir. Meselâ Süyüti, mezkür 
hadisi andıktan sonra, Beyhaki'nin rivayet ettiği "Sarık sarın, sizden önceki 
milletlere muhalefet edin" hadisi ve yine Beyhaki'nin tahrici olan, "Size 
sarık gerekir, çünkü o meleklerin simasıdır (görünümüdür)" hadisini buna 
sahid olarak zikreder. (Suyüti, el-Le'âli'l-mesnü'a, N/260. ) Ibn ,Asâkir, 
Tarih'inde Imam Mâlik'in, "Sarığın terki uygun olmaz. Ben daha yüzümde 
tüy bitmemişken sarık sardım" (el-Münâvi, age. IV/225.) sözünü 
nakleder.Imam Suyüti, sadece siyah renkle alâkalı bir sadette ve tek bir 
yerde, Resulullah'ın ve sahabenin sarık giydiklerine dair elliye yakın 
rivayeti verir. (Süyüt, el-Hâvi, 1/110-121.) Keza Hz.Cebrail'in sarıklı olarak 
indigi, meleklerin sarıklı olarak yardıma geldikleri hakkındaki rivayetler de 
sarığın bir şiar olduğunu gösterir(Bk. Süyüü, age. N/196.)Yine 
Resulullah'ın kendisini temsilen gönderdiği kimselere bizzat kendi eliyle 
sarık sarması, (Bk. Süyüt, age. 1/118)şekli temsilin de matlup olduğuna bir 
delildir. 
el-Münâvi, "Sarık peygamberlerin sünneti, nebilerin de sâdâdin âdetidir." 


der.Ibnü'1-Arabi'de "Sangin, başın sünneti, peygamberlerin ve sâdâtin 
adeti" olduğunu söyler.Sarığın vazgeçilmez bir şiar olduğundandır ki, 
yahudiler ve hiristiyanların da sarık giymeleri halinde, onlara muhalefetin, 
sarığı terkle değil, rengini değişik tutmakla olduğu söylenmiştir.Allâme 
Muhammed Bahit bu konuda yazdığı müstakil bir risâlede, sarık hakkındaki 
haber ve uygulamaları naklettikten ve Abdullah b. Ömer'in "Sarık sünnet 
midir?" sorusuna "Evet!" cevabını verdiği naklettikten sonra, "Bütün 
bunlardan anlaşılmış oldu ki, sarık giymek bir sünnettir; sarık 
müslümanların şiaridir; müslüman başkalarından onunla ayrılır." hükmünü 
veriyor. (Ancak sarığın, dinin esasından olan bir şiar olmadığı, 
terkedilmesiyle dinin yıkılmış olmayacağı da açıktır. Öyleyse sarığı ihtirazi 
bir şiar değil de, vakii bir şiar olarak değerlendirmek daha doğrudur 
denebilir.) 

Sakal 

Sakal: Sarığa göre daha özel bir durum arzeder. Zira sakalın bırakılması ve 
salıverilmesi hususundaki hadis-i şerifler, son derece sahih olmaları 
yanında, sayıca da çoktur. Sakalı âmir olan bu haberlerden başka Müslim, 
Ebu Davud ve daha başkalarının rivayet ettikleri ve on şeyin fıtrattan 
olduğunu bildiren, sakalı da bunlardan birisi sayan hadis-i şerif (Müslim, 
tahâret, 56; Ebü Dâvüd, tahâret, 29; Tirmizi, edeb 15, Nesai zine, 1; Ibn 
Mâce, tahâra, 8; Ahmed b. Hanbel, VIW/137.) kanaatimize göre sakalın 
bulunması gerektiği hususunda şüpheye mahal bırakmayacak kadar açıktır. 
Yani, sakal fıtratın gereğidir. Bir başka deyişle, Allah'ın kendi yaratışı 
olarak görmek istediği şeklin de tamlayacısıdır. Kadının saçına saç takması, 
kaşlarını alması, vücutta kalıcı döğmelerle süslenmeler yapması... Hep 
fıtratı bozdukları gerekçesiyle yasaklanıyor, lânet ediliyor; dişlerini güzellik 
için seyrelten, keza yaratılış yani fıtratı bozduğu için lânete uğruyordu. 
(Ayni, Umdetü'l-Kâri; XXN/66. ) Sakal da fıtrattan olduğuna göre, aynı 
gaye ile traş edilmesi, onlar gibi nehyedilmiş olur. 

Ebu Davud sârihi Mahmud Muhammed Hattâb es-Sübki, sakalı emreden on 
kadar sahih hadis zikrettikten sonra, aksine delil olmadığı için, bu emirlerin 
vücüb ifade ettiğini, bu yüzden sakalı kesmenin dört mezhebe göre de 
haram olduğunu söyler. (Hattâb es-Sübki, el-Menhel,1/186. ) Daha sonra da 
dört mezhepten çeşitli fukahanın görüşlerini naklederek, söylediklerine 
destek arar. Kezâ bir kabzeden az olan sakalından almanın muhameslik ve 
bazı Magribliler'e benzemek olduğunu, bir kabzeden fazlasının ise alınması 
gerektiğini delilleriyle anlatmaya çalışır. (Aynı kaynak. ) 


Bıyık 

Bıyık: Bıyık çoğu zaman sakalla beraber zikredilmiş ve bıyık için bazen 
"Kass" bazen da "Ihfa" istenmiştir. Birisi kısaltmak, diğeri ise tamamen 
kesmek demektir. Meselâ Tahavi, bıyığı kısaltmanın güzel, kazıtmanın ise 
sünnet olduğundan daha güzel olduğunu söylemiş, Ibnü'1-Kasim da 
Mâlik'ten kazıtmanın müsle olacağını, ihfayı aşırı kısaltmak şeklinde 
anlamak gerektiğini bildirmiştir. Binaenaleyh, bıyığı kesmekle, dudakları 
kapatmamak üzere uzatmak arasındaki tercih kişiye aittir denebilir. Ya da 
her iki emre imtisal için bazan kesip bazan kısaltmak tavsiye edilebilir. 
(Hattâb es-Sübki; age. 1/185'(ten bazı tasarruflarla)) Ancak bütün bunlar, 
sakalla beraber olarak düşünülen bıyığın durumudur. Sakal yokken bıyığı 
da kazımak, kadına benzemek sayılacağından, muhanneslik olması 
itibariyle ikinci bir mahzurlu iş olmalıdır. 


SARIK 


Başa giyilen giysiler (başlıklar) üzerine sarılan tülbend veya şala verilen 
ad. 
Başı soğuk ve sıcaktan korumak ve daha güzel görünmek için erkekler, eski 
zamanlardan beri başlarına taktıkları başlıklar üzerine değişik şekil ve 
renklerde kumaşlar sarmışlardır. Bölgelere, iklimlere, örf ve âdetlere, 
milletlere, dinlere, sosyal ve dini statülere göre değişik sarık şekilleri vardır. 
Arabistan çöl ikliminin gereği olarak cahiliye Arapları da başlarına sarık 
sarıyorlardı. Hz. Peygamber ve Ashab-ı Kiram da, Islâm öncesinde olduğu 
gibi Islâmdan sonra da sarığı, günlük normal bir giysi olarak 
kullanmışlardır. Hz. Peygamber'in yeni müslüman olanlara emir veya 
tavsiye ettiği özel bir sarık şekli olmamış, bu hususta oluşan örf ne ise öyle 
devam edilmiştir. Tirmizi'nin rivayet ettiği, Müşriklerle aramızdaki fark, 
başlıkların üzerine sarık sarmaktır" (Tirmizi, Libas, 42) hadisi, yine 
Tirmizi'nin bildirdiğine göre isnadı sağlam olmayan yani, Rasülüllah 
(s.a.s)'e aid oluşunda şüphe olan ve başkaları tarafından da benzeri rivayet 
edilmeyen hadis anlamına gelen Hasen-garib bir hadistir ve ravilerinden 
ikisinin kimliği tam bilinmemektedir. Sarığın mutlaka kullanılması gereken 
islâmi bir kisve olduğunu ifade eden sahih bir hadis de yoktur. Aslında Hz. 
Peygamber ve Ashab-ı kiram sarık sarıyorlardı. Meselâ Mekke Fethi günü 
Rasülüllah (s.a.s)'in siyah bir sarık sardığı, sarığın ucunu (taylesân) iki 
omuzu arasına Sarkıttığı (Tirmizi, Libas,12; Ebü Dâvud, Libas, 51)... 
şeklinde rivayetler vardır. Fakat sarık, dini bir kisve değil, örfün gereği olan 
bir âdet ve alamettir. Zamanla sarık, müslümanlara özgü bir kıyafet haline 
dönüşmüş ve adeta alâmet-i fârıka haline gelmiştir. Mesela Osmanlılarda, 
sadece müslümanlar başlıklarına sarık sarabilirler; gayr-i müslimler sarık 
kullanamazlar, ancak kendi özel kıyafetlerini giyebilirlerdi. Sosyal, idari, 
askeri, ilmi vb. statülere göre farklı sarık şekilleri vardı. 25 Kasım 1925'te 
çıkarılan Şapka Iktisâsı (şapka giyilmesi) kanunu ile erkeklerin şapkadan 
başka bir şey giymeleri yasaklanınca sarık da yasaklanmış oldu. 
Hz. Peygamber'in günlük kıyafeti ne ise, onunla namaz kılıyor, ibadet için 
ilave bazı özel giysiler giymiyordu. Sarıkla namaz kılması da böyledir. 
Sarıkla kılınan namazların sarıksız kılınanlardan daha üstün olduğu 
hakkında rivayet edilen hadisler sahih değil, hatta uydurmadır. Güvenilir 
hadis kaynaklarında görülmeyen, sadece zayıf ve uydurma haberlerin yer 


aldığı Deylemi'nin el-Firdevsi, Ibn Asâkir'in Tarihu Dımeşk'inde rivayet 
edilen; "Sarıkla kılınan namaz, sarıksız kılınan 25 namaza, sarıklı cuma da 
sarıksız 70 cumaya bedeldir. Melekler sarıklı olarak cuma namazını 
müşahade eder ve güneş batıncaya kadar, sarıkla namaz kılanlara dua 
ederler", 

"Sarıklı kılınan iki rekat, sarıksız 70 rekattan daha hayırlıdır", "Sarıkla 
kılınan namaza on bin sevap vardır" hadisleri hakkında; Ibn Hacer (Lisânül- 
Mizân, 111-244), Suyüt, Ibn Arrâk, Aliyyul-Kâri, Sehâvi gibi, hadis diye 
uydurulmuş sözleri tanımada uzman olan hadis imamları, yukarıda geçen 
bu hadislerin tamamının uydurma olduğunu belirtmişlerdir. Bu hadislerin 
uydurma olduğunun iki delili vardır: 1. Bu uydurmalarda vadedilen 
faziletler, vahyin ışığı altında oluşan Islâm akl-ı seliminin kabul 
edemeyeceği kadar fazladır. 2. Bu hadislerin hiç birisi güvenilir hadis 
kaynaklarında yoktur ve ravileri zayıf, metruk veya hadis uyduran 
kimselerdir. Bu tür uydurmalar müslümanları ihlâs ve gayretten kopararak 
basit şekillere ve tembelliğe sevketmekte, dini doğru anlamalarını 
önlemektedir. Fazilet, namaz kılanın dış görünümünde değil, kalbi ve gönlü 
ile, huşü içinde namaz kılabilmesindedir (Daha geniş bilgi için bak: 
Nâsiruddin el Elbani, Silsiletul-Ehâdisud-Daife, vel-Mevdüa, s. 158-162) 


SARIK SARAR VEYA BAŞINA TAKKE KOYAR. İSLAM DİNİNDE 
BUNUN YERİ VAR MIDIR? 


Sarık ve takke mübah şeylerdendir. Herkes sarık sarma veya takke 
giyme hususunda serbesttir. Zira İslam dini, müslümanlara sarık sarma veya 
takke takma mecburiyeti getirmemiştir. Yeter ki küfre Şi'ar olarak kabul 
edilen şey başa konulmasın (Papazlara has olan külah gibi). Yalnız namaz 
için başka sarık sarmak herkes için sünnettir. Allah'ın Resulü (sav) şöyle 
buyurmaktadır: "Sarıkla kılınan iki rekat namaz, sarıksız olarak kılınan 
yetmiş rek'attan daha hayırlıdır”. Bunun için namazda sarığı ihmal etmemek 
daha uygundur. Sarığın kaç metre olması hakkında bir şey varid olmamıştır. 
O örfe bağlı bir şeydir. Takkenin, sarığın yerini tutup tutmadığı hakkında 
ihtilaf vardır. İbn Hacer'e göre, sarığın yerini tutmaz. Buğyetü'I-Müsterşidin 
isimli kitapta kayd edildiğine göre onun yerini tutar. 


SARIKLA İSLAM'IN İLGİSİ NEDİR? 


Sarığın İslam'ın bir şiari (görüldüğünde Islâm'ı hatırlatan bir işaret) 
olduğunu Islâm alimleri tescil etmişlerdir. Rasulüllah Efendimiz (sav)'in 
sarık sardığı ve sarıkla namaz kıldırdığı sabittir. Ama sarık, namazın değil, 
İslam'ın şiarıdır. Yani sadece namaza has bir kiyafet değildir. Namazda 
saranlar, başka yerlerde saramadıklarından, hiç olmazsa bu şiarı namazda 
gösterebilme düşüncelerinden ötürü bunu yapıyor olmalıdırlar. Gerçi 
sarığın, namazın bir sünneti olduğunu söyleyenler de vardır (Ramli, Fetavâ 
(Heytemi ile beraber), 28,117). Fakat sarıkla kılınan namazın faziletinden 
sözeden hadisler, ya mevzudur (uydurma), ya da asılları yoktur. Diğer 
yönden, bazan hadis olarak, bazan da Hz. Ali'ye nisbeten söylenen, "sarık 
Arap'ın tacıdır" anlamındaki, sarığı kavmi bir şiar olarak gösteren haber ve 
benzerleri, mevzuât kitaplannda yer alırve hepsinin zayıf olduğu söylenir 
(Örnek olarak bk. Aclüni, kesfu'1-hafa, N/94). Ebu Dâvud'un ve daha 
başkalarının rivayet ettikleri: "Müşriklerle bizim aramızdaki fark, 
kalensüverler üzerindeki sarıklardır", hadisi her ne kadar sahihlik 
derecesine ulaşmış değilse de birçok rivayetlerle desteklendiği için zayıf da 
sayılmamıştır. Meselâ Imam Suyuti, "sarık sarın, sizden önceki milletlere 
muhalefet edin" hadisi ile, "size sarık yaraşır, çünkü o, meleklerin 
simasıdır" hadisini buna şahid olarak zikreder (Suyuti, el-Leâli'1-masnu'a, 
N/260). Ibn Asâkir Tarih'inde Imam Malik'in "sarığın terki uygun olmaz. 
Ben daha yüzümde tüy bitmemişken sarık sardım" (Münâvi, Feyz, NV/225) 
dediğini nakleder. Suyüti, sadece siyah renkle alâkalı bir sadette ve tek bir 
yerde Rasulüllah (sav)'in ve sahabenin sarık giydiklerine dair elliye yakın 
rivayet verir (Suyuti el-Havi, 1/110-121). Yine Cebrâil'in sarıklı olarak 
indiği, meleklerin sarıklı olarak yardıma geldikleri hakkındaki rivayetler de 
sarığın bir şiar olduğunu gösterir. Rasülüllah (sav)'in kendisini temsilen 
gönderdiği kimselere, bizzat kendi eliyle sarık sarması şeklinde temsil 
etmenin istendigine bir delildir. Münavi; "sarık peygamberlerin sünneti, 
nebilerin ve sâdâtın adetidir" der. Ibnü'l Arabi de, sarığın başın sünneti, 
peygamberlerin ve sadâtın âdeti olduğunu söyler. Sarığın vazgeçilmez bir 
şiar olduğundandır ki, Yahudiler ve Hiristiyanların da sarık giymeleri 
halinde, onlara sarığı terk etmekle değil de rengini değişik tutmakla 
muhalefet edilmesinin söylenmesidir. Allâme M. Bahit bu konuda yazdığı 
müstakill bir risalede sarık hakkındaki haber ve uygulamaları naklettikten 


ve Ibn Ömer'in, "sarık sünnet midir?" sorusuna "evet" cevabını verdiği 
aktardıktan sonra, "bütün bunlardan anlaşılmış oldu ki, sarık giymek bir 
sünnettir; sarık müslümanların şiarıdır, müslüman başkalarından onunla 
ayrılır" hükmünü verir. Ancak sünneti sünnet olarak görmek ve farza ya da 
vacibe engel olduğu yerde farzı ya da vacibi tercih etmek gerektiğini de 
"nasların tearuzu" çerçevesinde iyi bilmek gerekir. 


ŞARKI SÖYLEMEK CAİZ MİDİR? 


Şarkı ile şiir arasında fark yoktur. Eğer bunlar şehveti tahrik edip meşru 
olmayan şeylere sevk eder veya bir zalimi ya da muayyen bir kadını överse 
haramdır. Aksi takdirde beis yoktur. Yani şarkıcı ve şiirin güzeli güzel, 
çirkini de çirkin ve haramdır. Ancak, çalgılı aletlerle olursa mutlaka caiz 
değildir (el-Mühezzeb). 


ŞART 


Bir şeyin varlığı kendi varlığına bağlı olmakla birlikte onun yapısından 
bir parça teşkil etmeyen iş veya vasıf . Meselâ, namaz için "abdest" bir 
şarttır. Abdest bulunmayınca, geçerli bir namazın varlığından söz edilemez. 
Bununla birlikte abdest, namazın kendinden bir parça değildir. 

Islâm'da yükümlülük doğuran asıl hükümler "şer'i hüküm" adı alırken, bu 
hükümlerin ortaya çıkmasını sağlayan ve onları tamamlayan sebep, şart ve 
mâni denilen yardımcı hükümlere "vaz-ı hüküm" denir. Meselâ; namaz emri 
şer'i bir hüküm, namaz için vaktin girmesi bir "sebep" namaz için abdest 
almak "şart" ve kadının namaz sırasında veya Ramazan içinde hayızlı 
bulunması "mani (engelleyici)" nitelikteki hükümlerdir. 

Bir şeyin varlığı kendi varlığına bağlı olan ve onun yapısından bir parça 
teşkil eden unsura ise "rükün" denir. Namaz için "kıraat", "rükü", "secde" 
bu niteliktedir. Rükün ve şartın bulunmayışı ibadetlerde hükmün yokluğunu 
gerektirir. Ancak akitlerde rüknün yokluğu akdi batıl kılarken, şartlardaki 
eksiklikler bazan akdi fasid derecesine düşürür. Eksikliğin giderilmesi ile 
akit sonradan tamamlanabilir. Meselâ; satım akdinde rükün olan icap ve 
kabulün bulunmaması akdi ortadan kaldırır. Fakat bedellerin belirlenmesi 
veya satılanın temlike elverişli olması yahut satılanın teslimine gücün 
yetmesi şartlardan olup, bunların bulunmaması akdi batıl kılmaz. Çünkü 
bunlar akdin bir parçası değil, dışta kalan şartlardır. Ancak bu eksiklik 
giderilmedikçe de tarafların akdi bozma hakları doğar. 

Şer'i şart: 

İslam'ın koyduğu şartlar olup, ibadet veya akidlerin gerçekleşmesi için 
bunarın bulunması gerekir. Akdin meydana gelmesi için akdi yapanın 
ehliyetli olması gibi. Bu da ikiye ayrılır: 

a. Sebebin şartı: Sebep, hükmün o anda ortaya çıkmasını sağlayan bir 
unsurdur. Meselâ, zina' suçu recim cezasının sebebidir. Fakat bu sebebin söz 
konusu sonucu doğurabilmesi için zina edenin "muhsan" olması şarttır. 
Zinadan önce, meşrü evlilik içinde zifafa girmiş olan kimseye "muhsan" 
denir. Yine kısas cezasının sebebi olan öldürme fiilinde "kasıt ve 
düşmanlık" bulunması bu sebebin şartıdır. Bu şart yoksa sebep eksik 
kalacağı için kısas cezası uygulanmaz. 

b. Hükmün şartı: Rükünleriyle meydana gelen hükmün tamamlanması için 
Islâm bazı şartlar belirlemişse bunların da bulunması gerekir. Meselâ; 


evlilik akdi sırasında iki şahidin bulunması, evliliğin sıhhati için şarttır. 
Aksi halde nikâh fâsid olur. Zekâtta; nisap miktarı mala mâlik olduktan 
sonra üzerinden bir yıl geçmesi de zekâtın farz olma hükmünün bir şartıdır. 
Çünkü hadiste; "Bir malın üzerinden bir yıl geçmedikçe, o maldan zekât 
gerekmez" (Ebü Dâvud, Zekât, 4; Tirmizi, Zekât, 8,10; Ahmed b. Hanbel, 
1,148) buyurulmuştur. 

Ca'li şart: 

Akdi yapanın, akitte özel bir maksadı gerçekleştirmek için kendi isteği ile 
koyduğu şartlara "ca'lı şart" denir. Bu şart ya doğrudan akde bitişik olur ya 
da kefâleti veya boşamayı bir şarta bağlamak gibi askıda bırakılabilir. 
Meselâ; "Senin borçlun bugün yolculuğa çıkarsa, ben ona kefilim" veya 
eşine yönelik olarak; "Sen şu işi yaparsan, benden boşanmış olacaksın", 
yine "Şu isim olursa, yoksullara şu kadar para dağıtacağım" gibi sözler ca'li 
şart örnekleridir. 

Tarafların satım, kira, rehin, kefâlet, âriyet, şirket ve benzeri akitlerde öne 
sürecekleri özel şartlar da bu niteliktedir. Bu konuda genel ve düzenleyici 
şartları Allah ve Rasülü koyar. Ancak akitlerin uygulanması ile ilgili özel 
şartları da bu genel şartlarla çelişmeyecek şekilde taraflar serbestçe 
belirlerler. Bu şartlar, tarafları genel şartlar gibi bağlayıcı olur. 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Müslümanlar, kendi aralarında 
belirledikleri şartlara uymak zorundadırlar. Ancak helalı haram, haramı 
helal yapan şart müstesnadır" (Buhâri, Icâre, 14; Ebü Davud, Icâre 12; 
Tirmizi, Ahkâm, 17). Buna göre, müslümanların kendi aralarındaki 
sözleşmelere ilâve ettikleri şartların helali haram, haramı helal kılacak 
nitelikte olmaması gerekir. Aksi halde o konuda genel şartlar geçerli olur ve 
taraftarın belirlediği nass'larla çelişen özel şartlara itibar edilmez. Diğer 
yandan bu özel şartların uyulması mümkün ve anlamlı olması, sıkıcı 
nitelikte de olmaması gerekir. 

Meselâ; sermaye ortaklığında, ortaklar kârın paylaşılma biçimini yüzde 
olarak serbestçe belirleyebilirler. Ortaklıkta bizzat çalışan veya şirketin 
itibarını temsil eden bir ortak sermaye oranının üstünde kâr da talep 
edebilir. Fakat zarara katlanma sermaye oranlarına göre olur. Çünkü bu esas 
hadisle belirlenmiştir: "Kâr, ortakların serbestçe belirledikleri şartlara göre 
paylaşılır. Zarara katlanma ise sermaye oranlarına göre olur" (ez-Zeylai, 
Nasbu'r-Râye, Ill, 475). 

Başka bir hadiste Allah'ın kitabında yer almayan şartın bâtıl olduğu, hasta 
insanların bir araya gelerek yüz tane birden şart koşsalar bile bu esasın 


değiştirilemeyeceği belirtilir (bk. Buhâri, Mekâtib,1-3,5; Şurt,10,17; Nesai, 
Talâk, 31; Ahmed b. Hanbel, VI,183). Hz. Peygamber'in koyduğu şartların 
da bağlayıcı olduğu, Rasülullah (s.a.s.)'a itaatın Allah'a itaat sayıldığı 
bilinen bir husustur. 
ŞART OLSUN" DEMEKLE NİKÂHA ZARAR GELİR Mİ? 

"Şart olsun" denmekle karısının boşanmış olması kastedilirse, "şart olsun ki, 
şu işi yapmayacağım" dediği iş yapması halinde karısı bir talâkla boş olur. 
Karısının talâkını bağladığı böyle bir işi yapmak istemesi halinde karısını 
bir bâin talala boşar; bu arada o işi yapar, tekrar bir nikâh kıydırarak iki 
talâk hakkıyla hayatlarına devam ederler. Artık o işi de sürekli yapabilir. 
Ancak iyi bir müslümana düşen, talâkı olur olmaz her yerde söz konusu 
etmemek ve hafife almamaktır. "Şart olsun" sözüyle talâk kastedilmemişse 
hiçbir şey gerekmez. 


ŞARTA BAĞLI BOŞANMADA ÇÂRE (HİLE) 


Babam, eğer şu işi yaparsam üçten dokuza şart olsun, diye bir ifade 
sarfetmiş. Sonra da pişman olmuş ve o işi yapması gereği ortaya çıkmış. 
Boşama olmadan o işi yapabilmesi için ne yapmamız gerekir? 

Karısına, "Şöyle yaparsam (ya da yaparsan) üçten dokuza şart olsun" 
demek, çirkin bir bid'at olmakla beraber, karısının boşanmasını bir şarta 
bağlamak ve o işi yapmayacağına da yemin etmek demektir. 
Misallendirirsek; bir erkek karısına: 

"E&er bugün işe gidersem (üçten dokuza) şart olsun" demişse , hem işe 
gitmemeye yemin etmiş, hem de karısının boşanmasını, işe gitmesine 
bağlamış olur: Artık işe giderse karısı, "üçten dokuza" demişse üç talakla, 
sadece şart olsun demiş ve üçe niyet etmemişse bir talakla boş olmuş 
olur.Bu çirkin durumdan ve sonuçlarından kurtulmak için, böyle bir şart 
koşanlara Hanefi fıkhında şöyle bir çâre (hile) tavsiye edilir: 

Meselâ "dükkanımı açarsam, üçten dokuza şart olsun" diyen bir koca 
karısını bir ric'i (dönüşlü) talakla boşar. Karısı iddetini (üç âdet) bekler. 
Artık kocasından tamamen ayrılmış, yani kocanın ondaki nikâh mülkiyeti 
sona ermiş olur. Sonra koca gider dükkânını açar, böylece dükkâna gitmeme 
yemini de bozulmuş (halledilmiş) olur. Karısını kalan iki talak ile tekrar 
nikâhlarsa artık böyle bir yemin sözkonusu değildir. Koca istediği işi 
yapabilir. Bu niçin böyledir? Hanefi hukukçuları derler ki; Böyle şarta 
bağlanan bir talâkın vâki olabilmesi için mülk (nikâha sahip olmak) şarttır, 
ama yeminin çözülebilmesi için mülk şart değildir. Buna göre mülk varken, 
yeni henüz nikâhlı iken, ya da iddet bitmemişken şart bulunmuş olsa, 
(meselâ adam dükkânını açsa) hem yemin çözülmüş, hem de talak vâki 
olmuş olur. Ama mülk,yokken, yani boşadıktan ve iddet bittikten sonra şart 
bulunmuş olsa, yemin çözülmüş (kalmamış) olur, ama nikâha zarar gelmez. 
Çünkü erkek için talak vereceği bir yer kalmamıştır.( Dâmâd, Mecmaü'1- 
enhur N/42 (1/420)) Böyle bir durumda iddet bekleyen kadın, ayrı odalarda 
kalmak ve halvet olmamak şartıyla, kocanın evinde de kalabilir., Ancak bu 
durumda şu önemli noktayı göz önünde bulundurmak gerekir: Böylece 
boşanmış ve iddeti bitmiş olan kadın artık kocasından tamamen ayrıdır. 
Istemezse bir daha o kocaya varmayabilir. Tekrar mehir sözkonusu olur ve 
istediği kadar mehir alabilir. 

Bu sözünü ettiğimiz çâre (hile) "sonraki" (Müteahhir) Hanefi 


hukukçularının, belki de "kanunu dolanma" denilebilecek bir doktrinleridir. 
Bu açıdan tartışılabilir. Ama Hanefi olanlar için en azından şimdilik bir 
çıkış yoludur. 


SATRANÇ 


Iki kişi arasında, altmış dört kareye bölünmüş dört köşe tahta üzerinde 
onaltışardan otuz iki taşla oynanan, yargıya ve zekâya dayanan bir oyun. 
Satranç, eskiden beri düşünmesini ve zihnini işletmesini seven kimselerin 
zevk aldığı bir oyundur. 

Bazı tarihçilere göre satrancı ilk defa, Truva'nın kuşatılması sırasında 
askerlerin oyun oynayıp vakit geçirmeleri için Palamides adında bir 
komutan bulmuştur. 

Arap kaynaklarına göre, satranç, Hindistan'da genç bir prense ders veren bir 
Brahman rahibi tarafından, kralların bile tek başına hiç bir şey 
yapamayacağını, başkalarının yardımına muhtaç olacağını göstermek için 
düzenlenmiş bir oyundur. Bu oyun çok beğenilir ve rahibe bir ödül verilmek 
istenir. Rahip, satrancın her karesi için bir öncekinin katıolan sayıda buğday 
tanesi verilmesini rica eder. Ancak hesabı yapılınca altmış dört karenin 
katlarına isabet eden buğday tanelerinin bütün dünya kıtalarının yetmiş altı 
kat daha geniş toprak parçasına buğday ekilse, bunların toplam ürünü kadar 
tuttuğu hesaplanır. 

Satranç oynamanın Islâmi hükmü onun kumar sayılıp sayılmaması ile 
yakından ilgilidir. Islâm fakihleri kumar çeşitlerinin haramlığı konusunda 
görüş birliği içindedir. Çünkü Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Sana 
şarabın ve kumarın hükmünü sorarlar. De ki: Bu ikisinde büyük bir günah 
ve insanlar için bazı faydalar vardır. Ancak bunların günahı, kazandıracağı 
faydadan daha büyüktür" (el-Bakara, 2/219). Kendisinde, oynayanlardan bir 
taraf için kazanç, diğer taraf için zarar bulunan her oyun haram kılınan 
kumar niteliğindedir. Bu, tavla, satranç ve benzeri oyunlardan olabilir. 
Günümüzde yaygın olan piyango oyunları da bu kapsama girer. Bunların bir 
hayır amacı taşıması veya mücerret kazanç için oynanması, hükmü 
değiştirmez. Bunlardan elde edilen kazanç (habis, pis, kirli) kazanç" sayılır. 
Hadiste:" Âllah temizdir, ancak temiz olanı sever" (Müslim, Zekat, 64; 
Tirmizi, Tefsiru Süre, 3/26) buyurulmuştur. 

Satranç haram olan kumara vesile yapılarak oynanırsa, haram olduğunda 
fukahanın icma'ı vardır. Çünkü harama alet olmuştur. Harama alet olan şey 
ise haramdır. Ama kumar sayılacak bir şekilde oynanmıyorsa, yâni araya bir 
şeyler koymadan, sırf zihin jimnastiği olmak veya yarışma yapmak için 
oynanıyorsa, bu konuda Islâm hukukçuları farklı görüşler belirtmişlerdir. 


Şiilerden Imamıyye ve Zeydiyye'ye göre, ne şekilde oynanırsa oynansın, 
satranç, haramdır (el-Huliyy, Şeraiul-Islâm, II, 9; Ibn Miftâh, Şerhul-Ezhâr, 
IV, 383). 

Hanbeli hukukçuların sahih olan görüşü de satrancın her ne olursa olsun 
haram olduğu şeklindedir. Ancak Hanbelilerin diğer görüşüne göre, 
oynarken araya bir şey konmazsa, farzı terke ve haramı işlemeye sebep 
olmazsa satranç oynamak mekruhtur. Buna bağlı olarak satranç aletini alıp 
satmak da haramdır (Ibn Kudame, el-Muğni, IX, 171). 

Hanefi ve Malıkilere göre satranç tahrimen mekruhtur yani harama yakındır 
(el-Bâci, el-Münteka, VII, 278; Ibn Abidin Haşiyesi, VI, 394). 

Haram olduğunu söyleyenler şu delilleri ileri sürüyorlar: 

Ey iman edenler; şarap, kumar, dikili taşlar (putlar), fal okları şeytan işi 
birer pisliktir. Bunlardan kaçının ki kurtuluşa eresiniz. Şeytan şarap ve 
kumar yolu ile aranıza düşmanlık ve kin sokmak, sizi Allah'ı anmaktan ve 
namazdan alıkoymak istiyor. Artık vazgeçtiniz değil mi?" (el Maide, 5/90- 
91) âyetine göre satranç haramdır. Bu âyetin tefsirinde Imam Kurtubi şöyle 
der: "Bu âyet kumara alet olsun, olmasın tavla ve satranç oynamanın haram 
olduğuna delâlet etmektedir. Çünkü Allah Teâlâ şarabı haram kıldığı zaman, 
Ey iman edenler, şarap, kumar, dikili taşlar, fal okları şeytan işi birer 
pisliktir. Bunlardan kaçının ki kurtuluşa eresiniz" buyurdu. Bunun gerekçesi 
olarak da şunu gösteriyor: "Şeytan şarap ve kumar yolu ile aranıza 
düşmanlık ve kin salmak, sizi Allah'ı anmaktan ve namazdan alıkoymak 
istiyor. " Demek ki azı, çoğunu yapmaya sevkeden, oynayanlar arasına kin 
ve düşmanlık girmesine sebep olan ve Allah'ın zikriyle namazdan alıkoyan 
her oyun, aynen şarap içmek gibidir. Bu da o oyunun haram olmasını 
gerektirir. Şayet, "şarap içmek sarhoşluk verir ve içen namazı kılmaya güç 
yetiremez. Tavla ve satranç oynamakta bu yoktur" denilirse buna şöyle 
cevap verilir: "Allah, şarapla kumarı, haram olma bakımından aynı manâ 
içine aldı ve insanlar arasında kin ve düşmanlık salmak, Allah'ın zikri ile 
namazdan alıkoymak gibi vasıf larla vasıf ladı. Şu bilinen bir şeydir ki şarap 
sarhoşluk verir, fakat kumar sarhoşluk vermez. Ancak mahiyetleri değişik 
olmakla beraber, Allah katında bu ikisi haram olmak bakımından aynı 
seviyededir. 

Aynı şekilde şarabın azı sarhoşluk vermez. Nitekim tavla ve satrancı 
oynamak da sarhoşluk vermez. Sonra da şarabın çoğunun haram olduğu 
gibi azı da haram olur. Bu durumda sarhoşluk vermese dahi tavla ve satranç 
oynamak şarap gibi haramdır. Bunlarla oyuna başlandığında insana gaflet 


gelir. Kalbi etkisi altına alan bu gaflet, bir tür sarhoşluk verir. Şarap 
sarhoşluk vermek suretiyle namazdan alıkoyduğu için haram olmaktadır; 
Tavla ve satranç oynamak da önce insanı gaflete sevkedip oyalamakta ve 
dolayısıyla namazdan alıkoymaktadır" (Kurtubi, el-Cami' li Ahkamil- 
Kur'an, VI, 291). 

Ebü Bekr b. el-Esrem, el-Cami' isimli eserinde Vâsile b. el-Eska' (r.a)'dan 
şu hadisi rivayet eder: Rasülüllah (s.a.s): 

"Her gün ve gecede Cenabı Hak mahlükatına üç yüz altmış defa (rahmet) 
nazarıyla bakar. "Şah" diyenlerin bu bakıştan nasibi yoktur" buyurur. 
Bilindiği gibi satrançtaki taşlardan birisinin adı şahtır ve oynanırken sık sık 
"Şah!" kelimesi kullanılır. 

Deylemi, Enes (r.a)'den Rasülüllah (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivayet 
eder: "Satranç oynayan mel'undur”. 

Bu konuda hadis olarak nakledilen başka sözler de vardır, ancak bunların 
sıhhati şüpheli görülmektedir. Zira satranç Rasülüllah (s.a.s) döneminde 
bilinmiyordu. O, Sahabe döneminde ortaya çıktı (Ibn Hacer el Heytemi, ez- 
Zevdcir, 11/320). 

Ibn Ebi Şeybe, Ibnül-Münzir ve Ibn Ebi Hatim, Hz. Ali'nin şöyle dediğini 
rivayet etmişlerdir: "Tavla ve satranç kumardandır" (ez-Zuhayli, el-Fıkhul- 
Islâmi, Dımaşk 1985, III, 572-573). 

Abd b. Humeyd de Hz. Ali'nin şu sözünü rivayet etmiştir: "Satranç acem 
(Arab olmayan)ların kumarıdır" (Şevkâni, Neylül-Evtâr, VII, 108). 

Ebü Müsa el-Eş'ari şöyle demiştir: "Hatalı kişiden başkası satranç 
oynamaz." 

Ibn Abbas'a sorulduğunda şöyle dedi: "O, kumarın en şerlisidir" (Ibn Hacer, 
ez-Zevecir, Il, 321). 

Satranç konusunda rivayet edilenlerin en sıhhatlisi Hz. Ali'den rivayet 
edilenlerdir (Ibn Kudâme, el-Muğni, IX, 121). 

Şafiilere göre satranç tenzihen mekruhtur, haram değildir. Mezhebin sahih 
görüşü budur. Bunlara göre satranç tavladan hafiftir. Tavlanın özünde, fal 
oklarında olduğu gibi, atmak vardır. Satrançta ise düşünme temel esastır. Bu 
da savaş taktiğini öğrenmekte faydalıdır. Yine Şafiilere göre satranç aletini 
alıp satmak mekruhtur (Nevevi, el-Mecmu', IX, 244; Ibn Hacer, ez-Zevâcir, 
TI, 326). 

Zahiriler'de satranç mubahtır. Ibn Hazm, satranç hakkında nakledilen 
rivayetlerin sıhhatini kabul etmemektedir (Ibn Hazm, el-Muhallâ, IX, 55- 
61). 


Müfessir Alüsi ise, tavla ve satrancın, hatta çocukların oynadığı ceviz, 
bilye, bezik ve kur'a oyununu kazanma ve kaybetme duygularını hortlattığı 
için haramdır ve kumarın bir çeşididir (Alüsi, Ruhul-Meani, 11,114) 
demektedir. 

Hanefilerden Imam Ebü Yusuf'a göre de satranç mubahtır (Ibn Abidin 
Haşiyesi, VI, 394). 

Hanefilere göre Ibn Abbas, Ebü Hureyre, Ibn Sirin, Hişam b. Urve, Said b. 
el-Müseyyeb ve Said b. Cübeyr gibi Sahabe ve Tabiin satrancı mubah 
görmüşlerdir (Yusuf el-Kardavi, el-Helâl vel-Harâm fil-Islâm, s. 217). 
Malıkilerden Ibn Kudâme, Şafiilerin "savaş taktiğini öğretir" şeklindeki 
ifadelerini şöyle reddediyor: "Satranç oyununda böyle bir maksat yoktur. 
Oynayanların çoğu ya sırf oyalanmak veya kumar kastıyla oynarlar. 
"Satrançta temel esas savaş taktiğini öğretmektir" Sözlerine şu cevabı 
veririz: "Böyle bir kasıt olmayıp sadece insanı bol bol meşgul edip Allah'ı 
anmaktan ve namazdan alıkoymaktan başka bir faydası yoktur" (Ibn 
Kudâme, el-Muğni; IX, 171). 

Satrancı mekruh ve mubah görenler de bunun için bir takım şartlar ileri 
sürmektedirler. Bu şartlara uymadığı takdirde onlara göre de haramdır: 

1- Hanbeliler gibi, haramlığına inanan birisi için, harama yardımcı 
olduğundan dolayı haramdır. 

2- Oynarken namazı geçirmemek gerekir. Çünkü bu çeşit oyunlar vakit 
hırsızıdır. Namaz geçirmeye sebep olursa, bu, haram olur. 

3- Düşük karakterli kimselerle oynanmamalıdır. 

4- Kin, düşmanlık ve yalan yere yemin etmeye sebep olmamalıdır. 

Oyun heyecanına kapılıp sövmekten, çirkin sözler söylemekten 
kaçınılmalıdır (Ibn Hacer, ez-Zevdcir, Il, 326-327). 


SATRANÇ OYNAMANIN ISLÂMİ HÜKMÜ NEDIR? ZİHNİ 
ÇALIŞTIRMAK İÇİN OYNANABİLİR Mİ? 


Sâtranç Hint kaynaklı, çok eski bir oyun olmakla beraber, müslümanlar 
onu Ömer Efendimizin halifeligi döneminde, Iran kanalıyla öğrenmişlerdir. 
Yani satranç Resülullâh (s.a.s.) döneminde Müslümanlar arasında 
bilinmemekte idi. Bu yüzden çoğunluğa göre Rasülullah Efendimiz satranç 
hakkında birşey söylememiştir. Onu sahabe daha sonra tanımış ve cevazı 
konusunda fikir birliğine varamamış, bu yüzden fıkıhçıların fetvâsı da 
değişik olmuştur. Mesela sahabeden Ibn Abbâs ve Ebü Hureyre gibi 
satrancın mübah (sakıncasız) bir oyun,olduğu görüşünde iken, Ali 
Efendimiz gibiler de satrancın Kur'ân-ı Kerimin yasakladığı kumar (meysir) 
(Bakara 2/219; Mâide 5/90) cinsinden olarak haram olduğu 
kanaatindedirler. (Sabüni, Ravayı', 1/280) ZaMahşeri haramlığı konusunda 
Rasüllullah Efendimiz'den (s.a.v.) de bir hadis nakleder. (ZeMahşeri, 1/199) 
Ancak bunun sahih olamayacağını daha önce görmüş olduk. Alüsi de 
satrancı sözkonusu âyetle yasaklanan kumar (meysir) türünden sayar. 
(Alüsi, N/114) Hanbeli ve Mâliki mezhebinde satranç da diğer kumar türleri 
gibi haramdır. (Bk. Davudoğlu V/34; Ceziri, el-Fikh ale-I-mezâhib N/51) 
Bu konuda en müsamahalı görüş, mezhep olarak Imam Sâfii'nin görüşüdür. 
Ona göre satranç zekâyi geliştirdiği ve düşmana karşı savunma tekniklerini 
öğrettiği için mübahtır (sakıncasızdır). Ancak mübah olabilmesinin de bazı 
şartları vardır. Para için olması oyun sırasında dilin taşkınsözlerden 
korunması, oyun yüzünden namazın ve diğer ibadetlerin geciktirilmemesi... 
(Alüsi, N/114; Kardâvi, el-Helâl ve'I-harâm 280) Bu üç şartın bulunmaması 
halinde satranç Sâfihlere göre haram olur. Nevevi, Imam Sâfil'ye göre de 
mekruh olduğunu söyler. (Nevevi; Fetâva 261) 

Hanefilere göre ise, satranç haram ya da harama yakın mekruhtur. 
(Davudoğlu V/33; ibn Âbidin VW/394; el-Ceziri N/52; Hidâye (Hidâye 
sahibi Merginâni, Rasülüllah Efendimiz'den: "Satranç ve tavla oynayan 
elini domuz kanına bulamış gibidir " diye bir hadis nakleder. Ancak 
Hidâye'nin hadislerini tahriç eden Zeyla'i onun satranç konusunda verdiği 
bu ve başka bir hadisin her ikisininde son derece zayıf olduğunu söyler. bk. 
Nasbu'rrâye IV/275. Konkordans'ın indekslediği dokuz meşhur hadis 
kitabında da satrançla ilgili bir hadis yoktur. Bu durumda ZeMahşeri'nin 
verdiği hadise de sahih gözüyle bakılamaz.) Yalnız Hanefi mezhebinden 


Ebü Yusuf da satranci bazı şartlarla mubah görmüştür. Kumar anlamı 
içermemesi, sürekli olmaması, bir dini göreve zarar vermemesi. (Ibn Âbidin 
V1/394) Ancak Hanefi mezhebinde Ebü Yusufun görüşü fetvâya elverişli 
görüş sayılmamış ve satrancın haram olmaktan öte büyük günah olduğunu 
söyleyenler bile çıkmıştır... Çünkü onu mübah saymak, Islâma ve 
müslümanlara karşı şeytana yardımcı olma anlamı taşır. Satranç 
oynayanlara selâm vermek mekruh görülmüş, selâm vermemekle, yaptıkları 
işin hoş olmadığı hatırlatılmış olacağından güzel bir iş yapılmış olur. ( 
Hindiyye V/326) denilmiştir. Ali Efendimiz, satranç oynayan bir topluluğu 
kınamış ve siz bunun için yaratılmadınız demiştir. (Nevevi, Fetâvâ 262 
(Hâsiye, I'ânetü't-tâlibin'den IV/280) Abdullah b. Ömer satrancı tavladan 
daha kötü bir oyun diye nitelemiştir. (Kâmil Miras, Tecrid X1/96 (ibn 
Kesir'den); Daha değişik bilgiler için bk. Kurtubi V1/291-92) Keşfu'z- 
zunün'dan satrancın haram olduğunu konu edinen bir kitabın bulunduğunu 
da öğrenmiş bulunuyoruz. Tahrimüs-Satranç. Muhammed b. Ali (1/959) 
SATRANÇ OYNAMAK CAİZ MİDİR? 

Satranç, düşünme ve aklı kullanmağa sevk eden bir oyundur. Şartsız olduğu 
takdirde bazı sahabe ile Şafii mezhebine göre caiz ise de Hanefi Malıki ve 
Hanbeli mezheplerine göre haramdır. Şartlı olursa şüphesiz haramdır. 


SAVAŞ VE ÇARPIŞMA HALİNDE OLAN MÜSLÜMANLAR NASIL 
NAMAZ KILACAKLAR? 


Savaş ve çarpışma halinde olan müslümanlar, durum tehlikeli 
olduğundan namaz kılmakla mükellef değil, hatta namaz kılarsa namazları 
batıl sayılır. Peygember (sav) Hendek savaşında harb ile meşgul 
olduğundan dört vakit namazı kılmadı. Bilahare kaza etti. Bu münasebetle 
şöyle buyurdu: "Salat-ı vusta'dan bizi alıkoydular. Allah kabir ve içlerini 
ateşle doldursun.” 

Savaş halinde namaz kılmak caiz olsaydı Peygamber (sav) kazaya 
bırakmazdı. 

SAVAŞA VEYA AVRUPAYA GİDİP DÖNMEYEN VE ÖLÜMÜ İLE 

HAYATTA OLDUĞU HİÇ BİLGİ EDİLEMİYEN KİMSENİN EŞİ NE 
YAPACAKTIR? EVLENEBİLİR Mİ,YOKSA BEKLEYECEK Mİ? 
BEKLEYECEKSE NE ZAMANA KADAR BEKLEYECEKTİR ? 
Hanefi ile Şafii mezheblerine göre,bu durumda olan bir mefkudun eşi ancak 
mefkud(kaybolan kişinin ölümü sabit olunca veya Şafii mezhebine göre 
ömrü galip geçtikten sonra hakimin hükmü ile ,Hanefi mezhebine göre ise 
.en kuvvetli görüşe göre onun yaşındakilerin çoğunun ölümü ile diğer bir 
görüşe göre de mefkud 120 yaşınıdoldurunca hayatla ilişkisi 
kesilir. Binaenaleyh yukarıda belirttiğimiz gibi iki durumdan biri tahakkuk 
etmedikçe eşi evlenemez.Maliki ve hanbeli mezheplerine göre ise 
,mefkudun ölümü sabit olursa veya aradan dört sene geçtikten sonra hakim 
mefkud ile eşini birbirinden ayırmak için hüküm verirse eşi evlenebilir.(el 
Fıkhül İslami) 





SECDE ÂYETİ VE RADYO 


Okunan secde âyetini duyduğumuzda abdestli değilsek birşey okumalı 

mıyız? Radyo, televizyon ve teypten dinlenen secde âyeti için secde 
yapmak gerekir mi ? 
Tilâvet secdesinin zamanı olmadığından, iyi olmamakla beraber, duyulduğu 
zamandan sonraya bırakılabilir. Ancak o anda "semi'nâ ve eta'nâ gufrâneke 
Rabbenâ ve ileyke'I-masir" deyip secdeyi kabullendiğini bildirmesi gerekir. 
Ihtiyatlı olan görüşe göre teyp, radyo, vs. gibi âletlerden dinlenen secde 
âyetinden ötürü de secde etmek gerekir. Çünkü "... duyana da secde gerekir" 
(63 Bk. Mavsili, el-Ihtiyâr 1/75; M. Zihni Efendi 490 ) şeklindeki hadis-i 
şerif, duyulan ses kaynağının özelliğinden söz etmemiştir. Bunların içinde 
özellikle radyonun -naklen yayın yapıyorsa ayrı bir özelliği vardır. Çünkü o 
sesi anında ve olduğu gibi iletmektedir. (64 Alâuddin Âbidin, Hediyye 99) 
Dolayısıyla radyodan duyulan secde âyetinden ötürü secde yapılması gereği 
daha açıktır. 


SEFERDE NAMAZ 


Sefere çıkan bir kimse dört rekâtlı farz namazlarını iki değil, dört kılsa 

olur mu? Zamanımızda seferi olunmaz, çünkü yolculukla meşakkat 
kalmamıştır. Ayrıca gidilecek yere çok kısa zamanda varılıyor, deniyor 
doğru mudur? 
Bir sefer süresi kadar yolculuğa çıkanlar dört rekâtli farzları iki rekât 
kılarlar. Hanefiler için bu lüzumludur. Dört kılarlarsa farzları yerine gelmiş, 
ancak nahoş bir hareket (isâet) yapılmış olur. Müsafirlik sadece meşakkatla 
ilgili değildir. Sefer müddeti yol, hiç meşakkatsiz de gidilse yine seferi 
olunur. Ancak sefer müddeti ne kadardır? Eskiler bunu doksan km. ile 
belirlemişler, içlerinde Merhum Elmalılı ve eski Erzurum Müftüsü Merhum 
Osman Bektaş Hoca'nın da bulunduğu bazı son devir âlimleri ise, seferde 
mesafenin değil, sürenin önemli olduğunu söylemişler ve zamanın orta 
vasıtası (günümüzde otobüs) ile onsekiz saatlikten kısa yolculukta seferi 
olunamayacağını iddia etmişlerdir. Bunlar iddialarına ciddi deliller 
göstermektedirler. Ancak orta vasıta ile 18 saatte alınan yol, uçakla yarım 
saatte de alınsa onlara göre seferi olunur. Bu iddia sahiplerinin doğru 
olabileceğini de hesaba katsak bile, seferde namazlarını kısaltmanın, 
Allah'ın kullarına bir hediyesi olduğunu da unutmamalıyız. 


SEFERİLİĞİN HÜKÜMLERİ 


Yolcular için bir takım kolaylıklar, ruhsatlar getirilmiştir. Ramazanda 
yolculukta bulunan için orucu geri bırakmak mübahtır. Yolcunun mesh 
süresi üç gün üç gecedir. Yolcu dört rekatlı farz namazlarını ikişer rekat 
olarak kılar. Buna "kasrı salat" denir. 

Yolculukta dört rekatlı namazların kısaltılarak kılınması Kur'an, Sünnet ve 
icma ile câizdir. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Eğer kâfirlerin size fitne vermesinden 
korkarsanız, yeryüzünde sefere çıktığınız zaman namazları kısaltarak 
kılmanızda bir sakınca yoktur" (en-Nisa, 4/101). Bu âyette kısaltmanın 
korku şartına bağlanması o günkü olayı tespit etmek içindir. Çünkü 
Rasülüllah (s.a.s)'in çoğu yolculukları korkudan uzak değildi. Ashab-ı 
Kiram'dan Ya'la b. Ümeyye (r.a) Hz. Ömer'e şöyle demiştir: Biz neden 
namazları kısaltarak kılıyoruz? Halbuki güven içindeyiz. Hz. Ömer de buna 
cevap olmak üzere şöyle buyurdu: Ben de aynı durumu Hz.. Peygamber'e 
sormuştum; şöyle buyurmuştu: "Bu, Allah'ın size verdiği bir bağıştır, 
Allahın sadakasını kabul edin" (Müslim, Misafir, 4; Tirmizi, Tahare, 4, 20; 
Nesâi, Taksir, 1). 

Hz. Peygamber'in umre, hac veya savaş için yaptığı yolculuklarında 
namazları kısaltarak kıldığı ile ilgili haberler tevatür derecesindedir. 
Abdullah ibn Ömer (r.a) şöyle demiştir: 

"Hz. Peygamber (s.a.s)'e yolda arkadaşlık ettim. O, yolculuklarında iki 
rekattan fazla kılmazdı. Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer ve Hz. Osman da böyle 
yaparlardı" (Ibn Mâce, Ikâme, 75). Hz. Ömer'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Yolcunun namazı, Nebinizin lisanı üzere kısaltılmaksızın tam 
iki rekattır" (Buhâri, Taksir, 11; Küsüf, 4; Ibn Mâce, Ikâme, 73, 124). 
Yolcunun dört rekatlı farz namazları kısaltması zorunlu mudur; yoksa 
kısaltmakla tam kılmak arasında serbest midir? 

Hanefilere göre, yolcunun namazları kısaltarak kılması vacib ve aynı 
zamanda azimettir. Yolcunun bilerek iki rekattan fazla kılması mekruhtur. 
Bununla birlikte iki rekat kılıp da teşehhütte bulunduktan sonra iki rekat 
daha kılacak olsa farzı eda etmiş, son iki rekât da nafile olmuş olur. Ancak 
selâmı tehir etmiş olmasından ötürü kötü bir iş yapmış sayılır. Fakat birinci 
teşehhüdü terketse veya ilk iki rekatta kıraatta bulunmamış olsa farzı eda 
etmiş olmaz. Nitekim sabah ve cuma namazlarında da hüküm böyledir. Hz. 


Aişe (r.anha)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Namaz ikişer rekat olarak 
farz kılındı, sonra hazarda ziyade olundu, seferde ise olduğu gibi bırakıldı 
(Buhari, Salat,1; Müslim, Misafirin,1; Ebü Davud, Il, 3). ibn Abbas (r.a)'ın 
şöyle dediği nakledilmiştir: "Allah Teâla namazı, Peygamberimizin dili ile 
hazarda dört rekat, seferde iki rekat olarak farz kılmıştır" (Müslim, 
Müşâtfirin, 5, 6; Ebü Davud Sefer, 18; Nesâi, Havf 4; Ibn Mace Ikame, 75). 
Malikilere göre, seferde namazı kısaltarak kılmak müekked sünnet, Şafii ve 
Hanbelilere göre ise yolculukta namazları kısaltarak kılmak, muhayyer 
olmak üzere ruhsattır. Seferi kişi namazlarını kısaltarak da, tam olarak da 
kılabilir. Ancak Hanbelilere göre kısaltmak mutlak olarak tam kılmaktan 
daha faziletlıdır. Çünkü, Hz. Peygamber ile dört halife bu şekilde yapmaya 
devam etmişlerdir. 

Yolculuk ister ibadet için, ister mübah veya masiyet bulunan bir amaçla 
olsun, her türlü yolculuk sırasında namazları kısaltmak caizdir. Meselâ; yol 
kesmek, meşrü olmayan bir eğlenti yapmak veya başka bir haram işlemek 
için yolculuk yapan kimse de ruhsatlarından yararlanır. Zira bu konudaki 
nasslar bunun ifadesidir; "Yeryüzünde yürüdüğünüz zaman Sizin için 
namazları kısaltmanızda bir sakınca yoktur" (en-Nisa, 4/104) âyetinde 
yolculuğun meşrü veya gayrı meşrü olması arasında bir ayırım 
yapılmamıştır (Ibnül-Hümâm, a.g.e., I, 405 vd.; Ibn Abidin, Reddül- 
Muhtar, I, 733, 736). 

Hanefiler dışındaki çoğunluk müctehidlere göre ise; yol kesmek, şarap ve 
haram şeylerin ticaretini yapmak gibi Allah'a isyanın söz konusu olduğu 
yolculuklarda, sefere mahsus olan namazların kısaltılması, birleştirilmesi 
oruçlunun iftar etmesi, mestler üzerine üç gün mesh etmek, binek üzerinde 
nafile namaz kılmak gibi ruhsatlar mübah olmaz. Çünkü, bu gibi kimseler 
Allah'a isyan için yolculuk yapmış sayılır. Bu konudaki kaide şudur: 
"Ruhsatlar masiyet ve kötülük işlemeye dayanak yapılamaz". Yine Allah 
Teâlâ darda kalana ölü hayvan etini yemeyi "haddi aşmama ve Allah'a 
isyanda bulunmama" şartına bağlamıştır (el-Bakara, 2/173). Bu durumda 
ruhsatlar günah ve kötülük işlemeye dayanak yapılamaz (Ibn Kudame, el- 
Muğni, Kahire 1970, II, 261; Zühayli, II, 323 vd.; Ibn Rüşd Bidâyetül- 
Müctehid, I, 163). 

Seferi kimse bir beldede on beş gün ve daha fazla kalmaya niyet edince 
mukim olur ve artık namazlarını tam kılar. Eğer on beş günden az kalmaya 
niyet ederse seferiliği devam eder. Bu konuda dayanılan delil, kadınların 
temizlik süresine kıyastır. Temizlik süresi, hayız sebebiyle kadının 


üzerinden düşen namaz ve orucun edasına dönmeyi gerektirir. Ikamet 
yerinde bulunmak da sefer sebebiyle kişinin üzerinden düşen bazı 
vecibelerin yapılmasına geri dönmeyi gerektirir. Bu yüzden temizlik 
süresinin on beş gün ile sınırlanması gibi, en az ikâmet süresinde on beş 
gün olarak takdir edilmesi gerekir. Bu görüş Ibn Abbas ve Ibn Ömer 
(r.a)'dan nakledilen şu söze dayanır: Seferi olduğun halde bir beldeye girer 
ve bu beldede on beş gün kalmaya niyet edersen namazını tam kıl. Eğer 
buradan ne zaman sefere çıkacağını bilmezsen namazlarını kısaltarak kıl" 
(ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, TI, 323). 

Bir yolcu, bir beldede belirli bir ihtiyacını görmek için beklerse, bekleme işi 
yıllarca sürse bile namazlarını kısaltarak kılar. On beş günden fazla 
kalmaya, niyet etmediği için seferilik hali devam eder. Nitekim Ibn Ömer 
(r.a) Azerbaycan'da altı ay kalmış ve namazlarını bu şekilde kısaltarak 
kılmıştır. Bir kısım sahabenin de böyle yaptığı rivayet edilmiştir. 

Ordu bir beldeye girse, askerler burada on beş günden daha fazla kalmaya 
niyet etseler bile namazlarını kısaltarak kılarlar. Çünkü orada kalmak veya 
yenilip çekilmek ihtimalı bulunduğu için süre ile ilgili niyet geçerli değildir. 
Şâfii ve Malıkilere göre, yolcu bir yerde dört gün kalmaya niyet ederse 
namazlarını tam kılar. Çünkü sünnette, dört günden az ikâmetin, seferin 
hükmünü kesmeyeceği açıklanmıştır. Rasülullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Muhacır hacdaki ibadetlerini yaptıktan sonra üç gün ikâmet eder. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), umre yaptığı zaman Mekke'de üç gün 
süreyle kaldığı halde namazlarını kısaltarak kılıyordu" (eş-Şevkâni, Neylül- 
Evtâr, IlI, 207 vd.). 

Hanbelilere göre yolcu, dört günden fazla veya yirmi vakitten fazla kalmaya 
niyet ederse namazlarını tam kılar. Bundan az olursa kısaltarak kılar. 
Yolculuk ve ikâmet hallerinde, tabi olanın değil, tabi olunanın niyeti 
geçerlidir. Bu yüzden asker, komutanının; işçi işvereninin; öğrenci 
hocasının; kadın kocasının niyetine göre mukim veya yolcu olmuş olur. 
Yolculuk konusunda henüz erginlik çağına girmemiş olan çocuk hakkında 
da sefer hükümleri cereyan etmez. Şâfiilere göre ise, mümeyyiz çocuğun 
yolculuğa niyeti geçerli olup, namazını kısaltarak kılabilir. 

Yolculukta bulunan kimse tabi olduğu kimsenin nereye gideceğini ve 
niyetini bilmediği ve sorusuna da cevap alamadığı takdirde üç günlük 
mesafeye kadar namazlarını tam kılar, ondan sonra kısaltmaya başlar. 

Islâm devlet başkanı, sefere niyet etmeksizin ülkesi içinde bir süre 
dolaşacak olsa, namazlarını tam kılar; fakat, sefer süresi dolaşmaya niyet 


Lil 


ederse, namazlarını kısaltır. Doğru olan budur. 

Mukimin kazaya kalan namazları, yolculuğa çıkmasıyla ve yolcunun 
kazaya kalan namazları da ikamete niyet etmesiyle değişmez. Bu yüzden 
seferde iken kazaya kalan namazları ikiser rekat olarak kılar. Bir yolcu da 
ikâmet zamanında kazaya kalmış namazlarını dörder rekat olarak kılar. 
Mukim, müsafire; müsafir de mukime uyabilir. Burada müsafir iki rekatın 
sonunda selâm verince, mukim kalkar -sağlam görüşe göre- kıraatta 
bulunmaksızın namazını tamamlar; yanılırsa secde de etmez. Çünkü, bu 
mukim bir lâhik mesabesindedir (bk. "lahik" mad.). Imam olan müsafirin 
namazdan önce "Ben seferiyim, siz namazlarınızı tamamlayın" demesi 
müstehaptır. 

Yolcu ise ancak vakit içinde mukime uyabilir. Bu durumda dört rekatlı bir 
farz namazını mukim gibi tam olarak kılar. Imama vakit içinde uymakla 
farz namazı iki rekattan dört rekata dönüşmüş olur. "Ibn Abbas "Seferi'nin 
durumuna ne dersiniz? Yalnız başına kılınca iki rekat, mukim olarak dört 
rekat kılıyor" sorusuna; "Bunu yapmak sünnettir" cevabını vermiştir" (ez- 
Zühayli, a.g.e., Il, 335). 

Nâfi' şöyle demiştir: "Ibn Ömer seferi olduğu zaman imamla birlikte kılınca 
dört rekat kılar; yalnız başına kıldığı zaman ise iki rekat kılardı" (ez- 
Zühayli, a.g.e., Il, 335). 

Bir kimse müsafir iken kazaya kalan dört rekatlı bir namazında mukim 
imama uyamaz. Çünkü bu namaz daha önceden iki rekat olarak meydana 
gelmiştir. 

Yolculuk veya yağmur, kar gibi bir mazeretle iki namazı bir vakitte kılmak 
caiz değildir. Yalnız Arafat'ta öğle ile ikindi, Müzdelife'de akşam ile yatsı 
namazlarını birleştirip cemaatle kılmak caiz görülmüştür (bk. "Namazın 
Vakitleri"). 

Hanefiler dışında üç mezhep imamına göre bir mazeret bulununca öğle ve 
ikindi veya akşam ile yatsı namazlarını takdim veya tehir şekliyle bir 
vakitte birleştirmek caizdir. Meselâ; öğle namazı ile ikindi namazı öğle 
vaktinde kılınabileceği gibi, ikindi vaktinde akşam ile yatsı birleştirilerek 
iki vakitten birinde yani takdim veya te'hirle kılınabilir. Hanefilerin dışında 
kalan alimler takdim ve te'hir'in caiz olduğu kanaatindedirler. 

Mukim iken kazaya kalan namazlar, yolculuğa çıkmakla veya yolcu iken 
kazaya kalan namazlar mukim olmakla değişikliğe uğramaz. Bu yüzden 
yolculukta kazaya kalan dört rekatlı namazlar, ister yolculuk sırasında 
isterse mukim iken kaza edilsin, kısaltılarak kılınır. Mukim iken kazaya 


kalan namazlar da yolculuk halinde kaza edilecekse tam olarak kılınır. 
Yolculuğun Sona Ermesi: 

Asli vatana dönüp gelmekle yolculuk hali sona erer. Burada oturmaya niyet 
edilip edilmemesi sonucu değiştirmez. Ikâmet vatanına dönüşte ise, 
oturmaya niyet gereklidir. 

Vatan üçe ayrılır. 

1. Asli vatan: Bir kimsenin doğup büyüdüğü veya evlenip içinde yaşamak 
istediği veya içinde barınmayı kasd edip, başka yeri vatan edinmek 
istemediği yere "asli vatan" denir. 

2. Ikâmet vatanı: Bir kimsenin doğup büyüdüğü, evlenip içinde sürekli 
yerleşmeye karar verdiği bir yer niteliğinde olmaksızın, yalnız içinde on beş 
günden fazla kalmak üzere yerleştiği yere de "ikâmet vatanı (vatan-ı 
ikâmet)" denir. Askerlik, öğrencilik, işçilik veya memurluk gibi hizmetler 
sebebiyle sürekli bir şekilde yerleşilmeyen beldeler on beş günden fazla 
kalmaya niyet edilmesi yüzünden "ikâmet vatanı" niteliğindedir. 

3. Süknâ vatanı: Bir yolcunun, içinde on beş günden az oturmak istediği yer 
de kendisinin bir vatan-ı süknâsı olur. Bu sonuncuya itibar edilmez. 
Bununla ne asli vatan ve ne de ikâmet vatanı değişmez. Böyle bir yolcu, 
hem yolculuk sırasında hem de on beş günden az kaldığı bu süre içinde 
"seferi" sayılır; Asli veya ikâmet vatanlarına olan yolculukta ise yalnız 
yolculuk sırasında seferi hükümleri uygulanır. Bu vatanlara ulaşan kimse, 
orada "mukim" sayılır. 

Seferilik konusunda bu vatanlar kendi misli ile veya üstü ile bozulur, aşağısı 
ile bozulmaz. Bu yüzden insanın asıl vatanı olan yer, diğer ikâmet ve süknâ 
vatanları ile bozulmaz. Yani vatan-ı ikâmette bulunan kimse vatan-ı asliye 
dönmekle müsafir olmaz. Insan doğup yerleştiği veya karısının yerleştiği 
yere varınca seferi olmaz. Sadece gideceği bu yer 90 km.'den uzakta olursa 
yolculuk sırasında seferi olur, fakat oraya varınca seferiliği kalkar. 

Bir kimse yerleştiği yerden, yine sürekli olarak yerleşmek amacıyla başka 
bir yere giderse, gittiği yer vatan-ı aslisi olur; birinci vatanı vatan-ı asli 
olmaktan çıkar. Çünkü, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'ye gittiklerinde 
kendisini müsafir saymış ve "Biz seferiyiz" buyurmuştur (eş-Şevkâni, 
a.g.e., IlI, 270). 

Vatan-ı asli, vatan-ı ikâmetle bozulmaz. Doğduğu veya karısının bulunduğu 
yerden öğrencilik, askerlik, işçilik gibi bir amaçla on beş günden az kalmak 
üzere başka bir yere giden bir kimsenin önceki asli vatanı nitelik 
değiştirmez. Oraya dönünce üç gün bile kalacak olsa seferi sayılmaz. 


Çünkü vatan-ı ikâmet, vatan-ı asliyi bozmaz. 

Bir kimse bir şehirde otururken ailesini nakletmeden başka bir şehirde de 
evlense, her iki şehir kendisi için asıl vatan olur. Hangisine gitse mukim 
sayılır. Vatan-ı ikâmet ise, başka bir vatan-ı ikâmete gitmek veya oradan 
ayrılıp yolculuğa çıkmak yahut asli vatana dönmekle bozulur. Yani vatan-ı 
ikâmetten ayrılan kimse, yeniden buraya döndüğünde on beş günden az 
kalacaksa seferi sayılır. 

On beş günden az kalınacak yer olan vatan-ı süknanın bir önemi yoktur. 
Kişi orada seferi sayılır. Bu vatan, diğer vatan çeşitlerini değiştirmez. Kişi 
onbeş günden kısa süren ve 90 km.'den uzağa yaptığı tüm yolculuklarında, 
şehrin yerleşim alanları dışına çıktığı andan itibaren ve gittiği yerde seferi 
sayılır. Bu durum geri dönünceye kadar devam eder. 

Cemaatle namâzda mukim müsafire uymuşsa, müsafir iki rekat kılınca 
selâm verir, mukim selâm vermeyip namazı dörde tamamlar. Namazı dörde 
tamâmlarken hiç bir şey okumaz; çünkü namazın baş tarafını imamla kılmış 
ve farz kıraat yerine gelmiştir (Ibnül-Hümam, I, 405; Ibn Âbidin, 1, 733 vd.; 
Zeylai, et-Tebyin, 1, 215). 


SEFERİLİK 


Yolculuk, yolculuğa çıkma; sefer mesafesine yolculuk yapma. Bir fıkıh 
terimi olarak yolculuk, belirli bir mesafeye gitmektir. Bu mesafe ise orta 
yürüyüşle üç günlük, yani on sekiz saatlik bir uzaklıktan ibarettir. Buna üç 
merhalelik mesafe de denir. 

Orta yürüyüş, yaya yürüyüşü ve kafile içindeki deve yürüyüşüdür. 
Denizlerde ise yelkenli gemilerin mutedil havadaki üç günlük yolculuğudur. 
İşte karalarda böyle bir yürüyüş ile denizlerde ise mutedil bir havada 
yelkenli bir gemi ile on sekiz saat sürecek bir mesafe "sefer süresi" sayılır. 
Bu yolun yalnız gidilecek mesafesi esas alınır; yoksa gidiş dönüş 
mesafesine bakılmaz. Yolculuk yapan kimse süratli bir araçla yolculuk 
yaparak bu mesafeyi günümüzde yeni çıkan ulaşım vasıtalarında olduğu 
gibi daha kısa bir sürede katederse bile yine yolcu sayılır ve namazlarını 
kısa kılar. Yolculukta üç günün esas alınmasında üç günlük mesh süresine 
kıyas yapılmıştır. Rasülullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Mukim kimse tam 
bir gün bir gece, yolcu ise üç gün üç gece mesh eder" (Zeylai, Nasbu'r 
Râye, II, 183). 

Vatanında veya o hükümdeki bir yerde oturan kimseye "mukim", buradan 
çıkıp en az on sekiz saatlik mesafeye gitmeye başlamış olan kimseye de 
"misafir" (yolcu) denir. 

Yolculuk hali genel olarak güçlük ve sıkıntılardan uzak değildir. Bu yüzden 
İslâm dini yolcular hakkında bazı kolaylıklar getirmiştir. Yolculukta gece 
gündüz aralıksız yolculuğa devam edilemez, istirahata da ihtiyaç vardır. Bu 
yüzden günlük yolculuk süresi altı saat olarak belirlenmiştir. Saatte 5 km. 
yol katedilmesi esas alınınca, seferilik mesafesi 90 km. olmuş bulunur. Bazı 
yolculukların rahat, meşakkatsiz ve çok kısa sürede yapılabilmesi, sonucu 
değiştirmez. Çünkü hüküm ferde göre değil, cinse göre meydana 
geleceğinden, bütün yolculuk hallerini kapsamına alır. Diğer yandan 
Hanefilere göre, yolculukta getirilen kolaylıkların illeti, mücerret 
seferiliktir. Güçlük ve sıkıntı bunun hikmetidir. 

Hanefiler dışındaki çoğunluğa göre, namazların kısaltılmasını mubah kılan 
uzun yolculuk, zaman bakımından ortalama iki günlük yolculuk veya ağır 
yükle ve yaya olarak iki konaklık mesafedir. 

Bazı fakihlere göre sefer süresi, on sekiz fersahlık bir mesafedir. Bir fersah 
üç mil; bir mil de 1849 metredir. 


Bir fersah on iki bin adım; bir mil de dört bin adım sayılmaktadır. Bununla 
birlikte fersahlar düz yerler ile dağlık ve derelik yerlere göre değişir. 
Meselâ; düz bir yerde bir fersah bir saatte alınabildiği halde; dağlık bir 
yerde böyle bir mesafe 1 saatte alınamaz. Bu yüzden bu konuda fersah bir 
ölçü sayılmamalıdır. Ancak fersaha itibar edilince bir çok meselelerin 
çözümü kolaylaşmaktadır. 

Meselâ; tren veya uçakla yapılacak yolculuklarda yolun kaç fersah olduğu 
dikkate alınır. En âz on sekiz fersahlık bir mesafe katedilmiş olunca, sefer 
süresi gerçekleşmiş ve sefer hükmü cereyan etmeye başlamış olur; artık 
kara veya deniz aracının hızlı seyreden bir araç olmasına itibar edilmez. 
Diğer yandan Hanefiler dışındaki üç imam da fersah ölçüsünü esas almıştır. 
İmam Malik ve Ahmed b. Hanbel'e göre sefer süresi 16 fersah yani 48 
mildir. Bir mil ise altı bin el arşınıdır. İmam Şafii'nin yeni görüşüne göre de 
48 mildir. Eski görüşüne göre bir gün bir gecedir. 

Gidilecek yerin hem denizden hem de karadan yolu bulunsa, yolcunun 
gideceği yola itibar edilir. Bu yüzden, bir beldeye meselâ deniz yoluyla on 
iki saatte; kara yoluyla da on sekiz saatte gidilecek olsa, karadan gidenler 
yolcu sayılır; denizden gidenler sayılmaz. Bir yerin karadan iki yolu 
bulunduğu takdirde de hüküm böyledir, yalnız sefer mesafesinde bulunan 
yoldan gidenler misafir olmuş bulunurlar. 

Yolculuk, vatan edinilen beldenin veya köyün yola çıkıldığı tarafındaki 
evlerinden ayrıldıktan ve en az üç günlük bir yere gidilmeye niyet 
edildikten itibaren başlar. Bu yüzden şehir kenarlarındaki yerleşim alanları 
şehirle bütünleşmiş olan köyler veya köyden yola çıkanlar için "finayı 
mısır" denilen harmanlık, mezarlık ve ağıl gibi eklentiler geçilmedikçe 
yolculuk başlamış olmaz. 

Şehir veya köyün yerleşim alanı dışında kalan fabrikalar, organıze sanayi 
kuruluşları, toptancı halleri, bağlar, bahçeler, hayvan ve tavuk çiftliği gibi 
alanlar şehirden sayılmaz. 

Seferiliğin Hükümleri 

Yolcular için bir takım kolaylıklar, ruhsatlar getirilmiştir. Ramazanda 
yolculukta bulunan için orucu geri bırakmak mübahtır. Yolcunun mesh 
süresi üç gün üç gecedir. Yolcu dört rekatlı farz namazlarını ikişer rekat 
olarak kılar. Buna "kasrı salat" denir. 

Yolculukta dört rekatlı namazların kısaltılarak kılınması Kur'an, Sünnet ve 
icma ile câizdir. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Eğer kâfirlerin size fitne vermesinden 


korkarsanız, yeryüzünde sefere çıktığınız zaman namazları kısaltarak 
kılmanızda bir sakınca yoktur" (en-Nisa, 4/101). Bu âyette kısaltmanın 
korku şartına bağlanması o günkü olayı tespit etmek içindir. Çünkü 
Rasülüllah (s.a.s)'in çoğu yolculukları korkudan uzak değildi. Ashab-ı 
Kiram'dan Ya'la b. Ümeyye (r.a) Hz. Ömer'e şöyle demiştir: Biz neden 
namazları kısaltarak kılıyoruz? Halbuki güven içindeyiz. Hz. Ömer de buna 
cevap olmak üzere şöyle buyurdu: Ben de aynı durumu Hz.. Peygamber'e 
sormuştum; şöyle buyurmuştu: "Bu, Allah'ın size verdiği bir bağıştır, 
Allahın sadakasını kabul edin” (Müslim, Misafir, 4; Tirmizi, Tahare, 4, 20; 
Nesâi, Taksir, 1). 

Hz. Peygamber'in umre, hac veya savaş için yaptığı yolculuklarında 
namazları kısaltarak kıldığı ile ilgili haberler tevatür derecesindedir. 
Abdullah ibn Ömer (r.a) şöyle demiştir: 

"Hz. Peygamber (s.a.s)'e yolda arkadaşlık ettim. O, yolculuklarında iki 
rekattan fazla kılmazdı. Hz. Ebu Bekir, Hz. Ömer ve Hz. Osman da böyle 
yaparlardı" (İbn Mâce, İkâme, 75). Hz. Ömer'in şöyle dediği rivayet 
edilmiştir: "Yolcunun namazı, Nebinizin lisanı üzere kısaltılmaksızın tam 
iki rekattır" (Buhâri, Taksir, 11; Küsüf, 4; İbn Mâce, İkâme, 73, 124). 
Yolcunun dört rekatlı farz namazları kısaltması zorunlu mudur; yoksa 
kısaltmakla tam kılmak arasında serbest midir? 

Hanefilere göre, yolcunun namazları kısaltarak kılması vacib ve aynı 
zamanda azimettir. Yolcunun bilerek iki rekattan fazla kılması mekruhtur. 
Bununla birlikte iki rekat kılıp da teşehhütte bulunduktan sonra iki rekat 
daha kılacak olsa farzı eda etmiş, son iki rekât da nafile olmuş olur. Ancak 
selâmı tehir etmiş olmasından ötürü kötü bir iş yapmış sayılır. Fakat birinci 
teşehhüdü terketse veya ilk iki rekatta kıraatta bulunmamış olsa farzı eda 
etmiş olmaz. Nitekim sabah ve cuma namazlarında da hüküm böyledir. Hz. 
Aişe (r.anha)'den şöyle dediği rivayet edilmiştir: "Namaz ikişer rekat olarak 
farz kılındı, sonra hazarda ziyade olundu, seferde ise olduğu gibi bırakıldı 
(Buhari, Salat,1; Müslim, Misafirin,1; Ebü Davud, Il, 3). ibn Abbas (r.a)'ın 
şöyle dediği nakledilmiştir: "Allah Teâla namazı, Peygamberimizin dili ile 
hazarda dört rekat, seferde iki rekat olarak farz kılmıştır" (Müslim, 
Müşâfirin, 5, 6; Ebü Davud Sefer, 18; Nesâi, Havf 4; İbn Mace İkame, 75). 
Malikilere göre, seferde namazı kısaltarak kılmak müekked sünnet, Şafii ve 
Hanbelilere göre ise yolculukta namazları kısaltarak kılmak, muhayyer 
olmak üzere ruhsattır. Seferi kişi namazlarını kısaltarak da, tam olarak da 
kılabilir. Ancak Hanbelilere göre kısaltmak mutlak olarak tam kılmaktan 


daha faziletlidir. Çünkü, Hz. Peygamber ile dört halife bu şekilde yapmaya 
devam etmişlerdir. 

Yolculuk ister ibadet için, ister mübah veya masiyet bulunan bir amaçla 
olsun, her türlü yolculuk sırasında namazları kısaltmak caizdir. Meselâ; yol 
kesmek, meşrü olmayan bir eğlenti yapmak veya başka bir haram işlemek 
için yolculuk yapan kimse de ruhsatlarından yararlanır. Zira bu konudaki 
nasslar bunun ifadesidir; "Yeryüzünde yürüdüğünüz zaman Sizin için 
namazları kısaltmanızda bir sakınca yoktur" (en-Nisa, 4/104) âyetinde 
yolculuğun meşrü veya gayri meşrü olması arasında bir ayırım 
yapılmamıştır (İbnül-Hümâm, a.g.e., I, 405 vd.; İbn Abidin, Reddül- 
Muhtar, I, 733, 736). 

Hanefiler dışındaki çoğunluk müctehidlere göre ise; yol kesmek, şarap ve 
haram şeylerin ticaretini yapmak gibi Allah'a isyanın söz konusu olduğu 
yolculuklarda, sefere mahsus olan namazların kısaltılması, birleştirilmesi 
oruçlunun iftar etmesi, mestler üzerine üç gün mesh etmek, binek üzerinde 
nafile namaz kılmak gibi ruhsatlar mübah olmaz. Çünkü, bu gibi kimseler 
Allah'a isyan için yolculuk yapmış sayılır. Bu konudaki kaide şudur: 
"Ruhsatlar masiyet ve kötülük işlemeye dayanak yapılamaz". Yine Allah 
Teâlâ darda kalana ölü hayvan etini yemeyi "haddi aşmama ve Allah'a 
isyanda bulunmama" şartına bağlamıştır (el-Bakara, 2/173). Bu durumda 
ruhsatlar günah ve kötülük işlemeye dayanak yapılamaz (İbn Kudame, el- 
Muğni, Kahire 1970, II, 261; Zühayli, II, 323 vd.; İbn Rüşd Bidâyetül- 
Müctehid, I, 163). 

Seferi kimse bir beldede on beş gün ve daha fazla kalmaya niyet edince 
mukim olur ve artık namazlarını tam kılar. Eğer on beş günden az kalmaya 
niyet ederse seferiliği devam eder. Bu konuda dayanılan delil, kadınların 
temizlik süresine kıyastır. Temizlik süresi, hayız sebebiyle kadının 
üzerinden düşen namaz ve orucun edasına dönmeyi gerektirir. İkamet 
yerinde bulunmak da sefer sebebiyle kişinin üzerinden düşen bazı 
vecibelerin yapılmasına geri dönmeyi gerektirir. Bu yüzden temizlik 
süresinin on beş gün ile sınırlanması gibi, en az ikâmet süresinde on beş 
gün olarak takdir edilmesi gerekir. Bu görüş İbn Abbas ve İbn Ömer 
(r.a)'dan nakledilen şu söze dayanır: Seferi olduğun halde bir beldeye girer 
ve bu beldede on beş gün kalmaya niyet edersen namazını tam kıl. Eğer 
buradan ne zaman sefere çıkacağını bilmezsen namazlarını kısaltarak kıl" 
(ez-Zühayli, el-Fıkhul-İslâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, TI, 323). 

Bir yolcu, bir beldede belirli bir ihtiyacını görmek için beklerse, bekleme işi 


yıllarca sürse bile namazlarını kısaltarak kılar. On beş günden fazla 
kalmaya, niyet etmediği için seferilik hali devam eder. Nitekim İbn Ömer 
(r.a) Azerbaycan'da altı ay kalmış ve namazlarını bu şekilde kısaltarak 
kılmıştır. Bir kısım sahabenin de böyle yaptığı rivayet edilmiştir. 

Ordu bir beldeye girse, askerler burada on beş günden daha fazla kalmaya 
niyet etseler bile namazlarını kısaltarak kılarlar. Çünkü orada kalmak veya 
yenilip çekilmek ihtimali bulunduğu için süre ile ilgili niyet geçerli değildir. 
Şâfii ve Malikilere göre, yolcu bir yerde dört gün kalmaya niyet ederse 
namazlarını tam kılar. Çünkü sünnette, dört günden az ikâmetin, seferin 
hükmünü kesmeyeceği açıklanmıştır. Rasülullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Muhacir hacdaki ibadetlerini yaptıktan sonra üç gün ikâmet eder. 
Nitekim Hz. Peygamber (s.a.s), umre yaptığı zaman Mekke'de üç gün 
süreyle kaldığı halde namazlarını kısaltarak kılıyordu" (eş-Şevkâni, Neylül- 
Evtâr, IlI, 207 vd.). 

Hanbelilere göre yolcu, dört günden fazla veya yirmi vakitten fazla kalmaya 
niyet ederse namazlarını tam kılar. Bundan az olursa kısaltarak kılar. 
Yolculuk ve ikâmet hallerinde, tabi olanın değil, tabi olunanın niyeti 
geçerlidir. Bu yüzden asker, komutanının; işçi işvereninin; öğrenci 
hocasının; kadın kocasının niyetine göre mukim veya yolcu olmuş olur. 
Yolculuk konusunda henüz erginlik çağına girmemiş olan çocuk hakkında 
da sefer hükümleri cereyan etmez. Şâfiilere göre ise, mümeyyiz çocuğun 
yolculuğa niyeti geçerli olup, namazını kısaltarak kılabilir. 

Yolculukta bulunan kimse tabi olduğu kimsenin nereye gideceğini ve 
niyetini bilmediği ve sorusuna da cevap alamadığı takdirde üç günlük 
mesafeye kadar namazlarını tam kılar, ondan sonra kısaltmaya başlar. 

İslâm devlet başkanı, sefere niyet etmeksizin ülkesi içinde bir süre 
dolaşacak olsa, namazlarını tam kılar; fakat, sefer süresi dolaşmaya niyet 
ederse, namazlarını kısaltır. Doğru olan budur. 

Mukimin kazaya kalan namazları, yolculuğa çıkmasıyla ve yolcunun 
kazaya kalan namazları da ikamete niyet etmesiyle değişmez. Bu yüzden 
seferde iken kazaya kalan namazları ikişer rekat olarak kılar. Bir yolcu da 
ikâmet zamanında kazaya kalmış namazlarını dörder rekat olarak kılar. 
Mukim, müsafire; müsafir de mukime uyabilir. Burada müsafir iki rekatın 
sonunda selâm verince, mukim kalkar -sağlam görüşe göre- kıraatta 
bulunmaksızın namazını tamamlar; yanılırsa secde de etmez. Çünkü, bu 
mukim bir lâhik mesabesindedir (bk. "lahik" mad.). İmam olan müsafirin 
namazdan önce "Ben seferiyim, siz namazlarınızı tamamlayın" demesi 


Lil 


müstehaptır. 

Yolcu ise ancak vakit içinde mukime uyabilir. Bu durumda dört rekatlı bir 
farz namazını mukim gibi tam olarak kılar. İmama vakit içinde uymakla 
farz namazı iki rekattan dört rekata dönüşmüş olur. "İbn Abbas "Seferi'nin 
durumuna ne dersiniz? Yalnız başına kılınca iki rekat, mukim olarak dört 
rekat kılıyor" sorusuna; "Bunu yapmak sünnettir" cevabını vermiştir" (ez- 
Zühayli, a.g.e., II, 335). 

Nâfi' şöyle demiştir: "İbn Ömer seferi olduğu zaman imamla birlikte kılınca 
dört rekat kılar; yalnız başına kıldığı zaman ise iki rekat kılardı" (ez- 
Zühayli, a.g.e., Il, 335). 

Bir kimse müsafir iken kazaya kalan dört rekatlı bir namazında mukim 
imama uyamaz. Çünkü bu namaz daha önceden iki rekat olarak meydana 
gelmiştir. 

Yolculuk veya yağmur, kar gibi bir mazeretle iki namazı bir vakitte kılmak 
caiz değildir. Yalnız Arafat'ta öğle ile ikindi, Müzdelife'de akşam ile yatsı 
namazlarını birleştirip cemaatle kılmak caiz görülmüştür (bk. "Namazın 
Vakitleri"). 

Hanefiler dışında üç mezhep imamına göre bir mazeret bulununca öğle ve 
ikindi veya akşam ile yatsı namazlarını takdim veya tehir şekliyle bir 
vakitte birleştirmek caizdir. Meselâ; öğle namazı ile ikindi namazı öğle 
vaktinde kılınabileceği gibi, ikindi vaktinde akşam ile yatsı birleştirilerek 
iki vakitten birinde yani takdim veya te'hirle kılınabilir. Hanefilerin dışında 
kalan alimler takdim ve te'hir'in caiz olduğu kanaatindedirler. 

Mukim iken kazaya kalan namazlar, yolculuğa çıkmakla veya yolcu iken 
kazaya kalan namazlar mukim olmakla değişikliğe uğramaz. Bu yüzden 
yolculukta kazaya kalan dört rekatlı namazlar, ister yolculuk sırasında 
isterse mukim iken kaza edilsin, kısaltılarak kılınır. Mukim iken kazaya 
kalan namazlar da yolculuk halinde kaza edilecekse tam olarak kılınır. 
Yolculuğun Sona Ermesi: 

Asli vatana dönüp gelmekle yolculuk hali sona erer. Burada oturmaya niyet 
edilip edilmemesi sonucu değiştirmez. İkâmet vatanına dönüşte ise, 
oturmaya niyet gereklidir. 


ŞEHİD'İN YIKANMASI 


Savaş alanında kâfirler tarafından öldürülen şehitler cünüp bile olsalar 
yıkanmaz, sadece kefen olmayan uygun bir elbiseyle kefenlenir. Elbise 
eksik gelirse tamamlanır. Sünnet kefeni üzere fazla gelen elbise ise çıkarılır. 
Kanları ile gömülür. Kanlardan hiç bir şey yıkanmaz. Zira Rasülullah 
(s.a.s.) şöyle buyurmuştur: "Şehitleri yıkamayınız. Çünkü her yara ve her 
kan damlası kıyamet günü etrafa misk kokusu yayar. " Rasülullah (s.a.s.), 
Uhud şehitlerini kanlarıyla defnetmeyi emretti. Onları yıkamadılar ve 
namaz kılmadılar. İmam Şâfii şöyle demiştir: "Şehitleri yıkamamanın ve 
namazlarını kılmamanın nedeni, yaraları ile Allah'a kavuşmaları içindir." 
Kanlarının kokusu, misk kokusu olunca Allah'ın onlara olan bu ikramı, 
onları bu namazdan müstağni kılmıştır. Bu durum, yaralar içinde savaşan ve 
düşmanın geri dönmesinden korkan, bir an önce ailelerine kavuşmayı, 
ailelerinin de onlara kavuşmasını arzulayan müslümanlara kolaylık 
sağlamıştır. Şehitlerin namazlarını kılmamaktaki hikmet şudur: Namaz 
ölülere kılınır. Şehitler ise diridir. Veya namaz bir şefaattır. Şehitlerin de 
buna ihtiyacı yoktur. Kâfirler tarafından öldürülmeyen fakat cihat sırasında 
vefat edenler hakkında şehit* sözü kullanılmıştır. 

Ancak bunlar yıkanır ve namazları kılınır. Rasülullah (s.a.s.), hayatta iken, 
bunlardan ölenleri yıkamış; müslümanlar da daha sonra şehid düşen Hz. 
Ömer, Hz. Osman ve Hz. Ali (r. anhum)'yi yıkamışlardır. 

Eğer su bulunmazsa ölüye teyemmüm verdirilir. Allah'ü Teâlâ şöyle 
buyuruyor: " Eğer su bulamazsanız teyemmüm ediniz." (en-Nisâ, 4/43; el- 
Mâide, 5/6). Rasülullah (s.a.s.) "Yeryüzü bana mescid ve temiz kılındı." 
(Buhâri, Teyemmüm 1, Salat 56; Müslim, Mesâcid, 3; Ebü Dâvud Salat, 
24). buyurmuştur. Eğer ölü yıkandığı zaman dağılma tehlikesi varsa yine 
teyemmüm verdirilir. Yabancı erkekler arasında ölen kadın ile yabancı 
kadınlar arasında ölen erkeğe de teyemmüm verdirilir. Ebü Dâvud ve 
Beyhâki'nin de Mekhül'den rivayet ettiği hadise göre; Rasülullah (s.a.s.) 
şöyle buyurmuştur: "Kadın, kendisi ile beraber başka kadın olmadığı halde 
erkekler arasında ölürse; erkek de kendisi ile beraber başka erkek olmadığı 
halde, kadınlar arasında ölürse, her ikisine de teyemmüm ettirilir ve 
gömülürler. Her iki durumda da su bulunmamış sayılır. " 


ŞEHİD 


Şehid, kelime olarak kesin bir haberi veren, bildiğini söyleyen, hazır 
olan, bulunan, bir Hadiseye şahid olan, şahitlik eden. Dini anlamda, Allah 
rızası için, O'nun yolunda canını fedâ eden müslümana verilen isimdir. Ona 
bu ismin verilmeşinin sebebi, cennetlik olduğuna şahitlik edilmiş olması 
veya onun Yüce Allah'ın huzurunda yaşıyor bulunması yahut ölümü 
sırasında meleklerin hazır bulunması yahut ta ruhunun doğrudan doğruya 
Daru's-Selâm'da (Cennet'te) bulunması veya Allah tarafından çeşitli 
mükâfatlarla mükâfatlandırılmış olmasıdır. 

Arapça bir kelime olan şehid, "şehi-de" fiilinden türemiş olan bir isimdir. 
Mastarı, şehâdettir. Şehidin çoğulu, "şuhedâ" ve "eşhâd" olarak gelir (el- 
Isfahâni, el-Müfredât, 267 vd.; et-Tahtavi, Haşiye ala Merâki'lFelâh, Mısır 
1970, 516 vd). 

Kur'an'da otuz beş dolayında "şehid" kelimesi ve yirmi civarında da, çoğulu 
olan "şuheda" kelimesi geçmektedir. Aynı kökten gelen kelimelerle beraber, 
Kur'an'da geçen "şehid" kelimesi, daha çok şâhid manasınadır. Şehid, aynı 
zamanda Yüce Allah'ın isimlerinden biridir. Bir kaç âyette de, bu manayı 
ifâde etmektedir. Bu âyetlerden birinin meâli şöyledir: 

Biz onlara, ufuklarda ve kendi canlarında âyetlerimizi göstereceğiz ki o 
(Kur'an)'ın gerçek olduğu, onlara iyice belli olsun. Rabb'inin her şeye şâhit 
olması, (her şeyi görmesi) yetmez mi?" (Fussilet, 41/53). Bu anlamdaki 
şehid için, "Şehâdet" ve "Şâhid" maddelerine bakınız. 

Burada konumuz olan şehid ise Kur'an'da daha çok "ka-te-le" fiilının 
mechülü ile, Allah yolunda öldürülme anlamında kullanılmaktadır. Şehidlik 
büyük bir derecedir. Şehidler hem Allah'ın övgüsünü ve hem de Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in sevgisini kazanan bahtiyar insanlardır. 

Yüce Allah, şehidlerin ma'nen ölmediklerini, onlara ölüler denilmemesinin 
gerektiğini, Kur'an'ın değişik yerlerinde dile getirmiştir: 

Allah yolunda öldürülenleri, ölüler sanma. Hayır, (onlar) diridirler. 
Rabb'leri katında rızıklanmaktadırlar. Allah'ın keremiyle kendilerine 
verdiklerinden sevinçli olarak, arkalarında henüz (şehid olup) kendilerine 
yetişemeyenlere de korku olmadığı, onların da üzüntüye uğramayacakları 
müjdeşiyle sevinmektedirler. Allah'ın nimeti ve keremiyle ve Allah'ın 
mü'minlerin ecrini zayı etmeyeceği müjdeşiyle sevinirler" (Âlu Imran, 
3/169, 170, 171). 


Mesrük (r.a) Abdullah'a bu âyette zikredilen şehidlerin halini sormuş, o 
şöyle cevap vermiştir: Biz de bunu Hz. Muhammed (s.a.s)'e sormuştuk. 
Bize şu cevabı vermişti: "Şehidlerin ruhları yeşil kuşların karnındadır. 
Onların arşa asılı kandılleri vardır. Diledikleri gibi cennette serbestçe 
dolaşır, sonra o kandıllere geri dönerler" (Müslim, Imâre, 121; Ebü Davüd 
Cihâd 25; Tirmizi, Tefsiru Sure, 3/19; Ibn Mâce, Cenâiz, 4; Cihâd, 16). 
Allah yolunda ruhunu teslim eden şehidlerin amellerinin boşa gitmeyeceği, 
büyük ecir ve sevap kazanacakları, Kur'an'da şöyle haber verilmiştir: 

Dünya hayatını âhiret hayatı karşılığında satarlar, Allah yolunda savaşsınlar. 
Kim Allah yolunda savaşır da öldürülür veya galip gelirse, biz ona yakında 
büyük bir mükâfat vereceğiz" (en-Nisa,4/74). 

"(Savaşta) inkâr edenlerle karşılaştığınız zaman, hemen boyunlarını vurur. 
Nihâyet onları iyice vurup sindirinceye kadar bağı sıkıca bağlayın (onları 
esir alın). Ondan sonra artık ya lütfen bırakır veya karşılığında fidye 
alırsınız. Harb ağırlığını bırakıncaya (savaş sona erinceye) kadar (böyle 
yaparsınız). Allah dileseydi, (kendisi) onlardan öç alırdı. Fakat sizi 
birbirinizle denemek için (size savaşı emrediyor). Allah yolunda 
öldürülenler (yok mu, Allah) onların yaptıkları işleri zâyi etmeyecektir" 
(Muhammed 47/4). 

Şehidlerin günahlarının af olunacağı da, Kur'an'da müjdelenmiştir: 

Rabb'leri onlara karşılık verdi: Ben, sizden erkek, kadın, hiç bir çalışanın 
işini zâyi etmeyeceğim. Hep birbirinizdensiniz. Göç edenler yurtlarından 
çıkarılanlar, yolumda işkence edilenler... Elbette onların kötülüklerini 
örteceğim ve onları, altlarından ırmaklar akan cennetlere koyacağım. 
(Yaptıklarına), Allah katında bir karşılık olarak (bu nimetleri vereceğim). 
Şüphesiz karşılıkların en güzeli Allah katındadır" (Âlu Imrân, 3/195). Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in, şehid olmanın fazileti hakkında söylemiş olduğu iki 
hadisin meali de şöyledir: 

"Cennete giren hiç bir kimse, dünya üzerindeki her şey kendisine verilse 
bile, dünyaya dönmek istemez. Ancak şehid müstesnadır. O, göreceği 
ikramdan dolayı tekrar dünyaya dönüp on defa daha öldürülmeyi (şehid 
olmayı) temenni eder" (Buhâri, Cihâd 6; Müslim, Imâre,108,109; Nesei, 
Gihâd 33). 

"Muhammed'in nefsi, elının kudretinde olan Allah'a yemin ederim ki, Allah 
yolunda savaşmak ve öldürülmek, sonra savaşmak ve yine öldürülmek, 
sonra yine savaşmak ve öldürülmek isterdim" (Buhâri, Iman, 26; Müslim, 
Imâre,103,107; Nesei, Cihad, 37). 


Şehid olmada ölçü, Allah'ın rızasıdır. Allah rızası için mücâdele eden, 
O'nun adını yüceltmek için çaba sarfeden, cihâd içinde bulunuş ve bu yolda 
canını veren de, şehid olmuş olur. 

Bir a'râbi Hz. Muhammed (s.a.s)'in huzuruna gelerek: "Ya Resülullah! Bir 
adam ganimet için, diğeri şöhret için, öbürü riya ve gösteriş için savaşır. 
Hangisi Allah yolundadır?" diye sorunca, Hz. Peygamber (s.a.s) şu cevabı 
vermiştir: 

Kim Allah'ın adını, hükmünü yüceltmek, her şeyin üstüne çıkarmak için 
savaşırsa, o Allah yolundadır" (Buhâri, Ilim, 45; Cihâd,15; Müslim, 
Imre,150,151; Ibn Mace, Cihad,13; Ahmed b. Hanbel, IV, 392, 397, 402, 
405, 417). 

Diğer bir hadiste de, Hz. Peygamber (s:a.s) önemli olan üç hususu misâl 
olarak ortaya koymuştur: Şehid olmak, âlim olmak ve hayırsever zengin 
olmak. Bu üç önemli ve faziletli durumda olan insanlar, Allah'ın rızasını 
düşünmeyerek, çeşitli menfaat, riya ve gösteriş duyguları ile hareket 
ettikleri takdirde, şehid, âlim ve hayırsever olmanın kendilerine hiç bir 
faydası olmaz. Bunların akıbetleri Cehennemdir: 

"Ebu Hüreyre (r.a.)'den rivâyet edildiğine göre Hz. Muhammed (s.a.s) şöyle 
buyurmuş: 

"Kıyamet gününde aleyhine hükm olunacak halkın birincisi, şehid edilen bir 
adam olacaktır. O kişi Allah'ın huzuruna getirilir. Allah, ona verdiği 
nimetleri bir bir anlatır. O da bunları bilir, hatırlar. Yüce Allah ona: 

Bu nimetlerin arasında ne yaptın? diye sorar. O, şu cevabı verir: 

Senin rızan için savaştım ve nihâyet şehid oldum. O zaman Allah şöyle der: 
Yalan söylüyorsun! Fakat sen, hakkında kahraman denilsin diye savaştın ve 
netice de de bu söz söylendi. Allah'ın emri üzerine o kişi yüzüstü 
sürüklenerek Cehenneme yollanır. 

Ikinci olarak, ilim öğrenmiş, başkalarına öğretmiş, Kur'an'ı okuyan biri 
Yüce Allah'ın huzuruna getirilir. Allah, ona da verdiği nimetlerini tek tek 
anlatır. O da bu nimetleri anlar, kabul eder. Yüce Allah ona şöyle sorar: 

Bu nimetlerin içinde bulunurken, benim için ne yaptın? O kişi, şu cevabı 
verir: 

Senin rızan için ilim öğrendim, Kur'an'ı okudum ve başkalarına da öğrettim, 
okuttum. Ondan sonra Allah ona şöyle der: 

Sen yalan söylüyorsun! Sana âlim, ne güzel okuyor, denilsin diye okudun. 
Ilim öğrenmeyi, Kur'an'ı okumayı, başkasına öğretmeyi ve okutmayı, riya 
ve gösteriş için yaptın. Nihâyet senin için bu övgüler de yapıldı. Allah'ın 


emri üzerine bu adam da yüzüstü sürüklenerek Cehenneme atılır. 

Üçüncü olarak, Allah'ın kendisine zenginlik ve çeşitli mallardan verdiği bir 
kişi getirilir. Allah, bu kişiye de verdiği nimetleri ayrı ayrı anlatır. O da, bu 
nimetleri bilir, hatırlar. Yüce Allah ona da şu soruyu sorar: 

Bu nimetlerin arasında bulunduğunda, ne gibi hayırlı işlerde bulundun? Kişi 
şu cevabı verir: 

Senin rızan için, sevdiğin her türlü hayır yollarına harcamada bulundum. 
Allah, onun bu cevabı üzerine şöyle der: 

Sen yalan söylüyorsun! Sana cömert desinler diye bu hayır yollarına 
harcamada bulundun. Bu yardımları, riyâ ve gösteriş için yaptın. Sonra, 
Allah'ın emri üzerine bu kişi de, yüzüstü sürüklenerek Cehenneme yollanır" 
(Müslim, Imâre, 52; Nesei, Cihâd, 22; Ahmed b. Hanbel, TII, 322). 

Hanefi mezhebi âlimlerinin görüşlerinin istikametinde, şehidleri üç kısma 
ayırmamız mümkündür: 

1-Dünya ve âhiretin şehidi: Kâfirlerle savaştığı sırada, düşman tarafından 
öldürülen veya asiler, yol kesen soyguncular tarafından öldürülen yahut 
evine giren hırsızların ağır bir cisim veya kesici bir alet kullanarak 
öldürdükleri kimsedir. Savaş alanında yaralı bulunan, yaralarından, göz 
veya kulağından kanlar akan ve bu durumda vefât eden kişi de, bu kısım 
şehidlerdendir. Mal, can, namus ve benzeri müdafaalarda, zulüm ve 
haksızlıkla, suçsuz yere öldürülen kişi, kimin tarafından öldürülürse, 
öldürülsün, bu şehidlerden sayılır. Müslüman, âkil, baliğ olduğu halde, 
hayız, nifas ve cünüplükten temiz olarak şehid olanlar yıkanmaz, 
kefenlenmez, kanları ve elbiseleriyle gömülürler. Ancak onların üzerindeki 
kürk, palto, parke, silah, mest ve benzeri fazlalıklar çıkarılır. Yıkanmadan 
gömülmeleri, Hz. Muhammed (s.a.v)'in: Onları kanlarıyla gömün" (Nesei, 
Cenâiz, 82, Cihâd, 37; Ahmed b. Hanbel, III, 299, V, 431) şeklinde hadisine 
dayanmaktadır. Bu kısım şehidlerin her birine, "hükmi şehid" denir. Bu 
kısma giren şehidler, elbiseleriyle gömülünce, elbiseleri onlar için kefen 
sayılır. Vücutlarının her tarafı elbiseleriyle örtülür. Elbiseleri vücutlarını 
örtmek için yetmezse, başka bir şeyle örtülmeleri temin edilir. 

2-Âhiretin şehidi: Bir kısım şehidler de, yalnız âhiret hükmü bakımından 
şehid sayılırlar. Hata yoluyla öldürülen ve varislerine diyet verilmesi 
gereken kimse ile savaş veya asilerle çatışma sırasında yaralanıp da, 
çatışma bittikten sonra bir tarafa çekilerek yiyip içtikten, konuştuktan veya 
uyuduktan yahut ilaç kullandıktan yahut da aklı başında olarak üzerinden 
bir namaz vakti geçtikten sonra vefât eden müslüman gibi... 


Âkil ve baliğ olmayan yahut hayızlı, nifaslı veya cünüp iken şehid olanlar 
da, bu kapsama girmektedirler. 

Bunlar diğer ölüler gibi yıkanır, kefenlenir ve namazı kılındıktan sonra 
gömülürler. 

Bir de, yanarak ölen, suda boğulan, göçük, çığ, toprak veya bina altında 
kalan, vebâ gibi salgın hastalıklardan vefât eden, veya akrep sokmasından 
ölen, gurbette veya ilim yolunda ya da cuma gecesinde vefât eden 
müslümanlar da bu hükümdedir. Doğumdan vefat eden kadın da böyledir. 
Hz. Muhammed (s.a.s)'in bu kısma giren, savaş dışındaki şehidler hakkında 
söylemiş olduğu hadisler vardır (Bakınız, Buhâri, Ezan, 32, Cihâd, 30; 
Müslim, Imâre, 164; Tirmizi, Cenâiz, 65, Fedâilu'l-Cihâd, 14; Ahmed b. 
Hanbel, 1, 22, 23,11, 323, 325). 

3-Dünya şehidi: Kalbinde Allah rızasını taşımayan, başka duygu ve 
düşüncelerle hareket eden riyâkâr ve gösteriş ehli münafıklar, 
müslümanlarla beraber savaşa katıldıkları zaman, kâfirler tarafından 
öldürülürlerse, dünya hayatında şehid muamelesine tabi tutulurlar. Bunlar 
da "hükmi şehid" sınıfından kabul edilir, yıkanmaz, cenâze namazları kılınır 
ve elbiseleriyle gömülürler. Fakat, yukarıdaki Hadislerde ifâde edildiği gibi, 
Allah onların kalbini bilir. Âhirette kendilerine herhangi bir mükâfat yoktur. 
Cehennem ateşi ile cezalandırılırlar. Böyle insanların gerçek yüzünü Allah 
bilir. Insan olarak bizler, tam manasıyla bilemeyiz. Onların hakkında, dış 
görünüşlerine, hal, hareket ve davranışlarına göre hükmederiz (Ibn Abidin, 
Reddu'I-Muhtar, Mısır tsz. I, 848 vd; el-Meydani, el-Lubâb, Istanbul, tsz, I, 
135 vd; Abdurrahman el-Ceziri, Kitabu'l-Fıkhı ala'l-Mezahibi'lArbaa, Mısır, 
tsz. 1, 527 vd). 

Hz. Muhammed (s.a.s)'in zamanından günümüze kadar, çok sayıda insanlar, 
Allah rızası için, Tevhid mücâdelesi için, Allah'ın adını yüceltmek ve 
emrini hakim kılmak için canını verip şehid oldu. Bunların başında Yaşır ve 
hanımı Sümeyye gelmektedir. Ammar b. Yaşır'in babası Yaşır, bir köle idi. 
Bir cariye olan Sümeyye ile evlendirilmişti ve bu evlilikten Ammar 
dünyaya gelmişti. Bu mütevazı ailenin fertleri, hep beraber müslüman 
olmuşlardı. Bekir oğulları, bunların üçünü de azad etmişlerdi. Müşrikler 
onlara çok eziyette bulundular. Yaşır ve hanımı Sümeyye, müşriklerin 
zulmü neticesinde şehid olmuşlardı. Ammar anasız ve babasız kalmıştı. Hz. 
Muhammed (s.a.s), onlara dua etmişti. Yaşır ilk erkek ve hanımı Sümeyye 
ilk kadın şehid olmuştu. Bu şehidlik kervanı, herhangi bir yer veya zamanda 
noktalanmadı ve noktalanmayacak, kıyâmete karar devam edecektir (es- 


Suheyli, er-Ravdu'l-Ünf, Kahire, 1965, II, 201, 220; Ibn Ishâk, es-Sire, 
mad. 239, 240; Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'an Dili, V, 3131). 

Şehid olan insanların kul hakkı dışındaki bütün günahları affedilir. Şehid 
olmak, herkese nasib olmayan büyük bir şereftir ve mü'minler için 
mükemmel bir nimettir. Güzel bir şekilde yaşamak, ondan sonra Allah 
yolunda O'nun rızası için şehid olmak, her mü'minin hayal ettiği bir 
mutluluktur. Imân sahibi olan insanın böyle bir şuur ve düşünce ile 
yaşaması, Hz. Muhammed (s.a.s) tarafından ne kadar güzel bir şekilde 
övülmüştür!..: "Şehid olmayı Yüce Allah'tan samimi olarak dileyen 
kimseyi, Allah, rahat yatağında vefat etse bile, şehidlerin derecesine 
eriştirir" (Müslim, Imâre, 156, 157; Ebü Davud, Istigfâr, 26; Nesei, Cihâd, 
36; ibn Mâce, Cihâd, 15). 

ŞEHİD KİMDİR? SAVAŞ SAHASINDA ÖLÜP DE İSLAM'IN 
TAMAMINI VEYA BIR KISMINI İNKAR EDEN KİMSE ŞEHİD 
SAYILIR MI? 

Üç türlü şehid vardır. 

1- Ahiret şehidi Haksız yere öldürülen, gurbette ölen, suda boğulan ve 
ateşte yanıp ölen gibi anormal olarak vefat eden kimsedir. Böyle bir kimse 
ahirette şehid mertebesini alır. 

2- Dünya şehidi: Allah için değil, makam, şöhret ve riyakarlık gibi şeyler 
için müslümanlar ile kafirler arasında cereyan eden savaşa katılıp öldürülen 
kimsedir. Bu, Şafii mezhebine göre hakiki şehid gibi, yıkanmayacak ise de 
ahirette şehidlere verilecek mükafata nail olmayacaktır. Hanefi mezhebine 
göre şehidin namazını kılmak gerekir. 

3- Dünya ve ahiret şehidi: Sadece i'layı kelimetullah için savaşa katılıp ölen 
kimsedir. Şehid denildiği zaman bu hatıra gelir. 

İslam'ın tamamını veya bir kısmını inkar eden kimse, savaş alanında ve 
vatan savunmasında ölse de şehid değildir. Halk şehid dese de gerçeği 
değiştirmez. 


ŞEHVET İLE KAYIN VALİDESİNİN ELİNİ TUTARSA EŞİ ONA 
EBEDİYEN HARAM OLUR DİYE SÖYLENİYOR. BUNUN ASLI 
VAR MIDIR? 


Bir kimse kayın validesinin elini tutar veya sıkarsa ve bu sebeple 
ikisinin veya birisinin şehvet hissi doğarsa Hanefi mezhebine göre zevcesi 
kendisine ebediyen haram olup, nikahı gider (Mecma'u'l-Enhur). Şafii 
mezheine göre ise büyük bir vebal terettüp etmekle berabe nikaha bir halel 
gelmez. 


ŞEKER BAYRAMI DEMEK DOĞRU MUDUR? 


Ramazan Bayramına "Seker Bayramı" denmesi doğru mudur? Bunun 
sebebi nedir? 
Ramazan Bayramı ne ise, onu öyle bilmek gerekir. En güzeli ona "Fitir 
Bayrami" yani "Orucu Açma Bayramı" denmelidir. Böyle deyince bayrama 
kadar (ooruçlu Olunması gerektiği (oanlaşılmış Olur. "'Ramazan 
Bayramı"demekte de bir mahzur yoktur. Ama "Şeker Bayramı" demek 
mahzurlu olmalıdır. Bu söz ilk çıkışı itibariyle kasıtlı söylenmemiş olabilir. 
Çünkü Ramazan Bayramı'nda bayram namazından önce hurma gibi tatlı bir 
şey yenilmesi müstehaptır. (Bu konudaki bir hadis-i serifin meali söyledir: 
Enes b. Mâlik anlatıyor: "Rasülüllah fıtır bayramına bir kaç hurma yemeden 
hiç çıkmazdı" Enes'in kendisi de fıtır bayramına çıkarken üç tane, artırmak 
istediği zaman beş tane, daha da artırmak istediği zaman tek sayıda olmak 
üzere hurma yerdi." (Müsned NI/232; Enes'in sözü için ayrıca bk. Ibn 
Mâce, siyâm 49)) Belki de "Şeker Bayramı" ismi buradan çıkmıştır. Ama 
yine de ona, "Şeker Bayramı" denmemelidir. Zira bazıları, bu ifade ile onun 
hakiki manasını saptırmak ve Ramazan Bayramı deyince; şeker, çikolata, 
eglence, çocuk... Kısaca basitlik ve hafiflik manaları çağrıştırmak 
isteyebilirler. 


SENET, BONO VE ÇEK SATMAK VEYA SATIN ALMAK CAİZ 
MİDİR? 


Senet, bono ve çek satmak veya satın almak caiz değildir. Çünkü bunlar 
para veya meta' değiller. Ancak zimmetteki parayı sağlama bağlamak için 
birer teminattır. 

Malik şöyle rivayet etmiştir: Mervan bin Hakem'in zamanında bir çeşit çek 
çıkmıştı. Halk, karşılığını almadan birbirine satmaya başladılar. Bunun 
üzerine Zeyd bin Sabit bazı sahabe ile birlikte Mervan'a gittiler: "Ey 
Mervan, faiz ile alış veriş yapmayı mübah mı kılıyorsun?" dediler. Mervan: 
"Allah'a sığınırım, bu ne demektir? Dedi. Sahabeler: "Halk, karşılığını 
almadan bu çeklerle alış veriş yapıyor" dediler. Bunun üzerine Mervan, 
emniyet mensuplarını gönderdi, onlarla alış veriş yapanları ta kip ederek 
malları ellerinden alıp sahiplerine iade ettiler (al-Muvatta). 

Ayrıca şimdi olduğu gibi, Osmanlılar zamanında da maaşı beytü'l-maldan 
veya vakıf gelirinden verilmek üzere memur ta'yin ediliyordu. Memura, 
takdir edilen aylığa "Camekiye" denilirdi. Camekiye'nin satışıyla ilgili İbn 
Abidin şu fetvayı nakil ediyor: Musannife Camekiyenin satışı soruldu. Yani 
adamın birinin maliyeden alacağı aylığı vardır. Henüz vakti gelmeden 
ihtiyacından dolayı, miktarından daha düşük bir para ile satıyor, böyle bir 
satış caiz midir? 

Musannif şöyle cevap verdi: Alacaklı, alacağını verecekliden başka bir 
kimseye satamaz (Durru'l-Muhtar). 

Ancak birisinin başkasına vereceği olduğu gibi, başkasından alacağı da olur. 
Borcunun vadesi ile elindeki çekin vadesi birbirine tevafuk ederse, bu çeki 
alacaklıya verebilir. Bu çek satışı değil, borcun havalesi sayılır. Hülasa 
sened, bono ve çek satılmaz, alınmaz ve zekat olarak verilmez. Yalnız 
devletin verdiği çek ve bono —va'deleri geldiği takdirde- ile para arasında 
fark yoktur. Va'deleri gelmemiş ise satılması caiz değildir. 


SENET 


Kendisine dayanılan şey, senet; Yemen elbisesi veya dağ yamacı, 
Türkçe'de, bir borcun veya verilen bir sözün belgesi, garantisi. Çoğulu 
"esnâd" ve "senedât"tır. Senet genellikle bir borcu veya hukuki bir işlemi 
tesbit etmek üzere düzenlenir. Tapu senedinde olduğu gibi resmi bir makam 
tarafından onaylanmış, borç senedinde olduğu gibi borçlu tarafından 
imzalanmış olabilir. Günümüzde âdi, resmi, özel, onaylı, değerli gibi 
çeşitleri vardır. 

İslâm hukuku açısından senet, va'deli borçlanmaları tesbit eden yazılı 
belgeyi ifade eder. Kur'an-ı Kerim'de borçlanmaların yazı ile tesbiti 
konusunda şöyle buyurulur: "Ey iman edenler! Belirli bir vadeye kadar 
birbirinize borçlandığınız zaman onu yazın. Bunu aranızda bir yazıcı doğru 
olarak yazsın. Yazıcı onu Allah'ın kendisine öğrettiği gibi yazmaktan 
çekinmesin, yazsın. Borçlu olan kimse de yazdırsın. Rabbi olan Allah'tan 
korksun; borcundan hiçbir şey eksiltmesin. Eğer borçlu aklı ermez veya 
Zayıf yahut da yazdırmaya gücü yetmeyen bir kimse ise, onun yerine velisi 
doğru olarak yazdırsın. Erkeklerinizden iki de şahit tutun. Eğer iki erkek 
bulunmazsa şahitlerden kendilerine güvendiğiniz bir erkek ve -biri 
unutunca diğeri hatırlatması için- iki kadın yeter. Şahitler, çağrıldıklarında 
çekinmesinler. Borç büyük olsun küçük olsun onu vadesiyle birlikte 
yazmaya üşenmeyin. Bu Allah katında en adâletli, şahitlik için en doğru, 
şüphe etmemeniz için en yakın bir yoldur. Ancak, aranızda yaptığınız 
ticaret peşin olursa, yazmamanızda size bir sakınca yoktur" (el-Bakara, 
2/282). 

Borçlanmalarda tarafların hakkını belirleyen bu belgeler anlaşmazlık 
halinde bir ispat aracı olur. Borçlanma ticaretle ilgili ise bunlara "ticari 
senet" denir. Ticari senetler günümüz beşeri hukukunda "kambiyo senetleri" 
adını alır ve poliçe, emre yazılı senet veya bono ile çek olmak üzere üç çeşit 
senedi kapsar. Bunlar özel şekil şartlarına bağlanmış ve çıkarılan yasalarla 
belgelik yönleri ya da tahsil edilebilmeleri daha sade esaslara bağlanmıştır. 
Meselâ, âdi veya el senedinde yer alan alacak veya hakkın ayrıca mahkeme 
kararı ile tespiti gerekirken, kambiyo senetleri böyle bir karara gerek 
olmaksızın doğrudan icra yolu ile tahsil edilebilme niteliğine sahiptir (bkz. 
Reha Poroy, Kıymetli Evrak Hukuku Esasları, İstanbul 1971, s. 90 vd.) 
İslâm devletinin de yazılı belgeleri resmi nitelik ve durumlarına göre 


sınıflandırması mümkündür. İstihsan ve maslahat prensiplerine göre, 
toplum, esnaf ve tüccarın karşılıklı hak ve menfaatlerini korumak için yazılı 
belgeler düzenletmesi devletin hak ve yetkileri arasındadır. Çünkü 
borçlanmalarda kullanılan senetler mahkemede delil olarak kullanılınca, 
doğrudan devletin güç alanına girmiş olmaktadır. 

Nitekim Mecelle'nin aşağıdaki maddeleri yazılı belgelerin ikrar gücünde 
ispat aracı olduğunu açıkça ifade eder. 

"Yazı ile ikrar dil ile ikrar gibidir" (Mecelle, mad. 1606); "Yazışma, 
karşılıklı konuşma gibidir" (mad. 69). 1608. maddede tüccar defterlerindeki 
kayıtların, borcu yazı ite ikrar niteliğinde olduğu belirlenmiştir. Usülüne 
göre düzenlenen bir senedin yanlı ve sözlü ikrar gücünde delil teşkil ettiği 
şöyle ifade edilir: "Bir kimse kendisi yazıp veya bir kâtibe yazdırıp da 
imzalı veya mühürlü olarak başkasına vermiş olduğu borç senedi, usulüne 
göre düzenlenmiş ise, yazı ile ikrar niteliğinde olup, sözlü ikrar gibi geçerli 
otur ve yürürlük kazanır. Âdet üzere verilegelen vusuller yani makbuz 
ilmühaberleri dahi bu niteliktedir” (madde, 1609). 

Senetlerin kesin ispat aracı oluşu ve senedin, yazı, imza veya kapsamına 
itiraz usulleri şöyle belirlenir: 

"Bir kimse yukarıdaki şekilde, usülüne göre yazıp veya yazdırıp da 
imzalanmış veya mühürlenmiş olarak vermiş olduğu borç senedi kendisinin 
olduğunu itiraf etmekte iken, kapsadığı borcu inkâr etse, inkârına itibar 
olunmayıp, bu borcu ödemesi gerekir. Ancak senedin kendisine ait 
olduğunu inkâr ettiği takdirde, eğer yazı veya mühür meşhur ve müteâref 
ise, inkarına itibar olunmayıp, bu senetle amel edilir. Eger yazı ve mührü 
meşhur ve mütearef değilse, senet sahibine yazı örneği yazdırılarak bilir 
kişiye incelettirilir. Yazının ona ait olduğu bilir kişi raporu ile tespit edilirse, 
senet sahibine bu borcu ödemesi emredilir" (Mecelle, mad. 1610). 
Türkiye'de 1850 tarihli Kanunnâme-i Ticaretteki kambiyo senetleri ile ilgili 
hükümler Fransız Ticaret Kanununun bir tercemesinden ibaretti. 

1914'te Lahey, Yeknesak Kanunu Projesinden mülhem olan ayrı bir şek 
kanunu kabul edilmiştir (Poroy, a.g.e., 93). 

Senet sözcüğü "hisse senedi" olarak, şirketlerdeki hisse oranlarını ifade eder 
(bkz. "Hisse Senedi" maddesi). 

Hadis ilminde, bir terim olarak sened sözcüğü hadisin başındaki râviler 
zincirini ifade eder. Her hadis metninin başında, o metni birbirine nakleden 
ravi isimlerinden oluşan bir zincir vardır. Bu isim zinciri, en son raviden 
başlayarak Hz. Peygamber'e kadar ulaşır ve her ravi zincirin bir halkasını 


teşkil eder. Bu halkaların birbirine bağlı olması, nasıl zincirin sağlam 
olduğunu temin ederse, her bir halkanın da kendi başına sağlam olması, 
aynı şekilde zincirin sağlamlığını gösterir. İşte ravi adlarından ibaret böyle 
sağlam bir zincir, kendisine bağlı olan hadis metni için bir garanti sayılır ve 
istilâhta bu garantiye "sened" denir. Senedi olmayan bir hadis böyle bir 
garantiden yoksun demektir. 

Bir ravinin hadis rivayet ederken, kendisinden yukarıya doğru, Hz. 
Peygamber (sa.s)'e kadar hadisin senedini bildirmesine ise "isnâd" adı 
verilir. Bununla birlikte bu son terim, çoğu kere "sened"in eş anlamlısı 
olarak kullanılmıştır. Meselâ, "Hadisin bir çok senetleri vardır", yerine, 
"Hadisin bir çok isnadları vardır" denilmiştir (bkz. Tâlât Koçyiğit, Hadis 
istilâhları, Ankara 1980, s. 397). 


SERBEST PİYASADAN, BANKA FİYATINDAN BİRAZ YÜKSEK 
FİYATA DÖVİZ ALMAK CAİZ MİDİR? 


Döviz alım-satımı islâm hukukunda "sarf akdi" ne girer ki, bir paranın 
diğer bir parayla satınalınması demektir. Değişik iki parayı, meselâ Türk 
lirasi ile Markı birbirleriyle değiştirmede ölçü, peşin olmalarıdır. Peşin 
olduktan sonra, resmi kurdan, ya da karaborsadan olmasının cevaz 
konusunda hiçbir farkı yoktur. Dilediğinden diledigi kârla alabilir ve 
satabilir. Yeter ki, faiz maddelerinin (meselâ paranın) cinsleri farklı 
olanlarında faiz sebebinin (illet) geciktirme olduğu bilinsin. Allah Rasulü 
Efendimiz (sav), "Cinsler değişik olursa, peşin olmak şartıyla, dilediğiniz 
gibi satın"(bk. Mavsili, el-Ihtiyar (Ist.) 208) buyurmuş, fıkıhçılar da bunu 
esas almışlardır. Ömer Efendimiz (ra) da: Paranın parayla değişiminde "bir 
direğin arkasına geçinceye kadar dahi veresiye yapmayın" demiştir. Buna 
göre, meselâ altın ve gümüş veresiye alınıp satılamaz. Çünkü onlar da 
paradırlar. Ama bunu çoğu müslümanlar, hatta çoğu kuyumcular bilmezler. 
Halbuki, kişinin yapmakta olduğu işle ilgili Islâmi hükümleri bilmesi ona, 
meselâ namaz kılmak gibi farz-ı ayındır. Ancak, alırken verdiği kadar ve 
verdiği cinsi almak üzere borç verilmeleri farklıdır ve caizdir. 


ŞER'I CEZALAR 'DAN BAZI ÖRNEKLER 


Koca karısının küçük kız kardeşiyle zina etse karısı boş olmaz. Küçük 
kız şehvet çağında değilse şiddetli ta'zir, şehvet çağında ise koca recm 
cezasına çarptırılır. (Recm ve Muhsan: Akil, baliğ müslüman, hür, iffetli ve 
sahih nikâhla evli olan zani erkek ile, aynı özelliklere sahib olan zaniye 
kadını Islâm fıkhının belirlediği şekilde taşlayarak öldürmektir. (Belirtilen 
özellikdeki erkeğe "Muhsan" kadına da "Muhsana" denir. Muhsan olmak 
için evliliğin devam etmekte olması şart değildir. Evli olup boşananlar da 
muhsan veya muhsana olur.)) 

Koca, hanımına cinsel ilişki mahalli olmayan dübüründen yaklaşacak(cima 
yapacak) olsa. şiddetli ta'zir cezasına çarptırılmakla birlikte, son derece pis 
olan bir yerde hapsedilir. 

Muhsan olan erkek, bir kadınla zina edip, kendi rızasıyla onu nikâhlayacak 
olsa recm cezasından kurtulamaz. 

Muhsan olmayan erkek şehvet çağındaki küçük kıza zorla tecavüz edip, onu 
öldürecek olsa zina cezası ile kadının diyetini (öldürülmesine karşılık 
verilmesi gereken parayı) verme cezasına çarptırılır. 

Akil ve baliğ erkek, şehvet çağındaki kıza zina edecek olsa, zina cezasına 
çarptırılır. 

Muhsan olmayan erkek zina ettiğini kendi isteğiyle ikrar edecek olsa 
kendisine yüz değnek vurulur. 

Muhsan olan baba, oğlunun hanımıyla zina edecek olsa (baba) recmedilir ve 
zina ettiği kadın oğlundan ayrılır. 

Bir günahtan dolayı dünyada (şer'i) bir cezaya çarptırılan kişi, ahirette ceza 
muamelesi görmez. 

Muhsan olan kadın kendi isteğiyle kendini yabancı bir adama teslim edip, 
adam da zina edecek olsa kadına recm cezası verilir. 

Kocası olmayan kadının hamileliği belirginleşmeye başlasa fakat zina 
yaptığını ikrar etmese kendisine zina cezası verilmez. 

Muhsan olan erkek üç boşama ile boşadığı kadınla hullesiz olarak cinsel 
ilişkide bulunacak olsa (adam) recmedilir. (Hülle: Bir kadının üç boşama ile 
kocasından ayrıldıktan sonra yine eski kocasına varmasını şer'an mümkün 
ve helâl kılmak için kadının başka bir erkekle evlenerek tekrar boşanması 
demektir.) 

Zimmi olan erkek müslüman kadına zina edecek olsa, erkeğe zina ve uzun 


süreli hapis cezaları verilir. 

Muhsan olmayan erkek, bâkire kızı evine götürüp zina ile bakireliğini izâle 
edecek, bozacak olsa erkeğe yüz sopa vurulur. 

Kadın, erkekten "senbana zorla zina ettin" diye davada bulunup erkek inkar 
etse. kadın ispat edemese erkeğe yemin teklif edilmez. Kadına iftira cezası 
uygulanır. 

Erkek yabancı kadının yüzüne şehvetle bakıp, insan bulunmayan bir yerde 
onunla yalnız bulunması haram olup, tazir cezasını hak eder. 

Bir kadın, diğer kadını zorla yere yatırıp tenasül uzvuna bakacak olsa 
şiddetle ta'zir cezasına çarptırılır. 

Evli olmayan erkek zimmi ve hiristiyan olan kadınla zina edecek olsa yüz 
değnek vurulur. 

Erkek kız kardeşine "Bre kahbe" dese ta'zir ve iftira cezasına çarptırılır. 
Yabancı kadının tenasül uzvunun altından livata edenlere şiddetli tazır ve 
iyi hali zahir oluncaya kadar hapis cezası verilir. Alışkanlık haline getirenler 
ise öldürülür. 

Bir adam diğer birinin iffetli hanımına "Bre zaniye veya oruspu, veya 
kahbe, fahişe" diyecek olsa iftira cezasına çarptırılır. 

Bir yerin halkı özel günlerde giyinip, kadınlarıyla birbirlerini görecekleri 
bir yerde toplanarak mizahlaşsalar, şenşakrak olsalar şiddetli ta'zir cezasıyle 
birlikte kesin yasaklamaya gidilir. (Geçen yüzyılda, Ramazan ve Kurban 
bayramlarının ilk üç gününde kadınların erkeklere karışımı fazla 
olduğundan, ilk üç, gün kadının sokaga çıkması yasaklanmıştı. Bu konuyla 
ilgili olarak şer'i sicillerde çeşitli kayıtlara rastlamaktayız.) 

Iffetli olan bir kadının çocuğuna "Piç veya orospu çocuğu" diyene iftira 
cezası uygulanır. 

Koca, hayızlı iken hanımı ile cinsel ilişkide bulunacak olsa ta'zir cezasına 
çarptırılmakla birlikte, kendisine tevbe gerekli olur. 

Herhangi bir adam, bir kadına "Bre kahpe, bre orospu" dese; kahbe dediği 
için ta'zir, orospu dediği için iftira cezasına çarptırılır. 

Koca, hanımını yatağa çağırdığı zaman gelmeyecek olursa kadına ta'zir 
cezası verilir. 

Koca, yabancı erkekleri hanımının yanına getirip içki içecek olsalar, kocaya 
hem içki, hem de ta'zir cezası verilir. 

Koca, karısına yabancı olan erkekleri evine getirir, karısıyla bir yerde 
oturursa şiddetle ta'zir cezasına çarptırılır. 

Kocanın namaz kılmamasıyla karısı boş olmaz. 


Bir kaç erkek, küçük kıza livata edip (dübüründen kullanıp), onu öldürecek 
olsalar, diyet, şiddetle ta'zir ve uzun hapis cezasına çarptırılırlar. Bunu 
alışkanlık haline getirmişlerse siyaseten öldürülürler. 

Birkaç kişi kadını veya tüysüz bir erkeği evinden çıkarıp zina maksadıyle 
bir yere götürseler şiddetli ta'zir ve iyihal zahir oluncaya kadar hapsedilirler. 
Namahrem (yabancı) kadınlara karışanlar, karısını zimmi ve yabancı 
kimselerden (o kaçırmayanlar, başkalarının ohanımlarını o ayarlayanlar, 
başkasının avlusundan yabancı kadına bakanlar ile kendisine yabancı olan 
erkekle başka bir yere giden kadınların cezası hapis ve bu işten caydırıcı 
şekilde yasaklamadır.(Fetevây-i Abdürrahim) 

Erkek, kadını alıp, başkasına teslim etse, teslim alan da zina etse teslim 
eden erkeğe ta'zir ve hapis cezası verilir. 

Erkeğin hür kadınları sattığı gerçek olursa şiddetli ta'zir, uzun hapis ve eğer 
bu işi adet haline getirmişse ölüm cezasına çarptırılır. 

Hamile kadını korkutup çocuğunu düşürenlere şiddetli ta'zir ve hapiste 
terbiye cezası verilir. 

Koca karısını şer'i bir gerekçe olmaksızın döverse tazır cezasını hak eder. 
Fakat kadın namaz kılmadığı veya haklı bir sebep olmaksızın evden 
dışarıya çıkmışsa dövebilir. 

Kadın bir şeybe bağlanıp kocasına "Sen biatlı değilsin, bana yaklaşma" 
deyip kocasından izinsiz olarak "Şeyhime gidiyorum" diye bazan 
sokaklarda gezecek olsa şiddetli ta'zir cezası ile kesinlikle yasaklamaya 
gidilir. 

Koca karşısında karısına çalgı çaldıracak olsa şiddetli ta'zir ile kesin 
yasaklamaya gidilir. 

Alacağından dolayı kadın kocasını hapse attırabilir. (Koca da karısını 
attırabilir) 

Boşadığı hanımın mehrini vermeyen koca hapse atılır. 


SEVICILIK 


Bu "sevicilik" ya da "lezbiyenlik" denen bir cinsel sapma ve hastalık 
belirtisidir ve kesinlikle haram ve çirkin bir davranıştır. Açık saçıklık, ciltler 
temas edecek şekilde kadın kadına oynama, bir başka kadınla aynı yatakta 
yatma, erkeğinden, tatmin görmeme, ya da herhangi bir sebeple tiksinme, 
çeşitli yatılı kız okullarında, hem cinsleri ile İslamın yasakladığı sıkı fıkı 
ilişkilerde bulunma, haram-helâl tanımayanların her aklına eseni deneme 
merakı, bu hastalığın başlıca sebeblerindendir. Erkeklerin homoseksüellik 
hastalığına yakalanıp kadınları terketmeleri, hattâ birden çok kadınla 
evlenme yasağı bulunan ülkelerde, kadının istediği erkeğe, evli olması 
dolayısı ile, varamaması da bu hastalıkta etkilidir: Nitekim Lüt kavmi 
erkekleri "homoseksüel" oldukları için kadınları da "sevici" ve "lezbiyen" 
olmuşlardır. Her iki cinsin bu sapkınlığı ise, başlarına o bilinen belânın 
gelmesine sebep olmuştur. Bir yönüyle de mümkün değildir. Çünkü bu 
sapkınlığa düşen bir kadın, ruhuyla normal değildir. (Bk. A. Rıza Demircan; 
islâm'da Cinsel Hayat N/36 vd.; Geniş bilgi için bk. Zuhayli VI/24) 


SEYYIDÜ'L-ISTIĞFAR DUASI: 


Bu dua konusunda şöyle bir hadis nakledilir. Resulullah (s.a) buyurdu 

ki; "Istiğfar dualarının en değerli ve en üstünü şöyle demendir: "Allâhümme 
ente Rabbi, Lâ Ilâhe Illâ ente halakteni ve ene abdüke ve ene alâ ahdike ve 
va'dike me'steta'tü, eüzü bike min şerri mâ sana'tü, ebüü leke bi ni'metike 
aleyye ve ebüü bi zenbi fe'gfirli fe innehü lâ yeğfiru'z-I; zünübe illâ ente" 
Anlamı:"Allah'ım! Sen benim Rabbımsın! Senden başka hiçbir ilâh yoktur. 
Beni sen yarattın. Ben senin kulunum; gücüm yettiği kadarıyla senin akdin 
ve va'din üzere bulunuyorum. Yaptığım fenalıkların şerrinden sana 
sığınırım. Üzerimde olan nimetlerini itiraf ederim, günahımı da itiraf 
ederim. Beni bağışla; çünkü senden başka hiçbir kimse günahları mağfiret 
edemez." 
Hz. Muhammed (s.a.s) daha sonra şunları ekledi: "Kim bunları inanarak 
sabahleyin söyler de akşam olmadan ölürse, o kişi Cennet ehlindendir. Yine 
kim bunları inanarak geceleyin söyler de sabaha ulaşamadan vefat ederse 
Cennet ehlindendir" (Buhâri, Deavât, 2). 


SIDRETÜ'L-MÜNTEHÂ' 


Bir izafet terkibi olup "müntehâ sidresi", yani sidrenin sonu, nihayeti 
demektir. 
Müntehâ kelimesi son, nihayet, bitiş anlamlarına gelmektedir. Sidre 
kelimesi de, ağaç anlamındadır. Mütercim Âsun Efendi meşhur Kamus'unda 
"sidre" kelimesini şöyle açıklamaktadır: "Sidre, Arabistan kirazı denilen bir 
ağaca verilen isimdir. Trabzon hurması bu ağacın cinsindendir, gölgesi 
gayet koyu ve latıfdir”. 
Sidretül-müntehâ' şeklinde Kur'ân-ı Kerim'de Necm suresinin 14. âyetinde 
geçmektedir. Ayrıca Peygamberimiz Hz. Muhammed'in Mirac'ını anlatan ve 
bir çok sahabeden rivayet edilen Hadis-i şerifte de geçmektedir. Hem 
Kur'ân'ın Necm suresinde, hem de Hz. Peygamberin Mirac'ını bütün 
ayrıntılarıyla anlatan hadis-i şerifte geçen Sidretül-Müntehâ', "Cennetin 
uçlarındandır, üzerinde Sündüs ve Istebrekın Cennetlerinin etekleri vardır", 
diye açıklanmış, Keşşâf'ta da Sidretül-Müntehâ' Cennetin nihayetinde ve 
sonundadır, diye geçmektedir. 
Ayrıca Sidretül-Müntehâ', "Allahu Teâlâ'nın zât âlemi demektir ki, buraya 
ne meleklerin büyükleri, ne de Peygamberlerin büyükleri dâhil olabilir. 
Nitekim hadis-i şerifte de Hz. Peygambere refakat eden Cebrâil 
aleyhisselâm da Peygamberimizi buraya kadar götürmüş, buradan ileriye 
geçmeye izinli olmadığını ifade ederek, bundan sonra Cenâb-ı Hakk'ın 
daveti sebebiyle Hz. Peygamberin yalnızca gideceğini bildirmiştir. Işte bu 
yüzden bu terkib "son sınır, son hudud veya sınırın sonu" diye anlaşılmıştır. 
Hadis-i şeriflerde ise belirttiğimiz gibi daha çok mi'rac hadisesi ile ilgili 
kısımlarda geçmekte ve meşhur hadis kitaplarının; hemen hemen hepsinde 
sözkonusu edilmektedir: "...Sonra beni Sidretül-Müntehaya götürdü. Bir de 
gördüm ki, sidr ağacının yaprakları fillerin kulakları gibidir, yemişleri ise 
(Yemenin) Hecer (kasabası) testilerine benzer. Allah'ın emrinden her şeyi 
bürümekte olan şey Sidre yi tamamıyle bürüyünce bana başka bir hal oldu. 
Artık Allah'ın mahluklarından onun güzelliğinin bir kısmını bile anlatmaya 
gücü yetebilecek hiç bir kimse yoktur... " (Müslim, Imân, 259). 
Ibn Mesud (r.a)dan gelen rivayette de "Rasülüllah (s.a.s) Sidretül- 
Müntehâ'ya varınca yer yüzünden çıkan ve yukarıdan inen burada son 
buluyor"dedi. Allah orada ona kendisinden önce gelen hiç bir peygambere 
vermediği üç şeyi verdi: Namazlar beş (Vakit) olarak farz kılındı. Kendisine 


Bakara süresinin son âyetleri verildi ve Allah'a hiç bir şeyi ortak 
koşmadıkları müddetçe ümmetine büyük günahlar da bağışlandı. Ibn 
Mesud, "Sidre'nin dört bir tarafı (meleklerle) çevrili iken" (en-Necm, 53/16) 
âyetini okudu ve "Sidre, altıncıgöktedir" dedi. Süfyân "Altından 
Pervaneler!" dedi ve eliyle işaret edip elini titretti. Malık b. Mağfel'den 
başkası da şöyle diyor: "Yaratıkların ilmi "sidre'de" son bulur ve bunun üstü 
hakkında bilgileri yoktur" (Tirmizi, T. Suver 53). 

Mürre'nin Abdullah'tan rivayetine göre "Rasulullah (s.a.s) Isrâ gecesinde 
Sidretü'l-Müntehâ'ya götürüldü ki, sidre altıncıgöktedir..." (Müslim'den 
naklen, Kurtubi, XVII, 94). 

Enes'in rivayetine göre Rasulullah (s.a.s) şöyle buyuruyor: "Ben Sidretü'l- 
Müntehâya götürüldüm. O, yedinci göktedir. Yemişi Hecer (kasabasının) 
testileri, yaprakları da fil kulaklarına benziyordu. Dibinden iki zâhir, iki 
hâtın olmak üzere dört nehir çıkıyordu. "Ya Cibril bu da ne?"dedim. Cibril: 
"Bâtın olanlar Cennettedir; zâhir olanlar ise Fırat ve Nil'dir" diye cevap 
verdi" (Kurtubi (Darekütni'nin lafzıyla Müslim'den naklen), XVII, 94). 

Bu iki hadisi sahih kabul edenler onları şöyle telif etmişlerdir: Kökü 
altıncıgökte, dalları yedinci göktedir (et-Tehanevi, Keşşafu Istılâhati'l 
fünün, Istanbul 1984, I, s. 728; Kurtubi, a.g.e., aynı yer). 

Sidr denilen bu ağaç Cennetin en üst kısmındadır. Eskilerin ve yenilerin 
ilminin ulaştığı son noktadır. Arşın sağlında yer almaktadır. Mi'rac 
gecesinde bu mevkiye vardıklarında Cibril geride kalmış; Rasulullah (s.a.s) 
geri kalmasının sebebini sormuş, Cibril şöyle cevap vermiştir: "Bu makam 
dostun dostta kalacağı bir makamdır. Eğer kıl kadar ileri gidersem yanar kül 
olurum. Bundan sonrasını geçmek sadece sana bahşedilmiştir..." (Keşşafu 
Istilâhati'l-Fünun, "Sidretü'l-Müntehâ" maddesi). 

Sidretü'l-Müntehâ' denilmeşinin sebebi, buraya hem büyük meleklerin, hem 
de büyük peygamberlerin geçememesi ve burası hakkında bilgilerin yeterli 
olmamasıdır. Bunun için bu tabir kullanılmış ve beşeri, yani insanlara ait 
ilmin son sınırı diye de açıklanmıştır. Gerek peygamberlerin, gerekse diğer 
yaratılmışlardan her âlimin ilmi burada son bulur, ondan ileri geçemez. 
Ayrıca büyük müfessirlerden Fahruddin er-Râzi, Sidretü'l Müntehâ'yı, 
buraya kadar zikredilen mânâlarını yanı sıra, "hayret-i küsvâ" diye 
açıklamıştır ki, akılların hayretle kaldığı, bundan daha şiddetli bir hayretin 
tasavvur edilemeyeceği, insanın son derecede hayrete düştüğü bir makam 
olarak tavsif ettikten sonra; sadece, Hz. Peygamberin hayrette kalmadığını, 
şaşmadığın, gördüklerini açıkça gördüğünü kaydetmektedir. 


Öyleyse biz âciz insanların Sidretü'-Müntehâ'yı kesin olarak "şudur veya 
budur" diye açıklamamız mümkün görülmemektedir. Necm suresinin 9. 
âyetine ve hadis-i şerifteki rivayete göre, sadece Peygamberimize "Kâb-ı 
Kavseyne" kadar yaklaşmasına müsaade edilmiştir. Sidretü'l Müntehâ'dan 
ilerisi gayb âlemidir ki, Allahü Teâlâ'dan başka hiç kimsenin ilmine ve 
bilgisine giremez, yani insani ilmin son sınırıdır. Buradan ötesi Allahü 
Teâlâ'nın "Zât Âlemi" diye adlandırıldığı için, bu deyimi açık ve seçik bir 
tarzda ortaya koymamız mümkün değildir. 


SIFÂT-I SELBİYYE 


Yüce Allah'ın zâtına ve varlığına yakışmayan, o yüce zât hakkında 
mümteni' (imkansız) olan vasıflar. Zaten "selbetmek"; kaldırmak, 
uzaklaştırmak, tenzih etmek anlamındadır. İşte bu sebeble Yüce Allah'ın 
zatı ve sübüti sıfatlarının zıdlarına "sıfât-ı selbiyye" denmiştir ki; bunlar, 
Yüce Allah'ın zâtına mümteni' olan, yaraşmayan sıfatlardır. Başka bir 
deyişle Cenab-ı Hakk, bu çeşit zıt sıfatlarla, yaratıklara mahsus olan bu 
olumsuz özelliklerle muttasıf değildir. Bu yüzden sıfât-ı selbiyye denmiştir 
ki; şayet böyle bir sıfat verilmemesi düşünülmüş ise, bu vasıf O'ndan 
selbedilsin, yani bu özellik O'nun Yüce zâtından kaldırılsın. İşte bunun için 
sıfât-ı selbiyyeye "Tenzihât" da denir. Bunun anlamı, "bütün bu olumsuz 
özelliklerden, noksanlık ve eksikliklerden Yüce Allah "beridir, uzaktır" 
demektir. 

Sıfât-ı selbiyye veya Yüce Allah'ın zâtından selbedilen hususlar, sıfât-ı 
zâtiyye ve sıfat-ı sübütiyye başlıkları altında sayılan on dört sıfatın 
zıdlarıdır. Bunlar şunlardır: 

1. Adem (yokluk); 2. Hudüs (sonradan varolmak, öncesinde yokluk 
bulunmak); 3. Fenâ (varlığının sonu olmak, belli bir süre sonra yok olup 
gitmek); 4. Teaddüt (birden fazla olmak, eşi, ortağı, yardımcıları olmak); 5. 
Müşâbehet (sonradan yaratılmış bir şeye benzemek, benzeri ve dengi 
olmak); 6. Başkasına muhtaç olmak, kendi kendine var olamamak; 7. Ölü 
veya cansız olmak; 8. Câhil (bilgisiz, ilimsiz) olmak; 9. İradesiz olmak, bir 
şeyi bir başka şeye tercih edememek; 10. Âciz (gücü yetmez) olmak; 11. 
Görmemek, kör olmak; 12. İşitmemek, sağır olmak;13. Konuşamamak, 
dilsiz olmak;14. Yaratmamak, hiç bir şeyi var edip icad edememek. 
Görüldüğü gibi bu selbi sıfatları, "Yüce Allah şu değildir, bu değildir" 
şeklinde daha da çoğaltmak mümkündür. Zira bu tarzda bazı hususları 
Cenab-ı Hakk'tan selbetmekle (kaldırmakla), O'nun Zâtına ve vâcib olan 
sıfatlarına hiç bir şekilde zarar gelmez. Bununla beraber sıfatlar hususunda 
İslâm âlimleri şu tarzda ittifak etmişlerdir: 

Şayet isim ve sıfat tesbit etmeye dinen izin verilmiş ise, yani Kur'ân ve 
Hadislerde bu sıfat ve isimlere açıkça işaret eden lafızlar var ise; Yüce 
Allah'a isim ve sıfat tesbit etmek câizdir. Şayet bu konuda bir yasaklama 
Varsa, yani isim ve sıfat tesbit etmeyi yasaklayan bir âyet veya hadis varsa; 
Cenab-ı Hakk için isim ve sıfat tesbit etmek câiz değildir. Eğer ne izin ne de 


yasaklama hususunda bir âyet veya hadis yoksa; değişik görüşler ileri 
sürülmüş ise de, kabule şâyan olan görüşe göre, isim ve sıfat verilmesine 
müsaade edilmemiştir. 
İşte sıfât-ı selbiyye denilen bu olumsuz özellikler, Yüce Allahın zâtından 
kaldırıldığı için, "tenzihât" olarak değerlendirilmiş ve sıfat olarak kabul 
edilmemiştir. Zira Cenab-ı Hakk, akıl ve hayâle gelen ve gelebilecek olan 
her türlü eksikliklerden ve noksanlıklardan münezzeh, bütün kemâl (yetkin) 
sıfatlarla ve özelliklerle muttasıftır. 

SIFATI SELBİYE KAÇTIR? 
Bunlar altıdır: 
a- Vahdaniyet: Cenab-ı Allah'ın (c.c.) zat ve sıfatında bir olmasıdır. 
b- Kıdem: Cenab-ı Allah'ın (c.c.) varlığının başlandıcı olmamak, yani ezeli 
olmaktır. 
c- Beka: Varlığın sonu olmamasıdır. 
d- Muhalefetü'l-havadıs: Sonradan var edilmiş olan şeylere muhalif 
olmasıdır. 
e- Kıyam bi nefsihi: Cenab-ı Allah'ın, kendisiyle kaim, tam istiklal sahibi 
olmasıdır. 
f- Vucut: Var olmaktır. 


SIFÂT-I SÜBUTİYYE 


Yüce Allah'ın zatının gereği olan ve bu zattan ayrılmayan, ezeli ve 
ebedi olan vâcib sıfatlar. Bu sıfatların hepsi Kur'an ayetleriyle sabit 
oldukları ve bu ayetlerden çıkarıldıkları için ve varlıkları Yüce Allah'ın 
zatında isbat edilmiş olduğu için, "sübuti sıfatlar" diye isimlendirilmişlerdir. 
Yüce Allah bu sıfatlarla ta ezelde vasıflanmış idi. Bu sıfatların hiç biri 
sonradan kazanılmış (hâdis) sıfatlardan değildir. Bunların da her biri Yüce 
Allah'ın zatıyla kaimdir. O'nun Yüce zatı ve varlığı düşünülmeden bu 
sıfatlardan bahsetmek de mümkün olmaz. Bu sıfat-ı sübutiyye şunlardır: 

1. Hayat Sıfatı: Yüce Allah'ın diri, canlı ve ezeli bir hayat ile hayat sahibi 
olması demektir. Bunun zıddı olan ölü ve cansız olmak, Allah hakkında 
düşünülemez, mümteni'dir. Allahu Teâlâ'nın bu sıfatına işaret eden pek çok 
ayet vardır. Meselâ: "Ölümsüz, diri olan Allah'a güven ve O'nu tesbih et!..." 
diye buyurulmaktadır (Furkân, 25/58). 

Her şeye can veren, ölü gibi görünen toprağa, kuru sanılan ağaçlara can, 
hayat ve tazelik veren Allahu Teâlâ'dır. Bütün canlıların hayatı sonradandır 
ve Yüce Allah'ın yaratmasıyladır. Halbuki Yüce. Allah'ın "Hayat" sıfatı da; 
zatı gibi kadimdir, ezeli ve ebedidir; zatından ayrılmayan, zatı ile var olân 
vacib bir sıfattır. Zira hayat olmadan diğer sıfatları düşünmek, onlarla 
Allah'ı vasıflandırmak abes olur. Bu bakımdan sübut sıfatların ilki "hayat" 
sıfatıdır. 

2. İlim Sıfatı: Allahu Teâlâ'nın ezeli ilmiyle her şeyi bilmesi demektir. 
O'nun ilmi, kâinattaki her şeyi kuşatmıştır. Evrendeki hiç bir şey O'nun 
ilminin dışında meydana gelemez. Olmuşu, olmakta olanı ve olacağı gerek 
küll halinde (genel kurallarıyla); gerekse ayrı ayrı, hepsini bilir. O'nun ezeli 
olan ilim sıfatıyla muttasıf olduğunu gösteren pek çok ayet-i kerime vardır: 
"İçinizde (sinelerinizde) olanı gizleseniz de açıklasanız da Allah onu bilir. 
Göklerde olanları da yerde olanları da bilir..." (Alü İmran, 3/29). 

Şu halde Allah'ın ilmi gizli açık her şeyi kuşatmıştır. Kalblerimizden 
geçenler de O'na malumdur. Bütün gayb alemi, bizim sınırlı ve sonradan 
kazanılma bilgimizin ulaşamadığı o âlem, Allah'ın bilgisi dâhilindedir. 
O'nun ilmi, zatı ile kâim olan, ezeli ve ebedi, bilinenlerle değişmeyen bir 
ilimdir. Kulların ilmi gibi kazanılmış, sonradan elde edilmiş bir ilim 
değildir. 

3. İrade Sıfatı: Yüce Allah'ın istediğini dileyip tercih etmesi demektir. Yani 


O'nun, bir işin şöyle olmasını değil de, böyle olmasını veya böyle olmasını 
değil de, şöyle olmasını dilemesi, dilediği gibi tâyin ve tahsis etmesidir. 
Evrende olmuş ne varsa, hepsi O'nun dilemesi, iradesi ile olmuştur. O'nun 
iradesi ve isteği dışında hiç bir şey var veya yok olamaz. Cenâb-ı Hakk'ın 
"irade" sıfatı, mümkün veya câiz olan şeylere tealluk eder. O'nun iradesi o 
şeyin olması veya olmaması şıklarından birini tercih eder. Tercih ettiği 
cihete iradesini tealluk ettirince, o şey de ya hemen oluverir veya 
olmamasını tercih etmiş ise, o şey olmaz, yok olur. 

Bu anlamda Yüce Allah'ın iradesini iki şekilde anlamak kabıldir; 

a) Tekvini (kevni) irade: Bu iradeye "meşiyyet" de denir ki; bütün 
yaratılmışlara şâmildir. Bir şeye tealluk edince, o şey olmamazlık edemez, 
her halde vuku bulur. Bu anlamda Cenâb-ı Hakk şöyle buyuruyor: "Birleyin 
olmasını istediğimiz zaman, sözümüz ona sadece "ol!" demektir ve o hemen 
oluverir" (en-Nahl, 16/40). 

b) Teşrii (dini) irade: Bu irade Cenab-ı Hakk'ın muhabbet ve rızası demektir 
ki; bu mânâda irade ettiği şeyin herhalde meydana gelmesi vâcib değildir. 
Çünkü kulların işleriyle ilgilidir. Bu mânâda Yüce Allah; "...Allah size 
kolaylık murat eder, zorluk istemez" buyuruyor (el-Bakara, 2/185). Bunun 
anlamı "şayet siz kullar, Allah'ın rıza ve mühabbetinin hilafına zorluk, 
kötülük, isterseniz; kendisi bunları istemediği dilemediği halde, siz 
istediğiniz için yaratır; zorluğa ve kötülüğe rızası yoktur" demektir. 

4. Kudret Sıfatı: Allah Teâlâ'nın bütün mümkünâta gücünün yetmesi, her 
türlü tasarrufta bulunması demektir. İradesiyle bütün mümkünâtı kuşattığı 
gibi, kudretiyle irade ettiklerini bir fiil meydana getirerek, yaratarak bunlara 
Kadir olur. Allah Teâlâ'nın nihayetsiz, bitmek tüKerimek bilmeyen kudreti 
vardır. Bu sıfat da diğerleri gibi ezeli ve ebedidir. Ezeli olan bu kudret 
sıfatıyla, her hangi bir şeyi dilediği gibi yapmaya Kadirdir. O'nun kudretinin 
erişemeyeceği, bu kudretin dışında kalan hiç bir şey yoktur. Nitekim Yüce 
Allah; "Muhakkak ki, Allah her şeye kâdirdir gücü yetendir" 
buyurmaktadır (el-Bakara, 2/20). 

5. Basar Sıfatı: Cenâb-ı Hakk'ın görmesi demektir. O her türlü vasıta, organ 
ve bağıntılar olmaksızın her şeyi görür. O'nun görmesi, göz gibi bir organa, 
ışığa, uzaklığa ve yakınlığa bağlı değildir. Yüce Allah'ın görme sıfatı da 
ezelidir, sonradan olma değildir. Bu sıfat da bütün mevcudâta, görmek 
şanından olan her şeye tealluk eder. O'nun görmeşinin dışında kalan hiç bir 
mahlük yoktur. İnsanın görmesi sınırlıdır, görme organından mahrum 
olanlar göremezler: Ayrıca aydınlık, karanlık, uzaklık, yakınlık ve daha 


dünyadaki nice olay, görmeye veya görmemeye etki etmektedir. Allah 
Teâlâ'nın görmesi hiç bir şeyden etkilenmez. Bu sıfatla ilgili Kur'ân-ı 
Kerim'de yüzlerce ayet yer almaktadır. Meselâ; Bakara süresi 233. âyet 
meâlen şöyle son bulmaktadır:" ... Biliniz ki, Allah, şüphesiz yaptıklarınızı 
görür ". 

6. Semi' Sıfatı: Yüce Allah'ın işitmesi, duyması demektir. O bu sıfatla 
ezelde muttasıftır. O, her çeşit, her kuvvette ve zayıflıktaki sesleri işitir, 
duyar. İşitilmek şanından olan her şeyi işitir. Allahu Teâlâ'nın işitip 
duyması, kulların işitmesi gibi, bir takım kayıt ve şartlara, vasıtalara ve 
organlara bağlı değildir. O, işitilmek şanından olan her şeyi, en gizli ve pek 
hafif sesleri, fısıltıları bile duyar. Özellikle kullarının duâlarını, zikirlerini, 
gizli ve aşikar niyazlarıyla yalvarışlarını işitir, kabul eder ve 
mükâfatlandırır. Bu sıfatla ilgili pek çok âyet vardır, ekserisi görmek 
sıfatıyla beraber yer almaktadır. Meselâ; Nisâ suresi 134. âyet meâlen şöyle 
nihayet bulur: "...Allah işitir ve görür". 

7. Kelâm Sıfatı. Yüce Allah'ın söylemesi ve konuşması demektir. O, harf ve 
seslere muhtaç olmadan konuşur ve söyler. Allahın "Kelâm" sıfatı, ezeli ve 
ebedidir; yüce zatı için vacib olan sıfattır. O'nun dilsiz olması, 
konuşamaması düşünülemez. İşte yüce Rabbimiz bu sıfatıyla 
peygamberlerine söylemiş, emirler vermiştir. Kitablarını ve şeriatini bu 
kadim kelâmıyla bildirmiştir. O, kelâmını dilediği zaman, kendi zatına ve 
şanına layık bir şekilde meleklerine bildirir, işittirir ve anlatır. Bunu 
yaparken harflere, seslere, hecelere ve kitabete (yazıya) muhtaç değildir. 
Yüce Allah'ın dilediği şeyleri, emir ve yasaklarını peygamberlerine ya 
Cebrâil vasıtasıyla veyahut doğrudan doğruya vahy ve ilham etmiş olması 
da bu "kelâm" sıfatının bir tecellisidir. Cenâb-ı Hakk'ın, peygamberleriyle 
tekellüm ettiğini (konuştuğunu) gösteren âyetler vardır. Meselâ; Cenab-ı 
Allah meâlen şöyle buyurmaktadır: "Allah Musa'ya hitabetti" veya "Âllah, 
Musa'ya da hitab ile konuştu" (en-Nisa, 4/164). Ayrıca Bakara suresi 253. 
âyette de şöyle buyurulmuştur:" ... Onlardan Allah'ın kendilerine hitab ettiği 
(konuştuğu), derecelerle yükselttikleri kimseler vardır..." 

8. Tekvin Sıfatı: Allah Teâlâ'nın bilfiil yaratması, yoktan var etmesi 
demektir. Allah'ın bu sıfatı ezelidir. Tekvin sıfatı da diğer sıfatları gibi, 
O'nun yüce zatıyla kaim ve O'nun hakkındâ vacib olan sübuti sıfatlarından 
biridir. Tekvin sıfatı, irade sıfatının muktezasına göre, mümkünâta tesir 
eder, yaratır ve icad eder. Nitekim Allah Teâlâ meâlen şöyle buyurur: "Bir 
şeyi dilediği zaman, O'nun buyruğu, sadece o şeye "ol!" demektir ve o 


hemen oluverir" (Yasin, 36/82). İşte bütün bu kâinatın ve içindeki 
varlıkların yaratanı, icad edeni, Yüce Allah'tır. Bunları varedip etmemeye 
muktedir olan (gücü yeten) Allah Teâlâ, "İrade" sıfatıyla ezeli ilmine uygun 
olarak var olmasını, icad edilmesini irade buyurmuş (dilemiş) ve Tekvin 
sıfatıyla yaratıp icad eylemiştir. 

Yüce Allah'ın alemleri yaratmak, rızık vermek, nimetler ihsan etmek, 
yaşatmak, öldürmek, diriltmek, azab etmek, mükafatlandırmak gibi bütün 
fiilleri Tekvin sıfatına râcidir, yani Tekvin sıfatının tealluklarının başka 
başka olmasıyla bu isimleri alır. İşte Tekvin sıfatının bütün bu tealluklarına 
"sıfat-ı fiiliyye" de denir. 

Allahü Teâlâ'nın yüce zatına mahsustur. O'nun yüce zatı için vacib olan 
sıfatların hepsi, görüldüğü gibi, ayetlerle sabit olduğundan, bütün İslâm 
âlimleri arasında bu konuda ittifak vardır. O'nun bu sıfatlarla ezelde 
muttasıf olduğunda şüphe yoktur. 

Yukarıda da ifade edildiği üzere, Yüce Allah, zatında, sıfatlarında, işlerinde, 
fiillerinde bir tekdir; O'nun eşi, ortağı ve benzeri yoktur. O'nun sıfatları ve 
işleri de yüce zatına mahsustur. O'nun yüce zatı ve varlığı kabul edilip 
tasdik edilmeden, yukarıda sayılıp açıklanan sıfatlardan ve O'nun güzel 
isimlerinden sözetmek de mümkün olamaz. Zira bu sıfatlar ve isimler, 
O'nun yüce zatının ve varlığının zorunlu bir gereğidir. Ne bu zat, bu 
sıfatlarsız; ne de bu sıfatlar, bu zatsız olur. Yine dikkat edilecek olursa, bu 
sıfatların her biri açık ve seçik olarak Kur'ân âyetlerine dayanmaktadır. 
Yani, bizzat Yüce Allah, kendisini bu sıfatlarla vasıflandırmıştır. Böylece 
O'na olan inancımız daha da kuvvetlenmektedir. Çünkü bu sıfatlarıyla O'nu 
daha iyi anlıyabiliyoruz. Yoksa O'nu her hangi bir şeye hâşâ benzetmek gibi 
bir gaye için asla değildir. Bütün bu sıfatlar O'nun yüce zatına yaraşır bir 
tarzdadır. Biz bütün bu sıfatların asıllarına imân ederiz; fakat keyfiyetlerine, 
nasıl ve nice olduklarına dair her hangi bir şekilde söz söylemeyiz. Bu 
konuda söz etmeye de bilgilerimiz yeterli değildir. 


SIFAT-I SÜBUTIYYE KAÇTIR? 

Bunlar da, Eş'arilere göre yedi, Maturidilere göre de sekizdir ve şunlardır: 
a- Hayat: İlmin imkanını gerektiren ezeli bir sıfattır. 

b- İlim: Bilinmesi mümkün olan her şey, kendisiyle açık bir şekilde bilinen 
ezeli bir sıfattır. 

c- Kudret: Mümkinata taalluk edip, müessir olan ezeli bir sıfattır: 

d- Sem': İşitilebilen şeylere taalluk eden ezeli bir sıfattır. 


e- Basar: Görülmesi mümkün olan her şeye taalluk eden ezeli bir sıfattır. 

f- Kelam: İlahi emir ve nehiylerin kaynağı olan ezeli bir sıfattır. 

g- İrade: Kudret dahilinde bulunan şeylerden birinin vukuunu belli bir 
zamana tahsis eden ezeli bir sıfattır. 

h- Tekvin: Yaratmak, rızıklandırmak gibi fiili sıfatların kaynağı olan ezeli 
bir sıfattır. Eş'arilere göre bu sıfat yoktur. 


SIFAT-I ZÂTİYYE 


Yüce Allah'ın zatı için vacib olan, zorunlu olan sıfatlar. Bunlara sıfât-ı 
nefsiyye de denir. Diğer bir tabirle "zati veya nefsi sıfatlar" da denilen bu 
sıfatlar, Yüce Allah'ın varlığını ve hakikatını anlayıp kavramada biz 
kullarına yardım eden sıfatlardır. Bu sıfatlar sayesinde Allahu Teâlâ'nın 
yüce zatını ve varlığını O'na yaraşır bir tarzda anlayıp, imanımın da o 
nisbette kuvvetlendirebiliriz. Yüce Allah'ın kendine mahsus bir zatı vardır 
ve bu zatının gereği olan, bu zatdan ayrılması düşünülmeyen sıfatları vardır. 
Bunlardan bir kısmına "Zati sıfatlar" , bir kısmına da "sübut sıfatlar" denir. 
Zati sıfatlar, hiç bir sebebin eseri olmayan, Allah Teâlâ'nın hakikatını ortaya 
koyan sıfatlardır. Bu sıfatlar Yüce Allah'ın zâtıyla, varlığıyla doğrudan 
doğruya alâkalı oldukları için ve sadece Allah'ın yüce zatına mahsus 
oldukları için zati sıfatlar diye isimlendirilmişlerdir. Zat veya varlık 
olmadan bu sıfatların varlığını düşünmek ve bu sıfatlardan söz etmek 
imkansızdır. 

"Sıfât-ı Zatiyye" denilen bu zati sıfatlar şunlardır: 

1. Vücüd Sıfatı: Yüce Allah'ın mevcudiyeti, varlığı demektir ki; bazı 
âlimlerimize göre, asıl zati veya nefsi sıfat budur. Zira Yüce Allah'ın 
mevcudiyeti, varlığı kabul edilmeden, diğer sıfatlarından bahsetmek 
mümkün olmaz. Yüce Allah'ın varlığına, mevcudiyetine işaret eden pek çok 
âyet-i kerime Kur'ânda mevcuttur. Bunlardan birisi olan Haşr suresinin 22. 
âyetinde meâlen şöyle buyurulmaktadır: 

"O Yüce Allah, görüleni de görülmeyeni de bilen, Kendisinden başka ilah 
olmayan, ancak kendisi var olan Allah'dır ". 

Allah Teâlâ'nın varlığı, mevcudiyeti kendi zatının gereğidir. O'nun yüce 
zatı, yaratıklarda olduğu gibi başkasından dolayı değildir. O kendi zatı ite 
vardır, kendi zatıyla kâimdir, varlığı için bir başkasına muhtaç değildir. Zira 
muhtaç olan, İlâh olamaz. 

2. Kıdem Sıfatı: "Yüce Allah'ın varlığının evveli ve başlangıcının 
olmaması" demektir. O, ezelidir; O'nun var olmadığı bir an bile 
düşünülemez. Varlığı, zatının gereği olan Yüce Allah'ın bu varlığının ezeli 
olması, evveli ve sonunun olmaması vâcibtir. Varlığında başlangıç ve sonu 
olanlar, ancak yaratıklardır. Allahın kıdem sıfatına Hadid suresinin 3. Âyeti 
açıkça işaret etmektedir: "O, her Şeyden öncedir; kendisinden sonraya hiç 
bir şeyin kalmayacağı sondur; varlığı aşikardır; gerçek mahiyeti insan için 


gizlidir. O, herşeyi bilir". 

3. Bekâ sıfatı: "Allah Teâlâ'nın varlığının sonu, bitiş noktası yoktur" 
demektir. O, ebedidir, yani onun mevcudiyeti, varlığı sonsuzca devam edip 
gitmektedir. Bu sıfat dahi sadece onun yüce zâtına mahsus bir sıfattır, çünkü 
bütün yaratıklar sonludur, bir gün hayatları son bulacaktır. İşte bu gerçek, 
Rahman suresinin 26. ve 27. âyetlerinde meâlen şöyle beyan 
buyurulmuştur: "Yer yüzünde bulunan her şey fânidir (sonludur); ancak 
yüce ve cömert olan Rabbinin varlığı bâkidir ". 

4. Vahdaniyet Sıfatı: Yüce Allahın zatında, sıfatlarında ve fiillerinde 
(işlerinde) bir tek olması demektir. O'nun eşi ve ortağı, yardımcısı yoktur; 
bir ve tek'tir. 

İhlâs Suresi, Cenab-ı Hakk'ın bu sıfatını açık bir üslupla ortaya 
koymaktadır: Hz. Peygambere hitaben; "Deki, Allah bir tektir; Allah hiç bir 
şeye muhtaç değildir, O doğurmamış ve doğmamıştır, hiçbir şey O na denk 
değildir ". 

Her şeyi yaratan Allah Teâlâ olduğu için, O işlerinde, fiillerinde de tektir. 
O'nun hiç bir benzeri, ortağı, örneği ve cüzleri (parçaları) ve yardımcıları 
yoktur. İbadete lâyık yegâne tek mabut, Allah'tır. İşte "Vahdaniyet" sıfatını 
bütün bu hususları içine alan bir teklik (ehâdiyet) olarak anlamak gerekir. O 
her bakımdan en mükemmel, bütün eksiklik ve noksanlıklardan uzak 
(münezzeh) bir varlıktır. 

5. Muhâlefetün lil-Havadis Sıfatı: Yüce Allah'ın sonradan olanlara, 
sonradan yaratılmış olanlara benzememesi demektir. Yüce Allah'ın benzeri 
hiç bir şey yoktur. O'na eşit ve denk olan hiç bir varlık yoktur. Zaten kâdim, 
bâki ve bir tek olan varlığın sonradan olanlara benzememesi, yine O'nun bu 
sıfatlarının bir sonucudur ve O'nun yüce zatına mahsustur. Bu sıfata Şürâ 
suresinin 11, âyetinde açıkça işaret buyurulmuştur: "O'nun benzeri hiç 
birşey yoktur, O işitendir, görendir". 

6. Kıyam binefsihi (bizâtihi): "Yüce Allah'ın varlığı veya mevcudiyeti bir 
başkasına muhtac değildir; aksine varlığı kendi zâtındandır" demektir. 
Bütün yaradılmışlar (mahlukât), var olmada ve varlığını devam ettirmede 
Cenâb-ı Hakk'a muhtaçtır. Halbuki Yüce Allah hiç bir şeye muhtac ve 
bağımlı değildir, O Aziz ve Sameddir, yani hiç bir şeye ihtiyacı yoktur; 
kâinattaki her şey O'na muhtaçtır. Bu sıfata da Kur'ân-ı Kerim'in pek çok 
âyetlerinde işaret edilmektedir. Meselâ; Alü İmrân Suresinin 2. âyetinde 
şöyle buyrulmaktadır: "Allah, O'ndan başka ilah olmayan, diri ve kendi 
kendine kâim (Var) olandır". 


Vâcibu'l-vücüd (varlığı zorunlu, varlığı kendi zâtının gereği) olan Allah'ın 
zatı düşünüldüğü zaman, bu varlıkla beraber bu zâti sıfatların da 
düşünülmesi zaruridir (vâcibtir). Varlık, yani mevcudiyet ve sıfatlar O'ndan 
ayrılmaz. Allah Teâlâ kadim, ezeli, ebedi ve her yönden en mükemmel 
olduğu için, ne zamana, ne mekâna, ne bir yardımcıya muhtaçtır. O bunların 
hepsinin üstünde, varlığı zâtının gereği, mutlak ve en mükemmel ve vâcib 
bir Allah'dır. 


SIGARA 


Tütünün ince kağıda sarılı çubuk şekli. Fransızca ve Ingilizce 
"cigarette" sözcüğü, Türkçeye "sigara" telaffuzu ile geçmiştir. Arapça 
"duhân" sigara, "tedhin" ise sigara içmek anlamında kullanılır. 

Sigaranın yapıldığı tütün bitkişi; yaprakları yakılarak içilen kokulu, keyif 
verici ve bağımlılık yapan bir bitkidir. Sigara veya tütün Hz. Peygamber 
veya müctehid imamlar döneminde bulunmadığı için, hakkında ne âyet, ne 
hadis ve ne de müctehidlerin sözü yoktur. Çünkü tütün ilk olarak 
Amerika'daki Antil takım adalarından birinde bulunmuştur. 1496 M. yılında 
Kristof Kolomb (1451-1506) Antil adalarını gezisi sırasında yerlilerin bu 
bitkiyi yakarak içtiklerini gördü. Gemicilerden biri; Tobago adalarından bir 
örnek alıp Avrupa'da Petros Marden adında bir tüccara gönderdi. Ispanyol 
gemicileri 1511 M. yıllarında, bu keyif verici maddeyi Ispanya ve Portekiz 
limanlarında iyice tanıttılar. Fransızların Lizbon elçisi olan Jean Nicot, 
tütünden elde edilen ve kendi adıyla anılan nikotin zehirini ilaç olarak 
kullanmak üzere, tütünü Fransa'ya soktu. 1560 M.'den sonra artık tütün 
Almanya, Italya, Ingiltere ve sırasıyla diğer dünya ülkelerine yayıldı. 
Yapılan incelemeler tütünün insan sağlığı için zararlı olduğunu ortaya 
koymuştur. Sigara içerken içeri çekilen duman, akciğerin çeperindeki 
hücreleri zedeleyerek kalınlaştırır. Hücrelerin esnekliği kaybolduğundan, 
kuvvetli bir öksürük, aksırık sonucunda bu cidarlar harap olabilir. Öte 
yandan içeri çekilen sigara dumanı damar cidarlarının kalınlaşmasına yol 
açar ve damar sertliği gelişimini hızlandırır. Sigaranın en önemli bir özelliği 
de alışkanlık yapması ve içenlerin bunu bırakamamasıdır. 

Sigaranın akciğer kanserine yakalanma ihtimalını20 arttırdığı, kalp 
enfarktüsü riskini iki katına çıkardığı, kronik bronşit ve amfizem'e yol 
açtığı, tıp tarafından belirlenmiştir. Tütündeki nikotin son derece zehirli bir 
maddedir. Az alınınca insanda uyarıcı, canlandırıcı etkiler yapar, çeşitli 
bezlerin salgılarını arttırır, kan basıncını yükseltir. Sigara dumanından 
zehirlenme olmayışının sebebi, sigaranın yanması sırasında tütünde bulunan 
nikotinin 1/3-1/7'sinin ısı etkisiyle buharlaşarak dumanla gitmesi, geri 
kalanın da ancak küçük bir bölümünün ciğerlere ve kana ulaşmasıdır. 

Tıpta, haşerata karşı nikotinden yapılmış toz veya sıvı ilaçlar vardır. 

Insan sağlığı üzerindeki olumsuz etkileri bilinen sigarayı kullanmanın 
hükmü ile ilgili olarak İslam'ın bir çözüm getirmesi gerekir. Asr-ı saadette 


afyon da bilinmiyordu. Sonraki Islâm fakihleri afyonun uyuşturucu 
niteliğine bakarak onu şaraba kıyas ettiler ve caiz olmadığım söylediler (bk. 
"Afyon" maddesi). 

Sigara hem içene ve hem de yakınında bulunanlara zarar vermektedir. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Kendinizi elinizle tehlikeye atmayınız" 
(el-Bakara, 2/195); "Kendinizi öldürmeyiniz..." (en-Nisâ, 4/29). Hz. 
Peygamber de şöyle buyurmuştur: "Ne doğrudan ve ne de karşılık olarak 
zarar yoktur" (Ibn Mâce, Ahkâm,17; Ahmed b. Hanbel, Müsned, V, 327; 
Mâlik, Muvatta, Akdiye, 31). 

Bedene bir yararı olmadığı gibi, zararı da açık olan sigara aynı zamanda kişi 
ve aile bütçesi için bir israftır. Bir âyette "Yiyiniz, içiniz, israf etmeyiniz" 
(el-A'râf, 7/31) buyurulmuştur. Hz. Peygamber de malın boşa harcanmasını 
yasaklamıştır (bk. Buhâri, Zekât, 18; Husümât, 3; I'tisâm, 3; Müslim, 
Akdiye, 14). 

Önceki asırlarda yaşayan bazı fakihler, hakkında âyet ve hadis 
bulunmaması nedeniyle "eşyada asıl olan mübahlıktır" kaidesince sigarayı 
mübah saydılar. Hatta bazı Şâfii bilginleri; "Evli kadın sigara tiryakışı ise, 
sigara masrafı da nafaka kapsamına girer" demişlerdir. 

Ancak bu gün sigaranın insan bedenine ve çevreye verdiği zarar dikkate 
alındığında bunun kerâheti açıkça görülür. Sigara içmeşinin sağlığına zararlı 
olacağı doktor tarafından bildirilen kimselerle, yoksul olup, aile fertlerinin 
nafakasından keserek sigara içenler hakkında ise haramlıkkesinleşir. 


ISLAM FIKHI AÇISINDAN SİGARA 


SIGARA : Patlıcangillerden bir bitki olan tütünün yapraklarından elde 
edilen bir keyif verici olduğu herkesin malumudur. Tütünün ilk kez 
Amerika yerlilerince bilindiği ve kullanıldığı ve Amerika'nin Avrupalılarca 
öğrenilmesinden sonra Avrupâ ya da götürüldüğü ilk götürenin ise 
Christopher Columbus (1506) olduğu kaydedilir. (Mahmut Nazım en- 
Nesimi, et-Tibbu'n-Nebev'i ve'l-ilmu'l-hadis 1/33; Muhammed Sefik Girbal 
ve arkadaşları, el-Mevsü'atü'l-Arabiyyetü'l-Muyessera,"Tebg" (Tütün) md. 
Tütünü Avrupa'ya ilk kez Jean Nicot isimli birisinin götürdügü de 
söylenmiştir. en-Nesimi, agk.) Bazı fıkıh kitaplarında da ilk kez 1015 Hicri 
yılında ortaya çıktığı söylenir. (Tütünün tarihiyle ilgili geniş bilgi için bk. 
Abdulhay el-Lüknevi, Tervicu'I-cinan bi-tesrih-i hükm-i surbi'd-duhân 2 vd.) 
Bu da M.1506'lara rastlar ve Islam aleminin tütünü Avrupa'dan takriben 
yüzyıl sonra tanıdığını gösterir. Gerçi Avrupada da iyiden iyiye tanınma 
tarihi 1586'dir. (M. Sefik Girbal agk: ) Bu durumda aradaki fark yirmi 
yıldan aza düşmüş olur. Tütünün süs bitkisi ve tıbbi gayeler için de 
kullanılmış olması, (agk.) konumuz açısından önem arzedecektir. 
Tartışmasız büyük müctehitlerin tanımadığı tütün diyebiliriz ki biraz da bu 
yüzden Islam aleminde de hızla yayılmış ve H.11. asrın başından itibaren 
kullanılır olmuştur. Buna paralel olarak dini hükmü konusunda da pek çok 
görüş beyan edilmiş, risaleler ve kitaplar kaleme alınmıştır. Hatta denebilir 
ki, sonradan ortaya çıkan bu tür konularda hakkında tütün kadar söz 
söylenen, yazılı beyan ortaya çıkan bir başka konu yoktur. Sadece "Kesfu'z- 
Zunün"un zeyline kitap adlarına göre bir göz gezdiren buna şahit olur. Bu 
yazılanlara bütün mezhepler ortaktır ve sigara hakkında her mezhepten, 
zikredeceğimiz her üç görüşe sahip alimler bulunduğu için, meselenin 
mezheplere göre hükmü diye âyırım yapmak da hem mümkün hem de 
isabetli görülmemektedir. Diğer yönden bizce tartışılabilir bir görüşe göre 
de zaten sigaranın ortaya çıktığı tarihten beri müctehit bulunmadığı için 
söylenenlerin hüküm açısından bir değeri yoktur. Biz şimdilik bu görüşü 
tartışma dışı bırakacağız ve hesaba katmayacağız. Değişik görüşleri üç 
kategoriye ayırarak delilleriyle ve bu delillerin tartışmasıyla birlikte 
serdedecek ve bir sonuca varmaya çalışacağız. 

2. MUBAH DİYENLERİN DELİLLERİ VE BUNLARA GELEBİLECEK 
İTİRAZLAR 


Sigarayı mübah gören Islam alimleri mevcut olmuştur. Onlara göre : 

1. "Eşyada aslolan ibahadır". Zira Allah (c.c) yeryüzündeki herşeyi insanlar 
için yarattığını haber vermiştir. (K. Bakara (2) 29.) Binaenaleyh ibadetler 
dışında herhangi bir şey sâri' tarafından menedilmemişse insanların onu 
haram sayması mümkün değildir. Kur'an açıkça şöyle söylemektedir. "De 
ki, bana vahyolunanlar arasında kan, domuz eti- ki o pisliktir - ya da bir 
günah olarak Allah'tan başkası adına kesilen hayvandan başkasını yemenin 
haram olduğuna dair bir şey bulamıyorum... "(K. En'âm (6) 145.) 
Binaenaleyh, sigaranın haram olduğunu söylemenin bir dayanağı yoktur. 

2. Kur'an-ı Kerim'de Allah : "De ki, Allah'ın kulları için çıkardığı zineti ve 
rızıkları kim haram kılabilir?.. "(K. A'râf (7) 31.) buyurmuştur ki, bunu bir 
önceki ayetle birlikte düşündüğümüzde sigaraya haram denemeyeceği 
anlaşılır, bunu destekler mahiyette Hz. Peygamber de şöyle buyurmuştur: 
"Allah birtakım farzları mecbur tutmuştur, onları zayi etmeyin. Bir takım 
sınırlar koymuştur, onları aşmayın. Bazı şeylerden de, unuttuğu için değil 
ama sırf size merhametinden ötürü söz etmemiştir, onları da araştırmayın..." 
(Taberâni, Kebir XXN/222 (No: 589); (Ibn Kayyim, A'lam 1/71-72; el- 
Hindi Kenz 1/194)) Buna göre şeriat koyucunun sigaradan söz etmemesi 
onun haram olmadığını gösterir. 

3. Sarhoş edici ve zararlı şeyler haram olsa dahi sigaranın sarhoş ediciligi 
ve zararı Sabit değildir. 

4. Bazı insanlar için zararı sabit olsa dahi bu sadece onları ilgilendirir. Yani 
mahzuru onlar içindir. Bu, sigaranın herkes için haram olmasını 
gerektirmez. 

Ancak meseleye bu açıdan bakanlar dahi "Eşyada aslolan ibahadır 
zararlılarda aslolan ise hurmettir" kaidesini kabul ederler ve zararı kesinkes 
sabit ve mutarrif olan birşeyin haram olacağını söylerler. Meseleye 
yumuşak bakan Ibn Abidin de bu esası vurgular .(Bk. Ibn Abidin, Fetâvâ 
N/303, 304. Sigaraya yumuşak bakıp onun mubah, ya da ona yakın bir 
yerde olduğunu söyleyenler arasında şu alimleri sayabiliriz: Abdulgani en- 
Nablusi (es-Sulhu beyne'-Ihvân fi-ibâhat-i surbi'd Duhân adlı bir 
kitapçığını bu konuya tahsis etmiştir.), Ibn Abidin, Muhammed el-Abbasi 
el-Mehdi, Ahmed b. Muhammed el-Hamevi,; Malikilerden Ali el-Echüri 
(Bu konuda Gâyetü'l-beyân li-hill-i surb-i mâ-la yugayyibü'l-akle mine'd- 
duhân adlı bir kitapçığı vardır) Dussuki, es-Sâvi, el-Emir gibi Malıkiler de 
bu görüştedirler; Şafiilerden el-Hafni, el-Halebi, er-Rasidi, es-Sebramellisi, 
el-Bâbilli, AbdülKadir b. Muhammed b.Yahya el-Hüseyni et-Taberi (Raf'ul- 


istibâk an-tenâvuli't-tenbâk adlı risalesi bu konudadır); Hanbelilerden de el- 
Keremi (Konu ile ilgili el-Burhân fi se'n-i surbi'd-duhân adlı bir risalesi 
vardır). Keza, Sevâni de sigaranın mubah olduğunu söyleyenler arasında 
yer alır(bk. el-Mevsü'atü'l fıkhıyye, Kuveyt. X/104,105.)) 

5. Sigaraya haramdır demek şer'i bir hüküm koymaktır. Bu ise ya bedihi 
delillerle ya da nazar ve istidlal ile mümkün olabilir. Birincisi söz konusu 
değildir. Çünkü böyle bir delil yoktur. Ikincisi de yoktur. Çünkü nazar ve 
istidlal ya müctehidden ya da müctehit olmayandan sadır olur. Bunların da 
birincisi söz konusu değildir. Çünkü müctehidlerden böyle bir şey sadır 
olmamıştır. Ikincinin ise değeri yoktur. Zira şeriat adına söz hakkına sahip 
olanlar müctehitlerdir. (Ebu Said Muhammed el-Hâdimi, Resâil 234. ) 

Ebu Said el-Hadımi'nin bu tesbiti, Birinci Hicri Yıldan sonra müctehit 
çıkmadığı esasına bina edilmiştir ki, tartışılabilirliğine daha önce işaret 
etmiştir. 

Bu delillere itiraz sadedinde şöyle söylenebilir : 

"Eşyada aslolan ibaha" olmakla beraber bu hakkında nas bulunmayan 
herşeyin mübah olduğunu göstermez. Nitekim rakının, uyuşturucuların, pek 
çok habis hayvanın tenavülleri hususunda nas bulunmadığı halde kıyas 
yoluyla haramlıklarında da şüphe yoktur. Allah'ın yarattıkları içerisinde 
kulların haram kılamayacakları, ayetinde işaretinden anlaşılacağı üzere, 
"zinet" ve "güzel rızıklardır". Sigarayı güzel rızık ve zinet olarak görmek 
mümkün müdür? Allah'ın süküt ettiği ve hükmünü araştırmamızın güzel 
olmayacağı şeyler zararlı olmayan ve kıyaslanacak bir aslı bulunmayan 
şeylerdir. "Allah temiz rızıkları helal kılar, habis olanları ise haram kılar" 
derken sigara için de elbette ilk akla gelen şey onun bu iki kategoriden 
hangisine dahil olacağıdır. Eğer habis kategorisinde olduğu selim akıllarca 
kabul edilirse artık onun araştırmamamız istenenlerden olmayacağı ortaya 
çıkmış olur: Ayrıca bu gün sigaranın herkes için zararlı olduğu kesin olarak 
ortaya konmuştur. Binaenaleyh, sigarayı mutlak mubah görmenin imkanı 
gözükmemektedir. 

Bunlar sigaraya mubah diyen görüşün delillerine varid olabilecek 
itirazlardır. Haram diyenlerin delillerine varid olacak itirazlar ise yerinde 
gelecektir. 


SIGARA İÇMEK HARAM MIDIR? 


Sıgaraya Haram Diyen Alimler olduğu gibi mekruh diyenler hatta helal 
diyen Alimler vardır. 
a. Deliller 
Şunu hemen belirtelim ki, sigara hakkında yazan ve konuşanların çoğu 
sigaranın haram olduğu görüşüne varmışlardır ve sigaranın "mutlak haram" 
olduğunu söyleyenlerin tutundukları deliller, onun mutlak mubah olduğunu 
iddia edenlerin delillerinden hem daha çok hem de daha tutarlıdır. Ileride 
bunların tartışmasına girecek olmakla beraber bundan hemen şöyle bir 
sonuç çıkarmamız da mümkündür: Sigaranın hükmü "mutlak haram"la 
"mutlak mübah"ın orta noktasından "mutlak haram"a daha yakındır. Buna 
da "tahrimen mekruh" denebilir. 
Mutlak haram olduğunu söyleyenler şu delilleri ileri sürüyorlar. (Sigaraya 
haram diyenler arasında şunları sayabiliriz: Surunbilali, Mesiri, ed-Dürrü'l- 
müntekâ sahibi; Salim es-Senhüri, Ibrahim el-Lekkâni, Muhammed b. 
Abdülkerim, Halid b. Ahmed, Ibn Hamdün; Necmeddin el-Gazi, Kalyübi, 
Ibn Allân; Ahmed el-Behüti (el-Mevsü'âtü'l fıkhıye, Kuveyt X/101 -102)) 
1. Hadis-i şerife soğan ve sarmısak için: "şu iki bitkiden yiyenler 
mescidimize yaklaşmasın, çünkü insanların rahatsız oldukları şeylerden 
melekler de rahatsız olurlar" buyurulmuştur. (Bu ve benzeri hadisler için bk. 
Müslim, mesâcid 68-78.) 
Sigaranın kokusu soğan ve sarmısaktan daha az rahatsız edici değildir ve 
üstelik sürekli ve kalıcıdır. Insanlarla devamlı beraber olmak zorunda olan 
melekler de vardır. Sigara içen insan kısa zamanda ağız kokusunu 
gideremez. Ağzı kokarken de camiye gelmesi yasaklanmıştır. Bu da onun 
sürekli camiye gelmemesini gerektirir. Böyle sonuçlara sebep olan birşeyin 
haram olmaması düşünülemez. 
2. Buna bağlı olarak her türlü canlıya ve öncelikle de insana eziyet vermek 
haramdır. Ayet-i Kerime'de : "Mü'min erkekler ve Mü'min kadınlara 
haketmedikleri bir şeyle eziyet edenler şüphesiz açık bir buhtan ve günah 
yüklenmişlerdir" (K. Ahzâb (33) 58 ) buyurulmuştur. "Her eziyet veren 
ateştedir" denmiştir. Sigara içenler içmeyenler için küçümsenmeyecek bir 
eziyettir. Özellikle de sigara içen bir es, içmeyen hayat arkadaşı için bitmez 
tüKerimez bir eziyettir. 
3. Eza veren şey aynı zaman da pisliktir. Pis olan bir şeyin hakkı ise haram 


kılınmaktır. Ayette "habis (murdar) şeylerin haram kılındığı bildirilmiştir. 
(K. A'râf (7) 157 ) Hz. Peygamber de soğan ve sarmısağa kokularının ağır 
olmasından ötürü "şu iki habis bitki" diye tabir etmiştir. (Bk. Müslim, 
Mesacıd 76) Rahatsız edici koku sigarada da fazlasıyla vardır. Öyleyse o da 
"habis"tir. Habis olan şeyleri ise Allah haram kılmıştır. 

4. Sigaranın teneffüs edilen kısmı dumandır, yani ateştir. Oysa bunların 
yenilmesi ve içilmesi haramdır. Ayette haksız yere yetim malı yiyenlerin 
karınlarıyle ateş yiyecekleri söylenirken, (K. Nisa (4) 10. ) ateşin bir ceza 
aracı olduğu anlatılıyor. Bu ise helâl bir nimet olamaz. Keza "Artık semanın 
açıkça bir duman getireceği günü gözle" (K. Duhân (44) 10.) denirken 
dumanın (duhân) yine bir ceza ve tenkit aracı olduğu anlatılır. Suçlulara 
ceza aracı olarak yaratılan şeyler insanlar için nimet olamazlar. Hz. 
Peygamber'de sıcak yemekten hoşlanmazlar ve "Allah bize ateş 
yedirmemiştir" derlerdi. (Benzer hadis için bk. el-Hindi, Kenz. VN/109) 

5. Sigara hiçbir faydası bulunmayan safi bir israftır. Allah'ın insanların 
kıyamını (yaşayabilmelerini) sağlaması için bahsettiği "mal'ın (K. Nisâ (4) 
5.) ziyanıdır. Bazan çoluk çocuğunun nafakasını kısmaktır. Oysa pekçok 
ayet ve hadislerle hem israf hem de malı ziyan etmek yasaklanmıştır. (Bk. 
K. En'âm (6) 141; A'râf (7) 31; Hadis için bk. Buhari, zekât 18; Müslim, 
Akdiye 14.) yani haram kılınmıştır. Dolayısı ile bu durumda olan sigaranın 
da haram olması iktiza eder. 

6. Sigara abesle iştigaldir. Allah ise insanları boş yere (abesle iştigal için) 
yaratmadığını bildirmiştir. (K. el-Mü'minün (23) 115) 

7. Sigara "bid'at" tır. Çünkü bid'atın bir göstergesi de, yapıldığında ona 
karşılık bir sünnetin kaybolmasıdır. Sigara için insanlarda önemli bir sünnet 
olan ağız temizliği kaybolmaktadır. "Her bid'at ise dalalettir. Her delalet de 
cehennemdedir". (Müslim, Cum'a 43; Ebu Davud, Sünnet 5.) Cehenneme 
müncer olan bir şeyin haram olması gerekir. 

8. Sigara Islam alemine Hiristiyan ve Yahudilerden geçmiştir ve onların bir 
uygulamasıdır. Oysa müslümanlar başkalarına benzemekten 
menedilmişlerdir. Binaenaleyh, sigara bu açıdan da menedilmiş yani haram 
kılınmış olur. 

9. Hepsinden önemlisi, sigara insan için zararlı bir şeydir. "Bütün zararlılar 
ise haramdır" Gerçekten de bu gün artık sigaranın kimseye yarar 
sağlamadığı, aksine pek çok zararlarının olduğu tıp uzmanlarınca ortaya 
konmuştur. (Sigaranın zararları konusunda |ISAV'da tertib edilen 
(26.10.1991 ) sempozyuma sunulan tebliğlere ek olarak ayrıca bk. en- 


Nesimi, age. 1/343 vd.) Zararlılarda aslolan hükmün "haram" olacağında ise 
Islâm alimleri arasında adeta ittifak vardır. Çünkü "zarar ve zarara mukabıl 
zarar yoktur. (Mecelle md. 19 Allah "Kendi kendinizi öldürmeyin" (K. Nisâ 
(4) 29 ) "Kendinizi kendi ellerinizle tehlikeye atmayın" (K.Bakara (2) 195 ) 
buyurmuştur. 

10. Sigara bütün bütün sarhoş etmese dahi bir nevi gevşeme ve uyuşturma 
tesiri yapmaktadır. Bütün sarhoş ediciler haram olduğu gibi, uyuşturucu ve 
fütur verici şeyler de haramdır. Ne var ki, sigara içene, sarhoş edicilere 
verilen ceza verilemez. 

11. Hadis-i şerifte "Helâlın da haramın da belli olduğu, aralarında şüpheli 
şeyler bulunduğu, onlardan sakınanın dinini ve ırzını koruduğu, onlara 
düşenin ise harama düşeceği..." bildirilmiştir. (Buhari, Iman 39; Müslim, 
müsâkât 107.) Sigara ise en azından böyle bir durumdadır ve netice 
itibariyle harama götürür. 

12. Sigara konusunda Islâm Halifesinin yasaklaması mevcuttur. şeriate 
muhalif olmayan konularda veliyyu'1-emrin isdar edeceği buyruklara şer'an 
uyma zorunluluğu vardır, aksine hareket ise naslarla haram kılınmıştır. 
Binaenaleyh, sigaranın da haram olması gerekir. 

13. Sigara insanı, Allah'ı zikretmekten ve O'na karşı kulluk görevlerini ifa 
etmekten alıkoyar. Sigara tiryakisi oruca çok zor tahammül eder. Bu yüzden 
pek çok kişi oruç tutmaz. ltikata hiç cesaret edemez. Allah'ın zikrinden 
alıkoyan birşey ise batıldır, haramdır. 

b. Itirazlar 

Mutlak haramdır diyenlerin delillerine de -her ne kadar diğerlerinden çok 
güçlü olsalar dahi- pek çok yönden itiraz edilebilir. Mesela : 

Sigaranın soğan-sarmısağa kıyas yoluyla haram görülmesi biraz önce 
açıkladığımız sebeplerden ötürü mümkün değildir. 

Sigaranın her halükarda başkasına eziyet olacağı söylenemez. Bu illetten 
hareket edilirse başkaları ile hiç irtibatı olmayanlar, mescidlere belli bir 
özürden ötürü girmeyenler ve özellikle de kadınlar için bir hükmün geçerli 
olmayacağı sonucu ortaya çıkar ki, böyle muttarit olmayan bir hükme itibar 
edilmez. Sigaranın maddesinin pis olduğunu kimse söylememiştir. Yani 
üzerinde sigara taşıyan birisi, necaset taşıyor değildir dolayısı ile bu durum 
onun temizlik isteyen ibadetlerine, meselâ namazına engel teşkil etmez. 
Gerçi işaret edilen ayette Allah'ın (c:c) "habis" haramdır, ama soğan ve 
sarımsağın "habis" olan yönleri maddeleri değil, kokularıdır. Nitekim onlar 
için Hz. Peygamber'den "habis" nitelenmesini duyan sahabe "Haram 


kılındı! Haram kılındı" diye ilan edince Hz. Peygamber: "Ey cemaat |! 
Allah'ın bana helâl kıldığı bir şeyi haram etmek benim elimde değildir. Şu 
var ki, ben bu bitkinin kokusundan hoşlanmıyorum" (Bk. Müslim, mesâcid 
76 (Davudoğlu NI/445)) buyurmuştu. Sigaranın onlara benzediği yönü 
kokusudur. Binaenaleyh. "habis" olan yönü de kokusu olmuş olur. Bu da 
aslını isti'mal etmenin haramlığını gerektirmez. Duman ve ateşle ilgili ayet 
ve hadisler ise fıkıh usulü ilmi ile bilinen hiçbir delalet yolu ile sigaranın 
haramlığına delalet etmezler. Öyle olsaydı bu konuda alimler arasında zaten 
ihtilaf olmazdı. Sigaranın mutlak bir israf olduğu da tartışılabilir. Zira 
hayatı ihtiyaç bulunmamakla beraber helal gıdalardan pekçok çesidi ile 
telezzüz haram görülmemiştir. Meselâ normal gıdasını alan bir insanın 
yanında sürekli ananas gibi birşey bulundurup ondan zaman zaman alması 
haramdır denemez. Sigara çoluk-çocuğun nafakasını keserek içilirse bu 
durumda da haram olan sigara değil, onların nafakalarını kısmak olur. Bunu 
kahvede çay içerek de yapsa yine böyledir. Sigara da -eğer bir başka delille 
haramlığı ya da mahzuru ispatlanmazsa - bu helâl telezzüz araçlarından biri 
sayılabilir. Kaldı ki tiryakiler için sigara ekmekten ve sudan daha öncelikli 
bir ihtiyaç halini alabilir. Yine bu durumda abesle iştigal olmaktan da çıkar. 

Sigaranın bid'at olduğunu söylemek ise hiç mümkün değildir. Çünkü terim 
olarak "Bid'at"; sünnet karşıtı olarak, din koyucunun açıkça ya da dolayısı 
ile, sözlü ya da fiili izni olmaksızın sahabeden sonra dinde görülerek ortaya 
çıkan eksiltme ya da fazlalaştırmalardır. (SBA Risale 1/50 "Bid'at" md) 
Sigaranın hiç kimse tarafından dinden bir hareket olarak uygulanmadığı 
açıktır.Gayrı müslimlere benzeme konusunda yasak olan, onlara has 
şeylerde onlara benzemeye çalışmaktır. Mübah olan şeyleri tenavülde 
benzeme sözkonusu değildir. Sigaranın insanlar için zararlı olması iddiasi 
eğer ispatlanırsa - ki bugün ispatlandığı söyleniyor bunu ciddiye almamak 
mümkün değildir. Ancak zararlar arasında da bir meratib (hiyerarşi) vardır 
ve haram olan zararlıların yanında mekruh olan zararlılar da bulunmaktadır. 
Helalın ve haramın belli olduğunu, aralarında ise şüpheli şeyler 
bulunduğunu söyleyen hadis zaten haramların belli olduğunu söylemekle 
sigarayı haramlar cümlesinden bizzat çıkarmıştır. Çünkü naslarla belirlenen 
haramlar arasında sigara bulunmamaktadır. Islam Halifesinin yasaklamış 
olduğu birşey, eğer naslarla sabit bir husus değilse tabii olarak "raiyyenin 
maslahatına menuftur" ve bu yüzden de sırf kendi zamanını ilgilendirir. Bir 
başkası bir başka hüküm israr edebilir. Bu defa da ona uymak zorunlu olur. 
Sigara Allah'a zikri ve kulluğu bazı konularda zorlaştırsa dahi insanların 


mükellef oldukları ibadetler öncelikle farzlar ve vaciplerdir. Pekçok sigara 
içen kimseler ibadetlerirnde tamıtamına yapmaktadırlar. Binaenaleyh, bu da 
bir haram sebebi olamaz. 

4.MEKRUH OLDUĞUNU SÖYLEYENLERİN DELİLLERİ 

Haram ve mübah diyenlerin yanında. sigaranın mekruh olduğunu söyleyen 
alimler de vardır. Onlar da şu delillere tutunurlar : 

1. Sigaranın kokusu kerihdir. binaenaleyh, pırasa, soğan ve sarımsağa 
kıyasla mekruh olması gerekir. 

2. Kesin haram olduğunu bildiren deliller bulunmamaktadır. Binaenaleyh, 
sigaranın hükmü şüpheli bir konudur, şüpheli olan şeyleri yapmak ise en 
azından mekruha götürür. Öyleyse sigaranın da mekruh olması gerekir. 

5. GÖRÜŞLERİN DEĞERLENDİRİLMESİ VE SONUÇ 

a. Genel Değerlendirme 

Vakıaların hükmünü belirlemede ehli sünnet çizgisindeki mezheplerin 
ittifakla kabul ettikleri deliller kitap, sünnet, icma ve kıyastır. "Masalih-i 
mürsele" ve "Istihsan" ise tartışmalı olmakla beraber yine bu mezheplerin 
öyle ya da böyle başvurdukları delillerdendir. Akıl ise olayların hükmünü 
belirlemede tek başına bir delil değildir. Ehl-i Sünnet çizgisinin görüşü 
budur. Aklın şer'i bir delil olması sadece Mutezile ve şia görüşüdür. Buna 
göre : 

Hicri 11. Asrın başlarında ortaya çıkan sigara hakkında kitap; sünnet ve 
icma delilinin bulunmaması tabiidir. Diğer bir ifade ile, filan ayetin veya 
hadisin herhangi bir dalalet yoluyla delâletine, ya da müctehidlerin icmaına 
binaen sigara haram veya mübahtır, denemez. 

Kıyasa gelince, şüphesiz bu, üç asıl delilden sonra ahkâm belirlemede en 
önemli delildir ve şartlarına uygun kıyasın işletilmesi de bir ictihattır, 
dolayısı ile kıyas yapmak ehlinin, yani müctehidlerin işidir. Hükmü nasların 
delâletlerinin delaleti ile anlaşılacak kadar açık olan konular ise bundan 
müstesnadır. Bu durumda sigaranın kıyas edilebileceği - edildiği - en yakın 
asıl pırasa, sogan ve sarımsaktır. Yukarıda da kaydettiğimiz gibi, Hz. 
Peygamber (s.a.s) bu bitkilerden yiyenlerin, ağız kokularıyla meleklere ve 
insanlara eziyet edecekleri için mescide gelmemelerini emretmiş, hatta bu 
durumda gelenler olmuşsa onlan mescitten çıkartarak Baki Mezarlığı 
istikametine göndermiştir. Çoğu insanlarca sigaranın ihdas edeceği ağız 
kokusu da bundan daha az rahatsız edici değildir. Öyleyse sigara da aynı 
hükmü almalıdır. Ama bu hüküm nedir ? Sogan-sarımsak konusunda (asıl) 
baktığımızda onların yenmelerinin yasak edilmediğini, hatta bir hadisle 


teşvik edildiğini, dolayısı ile mekruh dahi görülmediğini müşahede ederiz. 
Yasak edilenin onları yiyenin henüz ağız kokusu çıkmamışken camiye 
gelmeleridir ve bu hükmün (haram ya da mekruh) illeti de eza vermek"'tir. 
Imdi sigarayı buna uygularsak; önce sözkonusu illetin onda da aynı ölçüde 
bulunup bulunmadığı tartışma konusu olabilir. Çünkü sigara içen herkesin 
nefesi rahatsız edici ölçüde kokmamaktadır, bu açıdan kıyasın "aslı" ile 
"fer'i" arasında küçük de olsa bir fark vardır. Ikinci olarak "illetin 
bulunmayacağı yerde hülanün de bulunmayacağı" esasına göre, ister sogan- 
sarmısak'ta, ister sigarada herhangi bir yolla ağız kokusunun izalesi 
mümkün olursa bu, hükmün de kalkmasını gerektirir. Kaldı ki, "asıl" daki 
hüküm, soğan-sarımsak yemenin haramlığı ya da mekruhluğu değildir. 
Binaenaleyh, sigaranın onlara kıyaslanmasının uygun olması halinde bile 
bu, tek başına sigaranın içiminin haram ya da mekruh olmasını gerektirmez. 
Ne var ki, sigara içenin ağız kokusu, diğerleri kadar çabuk çıkmayacağı 
dolayısı ile mescidlere sürekli gidemecegi ve seairden olan bir sünnetin - 
cemaate gitmek gibi- sürekli terki de mekruh ya da haram olacağı için, (Bk. 
Zeydan, el-Veciz 36.) bu sebeple sigara içmek de aynı hükmü alır. Ancak bu 
esasa göre de yine kokusunun izale yöntemi bulunursa hüküm de ortadan 
kalkar. 

Sonuç olarak sigaraya hüküm vermede en güçlü delil görülebilecek kıyas da 
nihâi hükmü belirlemede yeterli olmamaktadır. 

Geriye ihtilâflı deliller kalırki, bunlar da Hanefilerin "istihsan"ı ile 
Malikilerin "istislahı" (masalih-i mürsele)'dir. Sigara için istihsanın 
işletilebilecek yönleri zaruret, umumi helva ya da kıyas-i hafidir. Sigara 
içmekte bir zaruret olmadığı herkesin kabulüdür. Umumi helvanın olup 
olmadığı tartışılabilir. Çünkü sigaranın bir "fısk" sayılması halinde 
günümüzde o ölçüdeki fısklardan sakınan dini bütün insanlar çok yüksek 
oranda sigara da içmemektedirler. Bu kesimde içenler azınlıktadır. Bunun 
dışındaki müslümanlar ise fısk olduğu sabit olan benzeri konularda dahi 
tesahül göstermektediler. Binaenaleyh; onların sigara içmeleri de umumi 
helvadan değil, tesahül ve laubalilikten kaynaklanıyor denebilir. Böylece 
zaruret ve umumi helva tarzındaki bir istihsanla da sigaranın hükmüne 
ulaşmak mümkün görülmemektedir. 

Kıyas-ı Hafi tarzındaki bir istihsan istislahla aynı şey olur ki. bu da 
sigaranın zararının kesinkeş sabit olmasına bina edilebilir ve açık naslarla 
haram kılınan nesnelerdeki ortak özellik, insan için hayati zarar 
taşımalarıdır. Aynı şey sigarada da mevcuttur, ya da böyle bir "asıl" 


bulunamazsa dahi sigaradaki mefsedet yönü daha ağırlıklıdır. Binaenaleyh 
mahzurludur ve ,memnu' olması gerekir denebilir. Ancak yukarıda da 
değindiğimiz gibi bu delillerde de ittifak yoktur ve bu yolla sigara kesin 
haramdır. hükmünü vermek zordur. 

b. Sonuç 

Buraya kadar serdettiğimiz delillere ve tartışmalarına bakarak diyebiliriz ki 

1. Sigaranın mahzurlu olduğuna işaret eden deliller, mübah sayılması 
gerektiği istinbat edilen delillerden hem çok daha fazla, hem de delalet 
yönleri daha açıktır. Mübahlığı istinbat edilen deliller çok umumi delillerdir 
ve pek çok yönden tahsis edilmişlerdir. Binaenaleyh, sigaranın mahzuruna 
işaret eden delillerle ayrıca tahsis edilebilirler. Buna göre sigaranın mutlak 
mübah olduğunu söyleme imkanı kalmaz. Zaten mübah olduğunu 
söyleyenlerde, ondaki zararın mevhum olduğunu, muhakkak olmadığını, 
muhakkak olması yani zararının ispat edilmesi halinde haram olacağını, 
çünkü "zararlılarda asıl olanının" haram olmak olduğunu söylerler. Mesela 
Ibn Abidin bunlardan birisidir. 

Her hangi birşeyi "mübah kılan bir delille haram kılan bir delil çatışırsa 
haram kılan diğerine tercih edilir" ve "haram ile helal çatışırsa haram galip 
gelir" gibi fıkıh kaideleri de sigaranın yerinin mübah yönünde olmadığına 
işaret eder. Böylece sigaranın şer'an mahzurlu olduğu ortaya çıkmış olur. 
Ancak bu mahzurun hiyerarşideki yeri neresidir. Işte bunu tayin etmek zor 
gözükmektedir. 

2. Bazılarına göre zarar "kerahati", bazılarına göre de haramlığı gerektirir. 
Ama herhalde bunu da tafsil etmek ve kerahat ve haramlığını zararına göre 
tesbit etmek gerekir. Konuyla ilgili olarak Mustafa Zerkâ'nin ölçüsü şudur: 
"Zararı kesine yakın (zanni galip) olan haram, zararı şüpheli ve hafif olan 
ise mekruhtur" (Mahmud Nazım, age. 1/369) Ancak sigara hakkında, 
makbul delâlet yollarından biriyle onun haram olduğunu gösteren bir nassın 
bulunmadığını da hesaba katarsak onun için haramdır dememiz de tehlikeli 
olabilir. 

3. Netice itibariyle en az yanılma ihtimalı olan hüküm olarak sigaraya 
"mekruh" denmesi gereği ortaya çıkıyor. Ama bu durumda da tenzihen bir 
mekruh olabileceği gibi tahrimen bir mekruh da olabilir. Doğrusu; insanın 
sağlığına pek çok yönden zararı, tiksindirici kokusu, (habisligi) israf oluşu 
vb. yönleri hesaba katıldığında iki mekruh arasındaki yerinin "tahrimen 
mekruh" olana daha yakın olduğunu söylemek bize daha isabetli 
gelmektedir. Konu hakkında yazılan risalelerin en derli-toplu olanın yazari 


Imam Lüknevi'de sigaranın mekruh olduğu sonucuna vardıktan sonra bu 
kerahatin tahrimen mi yoksa tenzihenmi olduğu konusunda mütereddid 
olduğunu anlatır. (Lüknevi, nge. 22) 

4. Bunlara bağlı olarak sigara ile ilgili başka hükümler de sözkonusu olur. 
şöyle ki: 

a. Sigaranın mübah olduğunu söyleyenlere göre tütün ziraati ve sigara alım 
satımı yapmak da mübah ve helal olmuş olur. Tabiatiyle sigaranın mekruh 
ya da haram olduğu söylendiğinde de, ziraati ile ticareti de aynı hükmü 
olacaktır. Ne var ki tütünün bitkisinden yaş ya da kuru olarak tıp, kozmetik 
ve hayvan yemi gibi başka maksatlarla da yararlanılıyorsa o takdirde onun 
ziraatinin mahzurlu olmadığı anlaşılır. Fakat her halükarda tütün ziraati ve 
sigara alım satımı yapmaktaki mahzur içilmesinden daha azdır. Çünkü 
sigaranın maddesi bizzat (li-aynıhi) pis değildir. 

b. Oruçlu olarak sigara içmek ittifakla orucu bozar ve keffareti gerektirir. 
Çünkü cefine duman kaçmakla, dumanı bizzat yudumlamak ayrı ayrı 
şeylerdir. 

c. Sigaranın mübah olduğunu söyleyenler, kadının sigara içmesi halinde, 
kocanın vereceği nafakaya onun sigara harcamalarını de eklemesi 
gerektiğini kabul etmek zorundadırlar. Mekruh ve haram olduğunu 
söyleyenlere göre ise böyle bir zorunluluk yoktur. 

d. Sigaranın hükmü ne olursa olsun kocanın bundan rahatsız olması 
durumunda karısını sigara içmekten men etme hakkı vardır. Bu bir insanlık 
hakkı olduğundan ötürü kadının da aynı hakkı bulunmalıdır. 

e. Sigara içmenin haram ya da mekruh olduğu kabul edilmesi halinde bu 
küçük ya da büyük bir günah olacak ve ısrarı ile daha da büyüyecektir. 


SİGARA VEYA TÜTÜN DENİLEN ŞEY İÇİLMEKTEDİR. 
HELALDİR DİYEN OLDUĞU GİBİ HARAMDIR DİYEN DE 
VARDIR. BU HUSUSTA SİZ NE DERSİNİZ? 


Sigara veya tütün denilen şey asr-ı sa'adette ve müctehid'ler asrında 
olmadığı için hakkında ne ayet, ne hadis ve ne de müctehidlerin sözü vardır. 
Çünkü tütün 1070 milad yılında ilk önce bir fransız tarafından yetiştirilip 
ortaya çıkmıştır. Böyle olmakla beraber mutlaka cihan-çümul olan İslam 
dininde hükmü vardır. Onu Kur'an ve sünnetin ışığı altında beyan etmek 
için çaba göstermek lazımdır. Asr-ı sa'adette afyon denilen uyuşturucu 
maddde de yoktu ve tanımıyordu. Hakkında ne ayet ve ne de hadis vardır. 
Ama aklı izale edip sarhoş eden şarabı yasaklayan İslam dini mutlaka aklı 
izale etmekle beraber vücudu da uyuşturan afyonu da yasaklayacaktır. 
Bunun için ulema, afyonu yasaklayarak haram olduğunu beyan etmişlerdir. 
Sigara da çıktığı ve halk arasında yayıldığı zaman fukaha onun hükmünü 
ortaya çıkarmak için araştırmaya başladılar. Bu hususta birlik sağlanmadı 
ise de çoğu: Hakkında nass varid olmadığı için mübahtır demişlerdir. Hatta 
Şafii ulemasının bir kısmı: Zevce sigara tiryakisi ise nafakası kocasına 
vacib olduğu gibi sigara parası da ona vaciptir, dediler (Büceyremi ala 
Fethi'l-Vehhab). Meşhur ve Müceddid olarak bilenen Mevlana Halım zu'I- 
Cenahey de sigara içiyordu. Haram olsaydı böyle salih bir kimse içmesine 
devam etmezdi. Ancak bir kimse için kesin olarak zararlı ise veya onu içen 
kimse fakir olup çocuklarını ve aile efradını fakr ve zaruret içerisinde 
bırakırsa, onların nafakalarını tütün ve sigaraya verirse haram olmasında 
şüphe yoktur. 


SİGORTA 


Herhangi bir şeyde olabilecek bir zararın parayla karşılanacağının 
önceden garanti edilmesi. 
Sigorta ltalyanca bir kelime olup, Ingilizce "security" veya "insurance"; 
Fransızca "assurance" sözcükleri sigorta anlamında kullanılır. Bu sözcük ilk 
olarak Arapçada Ibn Âbidin (6. 1252/1836) tarafından "sevkara" veya 
"sükirta" şeklinde kullanılmış, günümüzde sigorta şeklini almıştır. Arapça 
eserlerde sigorta karşılığı olarak "ette'min", "et-tekâfülül-ictimâi" ve "et- 
tadâmun" terimleri kullanılmaktadır. 
Yangından cam kırılmasına, su baskınından hırsızlığa, uçak düşmesinden 
veya gemi batmasından trafik kazasına, hastalıktan ölüme kadar çeşitli zarar 
ihtimalleri sigorta konusu olabilmektedir. sigorta, gelecekteki bir zararı 
garantilemek için şimdiden zarar etmeyi göze almak demektir. 
Sigortanın tarihçesi tam olarak yazılmamıştır. Ancak sigortaya benzer bazı 
yardımlaşma kurumlarına eski çağlardan beri rastlanmıştır. M.Ö. 2000 
yıllarında Yunan'da, Eski Roma ve Mısır'da yoksullara yardım yapan 
dernekler görülür. 
Yine Mısır'da Hz. Yusuf'un yedi bolluk yılında depoladığı tarım ürünlerini, 
sonraki yedi kıtlık yıllarında dağıttığı bilinmektedir (bk. Yusuf, 12/47, 49). 
Roma Imparatorluğunda Roman Collegia'lar, üyelerine yardım eden ve 
cenaze masraflarını karşılayan derneklerdir. 
Islâm'da Medine döneminde hazırlanan ilk anayasada yer alan ve kabileler 
arası yardımlaşmayı ön gören maddeler de bu niteliktedir. 
Selçuklular döneminde esnaf ve tüccarın oluşturduğu "fütüvvet" ve "âhilik" 
adı verilen esnaf birlikleri de bu sınıf arasında yardımlaşmayı sağlamıştır 
(Ahmet Tabakoğlu, Iktisat Tarihi, Istanbul 1986, s. 163). 
Osmanlılarda loncâ teşkılatlarının kurduğu orta ve teâvün sandıkları ile 
esnaf vakıfları, esnafın karşılaştığı mâli veya mesleki problemleri çözmede 
etkili olmuştur (Tabakoğlu, a.g.e., s. 414). 
Günümüz anlamında sigortacılık ilk olarak Italya'da deniz sigortacılığı 
olarak ondördüncü milâdi yüzyılda ortaya çıktı. Onsekızınci yüzyılda büyük 
sermaye şirketleri kurulunca, buna paralel olarak büyük ve profesyonel 
sigortacılık uygulamaları gelişti. Zaman içinde özel sigorta şirketleri 
yanında, devlet eliyle yürütülen sosyal sigorta kurumları ortaya çıktı. 
Sigorta genel olarak ikiye ayrılır: Yardımlaşma sigortası ve ticari amaçlı 


sigorta. 

1. Yardımlaşma sigortası: 

Birden çok kişinin belli bir para ödeyerek, bunların bir fonda biriktirilip 
ticaret işinde ve verimli yatırımlarda nemalandırılması amacıyla 
oluşturdukları sosyal sigortalar bu gruba girer. Böyle bir sigortanın bütün 
primleri ve gelirleri, ortakları arasında sigorta sözleşmesine uygun olarak 
dağıtılır. Hastalandıklarında tedavi masrafları, emekliliklerinde emekli 
maaşı, ölümlerinde dul kalan eş ve küçük çocuklara maaş bağlanması bu 
yardımlaşmanın kapsamına girer. Her sigorta üyesi bir çeşit inan şirketi 
ortağı gibidir. sigortadan kendi ödediği primlerden ve bunların gelirlerinden 
fazlasınıaldığı takdirde diğer ortaklar bu fazlalığı ona teberru etmiş, 
kendisinin, eş ve çocuklarının maaşının sona ermesiyle, sigortadan payını 
alamaması halinde ise, bu fazlalığı diğer ortaklara bırakmış sayılır. 
Günümüzde Emekli Sandığı, Sosyal sigortalar Kurumu veya Bağkur gibi 
kuruluşlar işleyiş biçimleri ıslah edilerek bu grup içinde yer alabilirler. 
Diğer yandan belirli kişi, kuruluş veya meslek sahiplerinin kendi aralarında 
benzer yardımlaşma sandıkları kurmaları da mümkün ve caizdir. 

Kur'an ve sünnette bu çeşit sosyal yardımlaşmaya teşvik eden nass'lar 
vardır. 

Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Yusuf dedi ki: Siz yedi yıl, önceki gibi ekin 
ekin; yedikleriniz dışında kalanı başağında bırakın " (Yusuf, 12/47); 
"Iyilikte ve Allah'tan sakınmada birbirinizle yardımlaşın; günah ve 
düşmanlıkta yardımlaşmayın " (el-Mâide, 5/2). 

Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 

"Ben mü'minlere kendilerinden daha yakınım. Herhangi bir mü'min ölür ve 
arkasında mal bırakırsa; bu, mirasçılara aittir. Bir borç bırakırsa, bana 
getirin, çünkü ben onun mevlâsıyım" (Ahmed b. Hanbel, TI, 334, 335); 

"Hz. Peygamber Beni Nadır Hurmalarını satar ve aileşinin bir yıllık 
yiyeceğini ayırırdı" (Buhâri, Nafakât, 3; Müslim, Cihâd, 50). Hz. 
Peygamber malını vasiyet etmek isteyen bir sahabiye üçte birini vasiyet 
etmesini ve geri kalanı mirasçısına bırakmasını bildirmiştir (Buhâri, Cenâiz, 
36; Müslim, Vasiyye, 5; Tirmizi, Cenâiz. 6). Seleme Ibnül-Akvâ (r.a)'ten 
rivâyete göre, Hevâzin seferinde mücahidlerin azığı tüKerimiş ve dara 
düşmüşlerdi. Develerini kesip yemek için Hz. Peygamber'den izin istediler. 
Kendilerine bunun için izin verildiğını duyan Ömer (ra), binitsiz 
mücâahidlerin çok daha büyük sıkıntıya düşeceklerini düşünerek, durumu 
Allah elçisine arz etti. Hz. Peygamber herkesin geri kalan azıklarını 


getirmesini emretti. Azıklar karıştırıldı ve Rasülüllah (s.a.s) hayır ve 
bereketle dua buyurdu. Sonra bu azıklar sahabelere dağıtıldı. Bu dağıtım 
işine "Nahd" yani "ortak kumanya" denildi (bk. Buhâri, Şerike, 1; Müslim, 
Fezâilü's-Sahâbe; Mâlik, Muvatta", Sıfatü'n-Nebi, 64). 

2. Yangın, sel, kaza ve benzeri risklere karşı kurulan ticaret sigortaları: 
sigorta terimi daha çok bu ikinci şık için kullanılır. Bu çeşit sigorta yaklaşık 
iki asır kadar önce Islâm âleminde duyulmuştur. O devirde merkezi 
Avrupa'da bulunan sigorta şirketlerinin temsilcileri, deniz kenarında 
bulunan bazı Islâm şehirlerinde bulunup, Avrupa'ya giden gemilerle taşınan 
malların sigortasını yapmaya başlamış ve Islâm ülkelerinde bazı ortaklarda 
temin etmek suretiyle orada da yerleşmişlerdir. Bu çeşit sigortanın lehinde 
ve aleyhinde iki görüş ortaya çıkmıştır. 

Çağımız Islâm bilginlerinden Mustafa ez-Zerkâ, Muhammed Abduh, Şeltut 
ve Muhammed el-Behiyy, sigorta şirketinin bir yardımlaşma şirketi 
olduğunu ve bu yüzden de sigortanın Islâm'a göre meşrü olması gerektiğini 
söylemişlerdir. Bunlardan Muhammed el-Behiyy şöyle demiştir: "Sigorta 
akdi bir satış akdi değil, mağdur olan kimselerin müsibetlerini hafifletip 
onlara yardım elini uzatmak için yapılan bir yardımlaşma ve dayanışma 
aktidir. Ister mal, ister hayat sigortası olsun, dayanışma ve yardımlaşmadan 
başka bir şey değildir. Meselâ, köylü davarlarını; tüccar, ticaret malını; ev 
sahibi, evini, araba sahibi, arabasını sigorta ettiriyor. Çünkü zarara girmenin 
zor olduğunu, tek başına zarar yükünü kaldıramayacağını, ancak başkasının 
yardımıyla bu yükün hafifleyeceğini biliyor. Hayat sigortası yaptıran kimse 
de hayatını korumak için sigortaya baş vuruyor. Ecelin Allah'ın elinde 
olduğunu, zamanı gelince onu kimsenin geri bırakamayacağını biliyor. 
Sigortaya başvurmaktaki amacı, erken öldüğü takdirde aile fertlerine bir 
yardım kaynağı sağlamaktır" (el-Behiyy, el-Fıkhul-Islâmi ve Tetavvuruhü, 
s. 462). 

Muhammed Hamidullah ve bazı Islâm bilginleri de devletin organıze 
edeceği sosyal yardımlaşma nitelikli sigorta anlayışını benimser ve bunun 
Hz. Peygamber ile Hz. Ömer devrinde uygulama izlerinden söz ederler. Bu 
görüşe göre sosyal yardımlaşma yalnız ağır risklerde söz konusu olur. 
Islâm'ın doğuşu sırasında hastalıkların tedavisi önemli bir masraf 
gerektirmediği gibi; evi aile reisi kendi eliyle inşa eder, hatta malzemenin 
önemli bir bölümüne para da vermezdi. Böyle bir toplumda hastalığa ve 
yangına karşı bir sigortaya ihtiyaç duyulmaması tabiidir. Buna karşılık 
esirlik ve insan öldürmeye karşı sosyal yardım gerçek bir ihtiyaçtı. Bu 


yüzden Hicretin birinci yılında Medine site Devleti anayaşasında bu sosyal 
dayanışma fonuna "maâkıl" denildi. Âkile veya maâkıl sistemi Medine'deki 
Arap kabilelerinin Hz. Peygamber tarafından yeniden teşkılatlandırılması 
ile birlikte düzenli bir şekil almıştır. Çünkü bir kimse savaşta esir düşse, 
onun kurtarılması için fidye (bk. Fidye" mad.), öldürme ve yaralamalarda 
ise diyet (bk. Diyet" mad.) ödenmesi gerekiyordu. Bunların miktarları çoğu 
zaman esir ve suçluların ödeme gücünü aşıyordu. Hz. Peygamber bu 
durumu çözüme kavuşturmak için karşılıklı yardımlaşma esasına dayanan 
âkile veya maâkıl sistemini kurdu. Buna göre, bir kabilenin mensupları 
kabile bütçesi için para yardımı yapacak; buna karşılık, ödeme gücünü aşan 
bir tazminatla karşılaşırsa bu bütçeden yardım bekleyecekti. Hatta kabile 
bütçesi de yeterli olmazsa diğer akraba ve komşu kabileler onların 
yardımına gelecekti. Daha sonra âkile sistemi Hz. Ömer tarafından 
geliştirilmiş; insanların sahip olduğu meslekler askeri, mülki, idari 
niteliklerine veya çeşitli bölgelere göre bir düzenleme yapılmıştır. Hür, âkil 
ve ergin erkeklerden oluşan âkile listesi deftere yazılınca, bunlara "Divân" 
adı verildi. Bazı müellifler divan uygulamasının Hz. Peygamber'in Müstalık 
oğulları gazâsından sonra, ganimetlerdeki devlet hissesi olan humus'u (beşte 
bir) idare etmek üzere Mahmiye bin Cez'i tayın etmesiyle başladığını 
söylerler. Hanefilere göre, diyet yükümlüsü, suçlu divan ehlinden ise, 
divandır. Bu durumda, diyet taksidi divan üyelerinin atâ veya rızıklarından 
(maaş) kesilir. Hz. Ömer'in uygulaması bu şekilde olmuştur. Eğer suçlu 
divan üyesi değilse bunun âkilesi, kabilesi, hısımları ve ödeme gücünü aşan 
tazminatlarda yardımlaşacağı diğer kimselerdir. Kendi kabilesi diyeti 
ödemeye yeterli olmazsa asabe sırasına göre en yakın nesep hısımları buna 
ilave edilir. Ancak buluntu çocuk, harbi ve zimmi gibi âkilesi olmayanın 
âkilesi beytül-mâl'dir. Suçu işleyen de âkileye dahildir. Ancak suçlunun eşi, 
babaları ve oğulları âkileye girmez. Kadınlar, küçük çocuklar ve akıl 
hastaları, âkile kapsamı dışındadır. Çünkü âkilenin diyeti yüklenmesi 
teberrü niteliğindedir. Bu sonuncular ise teberrü ehlinden değildir (el- 
Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', 2. baskı, Beyrut 1394/1974, VII, 255 vd.; el- 
Meydâni, el-Lübâb, tıpkı basım, Istanbul t.y., IM, 178 vd.; ez-Zeylai, 
Nasbu'r-Râye li Ehâdisil-Hidâye, 1. baskı, y.y., 1393/1973, IV, 398; 
Muhammed Hamidullah, Islâm'a Giriş, Ankara 1961, . 200 vd.; "Âkile" 
maddesi). 

Muhammed Hamidullahın sigortaya yaklaşımı şöyledir: Sigorta prensip 
olarak her bir kişinin yükünü azaltmak amacıyla mümkün olduğu kadar çok 


kimse üzerine bir tek kişinin yükünün dağıtılması demektir. Islâm, 
sermayeye dayanan sigorta şirketleri yerine, mütekabıliyet ve işbirliği ile 
zirvesinde merkezi hükümetin bulunduğu birimlerin oluşturacağı bir sigorta 
modelini öngörmüştür. Böyle bir yardımlaşma kurumu, oluşacak sermaye 
birikimini ticaret işinde kullanabilir. Sağlanan gelirler artınca, artık sigorta 
mensupları prim ödemekten muaf tutulabileceği gibi, kendilerine dönem 
sonlarında kâr dağıtılması bile söz konusu olabilir. Işte böyle bir 
yardımlaşma kurumuna prim ödeyerek üye olan kimse, karşılaşacağı 
yangın, sel felâketi, trafik kazası gibi her çeşit rizikolara karşı sigortalı 
sayılır. 

Ancak sigorta edilenlerin ödediği prim oranına göre kârdan pay almadıkları 
sermaye sigortaları bir çeşit şans oyunu özelliği taşıdıkları için, Islâm'da hoş 
görülmezler" (Muhammed Hamidullah, a.g.e., s. 201, 202). 

Sigorta Akdinin Islâm Dünyasına Girmesi ve Bu Konuda Yapılan Ilk 
Araştırma: 

Günümüz Islâm hukukçularından önceki nesil içinde, sigorta konusunu ve 
bunun Islâmi hükmünü ilk araştıran hukukçu Ibn Âbidin (6. 1252/1836) 
olmuştur. Çünkü sigorta yöntemi hicri onüçüncü yüz yıla kadar doğu 
ülkelerinde bilinmiyordu. Bu yüz yılda Avrupa sanayı kalkınmasına paralel 
olarak doğu ile batı arasındaki ticaret bağı güçlendi. Bu arada ithalatla ilgili 
sözleşmeleri yapmak üzere Islâm ülkesinde bulunan yabancı ticaret 
temsilcileri (müste'men-pasaportlu yabancı gayrı müslim) aracılığı ile 
Avrupa'dan ithal edilen malların sigorta edilmesi yoluyla bu müessese Islâm 
dünyasına girmiş oldu. Bu temsilciler ithal edilecek mallar üzerine yapılan 
deniz sigortasından başlayarak sigortayı Islâm ülkelerine getirmiş oldular. 
Ibn Âbidin sigorta akdini "Kitabül-Cihâd" bölümünde ve "Müste'men 
(pasaportlu yabancı gayrı müslim)" konusu içinde incelemiştir. Çünkü bu 
akdi yapan yabancı gayrı müslim tüccarlara bu ad verilir. 

Ibn Âbidin'e göre deniz araçları ile nakil sırasında helâk olan eşyanın 
tazmini için yapılan deniz sigortası caiz olmayıp, aşağıdaki üç sebepten 
ötürü, helâk olan sigortalı malın bedelini almak caiz değildir. 

1. Sigorta akdi şer'an gerekti olmayan bir şeyi borçlanmaktır. Islâm'da bir 
şeyi tazminle yükümlü tutulabilmek için, dört tazmin sebebinden birisinin 
bulunması gerekir. 

a. Zararın haksız bir fiille olması. Öldürme, yıkma ve yakma. 

b. Malın telefine sebebiyet vermek. Umuma ait bir yola izinsiz olarak çukur 
açmak ve buraya düşen bir insan veya hayvanın telefine sebep olmak gibi. 


c. Emanet sayılmayan şeye el koymak. Gasp, hırsızlık, satılan malın 
satıcının elinde iken telef olması gibi. 

d. Kefâlet sözleşmesi yapmak. Sigorta şirketi, meydana gelen zararı ne 
haksız bir fiil ile meydana getirmiş; ne malın telefine kendisi sebep olmuş; 
ne Zarara uğrayan mala emin sıfatıyla el koymuş ve ne de bu zarara kefil 
olmuştur. 

2. Sigorta akdi, ücret karşılığı emânetçilik yapanın, emânet bırakılan mal 
helâk olunca, bu malı tazmin etmesi niteliğinde de değildir. Çünkü mal 
sigorta şirketine teslim edilmemiş olup, belki gemi sahibinin elindedir. 
Ancak gemi sahibi aynı zamanda sigorta eden durumunda ise, bu takdirde 
emanetçi değil ortak işçi (müşterek ecir) olur. Emânetçi veya ortak işçi ise 
kaçınılması mümkün olmayan zararı tazminle yükümlü tutulmazlar. Ölüm, 
yangın ve batma gibi. 

3. Sigorta, zarara maruz bırakmanın tazmini kabılinden değildir. Çünkü 
aldatanın zarar riskini bilmesi; aldatılanın ise bunu önceden bilmemesi 
gerekir. Sigorta şirketi tüccarı aldatmayı kasdetmez; meselâ, bir geminin 
denizde batıp batmayacağını önceden bilemez. Ancak, sigorta şirketi ve 
sigorta yaptıran tüccar hırsızlık, yol kesme gibi yol riskini önceden 
biliyorsa, sigortanın zararı tazmini caiz olur. Fakat sigorta akdi buna tam 
olarak uymaz. Meselâ, bir kimse diğerine "Şu yoldan git. Eğer malın gasp 
edilirse ben tazmin edeceğim" dese; zarar meydana gelirse, tazmin etmesi 
gerekir. Çünkü bu durumda, mal sahibi ile kefâlet sözleşmesi yapmış olur 
(Ibn Âbidin, Reddül-Muhtâr, Mısır, t.y., II, 273 vd. Istanbul 1985, IV, 170 
vd.; ez-Zühayli, el-Fıkhul-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, IV, 443 
vd.). 

Ibn Âbidin'in sigortacıdan tazminat almanın caiz olmadığı görüşünü 
dayandırdığı esas, bundan ibarettir. Özetlersek, sigortacı bu akit ile, borçlu 
olmadığı bir şeye borçlanmaktadır. Temelde o, kendisine bir şey emânet 
(vedia); âriyet veya kira akdi ile bırakılan kimse gibidir. Bunların ise kastı, 
kusur veya ihmalı olmaksızın meydana gelecek zararı tazmin sorumluluğu 
yoktur. Burada tazmin sorumluluğu akde konsa bile, bu şart geçerli olmaz. 
Diğer yandan müslümanın yabancı ülkedeki bir sigorta şirketi ile akit 
yapması Ibn Âbidin tarafından caiz görülmüştür. Buna göre, müslüman bir 
tüccar, dârul-harpteki bir sigorta şirketi ile sözleşme yapsa, telef olan 
malının sigorta bedelini, dârul-Islâm'da sigortacının vekilinden alsa bu 
mümkün ve caiz olur. Çünkü dârul-harpte harbi ile yapılan böyle bir akit, 
sonuç doğurmaz; sigorta bedelini onun rızası ile almış sayılır. Bir müslüman 


dârul-harpteki bir gayrı müslimle ortaklık tesis etse, sigorta işlemlerini bu 
gayrı müslim yapsa, zarar halinde, Islâm ülkesine gönderilen sigorta 
bedelini müslüman ortağın alması caiz olur. Çünkü sigorta akdi darul-harpte 
ve iki harbi arasında yapılmış sayılır. Onların malı kendi istekleri ile 
müslümana gönderilmiş olur (Ibn Âbidin, a.g.e., IV, 170). 


SİGORTA, BAĞKUR VE EMEKLİ SANDIĞINDAN EMEKLİLİK 
MAAŞINI İHTİYAÇ OLMAZSA DA ALMAK CAİZ MİDİR? 


Maaş ile emeklilik maaşı arasında fark yoktur. Devlet, memuriyette 
veya başka bir işte çalıştırdığı kimselere maaş verebildiği gibi, maslahata 
binaen çalıştırmadığı kimselere de maaş verebilir. Hatibi Şirbini şöyle 
diyor: Öşür ve vergi gibi şeyler vatandaşlardan zor ile alınıyorsa, bu mallar 
birbirine karışıp ayrılmaları mümkün olmadığı ve sahipleri tanınmadığı için 
artık beytülmale ait olur. Hükümdar ve diğer yetkililer istedikleri vatandaşa 
onu teberru edebilirler (Muğni'l-Muhtaç). İbn Abidin de hükümdarın, 
gördüğü maslahata binaen devlet malından istediği kimseye verebildiğini 
ifade ediyor (Reddu'I-Muhtar). 

Ayrıca Cassas kafir hükümdardan mükteseb hakları olması dolayısıyla 
müslümanların maaş alabileceğini misal ve tafsilatıyla açıklamaktadır 
(Ahkam el-Kur'an Li'l-Cassas). 


SİGORTA İLE İLGİLİ YENİ BİR FETVÂ 


Mekke şehrinde 4.4.1397/1977 tarihinde, Abdullah b. Humeyd'in 
başkanlığında Muhammed Ali el-Harekân, Abdülazız b. Baz, Muhammed 
b. Abdillah es-Sabil, Sâlih b. Asimeyh, Muhammed Reşid Kabani, Mustafa 
ez-Zerkâ, Muhammed Reşidi, Abdülkuddüs el-Hâşimi en-Nedvi ve Ebü 
Bekir Gümi'den oluşan fıkıh heyeti, sigorta konusunu incelemiş ve heyet 
Mustafa ez-Zerkâ hariç, sigortanın bütün çeşitlerinin caiz olmadığına karar 
vermiştir. 

Bu kararın özeti şöyledir: 

1. Sigorta akdi kararı (riskli aldanma) kapsar. Çünkü sigortalı çoğu kere ne 
kadar prim vereceğini ve ne kadar sigorta bedeli alacağını bilmiyor. Belki 
bir iki taksit prim ödedikten sonra, zarar meydana gelir ve sigortalı malın 
tüm bedelini alır. Belki de bütün taksitleri ödediği halde, malı helâk 
olmadığı için hiç bir şey alamaz. 

2. Sigorta, kumarın bir çeşididir. Çünkü sigorta şirketinin, meydana gelen 
zararda hiçbir rolü yoktur. Buna rağmen mal helâk olursa sigorta bedelini 
vermektedir. Veya hiç zarar meydana gelmeyince, bedelsiz olarak taksitleri 
almış olmaktadır. 

3. Sigorta fazlalık ve nesie ribasını kapsamına alır. Çünkü sigorta, 
sigortalıya ödediği primlerden fazlasınıverirse fazlalık ribası ve para 
mübadeleşinin vadeli olması yüzünden de nesie ribası söz konusu olur. 

4. Sigorta akdinde bedelsiz olarak başkasının malının alınması söz 
konusudur. Bu da; "Ey iman edenler, mallarınızı aranızda haksız yere 
yemeyiniz" (en-Nisâ, 4/29) âyetinin yasak kapsamına girer. 

Sonuç olarak sigortanın hükmü üzerinde şunlar söylenebilir: 

Islâm hukukunda sözleşme tipleri sınırlayıcı bir şekilde vahiy ve Sünnetle 
belirlenmemiştir. Nass'larda belirlenen akit tipleri yanında "akit serbestliği" 
prensibi geçerlidir. Ancak yapılan akit ve sözleşmenin kapsamı, Islâmla 
çelişmemelidir. Bu konuda şu hadisler genel düzenlemeyi yapar: 
"Müslümanlar kendi aralarında belirledikleri şartlara uyarlar. Ancak helalı 
haram, haramı helal yapan şart müstesnadır" (Buhâri, Icâre,14; Ebü Dâvud, 
Icâre, 12; Tirmizi, Ahkâm, 17); Allah'ın kitabında olmayan her şart batıldır" 
(Nesai, Talâk, 31; Büyü", 85). 

Bu duruma göre, ticari amaç dışında üyelerinin karşılaşacağı, tek başına 
üstesinden gelemeyecekleri sıkıntı ve felâketlerin yükünü paylaşmak veya 


mensuplarına tedavi, mesken, emekli maaşı gibi imkanlar sağlayan 
yardımlaşma kurumlarının meşrü olduğunda şüphe yoktur. Ancak bu gibi 
yardımlaşma kurumlarının kendi iç bünyesindeki işleyişinin de Islâmi 
ölçülere göre düzenlenmesi gerekir. Böyle bir sandık veya kurumun üye 
prim ve aidatlarından oluşan ana parasının işletilmesi, ticaret ve sanayi 
yatırımlarında nemalandırılması mümkün ve caizdir. Böylece, üyelerine 
daha iyi imkanlar sağlaması gerçekleşir. Ancak ana parayı işletmeye gerek 
olmaksızın, mevcut mal varlığından üyelerin yararlandırılması da 
mümkündür. Üyelerin yararlanma miktar ve süreleri önceden bilinmediği 
veya belirlenmediği ya da aileden aileye farklılık gösterdiği için, böyle bir 
sigorta akdinin "fasit inan şirketi" niteliğinde olması gerekir. Burada her 
üye gerçekte kuruma ödediği toplam prim kadar ortaklık hissesine sahip 
olur, kâr ve zarara da bu oranda katlanır. Ancak sigortadan kendi toplam 
hissesinden daha fazla pay alması halinde diğer pay sahipleri bu fazlalığı 
ona teberru etmiş sayılırlar, böylece karşılıklı yardımlaşma ve teberrulaşma 
yoluyla sigorta şirketi varlığını sürdürmüş olur. Iştirakçiler böyle bir 
sisteme girmekle bu muhtemel sonuçları da önceden kabul etmiş olurlar. 
Bazan da toplum fertleri kendiliğinden, devletin düzenlediği böyle bir 
teşkılat kapsamına girmiş olurlar. Sigorta sisteminin kendi iç işleyişinde 
Islâm'la çelişen muameleler bulunmadığı sürece, katılım paylarının farklı 
oluşu veya farklı tazminat alımlarının gerçekleşmesi sonucu değiştirmez. 
Bunun delili muvâlât akdi ile âkile sisteminin Islâm'da meşrü sayılmasıdır. 
I. Muvdlât akdi: Bu akit, ailesi bilinmeyen, buluntu bir çocuğun, başka birisi 
veya kendisini bakıp yetiştiren kimse ile şu şekilde anlaşmasıdır: Karşı taraf 
çocuğun akitle velisi olacak; çocuk tazminat gerektiren bir suç işlerse bu 
tazminatı, himaye eden ödeyecek. Buna karşılık da çocuk ileri ki hayatında 
mirasçı bırakmadan ölürse ona mirasçı olacaktır. Hz. Ömer, Ali ve Abdullah 
b. Mes'ud'un benimsediği bu görüş Hanefilerce benimsenmiştir (ez-Zühayli, 
el-Fıkhul-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk 1405/1985, VTI, 283, 284). Burada, 
buluntu çocuk ömür boyu tazminatı gerektiren bir suç işlememesi halinde, 
himaye eden onun mirasını bedelsiz olarak alacak, diyet ödemek zorunda 
kalırve buluntu çocuğun mirasçısı da olursa, ödediği diyet karşılıksız 
kalacaktır. 

2. Âkile sistemi. Diyet tazminatı ile yükümlü olabilen belirli hısımlar veya 
bir divana üye olan kimseler de kendi paylarına düşen tazminatı bir bedel 
karşılığında ödemezler. Daha sonra bu tazminat paylarını suçu işleyene rücü 
etmek suretiyle alma imkânı da bulunmaz. Divan üyelerinin aylık veya 


yıllık olarak önceden bir katılım payı ödemeleri halinde, günümüzdeki 
yardımlaşma sigortalarının benzeri gerçekleşmiş olur. Hz. Ömer döneminde 
böyle bir uygulamanın başlatıldığını yukarıda belirtmiştik. 

Ancak bir kişi veya şirketin kâr amacıyla kurduğu yangın, sel, kaza vb. 
sigortalar gerek ana paranın işletilmesinden doğan gelirin katılımcılara 
yansıtılmaması ve gerekse kaza olmaması halinde ödenen primlerin 
karşılıksız kalması yüzünden yardımlaşma sigortalarından farklı yapıya 
sahiptir. Çünkü burada sigortalı her yıl, sigorta şirketine belli bir meblağ 
öder. Malı, bir âfet sonucunda telef olursa bedelini şirketten alır. Böylece 
kumar oynayan kimse gibi kazanmış olur. Aksi takdirde ise şirkete ödediği 
taksitler boşa gitmiş olur. Başka bir açıdan riba işlemi gerçekleşir. Çünkü 
verdiğinden daha fazlasınıalma amacıyla sigorta şirketine para yatırılır. 
Diğer yandan böyle bir sigorta şirketi bütün katılımcıların ortaklığı ile 
kurulduğu takdirde "yardımlaşma sigortası" halini alabilir. Bu takdirde elde 
edilecek gelir bütün ortaklara ait olacağı için bu, mümkün ve caiz olur. 
Nitekim Sudan'da kaza sigortası zorunlu hale getirilince Hartumlu şoförler 
kendi aralarında bir yardımlaşma sigortası kurmuşlar, hem sigortalı ve hem 
de sigortacı olmuşlardır (bk. ez-Zerka-en-Neccâr, Islâm'a Göre Faizsiz 
Banka, Kalkınma ve sigorta, Terc. Hayreddin Karaman, Istanbul 1976, s. 
216). Ancak bu şekilde yardımlaşma sigortaları gerçekleşinceye veya 
Devletin organızesi ile ticaret amacı dışında genel bir sigorta sistemi 
oluşuncaya kadar, zaruret olan durumlarda sigorta mübah hale gelir. Bu 
takdirde de kendi iç bünyesinde ana parasını işletmede Islâmi usullere uyan 
sigorta tercih edilmelidir. 

Bununla birlikte, küfür diyarında kurulmuş bir sigorta şirketinden tazminat 
alınabileceği gibi; Ebü Yusuf ve Imam Muhammed'e göre, Islâm hükümleri 
uygulanmayan bir ülkede gayrı müslimlerin veya irtidat ehlının kurduğu bir 
şirketten sigorta tazminatının alınmasında da bir sakınca yoktur. 


SİGORTA ŞİRKETİ KURMAK ARZUSUNDA BULUNAN 
MÜSLÜMANLAR HANGI ŞARTLARA RİAYET EDECEKLERDİR? 


Sigorta meselesi aslında Türkiye'yi aşan bir meseledir. İslam aleminin 
her ülkesinde sigorta hakkında çeşitli mütalaalar yürütülmektedir. Helaldır 
diyenler olduğu gibi haramdır diyenler de olmuştur. Bunun için burada 
konu üzerine serdedilen mütalaaların bir kısmını naklettikten sonra 
kanaatimi beyan edeceğim. 

Sigorta takriben iki asır önce İslam aleminde ismi duyulmuş, ondan söz 
edilmiştir. O zaman merkezi Avrupa'da bulunan sigorta şirketlerinin 
temsilcileri, deniz kenarındaki bazı İslamı şehirlerde bulunup Avrupa'ya 
giden gemilerle taşınan malların sigortasını yapmaya başlamış ve İslam 
aleminde bazı ortaklar temin etmek süretiyle orada da yerleşmişlerdi. 
Sigorta, bazı kimseler için faydalı olsa da kısa bir zaman içerisinde 
milyonlarca insandan alınan taksitlerle büyük servetler yığılmasına vesile 
olması dolayısıyle sömürünün en büyük örneklerinden birisidir. 

Suriye ulemasından Dr. Mustafa al-Zerka ile Mısır ulemasından 
Muhammed Abduh, Şeltut, Dr. Muhammed el-Behiyy gibi kimseler sigorta 
şirketinin bir yardımlaşma şirketi olduğuna ve dolayısıyle de meşruluğuna 
hükmetmişlerdir. Dr. Muhammed el-Behiyy bu hususta özet olarak şöyle bir 
mütalaa yürütmüştür. "Sigorta akdi bir satış akti değil, mağdur olan 
kimselerin musibetlerini hafifletip onlara yardım elini uzatmak için yapılan 
bir yardımlaşma ve dayanışma aktidir. İster mal, ister hayat sigortası olsun, 
dayanışma ve yardımlaşmadan başka bir şey değildir. Mesela köylü 
davarlarını, tüccar ticaret eşyasını, ev sahibi evini, araba sahibi arabasını 
sigorta ettiriyor. Çünkü zarara girmenin zor olduğunu, tek başına musibet 
yükünü o kaldırmayacağını, ancak başkasının yardımıyla oyükün 
hafifleyeceğini biliyor. Hayatını sigorta ettiren kimse de hayatını korumak 
için sigortaya baş vuruyor. Ecelin Allah'ın elinde olduğunu, zamanı gelince 
onu kimsenin ertelemeyeceğini biliyor. Sigortaya başvurmaktaki gayesi, 
erken öldüğü takdirde aile efradına bir yardım kaynağı temin etmektir" 
diyor (El-Fıkhü'l-İslami ve Tetavvuruhu). 

İmam Nevevi'nin el-Mecmu adlı kitabının tetimmesini yazan büyük fakih 
Muhammed Necib el-Muti de şöyle diyor: "Sigorta kurumu tarafından 
üyelere verilen tazminatın mübah olması hususunda ihtilaf yoktur. Çünkü 
daha önce dediğimiz gibi bir kimse birisine "Malını at ben öderim" dese 


mal sahibi malını attığı takdirde ödemeyi taahüd eden kimse onu ödemeye 
mecburdur" (El-Mecmu). 

Mısır ulemasından Mustafa al-Hammami ile İbn Abidin ve Rabıtatü'l- 
Alem'i-İslamiye'nin fıkıh heyeti Hey'etü Kibari'I-Ulema da sigortanın haram 
olduğunu belirtiyorlar. Mustafa el-Hammami, kitabında şöyle diyor: 
Sigortanın bütün çeşitleri haramdır. Aynen piyangonun bir nevidir. Çünkü 
sigorta şirketi evini sigorta etmek isteyen kimseye "Her yıl bana şu kadar 
prim ödeyeceksin. Eğer evin yanarsa ben değerini ödeyeceğim, yanmazsa 
da sen taksitini ödemeğe devam edeceksin" der. Demek ki ev yanarsa 
sigorta değerini ödeyecek, yanmazsa ödenen taksitler beyhude gitmiş 
olacaktır. Bu aynen piyangoya benziyor. Çünkü birçok kimse her yıl bir 
veya birkaç defa piyango bileti alır ama bir defa olsun kendisine birşey 
çıkmaz. Bazıları da vardır ki yalnız bir defa bilet alır ve kendisine para 
çıkar. Yalnız hayat sigortası bundan biraz farklıdır. Çünkü belirtilen zamana 
kadar sigortalı ölmezse ödediği taksitler faiziyle beraber kendisine geri 
verilir. 

İbn Abidin de İslam diyarında sigortanın caiz olmadığını, küfür diyarında 
gayri müslimlerin sigorta şirketine sigorta edilmiş bulunan malın telef 
olması halinde bedelini almakta bir beis olmadığını beyan edip özetle şöyle 
diyor: Tüccarlar arasında caari olan adete göre herhangi bir ecnebiden 
kiralanan gemiye, kira anında mallarının teminatına matufen ecnebi 
diyarındaki gayri müslime bir miktar para veriyor ki buna sigorta 
denmektedir. Şayet gemi yanar, batar veya yağma edilirse darül harpte 
bulunan sigorta şirketi malların değerini ödeyecektir. Benim anladığıma 
göre helak olan şeyin bedelini almak caiz değildir. Evet müslüman bir 
tüccarın darü'l-harpte harbi bir ortağı bulunur, müşterek mallarını orada 
sigorta eder, mal telef olursa müslüman tüccar şirket tarafından verilen 
taminatı alabilir. Çünkü akit harbi arasında cari olmuş ve tazminat harbi 
olan şahsın rızasıyla kendisine gönderilmiştir. 

Mekke-i Mükerreme'de 4.4.1397 tarihinde Abdullah b. Humeyd'n 
başkanlığında Muhammed Ali al-Harekan, Abdülazız b. Baz', Muhammed 
b. Abdullah al-Sabil, Salih b. Asimeyn, Muhammed reşid Kabani, Mustafa 
al-Zerka, Muhammed Reşidi, Abdulkuddüs al- haşimi'n-nedevi ve Ebubekir 
Gumi'den müteşekkil fıkıh heyeti toplanarak sigorta meselesini ele alıp 
inceden inceye tetkik ettikten sonra Mustafa al-Zerka hariç, ittifakla 
sigortanın bütün çeşitlerinin haram olduğuna dair kanaatlerini beyan 
etmişlerdir. 


Verilen kararın özeti aşağıya alınmıştır. 

1-Sigorta akdi gararı (aldanma)tazammum eder.Çünkü sigortalı ne kadar 
vereceğini,ne kadar alacağını bilmiyor. Belki bir iki taksit ödedikten sonra 
bir afet gelir çatar, bunun üzerine sigortalı malın bütün bedelini sigortadan 
alır.Belki de bütün taksitleri yatırdığı halde malı afetten mahfuz kaldığı için 
bir şey almaz. 

2-Sigorta kumarın bir çeşididir.Çünkü sigorta şirketinin ,meydana gelen 
felakette hiç bir rolü yoktur,ama malı helak olsa bedelini vermektedir. Yahut 
devamlı musibetten masum kaldığı için bedelsiz olarak taksitleri almış 
olmaktadır. 

3-Sigorta ribe'l fadi ve ribe'l nesie'yi tazammun eder.Çünkü sigorta 
iştirakçiye verdiğinden fazlasını verirse ribe'l fadi ve bir müddet sonra 
olduğu için de ribe'n nesi olur. 

4-Sigorta meselesinde bedelsiz olarak başkasının malının alınması 
vardır.Bu da " Ey iman edenler mallarınızı aranızda haksız yere yemeyiniz." 
Ayetindeki yasağın şümulüne girer. 


SİHİR : 


Sihir çok eski zamanlardan beri bilinegelen bir göz boyama. ya da 
birtakım ser güçlerin yardımıyla, bir takım olağanüstü tesirlerin 
oluşturulması yoludur. Hz. Müsâ döneminde çok ileri seviyelere ulaştığını 
Peygamberlere iman bölümünde anlatmıştık. Kur'ân-ı Kerim, hem bu 
olaydan, hem de Böbil'deki sihirbazlardan sözeder. (Bakarâ (2) 102.) 
Peygamberimize sihir yapıldığı, hattâ az da olsa tesirini gösterdiği, bunun 
üzerine "Felâk" ve "Nâs" sürelerinin indiği, o, bunları okuyunca sihrin 
çözüldügü rivâyeti vardır. (bk. Suyüti, ed-Dürrü'l-Mensür VN/687.) Bütün 
bunlar sihir denen bir olayın gerçekte varolduğunu gösterir. 

Ancak sihirbaz bilinen herkes, ya da sihir bilinen her olay gerçekçi değildir. 
Çoğu böyle bir gücü olduğunu söyler ama, aslında birşey biliyor değildir. 
Sihir gibi gösterilen birçok olay da düzenbazlık, gözboyama ve el 
çabukluğu marifeti ile yapılır. 

Sihirin gerçek olduğunu söylemekle, yapılmasının câiz olduğunu söylemek 
de ayrı ayrı şeylerdir. Islâm sihirin varlığını bildirmişama yapılmasını 
siddetle yasaklamıştır. Peygamberimiz insanları helâk eden en büyük 
günahları sayarken Allah'a şirk koşmayı birinci, sihri de ikinci olarak 
sıralamıştır. (Buhâri, vasâyd 23,tib 48, hudüd 44; Müslim iman144; Ebü 
Dâvüd vasâyâ10; Nesai, vasâyâ 12.) 

Hattâ bir başka hadisinde sihir yapanın da müşrik olduğunu haber vermiştir. 
(Ebü Dâvüd, tip 17, 24; Nesai, tahrimu'd-dem 19; Müsned 1/389, 438, 
N/220.) Bu yüzden çoğu Islâm âlimi sihir yapanın, hattâ yaptırmaya gidenin 
Allah'a şirk koştugu kanaatindedirler. (Kardâvi, el-Halâl ve'I-haram 222.) 
Dolayısıyla sihirbazın, kim olursa olsun öldürüleceğine hükmetmişlerdir. 
Çünkü : 

Kur'ân-ı Kerim'in de belirttigine göre sihir, faydalı değil, devamlı zararlı 
işlerde kullanılır. Sihirin gerçekleşmesi için kötü ruhânilerden, şeytanlaşmış 
cinlerden yardım talep edilir ve bu yolda son derece çirkin metodlar 
uygulandığı olur. Sihir iddiasiyla, cahil halkın ve özellikle de kadınların 
hem imanları, hem de paraları sömürülür. Dolayısı ile sihrin haram oluşu, 
sadece sihir yapan için değil, ona giden, yaptıklarında onu doğrulayan 
ayağına gitmekle ve parasıyla onu teşvik eden için de geçerlidir. Onun için 
peygamberimiz "Sürekli içki içen, sihrin bir işini halledeceğine inanan ve 
akrabasıyla ilişkiyi kesen Cennet'e giremeyecektir" (Ibn Hibbân, Tertibu's- 


Sahih VN/648:) buyurur. Onun arkadaşı Ibn Mes'üd da: "Gaip bilici 
olduğunu söyleyene, sihirbaza ve kâhine gidip, ona bir şey soran ve 
dediğini tasdik eden, Hz. Muhammed'e indirilen dini inkâr etmiş demektir" 
der. (Bezzâr ve Ebü Ya'lâ'dan el-Hindi, age VI/749 (17673).) 


ŞİİR YAZMAK, DİNLEMEK CAİZ MİDİR? 


Şiir ile söz arasında fark yoktur. Şiirin iyisi iyi, müstehceni de 
müstehcendir. Yani şiir Allah, Peygamber ve güzel ahlakı dile getirirse 
vacipveya sünnet, mübah bir şeyi beyan ediyorsa mübah, gıybet veya 
müstehcen şeyler tasvir ediyorsa haramdır. Peygamber (sav)'in Hessan, 
Abdullah b. revahe ve Ka'b b. Malık gibi şairleri vardı. Onların şiirlerini 
dinlerdi. Bir gün Peygamberin huzurunda Kur'an-ı Kerim okundu, sonra şiir 
söylendi. Bunun üzerine birisi: Ey Allah'ın Resulü olduğun yerde hem 
Kur'an, hem şiir olur mu? Dedi. Peygamber (sav): "Evet olur" buyurdu. Bu 
Bekr (ra) de şöyle diyor: Bir gün Peygamber'e (sav) gittim. Huzurunda bir 
bedevi şiir söylüyordu. Bunun için ey Allah'ın resulü! Hem Kur'an, hem şiir 
olur mu? Dedim. Peygamber (sav): "Ey Ebu Bekr, bir defa şöyle bir defa 
böyle"buyurdu. 


SILA VE ÜCRET "SILA" NEDIR ? 


"SILA" "varmak, ulaşmak" anlamındaki (va-sa-le) fiilinden olarak 
"atiyye, mükâfat" (bk. el-Mu'cemü'I-Vasit, N/1049. Lisanü'I-Arap. X1/728) 
bir yakınlıktan dolayı verilen bir bağış demektir... Sanki iki tarafı birbirine 
bağladığı ve ulaştırdığı için buna "SILA" denmiştir. (Ibnü'1-Esir, en-Nihâye. 
V/192)"Sıla, ibtidâen, yani bir şeyden ötürü değil, ilk hareket noktası olarak 
verilen ve verdiği kimsenin iyi amellerden birini yapıyor olduğu için, ya da 
yapması için verilen hediyyedir. Kadıların, öğretmenlerin, imamların ve 
müezzinlerin beytü'1-maldan, ya da bunlardan biri için şartlı vakıflardan 
aldıkları maaş gibi..Bu işlerden her hangi birisini Allah'a takarrup için 
yapanın "sıla" olarak aldığı kendisine helâl olur. Ahirette de Allahu 
Teâlâ'dan sevabı hak eder. Ama bu işleri, bu "sıla"yı almak için yaparsa, 
aldığı haram olacağı gibi, sevabı da hak edemez." (Birgivi, Serhu'hadis-i 
erba'in, 5. 74.)"Böylece ücretle sıla arasındaki fark anlaşılmış olur: Ücret, 
her hangi bir amel karşılığı tayın edilen, onun karşılığı sayılan ve çalışanın 
çabasını kendisi için harcadığı şeydir.Binaenaleyh, veren sadece çalışanın 
çalışması için verir. Ücretli de sadece onu almak için çalışır. Dolayısıyla 
çalışan, bu çalışmasıyla Ahirette sevabı hak edemez; ancak dünyada ücreti 
hak eder ve onun için çalışır." (a.y.) ,"'Bu durumda veren, verdiğin sıla 
olmasına niyyet edemez mi? Bu câiz değil midir?Cevap olarak deriz ki, câiz 
değildir, Çünkü veren bu hareketiyle muradına ermek istemektedir. Nitekim 
bu yolla Kur'ân okumasını istediği şahsın okuyup okumadığını izler. Bir 
gün okumasa kızar, haram para yiyorsun, der. Belki de onu azleder, onun 
yerine başkasına okutturur. Daha az okumasını isteyebilir. Filanca hoca 
daha az okuyor, der. Okuyan ise çok çok okumak ister. Ve derken 
aralarında, ücretle çalıştıranla çalışan arasındaki gibi anlaşmazlıklar olabilir. 
Ücretin bundan başka bir anlamı var mıdır?" (a.y.)lbn Abidin de benzer 
şeyler söyledikten sonra :"Örfümüze göre bunun "sıla" değil ücret 
olacağını, bu icârenin de batıl ve önce geçenlerden hiç kimsenin yapmadığı 
bir bid'at olduğunu kaydeder.(Ibn Âbidin, Sifâul-,alil, s.168.)Kaldı ki, "sıla" 
sayılması mümkün değildir. Eğer olsaydı, okuyanın okumayı tek taraflı 
terketmesi ocâiz olurdu. Para verip hatim okumasını isteyen, 
okunmadığını.bilse, tek kuruş bile vermez. Zamanının insanlarını 
tanımayan cahildir." (Ibn Âbidin, Raddü'I-muhtâr, VI/56; Sifâ'u /-,alil, s. 1 
68, (Ayrıca AName es Şeyh Mustafa Rahmeti de Âlâi'nin Tenvir-Şerhine 


yaptığı hasiyede bu manada sözler söyler. Vesâya'l-i vel'vâliciyye'de de aynı 
ifadeler mevcuttur."(a..y.)der.Allâme Ramli de, bunun "sıla" da her 
hâlükârda helâl olmaz. Nitekim, az önce de denildiği gibi :"Ilimle iştigal 
eden kimse, çalışması kendisini ilim yapmaktan alıkoyduğu takdirde, tahsili 
ve ilmi araştırmaları için sılayı alabilir.Aksi halde, yani "sıla" için tahsil 
yaparsa, aldığı yine haram olur." (Birgiv,i, Serhi hadis-i erbain, s. 74.) 
Kur'ân'ın ücretle okunmadığı takdirde unutulacağı da kesinlikle bir zaruret 
sayılamaz. Zira ücretsiz okumak da mümkündür. Ücret almadan okumak 
zor oluyor iddiası, sırf bir tenbelligin tezahürüdür. 


SİNN-İ BÜLUĞ(ERGİNLİK YAŞI) 


Erginlik yaşı. Erkek veya kız çocuğu erginlik çağı ile çocukluktan çıkıp 
gençlik çağına ayak basmış olur. 
Erginlik, çocukta fiziki bazı belirtilerin ortaya çıkması ile kendini gösterir. 
Erkek çocuğun ihtilam olması, kız çocuğunun ay başı hali veya gebe 
kalması gibi halleri bu belirtilerdendir. Buna "tabii büluğ" denir. Ergin 
erkeğe "bâliğ", kadına "bâliğa" denir. 
Fizyolojik belirtilerde gecikme olursa, erginlik, takdir yoluyla belirlenir. 
İslâm hukukçularının çoğunluğuna göre erginlik çağının başlangıcı, erkek 
çocuklarda 12, kız çocuklarında 9 yaş; sonu ise, her iki cins için 15 yaştır. 
Ebü Hânife, erginlik çağının sonunu erkek çocukları için 18, kız çocukları 
için 17 yaş olarak kabul eder. Ebü Yusuf, İmam Muhammed ve İmam 
Şafii'ye göre ise fizyolojik belirtiler gecikse de her iki cins 15 yaşına girince 
hükmen ergin sayılırlar (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi', Mısır 1327/1909, 
VII, 172; el-Ceziri, el-Fıkh alel-Mezâhibil-Erbaa, Kahire 1392, TI, 350 vd.; 
Hamdi Döndüren, Delilleriyle İslâm Hukuku, İstanbul 1983, s. 125, 126). 
Erginlik yaşının erken veya geç oluşunun beden gelişmesi, iklim özellikleri 
ve sosyal çevre ile yakın ilgisi vardır. Meselâ; sıcak iklimlerde çocuklar 
daha çabuk erginlik çağına ulaşırlar. Erginlik çağının alt ve üst sınırlan 
arasında bulunan çocuğa "mürahık" denir. 
Akıllı ve ergin olan kimse, mâli tasarruflar dışında iman, ibadet, ictimâi ve 
hukuki nizamın bütün vecibelerini yüklenir; namaz, oruç, hac, zekât gibi 
ibadetlerle yükümlü olduğu gibi, başkalarının malına veya canına verdiği 
zararlardan da malen ve bedenen sorumlu olur. Ancak malıyla ilgili 
tasarruflarda bulunabilmesi için erginliğe ek olarak reşid olması da 
gereklidir. 
Rüşdle büluğ aynı şey değildir. Rüşd; kişinin malını idare edebilecek bir 
tecrübe ve olgunluğa ulaşmasıdır. Bu durum, şahsi eğitim, çevre şartları 
veya yetenek durumuna göre erginlik çağından önce veya sonra yahut her 
ikisi birlikte bulunabilir. 
Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: 
"Yetimleri nikâh çağına ulaştıklarında deneyin; eğer kendilerinde akılca 
olgunluk görürseniz, mallarını onlara verin " (en-Nisâ, 4/6). Bu âyete göre, 
çocuk erginlik yaşına ulaşınca hemen malı kendisine teslim edilmez ve 
reşid olup olmadığı araştırılır. 


Ebü Hanife'ye göre, kişi erginlik yaşına ulaşınca, sefih ve israfçı bile olsa, 
üzerinden mali velâyet kalkar ve tasarruf hürriyetine kavuşur. Ancak malı 
bir ihtiyat ve tedbir olarak reşid oluncaya veya 25 yaşını dolduruncaya 
kadar kendisine teslim edilmez. Çoğunluk İslâm hukukçularına göre ise, 
yaşa bakılmaksızın kişi reşid oluncaya kadar malı kendisine teslim edilmez. 
Osmanlı devleti döneminde 1288 tarihli bir fermanda, yirmi yaşını 
doldurmamış kişilerin rüşd davalarının reddedilmesi bildirilmiştir (Ali 
Haydar, Dürarul-Hukkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, 989. mad. şerhi). 


SİNN-İ İYÂS(KADIN İÇİN HAYIZDAN KESİLME DEVRESİ) 


Kadın için çocuk doğurmaktan ve hayızdan kesilme devresi, İyâs 
kelimesi, ümidi kesilmek, ümidsiz olmak manâsına "E-ye-se" kökündendir. 
İyâs yaşına gelmiş kadına âyise* denir. İyâs yaşına gelmiş bir kadından 
gelen kan istihaza (hastalık) kanı sayılır. Böyle bir kadın, ibadetlerini özür 
sahibi kimseler gibi yapar. 

İyâs yaşı konusunda İslâm hukukçuları arasında görüş farklılıkları vardır. 
Buna göre: 

Hanefilerden bir kısmı elli yaşı sinni iyâs kabul ederler. Bu, Hz. Aişe 
(r.anhâ) nın mezhebidir. Bazı Hanefi alimleri bu yaşı elli beşile 
sınırlamışlardır. Buhara, Harzem ve Merv uleması bununla fetva 
vermişlerdir. 

Bazıları da, "altmış yaştır" demiştir. Bu söz, İmam Muhammed'den rivâyet 
edilmiştir. Alimlerin çoğuna göre altmış yaş muteber sayılır (M. Mevküfati, 
Mevküfat Tercemesi, sadeleştiren, A. Davudoğlu, 1/79-80; Molla Hüsrev, 
Gürer ve Dürer, terc. Arif Erkan, 1/82). 

Malikilere göre, kadın elli yaşına gelince, bunun gördüğü kan için ihtisas 
sahibi kimselere başvurup onların görüşüne göre hareket edilir. Bu durum 
yetmiş yaşına kadar devam eder. Yetmiş yaşını aştıktan sonra görülen kan 
kesinlikle istihaza kanıdır. 

Şafiiler hayız görme müddetini sonsuz kabul ederler. Yâni hayız görme için 
tayin edilmiş bir müddet yoktur. Hayat devam ettikçe devam edebilir. Ama 
genellikle hayız görme yaşı altmış ikidir. Bir kadın altmış iki yaşından 
sonra da kan görürse, hayız görmüş kadın hükmüne girer. 

Şafiiler bu görüşleriyle diğer İslâm hukukçularından ayrılırlar. 

Hanbelilerde iyâs müddeti elli sene takdir edilmiştir. Bundan sonra gelen 
kan, kuvvetli de olsa hayız değil, istihazadır (Ö.N. Bilmem, Büyük İslâm 
İlmihali, s. 68; el-Cezeri, Dört Mezhebe göre İslâm Fıkhı, terc. M. Keskin, 
1, 161-166). 

İyâs yaşına ulaşan bir kadının âyise olduğuna hükmedebilmek için onun 
aralıksız altı ay kadar hayız görmemesi lâzımdır. Bu hüküm iyâs yaşını elli 
beş kabul edenlere göredir. 

Hiç hayız görmeden otuz yaşına giren bir kızın âyise kabul edilebileceği 
rivâyet edilmiştir. 

Sahih bir akidle nikahlı olup cinsel yakınlık veya halvetten sonra 


kocasından talak ile veya fesh ile ayrılan ve ayrılmadan önce iyâs yaşına 
girmiş bulunan hür kadınların iddet süreleri, ayrılış tarihinden itibaren üç 
aydır. Aynı durumdaki cariyenin iddet süresi ise bir buçuk aydır (Ö.N. 
Bilmen, Hukuk-u İslâmiyye ve Istılâhat-ı Fıkhiyye Kamusu, Il, 396). 


SIRAT 


Yol, cadde, geçit. Kur'an-ı Kerim'de sırat, daha çok "müstakım" (doğru) 
ile sıfatlanarak, Allah'ın rızasına uygun olan ve O'na ileten Tevhid dini ve 
Islâm dini anlamında kullanılır; 

"Kim, Allaha güvenip dayanırsa muhakkak doğru yola (Sırat-ı müstakıme) 
iletilmiştir" (Alu Imrân, 3/101); 

"Muhakkak Allah benim de Rabbimdir, sizin de Rahbinizdir. O halde yalnız 
O'na ibadet ediniz. Bu doğru yol (Sırat-ı Müstakım)dur (Alu Imran, 3/51). 
Fakat ıstılahta sırat denilince ahiretteki "sırat" akla gelir. Sırat mahşer 
yerinden itibaren Cehennemin üzerinden geçerek Cennete kadar uzanacak 
bir köprüdür. Bu köprü, haşir günü Cehennemin üzerinde kurulacaktır. 
Mü'min, günahkâr, kâfir herkes bu köprüye gelecektir. Cennete gidebilmek 
için bundan başka yol yoktur. Sıratın iki tarafına konulmuş kancalar, oradan 
geçmeye iyi amelleri yetmeyen kimseleri Allah'ın emriyle çekip 
Cehenneme düşüreceklerdir. Iyi amelleri ağır gelenler, kötülükleri sebebiyle 
tırmalanıp yara almış olsalar bile Sıratı geçeceklerdir. Bazı mü'minler 
senelerce sürünerek geçeceklerdir. Sırattan geçiş esnasında Peygamberimiz 
sırat üzerinde Kurtar, ey Rabbim, kurtar" diye mü'minlere dua edip 
duracaktır (Müslim, Iman, 84/329). 

Ebu Said el Hudri'nin rivayetinde Peygamberimiz şöyle buyuruyor: 
"Mahşerde muhakeme ve muhasebe işlerinden sonra Cehennemin üzerinde 
bir köprü (Sırat) kurulur. Allah şefaate izin verir. (Mü'minler) ya Allah 
selamet ver, selamet ver, diye dua eder durur". Ya Rasulallah, köprü nedir? 
diye sorulduğunda; "Kaypak ve kaygan bir yoldur. Orada; kancalar, 
çengeller ve Necidde bilen sa'dan denilen sert dikencikler gibi dikenler 
vardır. Mü'minler amellerine göre kimi göz açıp kapayıncaya kadar, kimi 
şimşek gibi, kimi rüzgar gibi, kimi kuş gibi, kimi iyi cins yarış atları gibi, 
kimi deve gibi süratle geçerler. Mü'minlerden kimi sapasağlam kurtulur. 
Kimi de tırmalanmış (hafif yaralı) olarak salıverilir. Kimileri de Cehennem 
ateşi içerisine dökülür" (Buhari, Müslim, Tirmizi'den naklen Mansur Ali 
Nasıf, Tâc, V, 394-395). 

Ebu Hureyre, Peygamberimizden şöyle rivayet ediyor: "Cehennemin 
ortasına Sırat (köprüsü) kurulur. Oradan peygamberlerden ümmetleri ile 
beraber geçenlerin ilki ben olacağım. Peygamberlerden başka o gün kimse 
konuşamaz, Peygamberlerin sözleri de "Ey Allah'ım, kurtar kurtar" olur" 


(Buhari ve Müslim'den naklen, Tâc, V, 377-378). 

Ebü Sa'id el-Hudri'nin rivayet ettiğine göre, Sırat köprüsü, kıldan ince, 
kılıçtan keskindir. Sırat'ın uzunluğu bin senelik yokuş, bin senelik iniş ve 
bin senelik de düzlüktür. Bu mesafe bazı insanlar için olacaktır. Her bir 
kimsenin bu mesafeyi geçmesi, amelleri ile orantılı bir zamanda olacaktır 
(Mansur Ali Nasıf, Tâc, V.394; Acluni, Keşfül-Hafa, Il, 31). Bazı ulemâya 
göre Sırat'ın kıldan ince, kılıçtan keskin olduğuna dair rivayetler, bu 
köprünün üzerinden geçmenin pek müşkil ve zor olduğundan kinayedir. 
Mü'minlerin Sırat'ın üzerinden çabuk geçip geçmemeleri, onların haramlara 
yönelip yönelmemelerine bağlıdır. Kalbine haram işleme düşüncesi gelip de 
ondan hemen yüz çevirip uzaklaşan kimseler Sırat'tan çabuk geçecektir. 
Sırat üzerinde her bir mü'minin yalnız kendisinin faydalanacağı bir nüru 
vardır. Bu nurdan başkası faydalanamayacaktır. Kimse, başka bir kimsenin 
nüru içerisinde gidemeyecektir. Nurunun intişarı nisbetinde her bir mü'mini 
Sırat geniş veya dar olacaktır. Sırat'ın genişliği hadd-i zatında bir ve aynı 
olduğu halde, üzerlerinden geçenlerin nurları nisbetinde kimisine ince ve 
sıkıcı, kimisine enli, rahat ve hoş görünecektir. 

Yüce Allah şöyle buyurur: "Ey iman edenler, günahlarınıza samimi bir 
tevbe ile Allah'a dönün! Umulur ki Rabbiniz, sizin kötülüklerinizi örter. 
Peygamberi ve onunla birlikte iman edenleri utandırmayacağı günde Allah 
sizi içlerinden ırmaklar akan cennetlere sokar. Çünkü onların nurları 
önlerinden ve yanlarından koşar da, "Ey Rabbimiz, nurumuzu tamamla, bizi 
bağışla; muhakkak sen her şeye Kadirsin " derler " (et- Tahrim, 66/8). Bu 
âyette, mü'minlerin nurlarından kastedilen, iman ve amelleriyle husüle 
gelen nurlardır. Özellikle bu nurları Sırat üzerinde onları yedip götürecek ve 
selamete (o çıkaracaktır. - Münafıklar, karanlıkta kaldıkça mü'minler 
"Rabbimiz, nurumuzu söndürüp de bizi de kâfirler ve münafıklar gibi 
karanlıkta bırakma! Varacağımız yere kadar nurumuzu devam ettir ki, bu 
nurla sevinelim, karanlıkta kalıp perişan olmayalım" derler: "O gün (sıratta) 
münafık erkeklerle münafık kadınlar, mü'minlere, bizi bekleyin, 
nurunuzdan bir parça ışık alalım, derler. Onlara, dönün arkanıza da bir nur 
arayın, denilir. Nihayet, onların arasına, bir kapısı olan ve içinde rahmet ve 
dışında azab bulunan bir sür çekilir" (el-Hadıd, 57/13). 

Allah Teâlâ yine şöyle buyurur: 

"Sizlerden hiç bir kimse yoktur ki oraya (Cehenneme) uğramamış olsun. 
Bu, Rabbin için kesinleşmiş bir hükümdür. Sonra biz, iman edip 
kötülüklerden sakınanları kurtarırız. Zalimleri de diz üstü çökmüş olarak 


orada bırakırız" (Meryem, 19/71-72). 

Bir rivayete göre cennetlik mü'minlerin Cehenneme uğramaları, üzerindeki 
sırattan geçmelerinden ibarettir. Herkes bu köprüye gelecek ve Cehenneme 
girecek olanlar da buradan gireceklerdir. Mü'minlerin Cennete yollarının 
Cehennemden geçmesindeki hikmet; sevinçlerinin fazlalaşması ve 
kurtuldukları için şükürlerinin artması ve kâfirlerin üzüntülerinin 
çoğalmasıdır. Çünkü dünyada düşman saydıkları mü'minlerin kurtulması, 
kendilerinin Cehenneme atılmaları, kâfirler için azab üzerine azab olacaktır. 
Mutezile'nin çoğu ve Kadı Abdulcebbâr el-Hemedâni (6. 415/1025), 
Üzerinden geçmek mümkün olamaz; mümkün olsa bile, Sırattan geçmek 
müminlere eza ve cefa çektirir" diyerek Sıratı inkâr etmişlerdir. 

Halımi (6. 403/1012) gibi bazı âlimler de, kâfirlerin Sırat'a uğramadan 
doğrudan doğruya Cehennem'e atılacaklarını söylemişlerdir. Bunlar, bu 
görüşlerini oOEbu Sa'd el-Hudri'nin rivayet ettiği bir hadise 
dayandırmışlardır. Bu hadise göre, Mahşerde bir münâdi, "Her ümmet 
dünyada nelere tapıyor idiyse, onların ardına düşsün" diye çağırır. Bunun 
üzerine münezzeh ve yüce olan Allah'tan başka şeylere, putlara ve 
heykellere tapagelen ne kadar kimse varsa, onlardan hiçbiri kalmaksızın 
Cehenneme dökülürler. Artık ortalıkta iyi ve kötülerden yalnız Allah'a 
ibadet etmiş olanlar ve ehl-i kitabın kalıntılarından başka kimseler 
kalmayınca, Yahudiler çağırılacak ve onlara "siz neye ibadet ediyordunuz?" 
denilecek. Onlar "Allah'ın oğlu Üzeyr'e tapıyorduk" diyecekler. Bunun 
üzerine onlara, "yalan söylediniz! Allah hiç bir eş ve oğul edinmedi" denilir. 
Bunlar susadıklarını söyleyerek Cenab-ı Allah'tan su isteyince, kendilerine 
serap gibi görünen ateşe götürülecekler ve birbirlerini çiğneyerek 
Cehennem ateşinin içine yuvarlanıp döküleceklerdir. Sonra Hıristiyanlar 
çağırılacak, "sizler kime ibadet ediyordunuz?" denilecek. "Allah'ın oğlu 
Mesih'e ibadet ediyorduk" diyecekler. Onlara da "yalan söylediniz! Allah 
hiç bir eş ve oğul edinmedi" denilecek. Bunlar da susadıklarını söyleyerek 
Allah'tan su isteyince, kendilerine, " Haydi suya gelmez misiniz" diye işaret 
olunur. Serap gibi görünen Cehenneme doğru toplanacaklar ve birbirlerini 
çiğneyerek Cehenneme döküleceklerdir". Bu hadisin devamında: Geride 
kalanlara, tanımadıkları bir surette Allah Teâlâ'nın tecelli edeceği, sonra 
şiddet ve dehşetin kaldırılarak samimi olarak Allah'a ibadet edenlerin secde 
etmelerine izin verileceği, diğerlerinin -secde etmek istediklerinde- 
kafalarının üzerine düşecekleri, daha sonra Allah Teâlâ'nın bunlara ilk 
gördüklerinden başka bir surette (sıfatta) tecelli edeceği bildirilir. Bundan 


sonra da Cehennemin üzerine köprü (sıratın) kurulacağı ve şefaate izin 
verileceği beyan edilir (Buhari, Müslim, Tirmizi'den naklen et-Tâc, V, 393- 
394; metin Müslim'in Sahih'inden özetlenerek alınmıştır, bk. Müslim, 
Sahih, Kitabül-Iman, 81/302). 

(Sa'deddin Taftâzani, Şerhul-Makasıd, Istanbul 1305, II, s. 223; Şerhul- 
Akaid Istanbul 1310; Abdusselâm b. lIbrâhim el-Lakkâni, Şerh-u 
Cevhereti't-Tevhid, Mısır' 1955, s. 235-236; Fahreddin er-Razı, Mefâtihul- 
Gayb, Istanbul 1308, Kitab-ü Mecmü'atin mine't-Tefâsir, el-Matbaatül- 
Âmire Istanbul 1319). 


ŞİRK 


"Şe-ri-ke" fiilinin masdarı, ortak olma demektir. Dini anlamda şirk, 
Allah'a eş ve ortak koşma manasına gelir. 
Bu fiilin dört harfli "if'âl" babındaki şekli "eşrake"dir ve ortak tanıma, ortak 
koşma demektir. Bu babın ismi faili olan "müşrik" de, ortak koşandır (el- 
İsfahâni, el-Müfredât fi Caribi'l-Kur'an, Mısır 1961, II, 259, "şe-ri-ke" md.) 
Şirk, aynı kökten gelen kelimelerle birlikte, Kur'an'da yüzelliyi aşkın yerde 
geçmektedir. 
Kur'an-ı Kerim'i incelediğimiz zaman, şirke düşen insanların nefislerine 
tabi olarak tevhide karşı çıkmalarının neticesinde bu duruma düştüklerini 
görüyoruz. Bütün müşrik toplumlarda, genellikle ahlaksızlık, nefis 
duyguları, zulüm, hırs, azgınlık, taşkınlık ve menfaatperestlik hakimdir. 
Şirkin temeli, insanların Allah'a tam manasıyle inanmamaları, O'nun emir 
ve yasaklarına gerektiği gibi uymamaları ve ondan sonra yukarıda arzedilen 
süfli bir duruma düşmelerine dayanır. Bu husus birçok âyette dile 
getirilmiştir (el-A'raf, 7/80, 81, 85, 86; Yusuf, 12/23, 25, 28,29, 30,31, 35; 
el-Hicr, 15/3 vb). 
Kur'an âyetlerinden başka, çeşitli Hadislerde ve ilmi eserlerde de şirk 
konusuna geniş yer verilmiştir. Allah'ın birliğine ortak kabul etmek şirk 
olduğu gibi, kudret ve tasarrufunda O'na ortak kabul etmek de şirktir. 
Şirk'in diğer bir çeşidi de, yalnız Allah'tan beklenmesi gereken sonuçları, 
Allah'tan başka güç ve kişilerden beklemektir. 
Şirk'in zıddı tevhiddir. O da, Allah'ın varlığını ve birliğini kabul etmekle 
beraber, O'nun tasarruflarında tek kudret sahibi olduğunu, hüküm ve 
irâdeşinin her şeyin üstünde bulunduğunu kabul etmektir. İslâm dininde 
tevhid esastır. Hemen hemen bütün ibâdetlerin ana gayesi çeşitli konularda 
müslümanların arasında birliği sağlamaktır. Dünyanın her yerindeki 
müslümanların aynı ezanı okumaları, ibadetlerinde aynı kıbleye dönmeleri, 
tevhidin birer göstergesidir. Şirk bunun tam zıddıdır. Tevhid'in ana gayesi 
ve esas hedefi olan Allah'ın birliği hususundaki inancı zedelemek, O'na 
ortak kabul etmek, büyük şirk kabul edilmiştir. 
Yüce Allah Kur'an'da: "Muhakkak ki şirk büyük bir zulümdür" (Lokman, 
31/13) diye buyurarak, şirki bir zulüm olarak tanıtmıştır. Nitekim şirke 
düşen insan, bu hareketiyle kendi nefsine zulmetmiş olur (el-Maverd, en- 
Nuketu ve'l-Uyunu, Beyrut, 1992, IV, 333). Ve yine şirk göklerin, yerin ve 


bunlarda bulunanların, maddenin ve hayatın zorunlu olarak teslim olduğu 
küllü bir kanuna, yani Allah'ın tek ilah ve Rab olduğu gerçeğine karşı 
gelinmekle Allah'ın hakkını O'na teslim etmemek bakımından da bir 
zulümdür. Şirk'e düşen insanın kendi şahsına zulmettiğini destekler 
mahiyetteki diğer bir âyetin meâli şöyledir: 

Allah'a ortak koşmadan, halis olarak Allah'ı birleyenler olun. Kim Allah'a 
ortak koşarsa, o sanki gökten düşmüş de kendisini kuş kapıyor veya rüzgâr 
onu uzak bir yere sürüklüyor gibidir" (el-Hacc, 22/31 ). 

Şirk'e düşen insan o kadar perişan olur ki, Yüce Allah ile bağları kopar; 
isükametini şaşırır; iyi ile kötüyü ayırd edemez hale gelir ve kendi öz 
çocuğunu öldürecek kadar şaşkın bir duruma düşer. Onların bu acı hali, 
Kur'an'da şöyle haber verilmiştir. 

Yine ortakları, müşriklerden çoğuna evlatlarını öldürmeyi süslü (güzel bir 
şeymiş gibi) gösterdi ki (böylece) hem kendilerini mahvetsinler hem de 
dinlerini karıştırıp bozsunlar. Allah dileseydi bunu yapamazlardı. O halde 
onları, uydurduklarıyla baş başa bırak!" (el-En'am, 6/137). 

Yüce Allah'ın şirke bakışını ve şirkin Kur'an'daki tanımını sergileyen diğer 
bazı âyetlerin meâli şöyledir: 

"Allah, kendisine ortak koşulmasını elbette bağışlamaz. O'ndan başka 
günahları dilediği kimse için bağışlar. Kim Allah'a ortak koşarsa, büsbütün 
sapıtmıştır" (en-Nisa, 4/116). 

"Onlar (müşrikler, şirk koşanlar insanları) ateşe çağırır. Allah ise izniyle 
Cennete (girmeye) ve mağfirete çağırır" (el-Bakara, 2/221). 

"Kitâb ehlinden ve (Allah'a) şirk koşanlardan kâfir olanlar, Cehennem 
ateşindedirler. Orada ebedi kalacaklardır. Onlar, halkın en şerlileridir" (el- 
Beyyine, 98/6). 

Tevhide aykırı olan, Allah'ın ve Peygamber (s.a.s)'in emirlerine ters düşen 
şirke, kimden gelirse gelsin, itâat etmemek gerekir. İslâm dini annebabaya 
son derece itâat etmeyi, onlara saygıda bulunmayı emrettiği halde, şirk olan 
hususlarda, onların sözünü dinlememeyi ve onlara tabi olmamayı 
istemektedir. Konu ile ilgili bazı âyetlerin meâli şöyledir: 

"Biz insana anne-babasına iyilik etmeyi tavsiye ettik. Eğer onlar seni, 
(gerçekliği) hakkında hiçbir bilgin olmayan bir şeyi, bana ortak koşmanı 
için zorlarlarsa, (bu hususta) onlara itâat etme. Dönüşünüz banadır. O 
zaman size yaptıklarınızı haber veririm." (el-Ankebüt, 29/8). 

Biz insana anne-babasını tavsiye ettik. Anası onu zayıflık üstüne zayıflık 
çekerek (karnında) taşımıştır. Onun (memeden) ayrılması da iki yıl içinde 


olmuştur. (Bunların hepsi, güç şeylerdir. Onun için biz insana) '-Bana ve 
anne-babana şükret. Dönüş banadır, (diye öğüt verdik). Eğer onlar seni 
hakkında bir bilgin olmayan bir şeyi bana ortak koşman için zorlarlarsa, 
onlara itâat etme. Onlarla dünyada iyi geçin ve bana yönelen kimsenin 
yoluna uy. Sonra dönüşünüz banadır. (O zaman ben) size yaptıklarınızı 
haber vereceğim" (Lokman, 31/14,15). 

Allah'ın Rasülü Hz. Muhammed (s.a.v) de, şirki helâk edici büyük 
günahların başında saymıştır: Bu hususu belirten bir hadiste şöyle 
buyurmuştur: 

Helak edici yedi şeyden sakının: 

1- Allah'a şirk (ortak) koşmak; 

2- Sihir (ve büyücülük gibi göz boyayan, aldatıp oyalayan şeyler)le meşgul 
olmak; 

3- Allah'ın haram kıldığı cana haksız yere kıymak; 

4- Yetim malı yemek; 

5- Savaş alanından kaçmak; 

6- Faiz yemek; 

7- İffetli, namuslu, suçtan beri, mü'mine kadınlara zina isnâd etmek" 
(Buhari, Vesaya, 23, Tıb, 48, Hudud, 44; Müslim, İmân, 144; Ebü Davüd, 
Vesâya, 10; Nesâı, Vesâya, 12). 

Şirkin dışındaki günahların affedileceği, imân sahibi olan bir insanın bu gibi 
günahları işlediği takdirde, cezasını çektikten sonra mutlaka cennete 
gideceği, ancak şirke giren insanların, tevbe etmeden öldüğü takdirde, 
affedilmeyeceği Rasülüllah (s.a.v) tarafından haber verilmiştir: 

"Cebrail bana gelerek şu müjdeyi verdi: "-Ümmetinden kim Allah'a şerik 
(ortak) koşmadığı halde ölürse, Cennet'e girer". Bunun üzerine ona dedim 
ki: "-Zina da etse, hırsızlık da yapsa ..?" Cevap verdi: "Evet, zina da etse, 
hırsızlık da yapsa..." Peygamberimiz (s.a.s)'in bildirdiğine göre, Cebrâil 
(a.s)'a bu soruyu üç defa sormuş ve her seferinde aynı cevabı almıştır 
(Buhâri, Cenaiz, 1, Libas, 24, İsti'zan, 30, Rıkak, 13,14, Tevhid, 33; 
Müslim, İmân, 153, 154, Zekat, 32,33; Tirmizi, İmân, 18; Ahmed b. 
Hanbel, V, 152, 159, 161, VI, 166) 

Bir de küçük şirk diye bir çeşit şirk daha vardır. O da, ibâdetlere riya ve 
gösterişi karıştırmak, Allah'ın rızasından sapmaktır. Kur'an'da bu hususta 
şöyle buyurulmuştur: 

Kim Rabb'ine kavuşmayı umuyorsa, artık salih bir amelde bulunsun ve 
Rabb'ine ibâdette hiç kimseyi şerik kılmasın (ortak tutmasın)" (el-Kehf, 


18/110). 

Bu âyette geçen, ibâdette Allah'a şirk koşmaktan gaye, ibâdette ihlaslı ve 
samimi olmamak, Allah'ın rızasının dışındaki riya, gösteriş ve benzeri 
menfaat duygularını taşımak demektir (el-Beydâv, Envanu't-Tenzil ve 
Esranu't-Te'vil, Mısır 1955, II, 14). 

Hz. Muhammed (s.a.s)'in de bu hususta söylediği Hadislerden bazıları 
şöyledir: 

Sizin için en çok korktuğum şey, küçük şirktir." Hazır bulunanlar: "Ya 
Rasülüllah! Küçük şirk nedir?" diye sordukları zaman, Rasülüllah (s.a.s) 
şöyle devam etmiştir: "Küçük şirk, riya yani gösteriştir. Ahiret gününde 
insanlara amellerinin karşılığı verildiği zaman, Allah diyecek ki: "- Dünya 
hayatında iken, kendileri görsün diye riya ve gösteriş yaptığınız kişilerin 
yanına gidin, bakın, onların yanında herhangi bir karşılık bulacak mısınız?" 
(Ahmed b. Hanbel, V, 428, 429). 

"Ümmetim için en çok korktuğum şey, Allah'a şirk koşmaktır. Ama dikkat 
edin; Ay'a, Güneş'e veya puta tapacaklar, demiyorum. Fakat, Allah'ın 
rızasının dışındaki gayeler için harekette bulunacaklar ve gizli şehvet, yani 
riyâ ve gösteriş duygularını taşıyacaklar (demek istiyorum)" (İbn Mâce, 
Zühd, 21). 

Ebu Hureyre (r.a) dedi ki, ben Rasülüllah (s.a.s)'i şöyle söylerken işittim: 
"Kıyamet günü aleyhine hükm olunacak halkın birincisi şehid edilen bu 
adam olacaktır. O kimse, (Allah'ın huzuruna) getirilir; Allah ona verdiği 
nimetlerini bir bir anlatır. O da bunları bilir ve hatırlar. Yüce Allah: 

-”Bu nimetlerin arasında ne yaptın?" diye sorar. O kişi: 

-"Senin rızan için savaştım ve nihâyet şehid oldum " diye cevap verir. Yüce 
Allah: 

-”Yalan söylüyorsun. Fakat sen, hakkında kahraman denilsin diye savaştın. 
Bir rivâyete göre, Allah'ın emri üzerine o kişi yüz üstü sürüklenerek 
Cehennem'e atılır. 

(İkinci olarak) İlim öğrenmiş, başkalarına da öğretmiş ve Kur'an okumuş 
biri huzur'u ilâhiye getirilir. Yüce Allah ona da verdiği nimetlerini tek tek 
anlatır. O da bunları anlar. Allah ona: 

-"Bu nimetlerin arasında bulunurken, ne yaptın 
verir: 

-”Senin rızan için Kur'an'ı, ilmi öğrendim ve başkasına öğrettim." Yüce 
Allah ona da şöyle der: 

-”Sen yalan söylüyorsun. Fakat sen Kur'an'ı, ilmi riya ve gösteriş için, sana 


Lil 


diye sorar. O şu cevabı 


alim, güzel okuyor, densin diye okudun, öğrendin. Nitekim senin için bu 
övgüler yapıldı." Allah'ın emri üzerine o da sürüklenerek Cehennem ateşine 
atılır. 

(Üçüncü olarak) Allah'ın kendisine geniş çapta zenginlik ve çeşitli maldan 
verdiği biri getirilir. Allah, buna da verdiği nimetleri ayrı ayrı anlatır. O da, 
bu nimetleri kabul eder, hatırlar. Yüce Allah ona da şunu sorar: 

-"Bu nimetlerin arasında bulunurken, ne gibi hayırlı işler yaptın ? O da 
şöyle cevap verir: 

-"Senin rızan için, sevdiğin her türlü yola para harcadım. Maddi yönden, 
yardımda bulunmadığım hiç bir şeyi bırakmadım. " Yüce Allah ona da aynı 
şekilde cevap verir: 

-”Sen yalan söylüyorsun. Aslında sen bunları, sana cömert denilsin diye 
yaptın. Riya ve gösterişte bulundun. Beklendiğin medih ve övgülere de 
kavuştun." O da Allah'ın emri üzerine yüzüstü sürüklenerek Cehennem 
ateşine atılır" (Müslim, İmâre, 152; Nesef, Cihâd, 22; Ahmed b. Hanbel, II, 
322). 

Bu hadiste ifâde edildiği gibi, şehid olmak, alim olmak ve hayır yollarına 
maddi yardımda bulunmak, son derece güzel şeylerdir. Ancak bunlar Allah 
rızası için değil, riya, gösteriş veya başka herhangi bir menfaat duygusu ile 
olunca, hiç bir kıymeti ve değeri yoktur. 


ŞIRKET 


Iki maldan birisini diğeriyle ayrılmayacak şekilde karıştırmak, iki ve 
daha çok kimsenin ortak iş veya ticaret yaparak elde edecekleri kârı 
paylaşmaları ve ortaya çıkacak zararı da göze almaları şartıyla kurdukları 
ortaklık. Islâm'da, toplumun ihtiyacı olan ortaklık şekillerine gerekli yer ve 
değer verilmiştir. 

Islâm'da şirketler mal, iş ve kredi şirketi olmak üzere genel olarak üç kısma 
ayrılır: 

1- Ortaklar birer miktar sermaye koyup, bununla yapacakları ticaretten 
meydana gelecek kârı paylaşmak üzere şirket akdi yaparlarsa, bu "mal 
şirketi" olur. 

2- Ortaklar, mal yerine iş, sanat ve çalışmalarını ortaya koyarak "iş 
ortaklığı" kurabilirler. 

3- Sermayesiz, yalnız kredileriyle, yani ödünç para kullanarak ya da 
veresiye mal alıp-satmak suretiyle kâr etmek ve bunu paylaşmak üzere 
"kredi ve itibar şirketi" kurabilirler. Bütün bu şirket çeşitleri mufavaza, inan 
ve ya mudarebe tarzlarında olabilir. 

a- Mufâvaza şirketi (Eşitlik esasına dayanan ortaklık): 

Bu ortaklıkta hem sermaye miktarlarının, hem de kâr ve zarar paylarının 
eşit olması gerekir. Ortaklar birbirinin hem vekili ve hem de kefilıdır. 
Ortakların şirket sermayesi olabilecek özel mülkleri bulunmaz. Özellikle, 
tamamen şirket hesabına çalışan, bunun dışında hiçbir özel mülkü olmayan, 
tüm harcamalarını şirketten yapan aile şirketleri, kardeşler veya baba ile 
çocukları arasındaki bazı ortaklıklar bu gruba girebilir. Bir bakıma, 
ortakların sorumluluğuna tüm mal varlıkları girdiği için dışa karşı güçlü bir 
ortaklık söz konusudur. 

Ibn Mâce'nin naklettiği bir hadiste Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Üç 
ticaret muamelesinde bereket vardır. Bunlar, va'deli satış, mufavaza 
ortaklığı ve satmak için değil de yemek için buğdayı arpa ile karıştırmaktır" 
(Ibn Mâce, Ticâret, 63). 

Ortaklar arasında sermaye eşitliği bozulursa, bu ortaklık "inan şirketi" ne 
dönüşür. Mufâvaza ortaklığını Hanefi ve Mâlikler câiz görürken, Şâfil 
mezhebi meşru görmemiştir. Bunlara göre mufâvazada eşitlik, istenilen 
anlamda gerçekleşmez. 

b- Inan şirketi: 


Iki kişinin ticaret yapmak ve kârı aralarında paylaşmak üzere ortak 
olmasıdır. Bunda sermayelerin eşit olması gerekmediği gibi, kârın da 
sermaye oranlarına göre paylaşılması şart değildir. Ancak zarara sermaye 
oranlarına göre katlanma konusunda görüş birliği vardır. 

Inan Şirketinin Hükümleri: 

aa- Çalışma şartı: Bir ortağın veya bütün ortakların çalışması şart 
koşulabilir. Mesel sermayenin üçte ikisini bir ortak, üçte birini diğeri verse, 
sermayesi az olan ortağın ayrıca şirket işlerinde çalışması şart koşulsa, bu 
mümkündür . 

bb- Zarara katlanma: Ortaklar zararı sermaye miktarlarına göre tazmin 
ederler. Bu konuda görüş birliği vardır. Hatta, bir ortak hiç zarara 
katlanmamak üzere şirket akdi yapsa, geçerli olmaz. 

Hz. Peygamber (s.a.s) bir hadisinde şöyle buyurmuştur: "Kâr, ortakların 
serbestçe belirlediği şartlara göre paylaşılır. Zararın tazmini ise sermaye 
oranlarına göre olur" (ez-Zeylani, Nasbu'r-Râye, III, 475). 

Eğer ortaklardan az kâr alacak olana, çalışma şartı konulursa, şirket câiz 
olmaz. Çünkü bu durumda diğer ortağa, ne çalışma ve ne de tazminat 
sorumluluğu olmaksızın fazla kâr şart koşulmuş olur. Çalışmadan maksat, 
ortağın bizzat çalışması olmayıp mücerred bu şartın şirket sözleşmesine 
konulması yeterlidir (el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanâyi, VI, 62 vd.; Ibnü'l- 
Hümâm, Fethu'l-Kadr, V, 21). 

Ancak Islâm âlimlerinin çoğunluğuna göre, inan şirketinin geçerli olması 
için kâr ve zararın anaparadaki paylara göre kararlaştırılmış olması gerekir. 
Çünkü kâr anaparanın geliri, zarar ise yine anaparanın eksilmesidir. Bu 
yüzden, prensip olarak kâr ve zarar ortaklıklarının, anapara oranlarına göre 
kurulması gerekir. Yani kâr, zarara benzer ve her ikisi de mala tabidirler. 
Inan şirketi temelde bugünkü anonim şirketlerinin benzeridir. Ancak inan 
şirketinde ortakların haklarını koruyucu nitelikteki bazı ana prensipler 
dikkatıçekmektedir. Şöyle ki, üç kişi yirmişer milyon lira sermaye koyarak, 
inan şirketi esaslarına göre çalışacak bir süper market kursalar, başlangıçta; 
konulan sermaye miktarlarını ve şirketin mal varlığı üzerindeki üçte bir 
haklarını belirleyen birer belge düzenlense, bu belgeyi ortaklar tasdik 
edince "hisse senedi" meydana gelmiş olur. Verimli bir ticaret yapılarak, hiç 
kâr dağıtılmadan beş yıl geçse, beşinci yılın sonunda, şirketin mal varlığı, 
on katına yani 600 milyona çıkmış bulunsa, her ortağın hissesi on katma 
çıkmış, yani 20 milyondan 200 milyon liraya yükselmiş bulunur. Artık elde 
bulunan hisse senetlerini iptal ederek, üzerinde beşinci yıl sonu itibarıyla 


yeni hakları kapsayan 200'er milyon liralık hisse senedi düzenlemek 
gerekecektir. Bu noktada bir ortak ayrılmak isterse, ya mal üç eşit parçaya 
bölünür, aynı taksimle hissesi verilir, ya da diğer ortaklar hissesini ödeyerek 
onu ayırabilirler. Bugün anonim şirketlerde ise bazen çeyrek asır geçtiği 
halde, hiç kâr dağıtılmamış, mal varlığı sürekli büyüdüğü halde hisse 
senetleri ilk çıkarıldığı şekilde kalmıştır. 

c- Mudârebe Şirketi: 

Bir veya daha fazla ortak sermayeyi, diğer ortak da yalnız çalışmasını 
ortaya koyarak şirket kurabilirler. Buna mudârebe denir. 

Elinde büyük meblağlara ulaşan nakit parası olan pek çok kimse bunu 
işletmek, ticari bir işte kullanmak ister. Fakat bilgisi, tecrübesi veya sağlığı 
elverişli olmadığı için, bu arzusunu gerçekleştiremez. Yine toplumda ilgili, 
yetenekli ve ticaret işine yatkın birçok kimse de sermaye yokluğundan 
dolayı ticarete atılamaz. Işte birbirine muhtaç olan bu iki unsuru mudârebe 
şirketi bir araya getirir ve iki taraf da bundan kârlı çıkar. Toplumda muattal 
kalmış sermayeler ve iş imkânı bulamayan kabıliyetler değerlenmiş olur. 
Islâm'da diğer şirket çeşitlerinde olduğu gibi, mudârebe de güvene dayanır. 
Işi yürütmeyi üzerine alan ortak, güvene lâyık olmaya çalışır. Böylece 
giderek dürüst iş adamları meydana gelir. 

Müdârebede sermaye sahibi, işi yürütecek olanın uyması gereken birtakım 
şartlar koyabilir. 

Ibn Abbas (r.a)dan şöyle dediği nakledilmiştir. "Efendimiz, Abbas b. 
Abdülmuttalib, bir malı mudârebe olarak verdiği zaman, ortağına bu 
sermaye ile deniz yolculuğuna çıkmamasını, bir vadıde konaklamamasını, 
canlı hayvan ticareti yapmamasını şart koşardı. Eğer bunları yaparsa 
anaparayı tazmin yükümlülüğü olacaktı. Onun mudârebe sözleşmesine 
koyduğu bu şartları Hz. Peygambere ulaşmış ve buna icazet vermiştir" (el- 
Heysem, Mecmau'z-Zevâid, IV, 161). 

Duruma göre müdârebe ikiye ayrılır. 

a- Mutlak mudârebe: Sermaye sahibinin herhangi bir kayıt koymaksızın, 
işletmeciyi ticaret işinde serbest bırakmasıdır. Yalnız, kârın paylaşılma 
şeklini ve zamanını belirler. 

b- Mukayyed mudârebe: Sermaye sahibi anaparayı işi yürütene verirken 
bazı şartlar öne sürer. Bu şartlar şunlar olabilir: 

aa- Ticaretin yapılacağı yer, şehir veya belde belirlenebilir. 

bb- Hangi çeşit maddelerin alınıp satılacağı tespit edilebilir. 

cc- Akid süresi için bir tarih konulabilir. 


dd- Belirli kimseden mal alması, yine belirli kimselere satış yapması 
istenebilir. 

Ilk iki maddede görüş birliği vardır. Ancak Şâfii ve Mâlikiler, mudârebede 
akid süresinin tesbiti ile mal alınıp satılacak kimsenin belirlenmesini kabul 
etmezler. Çünkü sermaye sahibi bu şartlarla yalnız kendi yararını gözetmiş 
olabilir. Bu hususlar, hakkın kötüye kullanılmasına elverişlıdır. 

Mudârebede kârın paylaşılması anlaşmaya göre olur. Işi yürütenin kastı 
olmaksızın meydana gelecek zarar, önce kârdan bu yetmezse anaparadan 
karşılanır. Işi yürüten ortağın kastı olmadıkça, zarardan şahsi sorumluluğu 
yoktur. Ancak o, çalışması karşılığında kârın bir bölümüne hak kazanacağı 
için zarar halinde, meccânen çalışmış olur. 

Islâm'da kısa veya uzun vadeli krediye ihtiyacı olan iş adamı, kârdan 
fedakârlık ederek, mudârebe yoluyla kredi sağlayabilir. Bu kredinin hesabı 
ayrı tutulur ve süre de belirlenmiş olursa, alınan kredi ve elde edilen kârın 
anlaşmadaki bölümü, süre sonunda sermaye sahibine iade edilir. Bu şekilde, 
kâr ve zarar ortaklığı içinde kredi temini, devletten veya bu işi yürüten kredi 
kuruluşlarından da sağlanabilir . 

Hz. Ömer'in oğullarının uygulaması bu konuda dikkatıçeken bir örnektir. 
Uygulama şöyle olmuştur: Hz. Ömer'in iki oğlu Abdullah ve Ubeydullah 
Irak ordusuna katılmışlardı. Medine'ye dönüş için paraları kalmamıştı. Bu 
konuyu görüşmek için Irak bölgesinde görevli zekât memuru olan Ebü 
Müsa el-Eş'ari'ye başvurdular. Ebü Müsa, onlara Halife Ömer'e göndermek 
üzere topladığı zekat hazınesini gösterdi ve şöyle dedi: 

Bunları size kredi olarak vereyim. Buradan mal satın alarak Medine'de 
satarsınız. Anaparayı Mü'minlerin emirine verirsiniz, kâr da aranızda ortak 
olur. Ebü Müsa krediyi teslim edip Ömer (r.a)'a yazdı. Abdullah ve 
Ubeydullah Irak'tan aldıkları malları Medine'de sattılar ve anaparayı Ömer'e 
getirdiler. 

Halife şöyle dedi: 

Ebü Müsa bütün orduya, sizin gibi kredi dağıttı mı? 

"Hayır" cevabım alınca da: 

Öyleyse anaparayla birlikte elde ettiğiniz kârı da beytü'l-mâle iâde ediniz, 
dedi. 

Ubeydullah şöyle dedi: 

Mal yolda helak olsaydı tazmin edecektik. 

Bu arada bir sahabi söz alarak şöyle dedi: 

Ey Ömer, bu sermayeyi kredi olarak kabul ediniz, yani bunu "mudârebe 


şirketi" olarak değerlendiriniz. 

Böylece, anaparanın tümü ve kârın yarısı beytü'l-mâle, kârın diğer yarısı da 
Hz. Ömer'in iki oğluna verilecekti. Ömer (r.a) buna razı oldu ve hüküm 
uygulandı (ez-Zeylai, Nasbü'r-Râye, IV, 113). 


ŞİRKETLER İLE İSLAM'IN KABUL ETTİĞİ ŞİRKETLER 
ARASINDA BİR UYUMSUZLUK VAR MIDIR? 


Piyasada bulunan şirketler ile İslam'ın kabul ettiği şirketler arasında 
uyumsuzluk bulunup bulunmadığını anlamak için her ikisini gözden 
geçirmek gerekir. O zaman birbirine uyumlu mu, uyumlu değil mi ortaya 
çıkar. 

İslam'da şirket iki kısma ayrılır. 

1- Mülk şirketi, 

2- Akid şirketi. 

Mülk şirketi; veraset, hibe gibi bir yol ile iki kişi veya daha fazla kimsenin 
bir şeye malik olmalarıdır. Bu şirkette ortak olanlardan hiç birisi ortağın 
izni olmadan müşterek malda tasarruf edemez. 

Akid şirketi de beş kısma ayrılır: 

1- Şirketü'l-a'mal veya şirketü'l-ebdan, yani iş şirketidir. Mesela terzi, 
marangoz, simsar ve hamal gibi bedenen çalışan kimseler bir araya gelerek 
yapacakları çalışma neticesinde elde ettikleri mahsulde ortak için akid 
yaparlar. Bu şirket uzun bir zaman için olabileceği gibi kısa bir zaman için 
de olabilir. Bunun sermayesi para veya başka bir çeşit mal değildir. 
Sermaye, beden ve çalışmalıdır. 

2- Şirket-i müfavezedir. Bir şirket, sermaye, kar ve taşarufta müsavi olmak 
üzere ortakların yaptıkları akitdir. Bu ortaklıkta ortaklardan birisi üzerine 
gasb ve kefalet gibi bir sebeble bir şeyterettüp ederse diğer ortaklara da 
terettüp eder. Çünkü bu şirket hem kefalet, hem de vekalet akitlerini içine 
alır, bunun sermayesi maldır. 

3- Şirketü'l-vücuhtur. Birden fazla kimsenin sermayeleri olmadığı halde 
itibar ve şerefe dayanarak veresiye mal alıp satmak ve karı bölüşmek üzere 
yaptıkları akittir. Bu şirkette sermaye; kredi ve itibardır. 

4- Şirket-i İnandır. Bu şirket ticaret yapmak gayesiyle birkaç kişinin bir 
araya gelip müşterek bir sermaye meydana getirerek üzerine akit 
yapmalarıdır. Bu şirkette ortakların koydukları hisselerin ve ortaklar için 
şart koşulan kazanç nisbeti eşit olabileceği gibi farklı da olabilir. 

Hangi çeşit olursa olsun ortaklardan birisi yönetici veya muhasebeci olarak 
tayın edilirse kendisine maaş bağlanmaz. Ancak Hanefi mezhebinde 
kazançtan hissesi daha yüksek tutulabilir. Mesela beş kişi bir araya gelerek 
her birisi birer milyon lira getirip şirket kurar ve aralarından birisini 


yönetici olarak tayın ederlerse belli bir nisbette kendisine maaş baülanmaz. 
Ancak yönetici için kazancın yüzde kırkı, diğer ortakların her birisi için de 
yüzde onbeşi olmak üzere anlaşma yaparlarsa caizdir. Şafii mezhebine göre 
bu dört çeşit şirketten yalnız ,İnan şirketi caizdir. Ayrıca bir ortak diğer 
ortakların izni olmadan ne veresiye verebilir, ne de müşterek malı bir yere 
götürebilir. 

5- Mudarabe şirketidir. Bir taraftan sermaye diğer taraftan çalışma olmak 
üzre iki kişi veya daha fazla kimseler arasında kurulan bir çeşit ortaklıktır. 
Müdarebe ortaklığı İslam'dan önce halk arasında yaygın bir halde idi. 
Peygamber (sav) geldikten sonra bu tip mu'amele devam etti. Ve buna engel 
olmadı. Ayrıca bu hususta icma!-ı ümmet de vaki' oldu. Bu şirket, icab ve 
kabul ile mün'akid olur. Mesela, sermaye sahibi birisine; kazancı aramızda 
yarı yarıya bölmek üzere şu sermayeyi al, çaıştır dese o adam da kabul 
ettim dediği takdirde bu şirket mün'akid olmuş olur. Para sahibi çalışan 
kimseye "falan vakitte şu malı al, sat veya falan memlekette alış veriş yap" 
gibi bir şart koşarsa sarta ri'ayet etmek icap eder. Şayet alış-verişte ziyan 
olursa kazançtan düşürülür. Kazanç yok ise ziyan sermayeye yüklenir. 

Bu kısa açıklamayı yaptıktan sonra günümüzdeki diğer şirketleri gözden 
geçirelim. 

Şirket, mevcut kanunlara göre iki çeşittir. 

1- Şahıs şirketi, 

2- Mal şirketidir. 

Mal şirketi sadece sermayeye dayanıp ortakların kendisinde rolü olmayan 
şirkettir. Bu şirket Anonim şirketidir. Bu şirket bir ünvana sahib, esas 
srmayesi mu'ayyen ve paylara bölünmüş olan ve borçlarından dolayı yalnız 
mevcut mala göre sorumlu olan bir şirkettir. Ortakların mesuliyeti, taahhüt 
etmiş oldukları sermaye payları ile mahduttur. Yani infisah etmiş olsa dahi 
şirket borcundan dolayı şirketlerin şahsen dava ve takip edilmelerine 
kanunen imkan yoktur. 

Hususi kanunlarda aksine hüküm olmadıkça esas sermaye miktarı 
beşyüzbin Türk lirasından aşağı olamaz, kurulması için, şirkete pay sahibi 
enaz beş kurucunun bulunması şarttır. Bu şirket, şahıs şirketi olmadığı ve 
iflas halinde ortaklar şirket borcundan sorumlu sayılmadıkları için İslam'a 
uygun sayılan bir şirket değildir. Şirket, iflas veya infisah halinde ortaklar, 
hisseleri nisbetinde şirket borcundan sorumludur şeklinde ufak bir tadılat 
yapılırsa İslamı şekle dönüşebilir. 

Şahsi şirket ise üç kısımdır. 


1- Komandıt şirketi: Ticari bir işletmeyi bit itcaret ünvanı altında işletmek 
maksaddıyla kurulan ve şirket alacaklarına karşı ortaklardan bir veya 
birkaçının mesuliyeti tahdit edilmemiş ve diğer ortak veya ortakların 
mesuliyeti mu'ayyen bir sermaye ile tahdit edilmiş olan şirket komandıt 
şirkettir. 

Mes'uliyeti mahdut olmayan ortaklara komandıte mesuliyeti mahdur 
olanlara komandıter denir. 

Bir komandıt şirketin iflası halinde şirket alacakları, alacaklarını almadıkça 
ortaklar şahsi alacaklar için şirket mallarına müracaat edemezler. Bu şirket 
bu haliyle yani başka şartlarla rayından çıkarılmazsa İslam'a muhalif 
sayılmaz. Ancak sorumluluk hususunda komandıte ilekomandıter arasında 
fark yoktur. Yani dinen omandıte hissesi nisbetinde sorumludur. 

2- Limited şirketi, iki veya daha fazla hakiki veya hükmi şahıs tarafından 
bir ticaret ünvanı altında kurulup ortaklarının mes'uliyeti, koymasını 
ta'ahhüt ettikleri sermaye ile mahdut ve esas sermayesi mu'ayyen olan 
şirkete limited şirketi denir. 

Ortakların sayısı ikiden az ve elliden çok olamaz. 

Limited şirketinde, sermayenin enaz onbin Türk lirası olması şarttır. Bu 
şirkette ortak olanların mes'uliyeti, koydukları sermaye ile mahdut olduğu 
ve iflas halinde kendi özel mallarına sirayet etmediği için İslam'ın kabul 
attıği şirket anlayışına ters düşer. Bununla beraber ufak bir ta'dilatla 
muhalefet ortadan kalkar. 

3- Kollektif şirketi, ticari bir işletmeyi bir ticaret ünvanı altında işletmek 
maksadıyla hakiki şahıslar arasında kurulan ve ortaklarından hiç birisinin 
mes'uliyeti şirket alacaklılarına karşı tahdit edilmemiş olan şirkettir. 
Ortaklar, şirkette borç ve ta'ahhütlerinden dolayı müteselsilen ve bütün 
mallarıyla mesuldurlar. Bu şirket, şirketü'l-i'nana yakındır. Hülasa kollektif 
şirketi İslam'a muhalif olan şartlarla rayından çıkarılmazsa dinen onda hiç 
bir sakınca yoktur. Komandıt şirketde de komandıt ile komandıter koyduğu 
hissesi nisbetinde sorumlu olursa onda da sakınca yoktur. Fakat Anonim ile 
Limited şirketlerde sorumluluk müşterek sermayeye bölündüğü için İslam'a 
muhalif olur. 


SOL ELLE YEMEK 


Devamlı sol elini kullanma alışkanlığı olan birisinin yediği içtiği haram 
olur mu? 
Islâmda bazı nahoş şeyler dışında her isin sağ elleyapılması ve sağdan 
başlanılması bir edep olarak görülmüştür, terki ise edebin terki sayılmış ve 
zahmetsiz olarak gelecek bir sevaptan mahrum olma olarak görülmüştür. 
Aişe Annemiz; "Rasülullah (s.a.v.) yapabildiği her şeyde; temizliğinde, 
ayakkabısm giymede, çıkarmada kısaca her isinde sağdan başlamayı 
severdi." (Benzer hadisler için bk. Buhâri, salât 47, at'ime,5; Müslim tahâret 
, 66, 67; Ebü Dâvüd, libâs 41; Tirmizi, Cum'a 75; Nesâi, tahâret 89 gusl 17, 
zinet 8, 62; Ibn Mâce, taharet 42; Müsned V1/94,130,147, 1 B8, 202, 210) 
"Sağ elini abdestine, yemeğine, sol elini helasina ve diğer eziyet veren 
şeylerine kullanırdi" Hafsa validemiz de: "Sağ elini yemesine, içmesine ve 
elbisesini giyip çıkarmaya, Sol elini ise bunun dışındakilere kullanırdi" (E. 
Davud. Taharet 18) demiştir. Bu yüzden özürsüz olarak sol elle yemek 
mekruh görülmüş, ancak yemek yeme sırasında sol eli de kullanıp onun 
sağa yardımcı olmasında bir mahzur görülmemiştir. Nitekim Rasülullah 
Efendimiz (s.a.v.)'de sağ elleriyle ekmek yerken sol elleriyle de karpuz 
yedikleri olmuştur. (Alâuddin Âbidin 218) Râsülullah Efendimiz (s.a.v.) 
Ömer b. Ebi Seleme'ye "Çocuk, besmele çek, sağ elinle ye, ve önünden ye" 
(Buhâri at'ime 2) buyurmuştur. Bu hadis-i serifi değerlendiren bazı âlimler, 
sağ elle yemenin vâcip olduğu kanaatine varmışlar, bazıları da bunun 
sadece daha hoş (mendup) olduğu anlamına geleceğini söylemişlerdir.( 
Ayni XX1/28, 30 (şerhte sol elle yemenin kötülügünü anlatan hadis-i şerifler 
de var) 


SPIRALLER 


Tibbi açıdan Spiral: 
Spiral çeşitli sekillerde olabilen ve uterus içerisine yerleştirilerek gebeliği 
önleyen bir âlettir. Spiralle gebelikten korunma 9097-98'dir. Yüzde 2 veya 3 
hanım, spirale rağmen gebe kalabilir. 
Spiralın koruma mekânizması: 
1- Rahim içerisinde aseptik (mikropsuz) bir iltihap ortamı meydana gelir. 
a) Iltihap içerisindeki lökosit (akyuvarlar spermleri yiyerek gebeliğe mani 
olur. 
b) Rahimin endometrium dokusundaki iltihabi hadise nedeniyle, döllenmiş 
yumurta rahim içerisine yerleşemez. 
2- Uterus içerisinde bulunan yabancı cisim, uterusta reaksiyona sebeb olur. 
Uterusun kontraksiyonu artar. Dolayısıyla döllenmiş yumurta, yine uteruis 
içerisine yerleşemez. 
3- Spirallerden bazılarının üzerinde ince bakır tel sarılıdır. Bu tel bakır 
iyonları salgılar. 
a) Salgılanan iyonların spermi öldürücü etkisi vardır. 
b) Cu iyonları rahimde özel bir enzim salgılanmasına neden olur. Bu da, 
rahimden kontraksiyon yaparak, döllenmiş yumurtayı vücut dışına attırır. 
4- Spiral, spermlerin yolunu uzatarak, döllenme kabiliyetinin kaybolmasına 
sebeb olur. 
Burada kısaca döllenmeden bahsetmek gerekir. 
Yumurtalıktan çıkan yumurta, tubada ilerlemeye başlar. Tubaya gelen sperm 
ise, tuba içerisinde yumurtayı döller. Daha sonra döllenmiş yumurta, 1 hafta 
içerisinde ancak uterusa gelip yerleşir. (Yukarıda bahsettiğim uterusa 
yerleşemeyen, düşen döllenmiş yumurta 7-8 günlüktür). 
Spiralın zararları: 
1. Sancılara sebeb olur. Bel ağrısı yapar. 
2. Âdet kanamasının çok olmasına sebeb olur. Âdet kanamasının süresini 
uzatır. 
3. Rahim içi iltihablanmasına sebep olabilir. (Dr. G. Cengiz). 
Bu yöntem rahim ağzını kapatma tekniklerinden olduğuna göre, Ibn 
Âbidin'in "en-Nehr" adlı kaynaktan yaptığı alıntıya bakılırsa, câiz olması 
gerekir. Söz konusu alıntıda "rahminin ağzını kapatmak kadının hakkıdır" 
denilir ve bir başka kaynaga atıfla "ancak bunu kocasının izni olmadan 


yapması haramdır" kaydı eklenir. (Ibni Abidin VI/374) 

Ancak spiral kullanmanın dinen sakıncalı olan bir yönü vardır: Kendisi, ya 
da kocasının takamaması halinde, kadın spirali, en hafifi, yine de bir kadına 
takdıracak ve zaruret bulunmadığı halde avretini ona göstermiş olacaktır. 
Mazereti varsa mesele yoktur. Ergin oluncaya kadar sünnet olmamış olan 
erkeği artık bir başkası sünnet edemez, kendisi becerebilirse yapar, 
beceremezse sünnetsiz kalır, çünkü avretini göstermesi haram, bu iş ise 
sünnettir. Sünneti yapmak için haram işlenemez diyenler vardır. Sünnet 
edilmesi gerektiğini söyleyenler ise; sünnetin dini bir şiar anlamı taşıdığını, 
sıradan bir sünnet sayılamayacağını söylemiş, bu yüzden konu, daha değişik 
itibarlarla incelenmesi gereken bir konudur. Bizim bundan şu anda 
anladığımız, spirali kadının, kendisi ya da kocası takacaksa, "azıl"in câiz 
olduğunu söyleyenlere, göre câiz olabilir, bir başkası takacaksa, zaruret 
yokken câiz olmaması gerekir (Allah'u â'lem). 

Çeşitli haplar ve ilâçlarla yapılacak korumanın câiz oluşu; adil bir doktar 
tarafından, o ilâçların kadına, erkeğe ve üreme organlarına kalıcı zarar 
vermediklerinin açıklanmasına bağlıdır. 

Şimdiye kadar söylediklerimiz işin sadece bir yönüdür ve "azil"in câiz 
olduğunu söyleyen sahabe ve müctehid imamların görüşlerine ve diğer 
korunma yollarının da "azil" gibi sayılması esasına dayanır. Bunların 
yanında "azil"i dahi câiz görmeyen Sahabe ve müctehidlerin bulunduğunu 
ve ayrıca diğer korunma yollarının "azil'e kıyas edilemeyeceğini 
söyleyenler de vardır. 

Ama her ne olursa olsun, meselenin Islâmi naslarla kesin bir sonuca 
bağlanmayışı, zamana ve zemine göre değişik uygulamaların câiz 
olabileceğini gösteriyor olmalıdır. Fakat İslam'ın bir fıtrat dini olduğunu 
düşündüğümüzde de, doğum kontrol yöntemlerinin hepsinde hoşlanılmayan 
yönün, hoşlanılana göre daha belirgin olduğu söylenebilir. En hafifi bile, 
olsa olsa helâlin en hoşa gitmeyenlerinden olmasıdır. Çünkü konuyu sadece 
tabiat ve fıtrat açısından düşünen tıp uzmanları bile: "Çocuk olmaması 
yolunda alınan tedbirlerin hemen hiç biri tehlikesiz değil gibidir. Herhalde 
bu; çocuk istemeyenlerden, tabiatin öç almasıdır" demektedirler. (Dr. Cemal 
Zeki Önal, Evlilik ve Mahremiyetleri) 

Kürtaj ya da çocuk düsürmeye gelince, cenine ruh üflenme devresinden 
sonra, ciddi bir zaruret bulunmadıkça, yapılmasının câiz olabileceğini 
söyleyen yok gibidir. Ruh üflenme süresinin yüzyirmi gün olduğu hadisle 
bildirilmiştir. (Müslim, kader1-3) Buna göre dört aya varan bir hamilelige, 


sağlıkla ilgili ciddi bir zaruret bulunmadıkça müdahale edilemez. Bunda 
bütün Islâm bilginleri sözbirliği etmiş gibidirler. Bu yüzden, bu devreden 
sonra, kadın uzuvları belli olan çocuğunu düşürür, ya da aldırırsa, ölü olarak 
düşmesi halinde çocuğun âkilesine "gurra" denen para cezası, canlı olarak 
düşürmesi ve sonra ölmesi halinde ise, tam bir diyet öder. (Ibn Abidin 
V/429) Bu günkü (1987) hesaplarla bir tam diyetin otuz-kırk milyon TL. 
civarında olduğunu söylersek, konunun ne kadar ciddi olduğu daha iyi 
anlaşılır. 

Yüzyirmi günü bulmayan hamileliklerde, bazı sebeplerle ceninin 
alınabileceğini söyleyenler vardır ama, en az bunu söyleyenler kadar, buna 
karşı çıkan ve câiz olamayacağını söyleyenler de vardır. (Hindiyye V/356) 
Câiz olabileceğini söyleyenler de, ancak şu sebeplerden biriyle câiz 
olabileceğini söylemişlerdir: 

1. Kadın emzikli olur ve hamile kalmasıyla sütü kesilirse, 

2. Kadın hasta olur ve hamileligi sebebiyle hastalığının artacağı söylenirse, 
3. Ortam ve çevre bozuk olur ve kesine yakın kanaatle Islâmi terbiye ile 
yetiştirilemeyeceği bilinirse, 

4. Hattâ Gdzali'ye göre, kadının vücut güzelliğinin bozulmaması isteniyorsa 
câiz olabilir. (Gazali, Ihya N/53) 

Ancak, daha önce de söylediğimiz gibi, dört aya varmayan ceninin 
aldırılabileceğini, ya da düşürülebileceğini söyleyen bu görüşü tenkit 
edenler de çoktur. Ibn Âbidin önce câiz gören görüşü zikrettikten sonra, 
Hâniyye adlı kitapta: "Ben bu görüşe katılmayacağım, çünkü hac'da 
ihramlının, bir av hayvanının yumurtasını kırması cinayet sayılır ve bunun 
cezasını öder. Sebebi, yumurtanın avın aslı sayılmasıdır. Kadının döllenmiş 
yumurtasının bundan hafif olması düşünülemez," dediğini aktarır. (Ibn 
Abidin VI/374; Haniyye NI/410) 

Tenkit edenlere göre, sular kavuşup yumurta döllendikten sonra, bu bir 
insanın başlangıcı sayılır. Ciddi sağlık nedenleri olmadan buna müdahale 
edilemez. 


SPOR 


Insanın tek başına veya toplu olarak yapılan beden eğitimi yanında 
yarışma yönü de olan oyun ve hareketlerdir. 
Islâm dini, müslümanları spora çeşitli sebeplerle teşvik etmiştir. Bu sebepler 
arasında; müslümanların ibadetlerine ve diğer görevlerine kuvvetli bir 
istekle sarılmalarını sağlamak, onlara daha güçlü olma yollarını göstermek, 
beden sağlığını temin etmek, öte yandan müslümanların Islam topraklarının 
savunmasına topyekün hazırlıklı bulunmalarını teşvik etmek vb. sebepler 
sayılabilir. Bundan dolayı müslümanlar, Asr-ı saadetten itibaren Hz. 
Peygamber (s.a.s)'in tavsiye ettiği sporlardan atıcılık, binicilik, güreş vs. 
sporlarla meşgul olmuşlardır. Islâm'ın sportif faaliyetlere nasıl baktığı 
hakkında kısa bilgiler vermek uygun olacaktır: 
Atıcılık: 
Müslümanların tarih boyunca en çok ilgi duyduğu spor dallarından biridir. 
Bunun sebebini şu âyet-i kerimede bulmak mümkündür: 
"Onlara (düşmanlara karşı, gücünüz yettiği kadar kuvvet hazırlayın" (el- 
Enfal, 8/60). Bu âyette geçen "kuvvet" kelimesini Hz. Peygamber (s.a.s) 
atıcı olarak tefsir etmiştir (Riyâzü's-Sâlihin Tercümesi, Il, 563). Rasülüllah, 
atıcılığı, daha çocuk iken öğrenilip ölünceye kadar bırakılmaması gereken 
bir maharet olarak nitelendirmiş; insanın boş kaldıkça, canı sıkıldıkça, 
dinlenme ihtiyacı duydukça, vaktini değerlendirmek için sportif 
faaliyetlerle uğraşmasını uygun görmüştür. 
Peygamberimiz bir gün atış yapmakta olan gruba rastlayınca, ayakkabılarını 
çıkarıp atış sahası içerisinde yalınayak yürüdüğü ve onlara katıldığı 
bildirilmektedir (Ibrahim Canan, Hz. Peygamberin Sünnetinde Terbiye, 
Ankara 1980, s. 255). Yine o, atıcılık eğitiminin yapılmasını devamlı teşvik 
etmekle kalmamış, zaman zaman kendisi de atış poligonuna, atıcıları teşvik 
ve seyretmeye gitmiş, hatta atıcıları seyrederken onlardan bir tarafı tuttuğu 
da olmuştur (Canan, a.g.e., s. 256). O devrin atıcılık sporları arasında 
"Dirkele" adında mızraklarla oynanan ve özellikle siyâhiler arasında yaygın 
olan bir spor dalı da vardı (M. Hamidullah, Islâm Peygamberi, çev: Salih 
Tuğ, Istanbul 1980, TI, 1142). 
Ashab-ı Kiramda atıcılığa önem vermiş ve her fırsatta ok atışları 
yapmışlardır. Öyleki, çocuklara bile belli hedefler dikerek atış yaptırdıkları 
görülmektedir. Bir defasında Hz. Enes, atış yapan çocukların yanlarına 


gelmiş, atışlarını isabetsiz bularak beğenmemiş, bir çocuğun yayını elinden 
alarak birkaç ok atmış, hiç biri de hedefinden şaşmamıştı. 

Binicilik: Asr-ı saadette at yarışlarına özgü belli bir hipodrom 
bulunmamakla birlikte; şehir halkı sık sık tertiplenen at yarışlarına 
giderlerdi. Rasülüllah (s.a.s) devrinde iki çeşit at yetiştirildığını biliyoruz. 
Bunlardan biri, koşu için; diğeri başka amaçlarla beslenirdi. Bu arada deve, 
eşek ve hatta insan yarışlarına da rastlanmaktadır. Ticaret kervanlarının 
gelip konakladıkları alan, bu tür yarışlar için kullanılıyordu. Hz. 
Peygamber'in de buraya zaman zaman bizzat gelip kazananları tesbit ve 
bunlara ödül dağıttığı bilinmektedir (Hamidullah, a.g.e., II, 1141-1142). 

Bir gün Rasülüllah (s.a.s), Hz. Ebu Bekir ve Hz. Ömer ile binicilikte 
yarıştılar. Bu yarışta Peygamberimiz onları geçti. Hz. Ebu Bekir ikinci, Hz. 
Ömer de üçüncü oldu (Ahmet Turan. Islâmiyette Spor ve Önemi, Ankara 
1988, 5.13). 

Güreş: 

Asr-ı saadette güreş sporu da pek yaygındı. Rükâne adında biri bu spor 
dalında ün yapmıştı. Hz. Peygamber (s.a.s) bu pehlivan ile güreşmişti. 
Rükâne Islâm'ı kabul etmek için Hz. Muhammed (s.a.s)'in bizzat kendisiyle 
güreşmesini ve bu güreşte kendisini yenmesini şart koşmuştu, Hz. 
Peygamber bu teklifi kabul etmiş, yapılan müsabakada, kendisine son 
derece güvenen Rükâne'yi şaşırtacak derecede güreşmiş ve onu üç kez 
mağlup etmiştir. Sonuçta Rükâne müslüman olmuştu (Sünen-i Tirmizi 
Tercümesi, II, 281). 

Delikanlılık yaşındaki bazı sahabiler askeri seferlere katılabilmeye güçleri 
yettiğini Hz. Peygamber'e ispatlamak amacıyla onun huzurunda güreşe 
tutuşurlardı. Çünkü yaşı küçük olanlar şayet kendilerinden büyük olan diğer 
gençlere üstünlük sağlayabilirlerse, gönüllü sıfatıyla bu savaşlara 
katılabilme hakkını elde ediyorlardı (Hamidullah, a.g.e., TI, 1142). 

Koşu: 

Diğer sportif faaliyetlerin yanında koşuya da önem verilmiştir. Asr-ı 
saadette erkeklerin koşu yarışı yaptıkları, sahabilerin Hz. Peygamber'in 
huzurunda kendi aralarında yarış düzenledikleri ve Hz. Ali'nin de çok hızlı 
koşan bir yarışçı olduğu bildirilmektedir (Turan, a.g.e., s. 14-15). 

O devrin kadınları genelde hiçbir sporla ilgilenmezlerdi. Ancak Hz. 
Muhammed (s.a.s)'in Hz. Aişe ile müşterek hayatlarında en az iki defa 
bizzat koşu şeklinde yarışa tutuştuğu bilinmektedir. Bunların ilkinde Hz. 
Aişe kazanmış, ancak birkaç sene sonra, herhalde vücut ağırlığından olacak, 


yine giriştikleri bir yarışta Rasülüllah kazanmıştı (Hamidullah, a.g.e., TI, 
1143). 

Yüzme: 

Hz. Peygamber, yüzmeyi çocukluğunda annesiyle gittiği Medine'de 
öğrenmişti. Müslümanlara bu sporu tavsiye ederek, bir babanın çocuğuna 
öğretmesi gerekenler arasında, yazı yazmanın ve atıcılığın yanında, yüzme 
de zikredilmiştir. Hz. Muhammed (s.a.s)'ın Mekke ve Medine gibi, 
yakınında deniz, göl ve akarsu bulunmayan bir çevrede yüzme öğrenmeyi 
tavsiye etmesi dikkat çekicidir (Canan, a.g.e., s. 258; Turan, a.g.e., s. 18- 
19). 

Allah'ın anılmadığı her şey, iş ve davranış, önemsiz bir oyun sayıldığı 
halde, aynı özelliği taşıyan, atın terbiye edilmesi, atıcılık sporu ile 
uğraşılması ve yüzmenin öğrenilme ve öğretilmesi yararlı oyunlar arasında 
kabul edilmiştir (Sünen-i Tirmizi Tercümesi, III, 190). 

Öte yandan Mekkeliler "kürre" denilen bir tür ayak topu oynarlardı ve 
büyük kalabalıklar halinde oynayanları seyretmeye gelirlerdi. Mekke'nin 
her semtinde bu oyunu oynamak için sahaların bulunduğu ve Rasülüllah 
(s.a.s)'ın bu oyunu yasaklamadığı haber verilmektedir (Hamidullah, a.g.e., 
II, 890). Yine nakledildiğine göre, Hz. Peygamber bir gün aralarında, 
hangisinin daha kuvvetli olduğunu bulmak için büyük bir taşı yerden 
kaldırmaya çalışan bir grup insanın yanından geçmiş ve bu yarışlarında 
hiçbir kötü taraf bulamamıştı (Hamidullah, a.g.e., II, 1142). 

Günümüzdeki sporların tümü Hz. Peygamber devrinde yoktu. Ancak 
dinimizin emir ve yasaklarına ters düşmeyen bütün spor çeşitlerinin câiz 
olduğu açıktır. Bu cevâza boks gibi karşılıklı zarar vermeye yönelik sporları 
katmak mümkün değildir. Öte yandan dinimiz, seyirci olmaktan çok bizzat 
spor yapmayı teşvik eder. Herkesin kendi kapasitesine göre yapabileceği bir 
spor dalı vardır. 

Dinimiz, bazı prensiplerin göz önüne alınması durumunda sportif 
faaliyetlerle uğraşmanın bir sakıncası olmadığı görüşündedir. Bu şartları 
şöyle sıralayabiliriz: Sadece eğlenmek, dinlenmek ve zevk için oynanacak; 
namazın geçmesi veya gecikmesine sebep olmayacak; hiç bir menfaat 
beklenmeyecek; oOooyun sırasında dinimizin yasakladığı (o şeyler 
konuşulmayacak; tesettüre riayet edilecek; normal dinlenme ve eğlenme 
ölçülerini aşarak vakit israfına varan iptilâ halini almayacak ve en önemlisi 
oyunlar kumara âlet edilmeyecek (Hayreddin Karaman, Islamın Işığında 
Günün Meseleleri, Istanbul 1982, TI, 354-355). 


Sportif faaliyetlerin kumara âlet edilmesi kesinlikle yasaktır. Günümüzde 
yaygın olan Spor-Toto, Spor-Loto ve Ganyan gibi müesseselerin, halkı 
kumara ve haksız kazanca götürmesi ve alıştırması sebebiyle Islâma ters 
düştüğü açıktır. Bütün sportif faaliyetlerin, bu tür haram yollara âlet 
edilmeksizin sadece amatör bir ruhla yapılması en doğru olanıdır. 


SPRİL ABDESTE VE GUSLE MANİ MİDİR? 


Abdestte ve gusülde yıkanması şart olan âzâlar, dış âzâlar ve bedenin 
dış kısmıdır. Rahmin içini yıkama zorunluluğu yoktur ki, abdesti ya da 
namazı olmasın. Ancak kadının özürü yokken spiral taktırmak için, avretini 
bir kadına dahi açmayacağını da bilmek gerekir 

SPIRAL VE ÂDET DÜZENSIZLIĞI 

Âdetlerimde düzensizlik var. Altı ay önce spiral taktırdım. On gün âdet 
dönemimden sonra bir gün temiz oluyorum, ikinci gün tekrar bozuluyor. 
Temiz olduğum günlerde bile leke görüyorum. Doktorlara gittiğim halde 
netice alamadım. Bu süre içerisinde ibadetlerimi yapabilmem için her leke 
gördükçe gusül abdesti almam mı gerekir? Buna spiral sebep olmuş ise 
hüküm değişir mi? 
Önce bu durum, spiralın fıtrata zıt ve zıtlığı oranında mahzurlu bir 
uygulama olduğunu göstermesi açısından önemli. Hanefi mezhebinde 
âdetin en çoğu on gün olduğu için, on günün bitiminde yıkandıktan sonra; 
temizlik süreniz içerisinde göreceğiniz lekelerden dolayı sadece abdest 
almamız gerekir. Bu lekelerin çok olması da bir şey değiştirmez. Temizlik 
süresinin en azı da onbeş gün olduğuna göre, onbeş gün böyle devam eder, 
on gün âdetinizin yeri belli değilse, ondan sonra göreceğiniz her lekede 
kendinizi âdetli sayar, ona göre davranırsınız. Buna spiralın sebep olması 
bir şey değiştirmez. 


SÜTLE TEMİZLEMENİN ŞEKLİ 


1. Necâset, sidik, köpek salyasının eseri gibi görünmeyen nitelikte ise, 
temizlendiğine kanaat getirinceye kadar yıkanır. Bu da üç defadır. Delil şu 
hadislerdir: "Sizden birinizin kabına köpek ağzını soksa, onu üç defa 
yıkasın ". Başka bazı rivayetlerde yedi defa yıkasın" ifadesi vardır (Buhâri, 
Vüdü', 33; Müslim, Tahâre, 89, 91, 92, 93; Ahmed b. Hanbel, II, 314, 427). 
"Sizden biriniz uykusundan uyandığında, kaba sokmadan önce elini üç defa 
yıkasın" (Buhâri, Vüdü', 26; Mâlik, Muvatta', Tahâre, 9; Ahmed b. Hanbel, 
II, 465). Köpeklerin ağzını sokmasından dolayı yedi defa yıkama emri 
İslâm'ın ilk dönemlerinde zorunlu olmadıkça evde köpek beslemeyi 
sınırlamak amacına yönelik idi. 

Necâset, kan ve dışkı gibi gözle görülen çeşitten ise, bunların temizliği bir 
defa da olsa pisliğin kendisini gidermekle olur. Ancak, yıkanmasına rağmen 
renk ve koku gibi giderilmesi güç bir eseri kalırsa, bu zarar vermez. Tercih 
edilen görüşe göre su saf bir hal alıncaya kadar yıkanır. Nitekim Havle binti 
Yesâr dedi ki: "Ey Allah'ın Resulü! Benim bir tek elbisem var ve onda hayız 
oluyorum". Hz. Peygamber buyurdu ki: "Temizlendiğin zaman kan bulunan 
yeri yıka ve onunla namaz kıl", Havle dedi ki: "Ya Resulullah! izi kalırsa?". 
Buyurdu ki: "Su sana yeter, kanın eseri ise zarar vermez" (Ahmed b. 
Hanbel, Il, 364, 380; eş-Şevkâni, Neylül-Evtâr, 1, 40). 

İçine sabun, toprak, deterjan gibi maddeler karışmış olan sular, karışımış 
olduğu takdirde temizleyicidir. Abdest ve gusülde kullanılan sular temizdir, 
fakat temizleyici değildir. Bunlara "musta'mel (kullanılmış) sular" denir. 
Bunlarla pislik temizlenebilir, fakat abdest, ya da gusül abdesti alınamaz. 
Ancak içine pislik karışan veya kendisiyle pislik yıkanan kullanılmış sular 
temiz olmaktan çıkar. 

2. Silmek yolu ile temizleme: Bıçak, cam, cilâlı tahta, mermer, fayans gibi 
pisliği içine emmeyen şeylere bir pislik bulaşınca, yaş bir bez, sünger veya 
toprak, ya da deterjanlı ıslak bezle pisliğin izi kalmadığına galip zan 
meydana gelecek şekilde silinirse temizlenmiş olur. Meselâ; kurban kesilen 
bıçak temiz bir bezle veya toprakla iyice silinince temiz olur ve böyle bir 
bıçak üzerinde iken kılınacak namaz sahih olur. Çünkü Ashab-ı kiram 
düşmanla savaşıyor, kılıçlarını silerek, bunlar üzerlerinde iken namaz 
kılıyorlardı. 

3. Ateşe sokmak yolu ile temizleme: Ateşe dayanıklı maden parçası 


üzerindeki kan ve benzeri necis şeyler, madenin ateşe sokulması ile yanar 
ve yok olur. Nitekim yağlı, paslı, üzerinde necis kan ve et kalıntıları 
bulunan şiş veya ızgaralar ateşte yakılınca temiz hale gelir. 

4. Kazımak, ovmak veya silmek yoluyla temizlemek: Mest ve ayakkabı gibi 
pisliği emmeyen şeylere hayvan dışkısı gibi görünür bir pislik bulaşsa, 
bunlar su ile temizleneceği gibi, bıçak gibi bir şeyle kazınarak veya toprak 
ya da kuma sürterek de temizlenebilir. Ancak mest veya ayakkabıya sidik 
gibi görünmeyen bir pislik dokunursa, bu yerin yıkanması gerekir. Nitekim 
elbiseye veya bedene dokunan pisliği kazımak veya toprağa sürtmek de 
yeterli değildir. 

İnsana ait kurumuş meni ovalamakla temizlenebilir. Ancak yaş olan 
meninin su ile yıkanması gereklidir. Diğer yandan kuru bir meni 
ovalamakla temizlendikten sonra, bu elbise ile namaz kılınabilirse de, yeri 
yeniden ıslanırsa, sağlam görüşe göre pislik yeniden döner. Bu yüzden 
yeniden kurutup ovalamak veya yıkamak gerekli olur. 

Hz. Âişe'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Allah Resulünün elbisesindeki 
meniyi kuru ise ovalıyor, yaş ise yıkıyordum" (Ebü Dâvud, Tahâre, 134; 
Ahmed b. Hanbel, V1,125,132, 213, 239, 263). 

Hanefi ve Mâlikiler meniyi necis kabul ederken, Şâfii ve Hanbeliler insan 
menisini temiz sayarlar. Bu görüş ayrılığının dayandığı delil; yukarıdaki 
hadisin farklı yorumu yanında İbn Abbas (r.a)'dan rivayet edilen şu sözdür: 
"Üzerinden meniyi ot veya bir parçası ile sil, Çünkü o tükrük ve sümük 
gibidir" (Dârekutni bu hadisi merfü olarak nakletmiştir. ez-Zühaylı, el- 
Fıkhul-İslâmi, Dimaşk 1405/1985, I, 98). Soğuk ve yolculuk gibi hallerde 
bu ikinci görüş müslümanlara kolaylık sağlar. 

Meziy ve vediy de necistir. Meziy; cinsel istek veya bunu düşünme anında 
şehvetsiz olarak çıkan ince beyaz sudur. Meziy yıkanır ve yeniden abdest 
alınır. Hz. Ali şöyle der: "Mezisi çok akan bir kimse idim. Allah elçisine 
sormaya da utandım. Mikdad b. Esved (r.a)'a söyledim, o sordu "Bundan 
dolayı abdest gerekir" buyurdu. Müslim'in rivayetinde; "Cinsel uzvunu 
yıkar ve abdest alır" ilâvesi vardır (Buhâri, İlm, 51 ; Vüdü', 34, Gusl; 13; 
Müslim, Haşz, 17: Ebü Dâvud, Tahâre, 82; Nesâi. Tahâre, 111, 129; Gusl, 
28; Ahmed b. Hanbel, I, 80, 82,87, 107-111). Vediy ise idrardan sonra veya 
ağır bir şey kaldırma hâlinde çıkan koyu süt gibi beyaz bir sıvıdır, pistir. 
Çünkü sidikle birlikte veya ondan sonra çıktığı için sidiğin hükmünü alır. 
Donmuş yağ, pekmez ve benzeri şeylerin içine pis bir şey düşse, bu madde 
çevresiyle birlikte ovulup çıkarılınca temizlenmiş olur. Hz. Peygamber'in 


eşi Meymune (r.anhâ) şöyle demiştir: "Bir fare yağa düşmüştü. içinde öldü. 
Hz. Peygamber'e soruldu: "Onu ve çevresini atın, yağı da yiyin" buyurdu" 
(Buhâri, Vüdü', 67; Zebâih, 34; İbn Hanbel ve Nesâi'nin rivâyetinde 
"donmuş yağa" ilâvesi vardır. as-San'âni, Sübülü's-Selâm, III, 8; Nesâi, 
Fer',10: İbn Hanbel, VI, 329, 330, 335). 

Eğer necâset sıvı haldeki yemek veya zeytinyağı içine düşmüşse, bunlar bir 
kap içinde üç defa üzerine su döküp çalkalandıktan sonra alınmakla 
temizlenmiş olur. Hanefiler dışındaki çoğunluk bu gibi sıvıların artık 
temizlenemeyeceği görüşündedir. Çok miktardaki yağı veya yemeği bu 
sebeple telef etmek yerine burada bir kolaylık gösterilmektedir. Ancak 
günümüzde bu işlemden sonra bir gıda laboratuarında tahlil yaptırarak 
zararlı unsurun kalıp kalmadığı kontrol ettirilmelidir. Bu, ihtiyat gereğidir. 
Katı maddeler, necaseti içine sızdırmadığı sürece su ile temizlenir. Et, tavuk 
ve buğday gibi pişirilenlerden ise, çiğken yıkanarak temizlenir. Pislendikten 
sonra, pisliği ile birlikte ateşte kaynatılırsa, içine pislik nüfuz edeceği için 
artık temizlenemez. 

Bu yüzden işkembe, bağırsak veya hayvan kellesi temizlenmeden 
kaynatılırsa artık temizlenme imkânı bulunmaz. 

Yine içine temiz olmayan bir şey karışan süt, pekmez ve bal gibi sıvılar 
temiz su içinde üç defa asıl kendi miktarlarında kalıncaya kadar 
kaynatılmakla temiz olur. Çünkü bu durumda temiz olmayan şeyin niteliği 
değişmiş sayılır. 

5. Yapı değişikliği yolu ile temizleme: Temiz olmayan bir şeyin niteliği 
değişirse temiz hale gelir. Meselâ; bir domuz veya eşek bir tuzlaya düşerek 
tuz kesilse temizlenmiş olur. Yine, geyik kanının misk olması, içkinin 
kendiliğinden veya bir katkı maddesi ile sirkeleşmesi, tezeğin yanarak kül 
olması lâğım suyu karışan toprağın kuruyup eserinin kaybolması bunları 
temiz hale getirir. 

6. Boğazlama veya tabaklama yolu ile temizleme: Domuz dışında, başka bir 
hayvanın usülüne göre kesilmesi hâlinde derisi temiz olur. Artık böyle bir 
derinin üstünde namaz kılınabilir. Bu hayvan eti yenen cinsten ise eti de 
temiz olur. Fakat eti yenmeyen hayvanlardan ise, fetvaya esas olan görüşe 
göre eti temiz sayılmaz. Bununla birlikte meşrü kesimle eti temiz sayılsa 
bile, yenilmesi caiz olmaz. Bu konuda görüş birliği vardır. 

Yine domuz dışında, murdar ölmüş bir hayvanın derisi tabaklanmakla temiz 
olur. Hz. Peygamber; "Bir deri tabaklanmakla temiz olur" buyurmuştur 
(Müslim, Hayz,105; Ebü Dâvud, Libâs, 38; Nesâi, Fer', 20, 30, 31; Dârimi, 


Edâhi, 20; İbn Hanbel, I, 219, 227, 237, 270, VI, 73). Allah elçisi Tebük 
yolculuğunda bazı evlerin yanından geçerken kadınlardan su istedi. Bir 
kadının; "ölmüş hayvan derisinden yapılmış bir kırbada su var" deyince, 
Allah Resulü; "Onu tabaklamamış mıydın?" buyurdu. "Evet tabaklamıştım" 
deyince de "Tabaklanması temizlenmesidir" buyurdu (Nesâi, Fer', 4; Ahmed 
b. Hanbel, IV, 254, V, 67, VI, 329, 336). 

7. Necis olmuş kuyunun suyunu boşaltma veya gereken kadar su çıkararak 
kuyuyu temizleme: Küçük bir hayvanın kuyuya düşüp ölmesi hâlinde bütün 
suyu çıkarmak büyük zorluklara yol açacağı için düşen canlının durumuna 
göre bütün suyu veya suyun bir bölümünü çıkarma esası benimsenmiştir. 
Kuyuya domuz gibi aynı ile necis bir hayvan düşmüşse suyun tümü 
çıkarılır. Eti yenen bir hayvan düşer, şişmiş ve dağılmış olursa yine tüm su 
çıkarılır. Ancak şişip dağılmamışsa, zahiru'r-rivâye'de bunlar üç sınıfta 
incelenir. 

a. Fare, serçe veya bu büyüklükte bir hayvan düşüp ölmüşse, yirmi ilâ otuz 
kova; 

b. Kedi, tavuk, güvercin veya bu büyüklükte bir hayvan düşmüş ölmüşse, 
kırk ilâ elli kova; 

c. İnsan düşüp, üzerinde pislik olduğu biliniyorsa su necis hale gelir; 
tümünü çıkarmak gerekir. 

Ancak günümüzde kuyuyu tam olarak boşaltmak mümkün olmayan 
durumlarda, kanaat verecek miktar çıkarıldıktan sonra laboratuar tahlili 
yaptırarak kuyu suyunda zararlı bir maddenin bulunup bulunmadığını 
belirlemek ihtiyata daha uygundur. 


SÜBÜTİ SIFATLAR 


Hayat. " Allah hayat sahibidir. " (Âli İmrân, 3/2). Bu sıfat, Allah'ın 
Zatına vacip olan sıfatlardandır. Fakat Allah hakkında vacip olan bu sıfat, 
mahlükatta görülen ve maddenin ruh ile birleşmesinden doğan geçici ve 
maddi bir hayat olmayıp ezeli ve ebedidir. Allah hakkındaki vücut sıfatının 
kamil olması, O'nun diri olmasıyla mümkündür. Hayatın zıddı ölümdür. 
Ezeli olan Allah hakkında ölümü düşünmek, akla aykırıdır. Bir varlık hem 
ezeli, hem de ölümlü olamaz. İlim, irade, kudret ve diğer kemâl sıfatlarını 
zatında bulunduran Allah'ın diri olması zaruridir. Çünkü ölünün âlim, her 
şeye güç yetiren, işitici, görücü olması düşünülemez. Ölüm, bir noksanlık 
sıfatıdır. Allah ise noksanlıklardan uzaktır. O hâlde Allah'ın hayat sahibi 
olduğu bir gerçektir. Bu sıfat, ancak Allah'ta ezeli ve ebedidir. 

"Ölmek şanından olmayan, daima hayat sahibi (olan Allah)'a dayanan. " (el- 
Furkan, 25/58).ayeti ve benzeri ayetler Allah'ın, hayat sahibi olduğunu ifade 
eder. 


SÜIZAN (SÜ-IZAN) 


Kötü zann, fena tahmin, şüphe "Sü" "fenalık, kötülük" demektir. 
"Sü-i hareket (kötü davranış)", "süi ahlâk (kötü ahlâk)", "sü-i niyet (kötü 
niyet)" vb. gibi, "sü-izan" da, "kötü zan" anlamındadır. "Sü" kelimesi, 
verilen örnekler ve benzerlerinde, daima, "sıfat" anlamını ifade eder. 
"Zan" kelimesi ise, "sanma; farz ve tahmin etme; ihtimâle göre hükmetme" 
demek olduğu gibi, "şek, şüphe, tereddüd, vehim, hayâl" gibi anlamlara da 
gelir. 
"Sü-i zann"ın zıddı (karşıtı), "Hüsnüzan * (hüsn-i zan)"dır. "Hüsn", 
"güzellik, iyilik, hoşluk, olgunluk, mükemmellik" demektir. "Hüsn-i ahlâk 
(iyi - güzel ahlâk)", "hüsn-i hat (güzel yazı)", "hüsn-i niyet (iyi niyet)"... 
gibi, "hüsn-i zan"da, "iyi-güzel zan; bir kimse veyâ bir olayın iyıliği 
hakkında vicdâni kanâat" demektir. 
Görüldüğü gibi, iki türlü "zan" vardır. Zan, "tahmin" ve "ihtimâl"e 
dayandığına göre, bu konuda alınacak tavır ne olmalıdır. Kur'ân ve Hadis, 
bu hususla ilgili davranışın nasıl olması gerektiğine açıklık getirmektedir: 
Kur'ân-ı Kerim'de: "Ey inanan (mü'min)ler! Zannın bir çoğundan kaçının. 
Çünkü bazı zan (vardır ki) günahtır... " buyurulmuştur (el-Hucurât, 49/12). 
Âyette, "zanların birçoğundan kaçınınız" denilmekte; sebep olarak da, 
"bazılarının günah olduğu ifade edilmektedir. Demek ki, zannın hepsi 
günah değildir; hattâ Allah'a ve mü'min (inanan)lere hüsn-i zanda bulunmak 
gereklidir. Nür Süresi'nde: "Onu işittiğiniz vakit erkek mü'minlerle kadın 
mü'minlerin, kendi vicdanları (önünde) iyi bir zann'da bulunup da..." 
buyurulduğu gibi (en-Nür, 24/12), bir Kudsi Hadis'de de: 
"Ben, kulumun, bana zannı gibiyim " diye vârid olmuştur. Hz. Peygamber 
(s.a.s) de: "Her biriniz, Allah'a, hüsnüzan ederek ölsün"buyurmuş ve bir 
başka hadisinde de: "Hüznüzan, imândandır" demiştir. 
Keşşaf ve benzeri büyük Kur'ân müfessirleri, "doğruyu ve yanlışı, açık 
belirtileriyle seçmeden, Oo iyice Oo gözleyip Oo düşünmeden Oo zanda 
bulunulmamasını" önemle tavsiye etmekte, "açıkta bir sebebi ve doğru 
belirtisi bulunmayan zannın harâm olduğunu, kaçınılması gerektiğini" 
belirtmektedirler. (Ihtimal üzerine hüküm olan zanlar, gerçeğe 
uymadığından, başkasına bühtan ve iftira olacağından, zanda bulunanı 
vebâl altına sokacaktır. 
Bütün bunlardan, zan konusunda çok dikkatli olmak gerektiği ve "Sü-i 


zann"ın ise, kesinlikle yasak olduğu, açıkça anlaşılmaktadır. Sü-i zann'ın 
harâm olmayanı, yalnızca fısk ve fucür (günahkârlık) ile tanınan kimselere 
karşı yapılanıdır. Durumu kesin olarak bilinmeyen birine hüsnüzan 
gerekmese bile, Sü-i zan da câiz değildir. 

Sü-i zan'dan kaynaklanan "tecessüs" hakkında da, daha önce verilen 
Hucurât Süresi'ndeki âyette, "tecessüs de etmeyin" buyurulmaktadır. 
Tecessüs, "Onun-bunun durumlarını araştırmak, eksik (kusur)lerini 
öğrenme isteği"dir. Allah tarafından yasaklanan bu davranışla ilgili olarak 
Hz. Peygamber (s.a.s)'de: 

"Müslümanların eksiklerini, ayıplarını araştırmayın. Zira herkim 
müslümanların ayıplarını araştırırsa, Allah Teâlâ'da onun ayıb (kusur)ını 
tâkip eder, nihayet evinin içinde bile onu rezil ve rüsvây eder" buyurmuştur 
(Elmalılı Hamdi Yazır, Hak Dini Kur'ân Dili, Istanbul 1960, VI, 4471-4473; 
Ömer Nasuhi Bilmen, Büyük Islâm Ilmihâli, Istanbul 1957, 633-634), 


SÜLÜK NE DEMEKTİR? 


Gerçek bir mürşide biat ederek tasavvuf ilminin konusu olan zikir, fikir, 
ihlas, muhabbet ve benzeri şeyleri yaşayıp tatbik etmek ve o mürşidin 
eğitime tabi olmaktır. 

SÜLÜK ETMEK İSTEYEN KİMSE MÜRŞİDE EL VERİP TEVBE 
ETMEK SURETİYLE BİAT EDER. DİNDE BUNUN YERİ VAR MIDIR? 
Sülük etmek isteyen kimsenin mürşide el vermek ve huzurunda tevbe etmek 
suretiyle kendisiyle biat etmenin İslam'da yeri vaardır. Zira erkekli, kadınlı 
sahabeler de Peygamber'e (sav) birkaç kere biat etmişlerdir. Sülük de 
mürşidin huzurunda o güne kadar işlemiş olduğu günahlardan tevbe ederek 
nedamet ettiğine ve ondan sonra kötülük yaşamayacağına, yalan 
söylemeyeceğine, kimsenin malına tecavüz etmeyeceğine dair söz veriyor 
ve bunun için Allah'ı ve Resulüllah'ı ve kendi mürşidini şahid tutuyor. 
Dinen bunun sakıncası yoktur. Ancak bugün tarikat ekseriyet itibarıyla ehil 
olmayan ve çıkarcıların elinde olduğundan bir tuzak haline gelmiştir. 


SUN'I AŞILAMA HUSUSUNDA İSLAM'IN GÖRÜŞÜ NEDİR? 


Fıkıh kitapları sun'i aşılamadan açıkça söz etmemekle beraber mesele 
yine fıkıh kitaplarının beyanlarından anlaşılmaktadır. Şöyle ki: Sun'i 
aşılama iki çeşittir. 

1- Birisi meşru bir şekilde menisini herhangi bir yol ile karısının rahminde 
yerleştirip tohumlama yapmaktır. Bu tip tohumlamanın dinen sakıncası 
yoktur. Böyle bir yol ile meydana gelen çocuk da meşru'dur. Kazı'l-Kudat 
Şeyh Zekeriya al-Ensarı, iddet ile ilgili şöyle diyor: "Meninin ferce duhulü 
ile münasebet arasında fark yoktur". Kocanın menisi zevcenin fercine 
girdikten veya münasebette bulunduktan sonra ayrılma vaki olsa kendisine 
iddet lazım gelir. Hatta meninin duhulü münasebetten daha kuvvetlidir 
(Fethü'l-Vehhab). Envar al-Ebrar, al-Dur al-Muntaka da buna yakın bir 
ifade vermektedirler (Envar el-Ebrar). 

2- Kocasından başka bir kimsenin menisiyle kadının yumurtasını 
aşılamaktır. Namus duygusundan yoksun bazı kimseler, çocuk yapma 
istidadından mahrum oldularından bir çocuğa sahip olmak için başkasının 
menisiyle karısını aşılamaktadır. Bu hareket insanlık için bir leke ve yüz 
karası olduğundan İslam dini bunu yasaklamaktadır. 

Hayvanın neslini ıslah etmek için yapılan sun'i tohumlama hakkında bir şey 
varid olmamıştır. Ama yasaklamasını gerektiren bir durum olmadığına göre 
caizdir. Çünkü eşyada asıl olan mübahlıktır. 


SÜNNET: 


Kelime anlamı, izlenen tutum, tavır ve yol demektir. Tek başına 
"Peygamberlerin sünneti" dendiği zaman, Peygamberin takındığı tavır ve 
hayat biçimi, yani tümüyle Islâm anlaşılır. Farz ve vâcib olmayan 
anlamında kullanıldığı zaman; Allah'ın ya da Elçisinin emri olmakla 
beraber, kesinkes istenmediğini gösteren başka deliller bulunan, ya da 
Peygamberimizin zaman zaman terkettiği halde, çoğunlukla yaptığı ibadet 
ve davranışları demektir. Kur'ân olmayan anlamında kullanıldığında ise 
Peygamberimizin sözleri, eylemleri yani fiilleri ve kendisi yapmadığı halde 
olumlu karşıladığı davranışlar akla gelir. Peygamberimizin çoğu zaman 
yaptıkları ve farz olmadığını bildirdigi halde, ısrarla yapılmasını istedikleri 
şeyler, kuvvetli, yani "müekkede" sünnet, çoğu zaman terk ettikleri ise, az 
kuvvetli, yani "gayr-i müekkede" sünnet olur. Meselâ, misvakla ağız 
temizliği, namazları cemaatle kılma, sabah, ögle ve akşam namazlarının 
sünnetleri kuvvetli sünnetlerdir. Ikindi ve yatsı namazlarının sünnetleri ise 
az kuvvetli sünnetlerdir. Sünnetleri yapan, fazlalık sevap kazanır ve 
Kıyamet gününde Peygamberimizin şefaatına daha büyük ihtimalle 
kavuşur. Özürsüz terkedenler ise günahkâr olmasalar bile, asık bir çehreyle 
karşılanırlar. Sünnetler; gazetelerde çıkan süreli kuponlar yanında 
yayınlanan, yedek kuponlar gibidirler. Birçok faydaları yanında, farz 
ibadetlerin eksik yanlarını da tamamlamış olurlar. Ancak farz borcu olanlar, 
kıldıkları sünnetleri onların yerine sayamazlar. Ilk anlamı ile sünneti inkâr 
eden ve Allah Resülü'nün yolundan başka yol tutan ve meselâ, biz 
filancanın yolundan başka yol tanımıyoruz diyenlerin, Islâm âlimleri,.kâfir 
olacaklarını söylerler. 


SÜNNET DÜĞÜNÜ 


Çocuğun sünnet edilmesi münasebetiyle yapılan düğün ve eğlenceler. 

Cahiliye devrinde de var olan sünnet eğlenme için bir vesile sayılmıştır. 
Araplar sünnet yemeğine "azıra" diyorlardı (es-Seâlibi, Fıkhul-Luşa, 266). 
Ashabı kiram sünnette ziyafet verir eğlenirlerdi. Abdullah Ibn Abbas, 
Mekke'de oğlunun sünnetinde oyuncular çağırmış ve kendilerine dört 
dirhem kadar ücret ödemiştir (Ibn Ebi Şeybe, Nikâh, 66). Fakihi'nin 
rivayetine göre şarkı söyleyip, oynayanlar el-Garid ve Ibn Süreye idi. Ata, 
bunlardan bize sesli olan Ibn Süreye'nin okuyuşunu beğenmişti (Rekihi, 
Ahbaru Mekke, II, 23). Eğlenceye iştirak konusunda titiz olan Abdullah b. 
Ömer, sünnet yemeklerine iştirak ederdi (Ibn Ebi Şeybe, Nikâh, 155). 
Sünnetlerde arap yemekleri ikram edilirdi. Urve b. ez-Zübeyr sünnet 
olduğunda annesi hurmayla yapılan bir bulamaç olan "asıde" yemeği 
yapmıştı (Abdurrezzâk, Musannes IV, 335). Abdürezzak'ın bir rivayetine 
göre, Hz. Ömer hilafetinde ne zaman bir def sesi duysa "evlenme mi var 
yoksa hitan mı?" diye sorar, bunlar için düzenlenen eğlencelere ses 
çıkarmazdı. 
Islâm dünyasında yörelere göre bu kutlamalar çeşitlilik arzetmiştir. 
Mekkede "tahar" adı verilen şenlikler düzenlenirdi. Genellikle çocuklar 3-7 
yaşlarında sünnet edilir, sünnetin yapılacağı günde güzel elbiseler giydirilir 
ve at üzerinde dolaştırılır. Iki yanında, attan düşmesini engelleyecek ve 
mendillerle kendini yelpazeleyecek adamlar dolaşır. Önde davulcu ve 
defçiler gider, zenci bir hizmetçi içinde kömürde reçine ve tuz yanan bir 
mangalı başında taşır. Çocuğun arkadaşları alayın ikinci kısmını teşkil eder. 
Ikindi vaktine kadar şehrin sokaklarında dua okuyarak, eğlenerek dolaşan 
çocuklar, gece de bunu sürdürürler. Ertesi gün arka üstü yatırılarak çocuğun 
dikkatıtatlılarla başka tarafa çekilerek operasyon gerçekleştirilir. Evliya 
Çelebi'ye göre, Mısır'da erkek çocuklar 5-6 yaşlarında sünnet edilirler. 
Genellikle masrafı azaltmak için sünnet gruplar halinde yapılır: Kız gibi 
giydirilen çocukların, yüzlerinin bir kısmı mendille örtülür. Böylece 
nazardan korunacağına inanılır. Atlara bindirilerek, çalgıcılar, yaşlılar 
yardımcılarıyla peştemal kuşanmış sünnetçi ellerinde kandıller, büyük bir 
alayla sokaklarda dolaşırlar. Üç gün üç gece ziyafet verilir, eğlenilir ve son 
gün çocuk sünnet edilir (Evliya Çelebi, Seyahatname, Istanbul 1971, XV, 
25). 


Yakın zamana kadar Cezayır'de sünnet, 7 günlük ile 13 yaş arasında 
berberler tarafından yapılırdı. 

Cava'da sünnet Islâm'a giriş merasimi olarak kabul edilir. Bu nedenle 
sünnete "müslüman kılma işi" denilir. Sünnet sırasında Kur'ân hatmedilir. 
Çocuk ata mezarlarına ziyarete götürülür. Çocuk için özel bir yatak 
hazırlanır ve buraya çeşitli yiyecekler ve meyveler konur. Bunların 
sembolik anlamları vardır. Sünnetten bir gün öncesi çocuk yıkanır, bir alay 
tertiplenerek, arkadaşlarıyla arabalarla dolaştırılır. Süslü bir elbise giymiştir. 
Sünnet günü yaşlı ve çok çocuklu bir kimsenin dizine oturtularak sünnet 
edilir. Bunun ilerdeki evliliğini olumlu yönde etkileyeceğine inanılır. 
Türkiye'de sünnet merasimleri genellikle yemekli, yapılmaktadır. Bazı 
yörelerde kirvelik büyük bir önem kazanmıştır. Sünnet çocuğunun yatağı 
gelin odası gibi süslenir. Başucuna işlemeli bir mahfaza içinde Kur'ân-ı 
Kerim asılır. Etrafına güzel kokular serpilir. Ailenin maddi durumuna göre 
çocuk sırmalı, işlemeli, nazarlıklı başlık ve elbise giyer. Külah ve omuzdan 
koltuk altına uzanan bir kuşak üzerinde Maşaallah yazılır. 

Davetlilerin sünnet olana hediye getirmesi veya zarf içinde para vermesi 
âdet olmuştur. Hediyeler çocuğun yatağına veya yastığının altına bırakılır. 
Eski Istanbul'da sünnet düğünlerinin genellikle yapıldığı sonbahar bir 
eğlence mevsimiydi. Yazın sıcağında sünnet yeri geç iyileşir düşünceşiyle 
düğünler sonbaharda yapılırdı. 

O dönem düğünlerinin en muhteşemi Osmanlı şehzadeleri için yapılan Sür-ı 
Humayumlar'dır. 1457'de TI. Mehmed'in oğulları Bayezid ve Mustafa için 
yapılan sünnet düğünü bir ay kadar sürmüştür. Edirne'de bu düğüne bir çok 
devletin ileri gelenleri ile birlikte komşu hükümdarlar da davet edilmiştir. 
Devletler arası tebrikleşmeler için Kalkaşandi örnekler vermiştir (Subhul- 
Âşâ, IX, 78). Kanuni'nin oğulları Mustafa, Mehmed ve Selim için 
tertiplediği sünnet düğünü üç hafta kadar sürmüştür. Şehzade düğünlerinin 
en ihtişamlısı 1582'de TI. Mustafa'nın Şehzade Mehmet için tertiplemiş 
olduğu sünnet düğünüdür. Bu düğün iki ay kadar sürmüş düğünde olup 
bitenler devlet bünyeşinin bir hayli zayıflamasına neden olmuştur. 1858 
yazında 1. Abdülmecid, dört oğlunu birden sünnet ettirdi. Halkın 
eğlencelere iştirakıni sağlamak için düğün açık havada yapıldı. Açık hava 
sahasına binlerce Türk ve Iran halısı serildi. Atlas ve kıymetli kumaşlardan 
yüzlerce çadır kuruldu. Bütün Istanbul'un donandığı bu düğün de 
şehzadelerle birlikte 10 bin çocuk sünnet ediliyordu. Şehzadelerle pek çok 
çocuğun sünnet edilmesi eski bir âdetti. Sünnet düğünleri, çocuklar için 


şeref, padışah için hayır, halk için eğlence idi. Minyatürlere de yansıyan 
eğlencelerde, cambazlar, ortaoyunları, gölge oyunları, hokkabazlar, tiyatro 
temsilleri, musiki...12 gün 12 gece devam eden Sür-i Humayun, Osmanlı 
kültürünün bir sergisi mahiyetindeydi. Bugün de gelenek olarak yapılan bu 
sünnet düğünlerin de gösterişe varan büyük israflar ve Islamın reddettiği 
amel ve davranışlar yapılmaktadır. Sünnet olarak icra edilen bu prensip içki 
alemleri ve gayr-i meşrü israf ve eğlencelerle kirletilmektedir. Allah'ın razı 
olacağı amel-i salihlerle ve helal şekilde yapılması gereken bir gelenektir. 


SÜNNET YERİNE KAZA NAMAZI KILMAK 


Bazı çevreler ya da hocalar, üzerinde namaz borcu (kaza) bulunanın 
sünnet kılamayacağını, sünnetler yerine kaza namazı kılması gerektiğini 
söylerken bazıları da kazası olanın da sünnet kılabileceğini söylüyorlar. Bu 
iddiaların hangisine inanacağız? 

Okuyucularımız bu soruyu, çeşitli eski ve yeni kitaplardan ve gazetelerden 
aldığı bir dosya dolduracak kadar fotokopi ile birlikte sormuşlardır. Böylece 
bir bakıma kaynak tespitinde bize yardımcı olmuşlardı. Biz de uzun süre 
daha değişik kaynakları taradık ve gördük ki: 

Mesele hakkında -ulaşabildiğimiz kadarıyla- naslarda bir açıklık yok. Yani 
ictihadi bir mesele ve müctehitleri ilgilendiriyor, ilgilendirmiş. Onlar da iki 
farklı görüşü temsil edenler olarak şunları söylemişlerdir: 

"Bir kişi özürsüz yere bir namazı kaçırırsa; o şahsın kazaya kalan namazını 
kılmadan nafile kılması caiz değildir. Çünkü kaza fevri bir vaciptir. (Derhal 
kılınmalıdır). Nafileye zaman ayırırsa bu fevriyeti kaçırmış olur. Üzerinde 
kaza bulunan kişi bütün zamanını kazaya harcamalıdır. Bundan sadece 
yaşayabilmesi. için gerekli olan işler istisna edilir." Kaza namazı olan, eğer 
kaza sebebi özür ise, revâtib olsun, başka nafile olsun, o kaza ile beraber 
nafileleri de kaza edebilir. Çünkü bize göre gece ve gündüz kılınan vakitli 
nafilelerin kaza edileceği sabitleşmiş bir husustur."(Ibn Hacer el-Heytemi, 
el-Fetava 1/189) 

"Bir namazı özürsüz olarak fevt olan kimse, bu namazı kaza ederken önce 
onun ilk sünnetini kaza etmesi, önceligi sünnete verdiği (yani farzın 
kazasına mübaderet etmediği) için haram işlemiş olur mu? Cevap: Olmaz. 
Hatta bu, caiz olmaktan öte menduptur." (er-Ramli, Fetâvâ 1/217) 

Bunlar konunun Şafii mezhebindeki izahıdır ve görüldügü gibi birer 
içtihatdırlar. Yani Şafi'yi taklit edenlerin bunlara uyması ve saygı duyması 
gerekir. Ancak daha iyi anlaşılması için bu görüşle ilgili bir iki noktaya 
işaret etmek istiyorum: 

1. Bu ibarelerden anlaşıldığına göre kazada namazın özürsüz yere kazaya 
kalmasıyla özürlü olarak kazaya kalması farklı hükümler doğuruyor. Namaz 
özürsüz olarak kazaya kalmışsa onlar kılınmadan hiç bir sünnet kılınmıyor. 
Özrü varken kazaya kalmışsa, kazaya kalan namazın sünnetleri dahi ön 
sünnet iseler, farzdan önce kaza edilebiliyorlar. Buna göre, kazaya kalmış 
sünnet, farzın kazasından önce kılınabiliyorsa revatip sünnet nasıl 


kılınamaz?" Öyleyse bu konuda en azından özürlü olarak terkedilenle 
özürsüz olarak terkedileni birbirinden ayırmak gerekir. 

2. Kazası olan hiç bir sünnet kılamaz denecek olursa, farzlarla beraber 
yapılan sünnetlerin de terkedilmeleri gerekir. Meselâ, tekbirde elleri 
kaldırmayı, "Sübhaneke" okumayı, kıraati yetecek mikdardan fazla 
uzatmayı, rükü ve secde tesbihlerini yapmamalıdır. Oysa bunu söyleyen 
kimse yoktur. 

Bu konuda Hanbeli ve Malıki mezheplerinin görüşleri de Şafii'ninkine 
yakındır (bk. Merdavi, el-Insaf 1/443; Ceziri, Kitabu'l fıkh 1491-92) ve 
onlar için de aynı sorular akla takılır. Keza onlar da bir ictihatdir ve 
ictihadın gerektirdigi ölçüde saygıya layıktır. 

Hanefi mezhebine gelince; bu konuda ilk kaynaklarda pek açıklık 
olmamakla beraber, Fetavayı Hindiye'de "El-Hucce"ye dayandırilan 
aşağıdaki görüş eğer Imam Muhammed'in "El-Hücce alâ ehlil- 
Medine"sinde ise mezhebin ilk dönemine ait olmuş olur. Ancak biz 
karıştırabildiğimiz kadarıyla orada bu görüşü bulamadık. Deniyor ki: "Fevt 
olmuş (kazaya kalmış) namazlarla meşgül olmak nafilelerle meşgul 
olmaktan daha önemli ise evlâdir. Ancak bilenin (revatib) sünnetler, Duhâ, 
Tesbih vb. nafileler bu hükümden müstesnadır. (Hindiyye 1/125) Bu içtihat 
Hanefi mezhebinin daha sonraki kaynaklarında değişik ifadelerle de olsa 
yer alırve Merhum Ö.Nasuhi Bilmen tarafından en güzel açıklaması ile 
özetlenir. 

Kaza namazları ile iştigal, nafile namazlar ile iştigalden evladır, elhemdir 
"daha mühimdir." Fakat farz namazların, müekkede olsun, olmasın, 
sünnetleri bundan müstesnadır. Yani bu sünnetleri terk ederek bunların 
yerine kazaya niyet edilmesi evlâ değildir. Bilakis bu sünnetlere niyet 
edilmesi evlâdir. Hatta Kuşluk, Tesbih Namazları gibi haklarında asâr varid 
olan (hadis bulunan) nafile namazlar da böyledir. Bunlara da böyle nafile 
olarak niyet etmek evlâdır. Çünkü bu sünnetler farz namazlarını ikmal eder, 
bunların telâfisi mümkün değildir, kaza namazlarının ise muayyen vakitleri 
olmadığı için telâfileri mümkündür. 

Böyle olmakla beraber, namazları kazaya bırakmak bir günahtır. Bu 
günahtan mümkün mertebe kurtulmak için sünnetleri feda etmek münasip 
olmaz. Böyle bir günahı işleyen kimsenin fazla ibadette bulunarak Allah'ın 
afvına sığınması gerekirken, hakkında Resulullah'ın şefaatinin tecellisine 
vesile olacak bir kısım mübarek sünnetleri terketmesi nasıl uygun olabilir? 
Hem bir kısım vakit namazlarını kazaya bırakmak, hem de diğer bir kısım 


vakit namazlarını kendilerini ikmâl eden sünnetlerden tecrid etmek iki kez 
kusur olmaz mı? Bunun aksine olan bazı nakiller muteber değildir, fetva 
verilen görüşe zıttır. 

Hem sünnetleri, hem de kaza namazlarını kılmaya müsait vakit 
bulamadıklarını iddia eden bulunursa, bunlar insaflıca bir iddiada bulunmuş 
sayılmazlar. Beyhude yere en kıymetli vakitlerini zayi eden insanlar bilmem 
böyle bir iddiaya ne yüzle cüret edebilirler? (Bilmen, Ilmihal 166 (ımd. 
299))Görüldüğü gibi, kaçırılan namazların kaza edilmelerinin fevriliğini 
(derhal yapılması gereğini) herkes kabul ediyor: Ancak bu fevrilige engel 
olup olmayacak şeylerde ihtilâfa düşüyorlar. Diğerlerinin aksine Hanefiler, 
sünnetleri kılmanın fevriliği engellemeyeceğini söylüyorlar: 

Işte meselenin özeti bundan ibarettir. Hal böyle iken bu konuda herkesi 
kendi mezhebinin görüşüne uymaya zorlamak, Hanefilerin dahi kendi 
mezheplerinin görüşüne göre amel edemeyeceklerini söylemek Islâmi ve 
mezhepleri bilen ve akıllı olan adamlarının işi değildir. Üstelik böyle bir 
ictihadı, günümüzde ictihat yapılmasına karşı çıkanlar yaparlarsa daha ayıp 
olur.. Kısaca mesele naslarla değil, ictihatlarla belirlenmiştir ve herkes 
benimsedigi ve tabii olduğu mezhebi tatbik eder. Hanefiler için fetva ise 
yukarıda verdiğimiz görüştür. Ancak, Allah bilir ya; şöyle diyen birisinin de 
haklılık payı olabilir: Mesele hakkında Hanefi mezhebinden Ibn Nüceym 
gibilerin Şafii görüşüne meyletmeleri de hesaba katılarak, kırkbeş-elli 
yaşlarından sonra namaza başlamış birisi gibi çok fazla kaza namazı 
olanların, sünnet yerine terkettiği fârzların kazalarını kılmaları daha 
uygundur. Ancak bu görüşü tahmim etmek ve bununla fetva vermek doğru 
olmaz. 


SÜNNETE UYGUN SAÇ NASIL OLMALIDIR? 


Sünnet Rasulüllah Efendimiz (sav)'in tutunduğu yol, yaptığı, söyledigi 
ve begendigi olduğuna göre, bu sorunun cevabı için şunları bilmemiz yeterli 
olur, sanırım: "Onun saçları omuzlarına inerdi. (Bazen) kulak yumuşağına 
kadar inerdi. Omuzlarına yaklaşırdı. Kulakları ile omuzları arasına ulaşırdı. 
Saçları ne kıvırcıktı ne de düz, ikisi arası dalgalıydı: (Bazen) kulaklarına 
ulaşmazdı. Toplu (gür) saçı vardı. Saçı gürdü ama omuzlarını örtecek kadar 
da değildi. Saçını dört belik yaptığı görülmüştü. Ehl-i Kitap saçlarını 
olduğu gibi sarkıtırlar, müşrikler de ikiye ayırırlardı. Rasulüllah Efendimiz 
(sav) emredilmediği konularda ehli kitaba uymayı yeğlerdi. Bu yüzden 
saçını yarmadan sarkıttı, sonra da ikiye ayırdı ve ayırmayı emretti"(Buraya 
kadar verdiğimiz rivayetlerin hepsi Tabakât-i Ibn Sâd'dan alınmıştır. 
bk.1/427 vd.; Ibnü'1-Kayyim, sarkitmayı, arkaya doğru, ikiye ayırmayı da, 
her iki tarafı örgü olacak şekilde, diye tarif eder. Zâdü 1- Me'âd, 1/175). Saçı 
başkalarına benzememek için değişik tutmayı emrederdi(Ali el-Müttaki, 
Kenzü'1-Ummâl, VN/124 (18303) (Taberâni'den)). Kesilen saçın 
gömülmesini emrederdi (age. VN/126 (18319)Teberâniden). Herşey de... 
Hatta saçını tarama da sağdan başlamayı severdi (Buhari, vudü 31, libas 38; 
Müslim, taharet 66,68; Ebu Davüd, libas 41; Tirmizi, cuma 75; Nesâi, 
Taharet 89; Ibn Mâce, taharet 42; Müsned, V1/94). Sık sık saç taramayı 
yasaklamıştı (Ebu Dâvud, teraccül 1; Tirmizi, libas 22; Nesâi, zinnet 7; 
müsned, VI1/68). Kendisi de zaman zaman (aralıklı) tarardı (Tirmizi, Semail 
25). Saçın arkasını alıp önünü bırakmayı (Buhari, libas 72; Müslim, libas 
72,113; Ebu Davud, teraccül 14; Nesâi, zinet 5; Ibn Mâce, libas 38; 
Müsned, 4, 39). Ya hepsini kesin veya hepsini bırakın, buyurmuştu (Ali el- 
Müttaki, age, V1/648 (17216)). Kendisi de başının ya hepsini traş eder veya 
hepsini bırakırdı. Bir kısmını tıraş edip, bir kısmını bıraktığı olmazdı. Hac 
dışında saçının tamamını tıraş ettiğine dair sahih haber yoktur (Ibn Kayyim 
el-Cevziyye, Zâdü 1-Me'âd, 1/175-75). Ahmed b. Hanbel başın tamamen 
traş edilmesini son derece mekruh görürdü. Ma'mer'in de mekruh 
gördüğünü söylerdi ve bu konuda Hz. Ömer'in sözüne dayanırdı. Ömer (ra) 
bir adama: "Eğer (başını) tıraşlı görürsem senin kafanı kırarım" demişti 
(Ahmed b. Hanbel. Kitabu'1-verai 181). Saçını çok yağlardı (iyi bakardı) 
(Tirmizi, Semâil 23). Bir defasında saçı dağınık birisini görmüştü de "bu 
adam saçını düzeltecek bir şey bulamaz mı?" diye buyurmuşlardı (Ebu 


Dâvud, libas H. no. 4062). Yahudi ve Hiristiyanlara benzememek için saçın 
boyanmasını emrederdi (Bu konudaki hadisler ve kaynakları için bk. Ali 
Nâsif, et-Tâc, NW/173 vd). Görüldüğü gibi Rasülüllah Efendimiz 
müslümanlardan sabit bir saç şekli istememiş ve bu konuda da başkalarına 
benzememeyi esas almıştır. Imdi bir kişi Rasulüllah'a benzemek maksadıyla 
onun uyguladığı herhangi bir saç biçimini uygularsa bu konudaki sünneti 
yaşamış ve sevap almış olur. Ama uygulamanın ruhunu (illetini) düşünüp şu 
anda Islâm'ı hatırlatan bir tıraş biçimi benimser, bir başka ifade ile saçı 
konusunda da gayr-i müslimlere benzemezse (Allah'u a'lem) daha güzelini 
yapmış olur. Çünkü niyyet sağlam olsa dahi başkalarını hatırlatan, ya da 
Islâm'ı hatırlatmayan bir saç biçimi, olsa olsa günah kazandırmamış olur, 
şeklen tebliğ sevabından mahrum kılar. 


SÜNNET-İ GAYR-I MÜEKKEDE 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in bazen yapıp bazen de terkettiği ameller. Bu 
gruba giren sünnetleri yerine getirmek sevap kazandırır. Terkeden ise ceza, 
kınama ve azarlamaya müstahak olmaz (Seyyid Şerif el-Cürcâni, et-Ta'rifât, 
Beyrut 1403/1983, s. 122; İbn Nüceym, el-Bahru'r-Râik, Kahire 1311, 1, 17- 
18). Yatsı namazı ve ikindi namazlarının ilk sünnetleri sünnet-i gayr-ı 
müekkede dir. Hz. Peygamber (s.a.s)'in giyinişi, oturup kalkması, taranması 
ve ayakkabı giymesi vb. hareket ve tavırlarını ifade eden sünnet-i 
zevaidlerde bu gruba girer (İbn Âbidin, Reddül-Muhtâr, Kahire 1272-1324, 
1,321). 


SÜNNET-İ MÜEKKEDE 


Hz. Peygamber (s.a.s)'in devamlı olarak işleyip nadiren terkettiği; farz 
ve vacib olmayan amelleri. Buna Sünnet-i hüdâ adı da verilir (Seyyid Şerif 
el-Cürcâni, et-Ta'rifât, Beyrut 1403/1983, s. 122; Damad, Mecme'ul-enhur, 
İstanbul 1328, 1, 12; İbn Abidin, Reddü'l Muhtar Kahire 1272-1324, 1, 70). 
Fukahâ'dan bazıları ise sünnet-i müekkede'yi Hz. Peygamber (s.a.s)'in 
terketmeksizin yaptığı ameller olarak anlamışlardır (İbn Nüceym, el- 
Bahru'r-Raik, Kahire 1311, I, 17-18). Sünnet-i müekkedeleri yerine getirme 
dini hayatı kemale erdirmeyi ifade eder (Seyyid Şerif el-Cürcâni, a.g.e,, s. 
122). Zira bu tür sünnetler farz ibadetlerde yapılması ihtimal dahilinde olan 
kusurları telâfi için meşru kılınmışlardır (İbn Âbidin, a.g.e., 1,191). Bu 
sebeple sünneti müekkedeleri terketmek dinle alay kabul edilmiştir. Hz. 
Peygamber (s.a.s) "sünnetimi terkeden şefaatime nail olamaz" buyurmuştur. 
Buna göre sünnet-i müekkedeleri terketmek harama yakındır ve Hz. 
Peygamberin şefaatinden mahrum kalma neticesini doğurur. Ancak 
buradaki terkten maksat özürsüz olarak sünnet olan fiili işlememekte ısrar 
etmektir. Mesela bir kimsenin abdest azalarını bir defa yıkamakla yetinip 
bunu âdet haline getirmesi böyledir ve bunu yapan günahkar olur (İbn 
Abidin, a.g.e., I, 70-71). Sünnet-i müekkedeleri yerine getiren kişi ise sevap 
kazanır (Cürcâni, a.ge., s. 122). Meselâ sabah namazının farzından önce iki 
rekat, öğle namazının farzından önce dört rekat, sonra iki rekat, akşam 
namazının farzından sonraki iki rekat ile yatsı namazının farzından sonra 
kılınan iki rekatlık namazlar sünnet-i müekkede'ye örnektir (el-Mevsıli, el- 
İhtiyâr, İstanbul 1987, 465; Alaüddin el-Haskefi, ed-Dürrül-Müntekâ 
(Mecma'ul-enhur kenarında) 1,130). Bu konuda Hz. Peygamber (s.a.s) 
günde belirtilen bu on iki rekat sünneti kılmaya devam eden kişiye Allah 
Teala'nın cennette bir köşk bina edeceğini haber vermektedir (Tirmizi, 
Salât, 189; Nesâi, Kıyâmül-leyl, 66; İbn Mâce, İkâmet, 100). Ayrıca 
cemaatle namaz kılmakta sünnet-i müekkededir. Özürsüz olarak cemaati 
terketmeyi Hz. Peygamber'in hoş karşılamadığı nakledilmiştir (el-Mevsıli, 
a.g.e., |, 57; Damad a.ge., 1,107). Bunlardan başka Necaset olduğu 
zannedilen ellerin yıkanması (İbn Abidin, a.g.e., I, 75). Abdest alırken 
misvak kullanmak (a.g.e., I, 77); yine abdest alırken ağız ve burnu iyice 
yıkamak (a.g.e., I, 79); Parmakları hilallemek (a.g.e., I, 80); Abdest alırken, 


abdest azalarını üç defa yıkamak (a.g.e., I, 80); Ezanı yüksekçe bir yerde 
okumak (a.g.e., |, 257) sünnet-i müekkede'nin örneklerindendir. 


SÜNNİ BIR HANIM ALEVİ BIR KİMSE ILE EVLENEBİLİR MI? 


Müslüman bir hanım ancak müslüman bir kimse ile evlenebileceğinden 
önce müslümanı tanıtmamız lazımdır. Müslüman, İslam dininin bütün 
hükümlerini kabul edip hiç birisini reddetmeyen kimsedir. Yani namaz, 
oruç, zekat, hacc, abdest, gusül ve benzeri emirleriyle; katl, zina, içki, faiz 
ve benzeri nehiyleri kabul edip onlara inanan kimsedir. Ama zikredilen 
şeylerin tümünü veya bir kısmını kabul etmeyen kimse müslüman 
sayılmadığı gibi onunla evlenmek de caiz değildir. Evlenme vaki olduğu 
takdirde evlilik hayatı gayr-i meşrudur. Bunun adı ister sünni olsun, ister 
alevi olsun. Demek ki evlenmenin ölçüsü İslam'dır. Maalesef bugün yurt 
içinde veya dışında birçok müslüman hanım, durumu sormadan ve İslam'ın 
hükmünü öğrenmeden müslüman olmayan kimse ile evlenir ve kendini 
kıyamete kadar Allah'ın lanetine müstahak eder. 


SÜPER EMEKLILIK UYGULAMASINA IŞTIRAK ETMEK CAİZ 
MİDİR? 


"Süper Emeklilik" adıyla bilinen olayı, bir yönüyle normal emeklilik 
gibi mütalaa ediyor ve onun için söyleyebileceğimizi bunun için de 
söylüyoruz: 

Emeklilik sistemi, insana Allah'ın en değerli yaratığı olarak değil, üretimine 
göre değer veren materyalist sistemlerin oluşturduğu "risk" ortamı için bir 
ihtiyaçtır. Bütün vatandaşları devlet (toplum) garantisinde olan Islâm 
Toplumu için bir ihtiyaç değildir ve İslam'ın uygulandığı dönemlerde 
uygulanmamıştır. Başta Rasülüllah efendimiz (sav) olmak üzere bütün Raşit 
Halifeleri, görevi hep altmış yaşın üzerinde ve ölümle bırakmışlardır. 
Çünkü Islâm, gücü olanın çalışmayı bırakmasını ve devlete ve fertlere yük 
olmasını yasaklamış ve "Bir işten boşalınca hemen diğeri için dikilmeyi" 
(94/7) emretmiştir. "Kişinin Rabbine kavuşuncaya dek geçimi için çalışıp 
didinmek üzere yaratıldığını" (84/6), "Insanı Allah'ın bir zorluk ve sıkıntı 
içerisinde yarattığı" bildirmiştir.(90/4) O halde:1. Kişi önce kendine yeterli 
olmak için çalışacaktır. 2. Buna gücü yetmezse menkul-gayr-i menkul, öz 
sermayesini kullanacaktır. 3. Bu da yoksa yükümlü olan kişiler ona bakacak 
ve nafaka verecektir. 4. Bunların hiçbiri yoksa devlet kendisine zekâtın 
uygun bir fonundan ödenek verir ve asgari ihtiyaçlarını karşılar. Bugünkü 
emeklilik sistemi insâni ve âdil değildir, bu bakımdan Islâmi de değildir. 
Çünkü: a. Sadece iş bulma nimetine kavuşup prim yatıranların sosyal 
güvenliği vardır. Kendi suçları olmadan iş bulamayanları devlet bu her iki 
nimetten de mahrum etmektedir. b. Gayrı ahlâkidir. Bu yüzden kendi 
hesabına çalışıp ekonomiye katkıda bulunanlar sosyal güvenliğe sahip 
değilken, meselâ ruhsatlı fahişeler bile sosyal güvenliğe sahiptirler. c. 
Bazan kırkbeş yaşında, en güçlü ve verimli çağında birisi emekli olabilip, 
yatarak maaş alabilmekte ve elli-ellibeş yaşındaki çalışan bir zayıftan 
kesilen primler ona aktarılmaktadır. d. Milyarları olan birisi bile belli primi 
yatırdığı için emekli sandığından maaş alabilmekte ve şer'an fakir sayılan 
ve asgari ücretle çalışan ve belki de kira da vererek beş-on nüfusu bakmak 
durumundaki birisinden kesilen primler ona aktarılabilmektedir. Halbuki, 
sosyal güvenlik ödenekleri (ivazları), olandan olmayana doğru transfer 
anlamı taşır da diyebilmektedirler. Bu mahzurları çogaltmak mümkündür. 
Bu durumda zorunlu sigortalı olanlar kendi iradeleri dışında kendilerinden 


kesilen primleri değer olarak alma hakkına sahiptirler. Aldıkları emekli 
maaşından, verdikleri değer kadar aldıktan sonra bakarlar; muhtaç iseler ve 
bakacak kimseleri yok ise almaya devam ederler. Değillerse maaşlarını alır 
ve topluma hizmeti esas alan Islâmi faaliyetlere, yani topluma harcarlar. Bu 
işin en ihtiyatli ve takvaya uygun olan yolu budur. 

Süper Emekliliğe gelince onda, bu mahzurlar aynıyla bâki kalmak üzere 
ilave mahzurlar da vardır. |. Tamamen isteğe bağlıdır. 2. Yüksek 
meblağlarda primi gerektirdiğinden, sadece ihtiyacından fazla parası olanlar 
için mümkündür. 3. Bu ihtiyaçsız kimseler prim olarak yatırdıkları 
meblağları bir yıl gibi kısa bir süre içerisinde tamamen almakta, ondan 
sonra ihtiyaçlı kimselerden kesilen primlerden onlara maaş verilmektedir. 4. 
Herkese tesmil edilmeyip geçici bir süre için uygulanmakta, seçme 
gerekçesiz yapılmaktadır, yapılmıştır. 5. Konunun işleyişine iyice 
bakıldığında ortada yüksek faizli bir istikraz (iç borçlanma) olduğu açıkca 
görülür. Çünkü devlet. bu yüksek ve birikmiş sayılan primleri şu anda 
paraya ihtiyacı olduğu için almakta ve sonra fazlasıyla ödemektedir. Bütün 
bu ve benzeri mütalâalardan ötürü "Süper Emeklilik" ve "Isteğe Bağlı 
Emeklilik" uygulamalarının meşru olmadığı kanaatindeyiz. 


SÜRME ÇEKMEK 


Eski çağlara kadar giden bir süslenme vasıtasıdır. Arap kadınları 
"mikhale" denilen şişeler içerisinde korunan sürme maddesini kendi 
çocuklarının gözlerine çekerlerdi. Kirpiklerin iç kısmına çekilen sürmenin 
göze şifa verdiği ve kirpikleri güçlendirdiğine dair rivayetler vardır. Hz. 
Peygamber (s.a.s) yatmadan önce "ismid" Artimnan adı verilen sürmeyi 
tavsiye etmiştir (Tirmizi, Libâs). 

Isnadı zayıf bir hadise göre kendisi de yatmadan önce gözlerini üçer defa 
sürmelerdi (Bağavi, Şerhu's-Sünne, XII, 117-119). 

Dul kalan arap kadınları yas tuttukları zaman süslenmeyi bırakırlar, tekrar 
evlenmek istediklerini göstermek için ise süslenirlerdi. Sürme çekmek de 
evlenmeye hazır duruma gelmenin bir göstergesiydi. Müslim'in rivayet 
ettiği bir hadis de Ümmü Atıyye şöyle demektedir: "Biz ölüye üç günden 
fazla yas tutmaktan nehyolunuyorduk, yalnız koca için dört ay on gün 
müstesna idi: O esnada sürme çekinmez; koku sürünmez ve boyalı elbise 
giymezdiler" (Müslim, Talak, 66, 67). Dârimi, bir hadise göre oruçlu 
olanların gündüz değil gece sürme çekmesi istenmişse de (Dârimi, Savm, 
28) devamında bizzat kendisi bunda bir beis görmediğini ifade etmiştir. 
Ihramlı iken ise sürme yerine "sabır" denilen acı bir ilacın kullanılmasını 
Eban b. Osman tavsiye etmekle beraber (Müslim, Hac, 90; Ahmed b. 
Hanbel, I, 60, 65) kokusuz olan sürmenin çekilmesinde ulemâ bir sakınca 
görmemiştir (Müslim, A. Davudoğlu Ter. Şerhi, VI, 369). 


SÜSLENME 


Başkalarının gözüne hoş gelir düşüncesiyle insanın kendince güzel 
elbiseler giymesi, elbisesine veya vücuduna takılar takması, vücudunun 
bazı yerlerini boyaması veya saçını, sakalını, bıyığını daha güzel görünüme 
sokmak için şekil vermesi, kısaca "güzel" görünmek için her türlü nesneden 
yararlanması. 

Kur'ân-ı Kerim'de, " De ki; Allah'ın kulları için çıkardığı süsü ve güzel 
rızıkları kim haram etti? De ki; O, dünya hayatında inananlarındır; kıyamet 
günü de yalnız onlarındır." Işte biz, bilen bir topluluk için ayetleri böyle 
açıklıyoruz" (el-A'raf; 7/32) ayeti müslümanların süslenmesini helal 
kılmakta; bunu yapmanın karşısında olanları ise helali haram yapmaya 
teşebbüs ederek haddi aşmakla suçlamaktadır. Bir diğer ayette, denizden 
çıkarılan süsler, Allah'ın bir nimeti olarak zikrediliyor; "... inci ve mercan 
çıkar" (er-Rahmân, 55/23). Kadınların süslenmeye yatkınlığına değinilen 
bir başka ayette ise, onların bu özelliği tabii karşılanıyor; "Süs içinde 
yetiştirilip mücadelede açık olmayan..." (ez-Zuhruf, 43/18). "Ahirette 
müslümanlara vadedilen Cennet ise göz kamaştırıcı güzelliktedir; gözlerinin 
hoşlanacağı ne varsa oradadır "(ez-Zuhruf, 43/71); "Orada yaslanılacak 
koltuklar, ipekli elbiseler, gümüş kaplar billur kâseler, zencefil karısımı 
kâseler, atlastan elbiseler, bilezikler vardır, ne yana bakarsan bak ulu bir 
saltanat" (el-Insan, 76/11-22): 

Müslümanlara helal kılınan süslenmenin sınırları vardır; süslenen, 
güzelleşerek alımlı hale gelen insan, gurura kapılmamalı; kendisine verilen 
bu nimetin Allah'tan olduğunu hatırdan çıkarmamalıdır. "Yeryüzünde 
kabara kabara yürüme. Çünkü sen yeri yırtamazsın; boyca da dağlara 
erişemezsin" (el-Isra, 17/37) buyuran Allah, müslümanlardan alçak gönüllü 
olmalarını istemekte; gurur ve kibrin şeytanın bir özelliği olduğunu 
hatırlatmaktadır. 

Müslüman, yeni ve güzel bir elbise giydiği zaman insanların arasında 
gururlu bir şekilde yürümek yerine, Hz. Peygamber'in talım buyurduğu gibi, 
"Benim hiç bir güç ve kuvvetim olmaksızın bunu bana giydiren Allah'a 
hamd olsun! bunun hayrından ve bunun kullanıldığı iyi işin hayrından 
senden isterim; bunun şerrinden ve kullanılacağı kötü işin şerrinden de sana 
sığınırım" (Sünen-i Ebu Davud, IV, 717) demelidir. Bir başka hadiste, 
insanlar karşısında üstünlük sağlamak düşünceşiyle giyinenlerin kıyamet 


günü rezillik elbisesi giyeceği (a.g.e., 720) haber verilmektedir. 

Giyimde asıl olan, tesettüre riayet etmek ve elbisenin temiz olmasıdır. Sade, 
fazla gösterişli olmayan, insanların arasında göze batmayacak doğal bir 
görünüm, giyinmenin normal olanıdır. 

Erkeklerin süslenmesi: Müslüman erkekler ipekli elbise giyemezler, bu 
onlara haramdır. Hz. Peygamber ipek giyinen erkekler için "Ümmetimden 
gelecekte bir takım milletler çıkacak; ipek ve atlası helal sayacaklar. (Bazı 
sözler söyledi ve) onlardan sonra geleceklerden bir kısmının suretleri 
maymun, domuz olarak kıyamete kadar değiştirilecek" (a.g.e., 726) 
buyurmakta ve ipeği "ahirette nasibi olmayanların giyineceğini" (a.g.e., 
727) bildirmektedir. 

Islam, erkeklerin saç, sakal ve bıyıklarını başıboş bırakmamasını ister. 
Rasülüllah'ın saçlarını taradığı, yağladığı bazan uzatıp bazan kısalttığı 
bildirilmekte; saçı başı dağınık olan bir adam için "Şu şahıs saçını 
yatıştıracak birşey bulamaz mıydı?" (a.g.e., 740) diye sitem ettiği rivayet 
edilmektedir. Temiz ve bakımlı tutmak ve toplumla ters düşecek kadar 
aşırıya kaçmamak şartıyla saçlar uzatılabilir. Sakal avuçlandığı zaman 
dışarıya taşmayacak kadar uzatılıp, bıyıklar ise dudakların kırmızılığını 
kapatmayacak şekilde kısaltılmalıdır. Bu ölçüler Rasülüllahın sünnetidir. 
Ayrıca Rasülüllah'ın sakalını boyadığı da bize gelen rivayetler arasındadır. 
Abdullah Ibn Ömer, "Ben Rasülullahın sakalını sarıya boyadığını gördüm. 
Rasülüllah'a sarı renkten daha sevimli bir renk yoktu..." demiştir (a.g.e., 
741). 

Güzel koku erkekler için sünnettir. Rasülüllah sürekli olarak güzel koku 
kullanır ve bunu Ashabına da tavsiye ederdi: "Dikkat! Erkeklerin 
kullanacağı koku, renksiz ve kokusu fazla olandır..." (a.g.e., 731). 
Erkeklerin kullanmasına izin verilen ve Rasülüllah'ın da kullandığı diğer bir 
süs de göze sürme çekmedir. O'nun bir diğer sünneti ise gümüş yüzüktür. 
Kadınların Süslenmesi: Kadınlara, yabancıların yanında ve sokağa çıktıkları 
zaman örtünmeyi emreden Islâm, onlara erkeklerin dikkatini çekecek 
şekilde kıyafet giymeyi yasaklamış; konuşmalarına ve yürüyüşlerine dikkat 
ederek kötü bakışlara hedef olacak tavırları sergilemelerine izin 
vermemiştir. Kadınlar, ince, dar, fazla süslü elbiseler giyemez; erkekler gibi 
giyinemez ve kokulanamazlar. Kadınlar ancak kocalarının yanında 
süslenebilirler. Bu ölçüler ışığında; 

Kadınlar ipek elbise giyebilir, altın kullanabilirler. Hz. Peygamber bir hadisi 
şeriflerinde el ve ayaklarına kına sürünmelerini tavsiye etmiştir. Kadın, 


kocasının yanında güzel kokular sürünüp güzelleşebilir, güzelleşmelidir. 
Müslüman erkeklerin ve kadınların evlerinde ve elbiselerinin üzerinde 
putperestlik eseri taşıyan canlı resimlerin bulunmaması gerekir. Bir hadis-i 
şerifte, "Gerçekten melekler, içinde suret bulunan eve girmez" (a.g.e., 796) 
buyuruluyor. Müslüman erkekler kadınlara özenmekten ve kadın elbisesi 
giymekten, kadınlar da erkeklere özenmekten ve erkek elbisesi giymekten 
alıkonulmuşlardır; "Rasülüllah kadın elbisesi giyinen erkeğe, erkek elbisesi 
giyinen kadına lanet etti" (a.g.e., 764). Müslümanlar gayrı müslimlerin 
giyimlerini oOkendilerine örmek alamaz, onlar gibi giyinemezler. 
Müslümanların günümüzde moda adı altında kâfirlerin âdetlerine göre 
hazırlanmış elbiseleri giymekten sakınması gerekir. Ayrıca müslümanlar 
"dişlerini inceltmekten, vücuda dövme yaptırmaktan beyaz kılları 
yolmaktan... nehyedildiler" (a.g.e., 732). 


SÜSLENMENİN ÜÇ ŞARTI: 


1. Süslenmek isteyen; güzelleşmekte haram madde içeren kozmetikler 
kullanmayacaktır. Meselâ bazı kremlerin yumuşatıcı olarak domuz yağı 
içerdiği; bazı parfüm, deodorant ve spraylerin sarhoş edici alkol. yani 
"hamr" ihtiva ettiği söylenmektedir. (Alkolün metil alkol gibi sarhoş 
etmeyen çeşitlerinin haram olmayabileceği de bilinmelidir. Yani islâm'da 
haram edilen pislik çeşitlerinden sayılan içki, her türlüsü ile alkol değil, 
sarhoş edicilerdir). Bunların tesbiti ayrı bir çalışmayı gerektirdiğinden, 
bizim şu anda kozmetikleri bu açıdan ayrıma tabil tutmamız mümkün 
değildir. 

2. Sağlığa zararlı güzellik maddeleri kullanmayacaktır. Bugün kullanılan 
çeşitli güzellik malzemelerinin sağlığa zararlı olduğu; cildi tahris ettiği, 
terlemeyi önledigi için deri solunumunu engellediği, bazı göz makyajı 
malzemelerinin içerdiği zararlı asitler sebebiyle göze zarar verdiği, kirpik 
dökülmelerine sebep olduğu, hattâ bu sebeple gözlerin tamamen kör olması 
olaylarına bile zaman zaman rastlandığı, bazı spreylerin sağlığa zararlı 
toksitler içerdiğinden, sağlığa solunum yoluyla zarar verdiği, çeşitli krem ve 
yağların yüksek oranda kansere sebep olduğu, tibbi araştırmalar sonucu 
zaman zaman kamuoyuna açıklanmakta ve magazinlerde bolca yer 
almaktadır. 

Islâm, tıbba, hüküm koymada itibar eder ve "âdil" bir doktorun "zararlıdır" 
damgasını vurduğu bir besin, ya da maddenin haram olacağını bildirir. 

3. Allah'ın yarattığı şekli, yani fıtratı bozucu bir süslenme yolu 
uygulamayacaktır. Çünkü bu aslında süslenme değil, Allah'ın beğendiği 
şekli bozma ve çirkinleştirme demektir. Böyle yapanların Islâm, Şeytanın 
maskarası ve oyuncağı olduklarını bildirir. Kur'ân-ı Kerim'de, Şeytanın : 
"Kuşkunuz olmasın ki, ben onlara emredeceğim, onlar da Allah'ın yaratışını 
değiştirecekler" dediği anlatılır. (Nisâ (4) 119.) 





AEKANA GÖRE DEGİŞME OLABİLİR 











TABAKAT-I MESAİL NE DEMEKTİR, KAÇA AYRILIR? 


Tabakat-ı Mesail: Fıkhı meseleler mertebesi demektir. Fıkhı meseleler 
üç mertebeye ayrılır: 
1- Zahir el-rivaye veya Zahir el-mezhebtir: 
Bu imam Muhammed'in yazdığı meşhur altı eserinde yer alan meselelerdir, 
bu eserler de şunlardır: 
a) el-Mebsut 
b) el-Camius-Sağır 
c) el-Camiul-Kebir 
d) ez-Ziyadat 
e) es-Siyer es-Sağır 
f) es-Siyer el-Kebir. 
İmam Muhammed kendi sözlerini bu kitaplarla tesbit ettiği gibi İmam 
A'zam ile İmam Ebu Yusuf'un sözlerini de yazıp tesbit etmiştir. 
2- Nevadır veya gayri zahir el-Mezhep: 
Yukarıda adı geçen kitaplardan başka İmam-ı Muhammed'in yazdığı 
eserlerde yer alan mesaildir. Bu kitaplarda şunlardır: 
Keysaniyat, Haruniyat, Curcaniyat, Rakkıyat'tır. Ayrıca İmam-ı Ebu 
Yusuf'un Emalı isimli kitabında bulunan meselelerde bu kabıldendir. Emalı 
kelimesi imlanın çoğuludur, imla ise not etmek demektir. Rakkiyat kitabı 
İmam-ı Muhammed'in RAKKA isimli şehirde kadı iken derlediği 
meselelerdir. Keysaniyat da İmam-ı Muhammed'in Süleyman b. Şuayb el- 
Keysani'ye not ettirdiği meselelerdir. Haruniyat ise; İmam Muhammed'in, 
Harun er-Reşid zamanında derlediği meselelerdir. 
3- Vakıat: 
Bunlar mezhepte hükümleri beyan edilmemiş, belki Hanefi fakihleri 
tarafından hükümleri belirtilmiş meselelerdir. Buna Nevazılde denir. Bu 
hususta ilk yazılmış eser Ebu Leyses-Semarkandı'nin "Nevazıl” adlı 
kitabıdır. Zahir el-Mezhep kavli var ise başka kavil ile fetve vermek caiz 
değildir. 


TABAKAT-I FUKAHA NE DEMEKTİR? KAÇA AYRILIR? 


Tabakat-ı Fukaha: Fakihlerin mertebeleri demektir. Hanefi alimleri yedi 
mertebeye ayrılırlar. 
1- MÜCTEHİD FİŞ-ŞER'İ: Mutlak müctehid demektedir. Bu tip müctehid 
Kur'an-ı Kerim ile sünnetin ışığı altında bir takım usul ve kaideler tesis 
ederek bir yol çizmiş ve şer'i meseleleri ona irca' etmiştir. Bu durumda 
onların sayıları çoktur. Kesin bir rakam vermek mümkün değildir. İmam-ı 
a'zam, İmam Malık, İmam Şafii, Ahmed b. Hanbel, Süfyan-ı Sevri, Süfyan 
b. Uyeyne, Said b. Müseyyeb bunlardandır. Ancak bunların bir kısmının 
mezhebi yayılamadı, bir kısmı yayılıp bir müddet devam etti, bilahare 
silinip gitti. Bir kısmı ise devam etmektedir. Bunlar da İslam alanında 
meşhur olan dört mezheptir. 
2- MÜCTEHİD FİL-MEZHEB: Bunlar şer'i delillere baş vurduklarında 
ictihad edebilecek bir yeteneğine sahip kişilerdir. Ancak bir müctehidi 
mutlakın tesis ettiği halde ve usulüne göre ictihadda bulunurlar. Ebu Yusuf, 
İmam-ı Muhammed ve İmam-ı Müzeni gibi şahıslar bu mertebedendir. 
3- MÜCTEHİD FİL-MES'ELE : Mesailde ictihad gücüne sahip kişilerdir. 
Ne usulde ne de füru'da müctehidi mutlaka muhalefet edemez. Yalnız 
müctehidin görüşü bulunmayan meselelerde müctehidin kaide ve usulüne 
uygun bir şekilde ictihad edebilir. Tahtavı, Serahsi ve Kerhi gibi kimseler 
bu tabakaya dahildiler. 
4- MUHARRİC: Bu tabakaya dahil olan fukaha ictihada Kadir 
değildir,fakat müctehidden gelen ve birkaç ihtimalı bulunan kavlin ibhamını 
izale edip açıklayan kimselerdir. Razı ve Cürcani gibi kimseler bu tabakaya 
dahildirler. 
5- MURACCİH: Bu tabakaya dahil olanlar ictihada Kadir olmamakla 
beraber, müctehidden gelen iki görüşten birisini delillere dayanarak tercih 
edebilen kimselerdir. Kuduri ve hidaye sahibi Merginanı gibi kimseler bu 
tabakaya dahildirler. 
6- MÜMEYYİZ: Bu tabakadaki fakihlerde yukarıdaki rütbelerden birisinde 
olmadığı halde, zahir el-Mezheb, zahir el-Rivaye ve rivayeti nadıreyi 
birbirinden fark eden ve bilen kimselerdir. Muhtar ve Kenz sahibi kimseler 
bu tabakadan sayılırlar. 
7- SADE MUKALLİD: Bu sınıftaki fakihler yukarıda zikredilen 
mertebelerden hiç birisine yetişememiştir. Ancak; Mezhebin messailini 


ezberleyip eserlerinde derleyen kimselerdir. Haskefi ve İbn Abidin gibi 
kimseler bu tabakaya dahildirler, diyorlar. Şafi mezhebine göre ise 
fakihlerin durumu üç mertebeye ayrılır: 

1- Müctehidi Mutlak, 

2- Müctehid fil-Mezhep, 

3- Müctehid fil —Mesail veya Müraccıh'tır. 


TAFSİLİ İMAN 


Ehl-i Sünnet imamları ve Tevhid ilmi âlimleri, "İslâm'da imanın 
hakikati nedir, asli imanın rükünleri nelerdir, iman ile salih amel arasındaki 
münasebet nedir?" sorularının cevabını incelerken, kısacası, "İman" bahsini 
işlerken, "İcmali ve Tafsili" iman konusuna da temas etmişlerdir. Biz 
burada, ansiklopedi maddeleri arasında yer alan "Tafsili İman" konusunda 
muteber ana kaynaklarda geçen bilgileri özetleyeceğiz. 

Mutlak iman'ın rükünleri ve temel esasları olduğu gibi, "Tafsili İman"ın da 
rükünleri, temel esasları ve dereceleri vardır. Bunların her biri hakkındaki 
bilgiye ve tasdikin niteliğine göre, Ehl-i Sünnet âlimleri, "Tafsili İman"ın üç 
derecesi olduğunu söylemişler, herbirinin temel esaslarını ve özelliğini 
beyan etmişlerdir. 

Tafsili imanın birinci derecesi: Şu üç büyük temel esasa inanmaktır: 

1- Allahu Teâlâ'nın varlığına, birliğine, eşi ve ortağı bulunmadığına, yegâne 
yaratıcı ve ibadete lâyık tek mabud olduğuna, bütün kemal sıfatlarla 
muttasıf, her türlü noksanlıklardan uzak ve münezzeh olduğuna, 

2- Hz. Muhammed (s.a.v.)'in Allah'ın kulu ve son peygamberi (Hâtemu'I- 
Enbiya) olduğuna, bütün milletlere ve tüm insanlara ve cinlere hak 
peygamber olarak gönderildiğine, 

3- Ölümden sonra dirilmenin (Ba'su ba'de'l-mevt),Ahiretin, yani "İkinci 
Hayat"ın, "Ahiret Ahvâli" denilen Cennet ve nimetlerinin, Cehennem ve 
azabının ve âhiretteki diğer ilâhi hakikatlerin hak ve gerçek olduğuna kesin 
olarak (yakinen) inanmaktır. 

Tafsili imanın ikinci ve daha yüksek derecesi: "Âmentü" de ifadesini bulan 
ve her müslümanın şeksiz şüphesiz inanması gereken altı iman esasına 
inanmaktır. Bunlar; Allah'a, Meleklerine, Kitâplarına, Peygamberlerine, 
Ahiret gününe ve Kaza ve Kadere (hayır ve şerrin Allah'dan, O'nun 
yaratması ve takdiri ile olduğuna) kesin olarak inanmaktır. Bu esaslar; 
Kur'ân-ı Kerim'de bir çok âyetlerde bazen birkaçı, bazen hepsi bir arada 
beyan edilmiştir. Ey iman edenler! Allah'a, peygamberine, peygamberine 
indirdiği Kitap'a ve daha önce indirdiği kitap'a iman edin. Kim; Allah'ı, 
meleklerini, kitaplarını, peygamberlerini ve ahiret gününü inkâr ederse, 
şüphesiz ki o, derin bir sapıklığa düşmüştür" (en-Nisâ, 4/136). Ayrıca bk. 
el-Bakara, 2/177, 185. Kaza ve kadere iman ise, Allah'a ve mukaddes 
sıfatlarına (özellikle ilim, irade, kudret ve tekvin sıfatlarına) imanın tabi bir 


neticesidir. (Bk. el-Kamer 54/49, el-Furkan 25/2, Fussilet 41/12, el-Hadid 
57/22, et-Tevbe 9/51). Hz. Ömer (ra)'ın Peygamberimiz (s.a.s.)'den 
naklettiği meşhur "İman, İslâm ve İhsan " hakkındaki Cibril hadisinde, kaza 
ve kadere iman ayrıca zikredilmişti. Bu meşhur hadise göre "İman nedir?" 
sorusuna cevaben peygamberimiz iman esaslarını; "Allah'a, meleklerine, 
kitaplarına, peygamberlerine, ahiret gününe ve kadere; hayrın da, şerrin de 
Allah'dan olduğuna inanmaktır" diye açıklamıştır. Bu hadis, Sünen-i Ebi 
Davud hariç Kütübü Sitte'de (Buhari, Müslim, Tirmizi, Nesai ve İbn Mâce) 
mevcut olup, hadis ilminde tevâtür derecesine ulaşmıştır. Bu bakımdan 
İslâm âlimlerince kaza ve kadere iman, iman esaslarından kabul edilmiş, 
Ehl-i Sünnet mezhebinin ana kitaplarında yer almıştır (Bk. Kaza ve Kadere 
İman maddesi). 

Kur'an'a, Sünnete ve İslâm âlimlerinin icmâıa göre İslâm'da iman 
esaslarının birincisi, Allahu Teâlâ'ya imandır. Çünkü diğer esaslara iman, 
önce bu ana esasa inanmaya bağlıdır. Ancak, Allah'a iman etmek; yalnız 
Hak Teâlâ'nın yüce Zâtına inanmaktan ibaret olmayıp, aynı zamanda o ilâhi 
varlığın Zâtı hakkında vâcip (zarüri) olan Kemal Sıfatları ile, yüce Zâtının 
vasfedilmesi imkânsız olan noksan sıfâtları ve Zât-ı İlâhisi hakkında 
inanılması câiz olan sıfatları icmali veya tafsili olarak bilmek ve onlara 
inanmakla olur. "Allahu Teâlâ'ya İman" sözünden maksat işte budur. (Bkz. 
Allah'a İman maddesi). 

İslâm'da iman esaslarından ikincisi; Allahu Teâlâ'nın melekleri olduğuna 
inanmaktır. Melekler, Hak Teâlâ'nın kelâmı olan vahy-i ilâhiyi, Allah'ın 
peygamberlerine, semavi âlemden, insanlık âlemine nakleden Allah 
Elçileri, bu âlemin nizamını sağlayan ilâhi vasıtalar, nurani varlıklardır. O 
halde, vahy-i ilâhiye ve peygamberlere inanmak, ancak meleklere 
inanmakla olur. Diğer bir tabirle; peygamberlere inanmadan önce, onlara 
peygamberliği getiren meleğin varlığına inanmak gerekir. Bu bakımdan, 
meleğin varlığına iman, peygamberliğe de iman demektir. Meleği inkâr ise, 
peygamberliği de inkâr manasına gelir. İşte bu sebepledir ki, meleklere 
iman, iman esasları esasında Allah'a imandan sonra yer almış, daha sonra 
da, kitaplara ve peygamberlere iman etmek zikredilmiştir. "Peygamber, 
Rabbi tarafından indirilene (Kur'an'a) inandı, mü'minler de inandılar. Her 
biri, Allah'a, melek/erine, kitaplarına ve peygamberlerine inandılar" (el- 
Bakara, 2/285). 

Kur'an-ı Kerim'in bir çok ayetlerinde meleklerin, diğer varlıklar gibi, 
müstakil olarak yaratılan, fakat canlı varlıklara mahsus olan yemek içmek, 


uyumak, evlenmek gibi hallerden uzak, erkeklik ve dişilikle vasıflanmayan 
nurani ve lâtif varlıklar olduğu, kendilerine verilen büyük işleri yapmaya, 
en kısa zamanda, en uzak mesafeleri katetmeye, diledikleri şekil ve surette 
görünmeye muktedir, Hak Teâlâ'nın mükerrem kıldığı şerefli yaratıkları 
oldukları beyan olmuştur. Bu bakımdan melekler, itibari birer varlık 
olmayıp, Hak Teâlâ'ya asla isyan etmeyen, O'nun emirlerini usanmadan ve 
noksansız yerine getiren, nürani, masum (günahsız) ve mükerrem kullardır: 
",.. Onlar, Allah'ın emirlerine isyan edip karşı gelmezler ve emrolundukları 
şeyleri (aynen) yaparlar" (et-Tahrim, 66/6, el-Enbiyâ, 21/26). (Bk. Ali 
Arslan Aydın, İslâm İnançları (Tevhid ve İlm-i Kelâm), I, 402-403-7. baskı 
İst. 1984; Bk. Meleklere İman maddesi). 

Semavi kitapların hepsine iman, iman esaslarındandır: Hak Teâlâ'nın 
insanlar arasından seçtiği "Nebi ve Resul" adı verilen, dilimizde 
"Peygamber" diye anılan mümtaz ve seçkin şahsiyetlere, yalnız kendi 
milletlerine veya bütün insanlara tebliğ etmek üzere Allah Teâlâ "İlâhi 
Kitaplar" indirmiştir. Bu kitaplar, lâfız ve mana bakımından Allah Kelâmı 
olup, her şeyden önce insanları her türlü dalâlet ve sapıklıktan, kötü ve 
karanlık yollardan çıkararak, onları doğru ve güzel yollara sevketmek 
suretiyle hak ve ilâh hidayet nuruna kavuşturmak için indirilmiştir. O halde 
"Mukaddes Kitapları" beşeriyete tebliğ etmek ve ilâhi hükümleri onlara 
bildirmek için peygamberlere, peygamberlik iddiasında olan bir zâtı 
Allah'ın elçisi olarak kabul edebilmek için de, kendine vahyedilen bir kitap 
veya suhufa ihtiyaç vardır. Bu sebepledir ki; mü'min bir müslüman 
olabilmek için, Allah'a ve meleklerine imandan sonra, ilâhi kitaplara ve 
peygamberlere iman etmek şarttır. Her peygambere niçin bir kitap veya 
suhuf verildiği şu ayeti kerimede beyan edilmektedir: "...İnsanların ihtilâfa 
düştükleri şeyler hakkında hükmetmek için peygamberlerle beraber hak (ve 
gerçek) kitaplar da indirildi" (el-Bakara, 2/213). Kendisine müstakil bir 
kitap veya suhuf verilmeyen peygamberler ise, daha önce indirilen ilâhi 
kitap veya suhufa tabi olmuşlar, kendi milletlerine onun hükmünü talim ve 
telkin etmekle emredilmişlerdir. Bu sebeple İslâm dini, yalnız Kur'anı 
Kerime değil, daha önce dünya milletlerine indirilen Mukaddes Kitaplar'"'ın 
hepsine iman etmeyi emretmekte, bütün ilâhi kitap ve suhufa inanmayı, 
iman esaslarından saymaktadır. Ancak bu kitap ve suhufun tamamının 
isimleri ayrı ayrı zikredilmediğinden, bunlardan, Kur'an'da isimleri 
zikredilen mukaddes kitaplara ayrı ayrı inanmak, her birinin Allah kelâmı 
olduğunu kalp ile tasdik etmek lâzımdır. Bu kitaplar; Musa (a.s.)'a indirilen 


Tevrat, Dâvud (a.s.)'a indirilen Zebur, İsâ (a.s.)'a verilen İncil ile, Hz. 
Muhammed (s.a.s.)'e indirilen en son ve en mükemmel ilâhi kitap Kur'an-ı 
Kerim'dir. Ayrıca yüz Suhuf", sahifeler halinde indirilmiştir. Sahih hadislere 
göre bunlardan (10) adedi Hz. Âdem'e, (10) adedi Hz. İbrahim'e, (50) adedi 
Hz. Şit'e ve (30) adedi de Hz. İdris (aleyhisselâm)'a verilmiştir. Bu sebeple, 
tafsili olarak, bütün peygamberlere indirilen "İlâhi kitapların ve "Suhuf”un 
tamamına inanmak her müslümana farzdır. (a.g.e., 1, s. 419-422) (Bkz. 
Kitaplara iman maddesi) . 

Bütün peygamberlere iman, iman esaslarındandır; 

Kur'an-ı Kerim'de geçen birçok ayetlere ve peygamberimizin hadislerine 
göre, İslâm'da İman esaslarından biri de; Allahu Teâlâ tarafından insanları 
irşad ederek onlara doğru yolu göstermek için gönderilen peygamberlere 
iman etmektir. Hz. Âdem'den, Hz. Muhammed (s.a.s)'e kadar gelmiş geçmiş 
bütün peygamberlere inanmak, iman esasları arasında mühim bir rükündür. 
Çünkü, İlâhi kitapları insanlara tebliğ etmekle mükellef olan peygamberlere 
iman edilmeden, mukaddes kitaplara iman etmek mümkün değildir. Bu 
bakımdan Kur'an-ı Kerim'de, peygamberlere iman, onlara vahyolunan 
kitaplara imanla birlikte zikredilir. (Bkz. el-Bakara 2/177, 285, en-Nisâ 
4/136) Gerçek şudur ki, peygamberlik müessesesine inanılmadan din, yani 
ilâhi emir ve yasaklar söz konusu olamaz. Çünkü peygamberler Hak 
Teâlâ'nın, insanları irşad için gönderdiği birer elçi olarak, ilâhi hükümleri 
yalnız tebliğ etmekle kalmazlar, aynı zamanda bu hükümleri bizzat tatbik 
eder ve günlük hayatımızda nasıl uygulanacağını gösterirler. Peygamberler, 
özünde ve sözünde doğru ve sadık her zaman, dürüst, emin, iyi ve güzel 
birer örnek oldukları için, insanlara tesir eder, onlara iman aşılar, 
peşlerinden sürükleyerek hayatlarında esaslı değişiklik yaparlar. Bu 
bakımdan manevi bir hediye ve ilahi bir mevhibe olan peygamberlikten 
hiçbir millet mahrum bırakılmamıştır. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de: "...Hiç 
bir millet yoktur ki, kendi içinde (onları Allah azabıyla) korkutan biri (yani 
bir peygamber) gelip geçmiş olmasın" (Fâtır, 35/24). "Her milletin bir 
peygamberi vardır" (Yunus, 10/47) buyurulmuştur. Kur'an-ı Kerim 
müslümanlara, yalnız İslâm peygamberi Hz. Muhammed (s.a.s)'e değil, 
dünya milletlerine gönderilen bütün peygamberlere de iman etmeyi 
emretmiştir (Bk. el-Bakara, 2/136). 

Bu esasa göre müslümanların, Kur'an-ı Kerim'de adları zikredilen 
peygamberlerin her birine ayrı ayrı inanmaları, ayrıca adları bildirilmeyen 
diğer peygamberlere de toplu olarak iman etmeleri gerekir. Nitekim Hak 


Teâlâ: "Peygamberlerin bir kısmını bundan önce sana haber verdik, bir 
kısmını ise haber vermedik" (en-Nisâ, 4/164, el-Mü'min, 40/78) buyuruyor. 
Kur'an-ı Kerim'de yalnız 25 peygamberin adı geçmektedir ki her birine 
iman gereklidir, Bunlar, Âdem, İdris, Nüh, Hüd, Sâlih, Lüt, İbrahim, İsmail, 
İshak, Yakub, Yusuf, Şuayb, Musa, Hârun, Dâvut, Süleyman, Eyyub, 
Zülkifl, Yunus, İlyas, İlyesa, Zekeryya, Yahya, İsâ ve Hz. Muhammed 
(Salavatallahu aleyhim ecmain)'dir. 

İslâm'a göre insanlara gönderilen ilk peygamber Âdem (a.s.), bütün insanlık 
âlemine gönderilen peygamber ise, Hz. Muhammed (s.a.s)'dir. "Biz seni 
ancak bütün insanlara müjdeleyici ve (Allah azabıyla) korkutucu olarak 
gönderdik" (Sebe, 34/28). 0 "Hatemü'l Enbiyâ”dır, peygamberlerin en 
büyüğü ve sonuncusudur. Peygamberlik onunla son bulmuştur. Ondan sonra 
artık peygamber gönderilmeyecektir. Ehl-i Sünnete göre peygamberlerin 
adedi şu kadardır diye sınırlamamak daha doğrudur. Aksi halde, 
peygamberlerin adedini artırmak veya eksiltmek gibi bir hataya düşmek 
ihtimali vardır. Bu ise asla doğru olmaz (Bk. Seyyid Ali el-Cürcâni, Şerhu'l- 
Mevâkıf, 111,182-190; Sadeddin et-Taftazani, Şerhu'l-Makâsıd, II, 128-129) 
(Bk. Peygamberlere İman maddesi). 

Ahiret'e, İkinci Hayata, Ba'su ba'de'I-mevte ve Ahiret ahvaline yakinen 
iman, İslâm'da iman esasları arasında çok önemli bir rükündür. Ahiret; 
ölümden sonra başlayacak olan yeni ve sonsuz (ebedi) bir hayattır. Bu 
hayat, berzah hayatı" denilen kabır hayatı ile başlar. Yani kabır, Ahiretin ilk 
merhalesi ve ilk durağıdır. Sonra zamanı gelince, Hak Teâlâ'nın emir ve 
iradesiyle bu dünyadaki canlı ve cansız bütün varlıklar yok edilecek, 
"Kıyâmet" kopacak, yeni ve sonsuz bir âlem kurulacaktır. Bütün ölüler o 
gün ruh ve cesetleriyle birlikte diriltilecek ve "Mahser"de toplanarak 
Allah'a hesap vereceklerdir. Ameli iyi (salih) olanlar, "Sıratı geçerek 
"Cennet'e, kötü olanlar ise geçemeyerek Cehennem'e gireceklerdir. Bütün 
bunlar ve din günündeki diğer hadiseler, Ahiret hayatını teşkil eder. 
Ahiretin bu safhası, ölümsüz ve sonsuz (ebed) bir hayattır. Dini ıstılahta 
"Ahiret Günü" denince; "İsrâfil (a.s.)'ın Allah Teâlâ'nın emriyle kıyâmeti 
ilan eden "Sür"a üflediği "Birinci nefha"dan, ölülerin dirilmesini (Ba'su 
ba'del mevti) sağlayan "İkinci nefha"ya ve "Mahşer"de Hesap ve Kitap”dan 
sonra, cennet ehlinin Cennete, cehennem ehlinin Cehenneme girmesine 
kadar geçecek olan zaman, diğer bir görüşe göre, İkinci nefha"dan başlayıp, 
sonsuz olarak devamedip giden zaman (ebedi hayat)" anlaşılır. O halde 
"Kıyâmet", İsrafil (a.s.)'ın "Sür'a üfürmesi", bütün insanların yeniden (ruh 


ve cesetle) dirilmesi (Ba'sü ba'de'Il-mevt), "Mahşerde toplanması", herkese 
"kitap"ının (yani dünyada yaptıkları iyi ve kötü işlere ait "amel defteri"nin) 
verilmesi, amellerinin ilâhi "Mizan"da tartılması, herkesin dünyada yaptıgı 
işlerden "Hesab"a çekilmesi, "Şefaat”, Sırat”, "Cennet" ve "Cehennem"... 
Bunların hepsi, Ahiret gününün hadiseleridir. Bunlara; Ahiret ve Ahiret 
Ahvali" denir. İslâm akâidine göre, "Ahiret Günü"ne, yani dünya hayatının 
kıyametle son bulmasıyla kurulacak olan yeni "Ebed Âlem"e ve oradaki 
"İkinci Hayat”a kesin olarak (yakinen) inanmak, İslâm'da iman esasları 
esasında çok önemli bir rükündür. Nitekim Kur'an-ı Kerim'de; "... Allah'a 
ve Ahiret gününe iman edip, salih (iyi ve güzel) amel işleyen kimselerin 
Rableri yanında büyük ecirleri vardır. Onlar için korku yoktur. Ondan 
mahzun da olmazlar” (el-Bakara, 2/62) buyrulmakta; takva sahibi 
müminler, "Ahiret'e yakinen iman etmek (el-Bakara, 2/8) ile, yani şek ve 
şüpheden uzak, kesin bir iman ile inanmakla övülmektedirler. Gerçekte; 
yalnız nakl delillerle, yani Kur'an ayetleri ve sahih hadislerle bilinen ve 
gözümüzle görülmeyen yeni bir âlemin (gâib âleminin), yani Ahiret 
hayatı"nın hak ve vâki olduğuna inanmak, büyük bir teslimiyet, kâmil bir 
iman ister. Bu bakımdan, Ahirete, yani ikinci hayata, onun ilâhi 
oluşumundan sayılan, Berzah hayatı"na, ölümden sonra dirilmeye Haşir ve 
Neşir"e, "Mahşer"e, "Sual ve Hesab"a, "Mizan ve Sırat"a, "Cennet ve 
Cehennem"e iman, fert ve cemiyet hayatındaki yapıcı tesirleri yönünden 
İslâm'da İman Esasları" arasında çok önemli bir yer işgal eder. Bu sebeple 
Ahiret inancı olmayan hiçbir semav din yoktur. Çünkü bu inanç olmadan 
ona "Din" demek, mümkün değildir. (Bk. hiret'e İman maddesi) 

Tafsil İman'ın Üçüncü ve en yüksek derecesi: 

Hâtemul Enbiya ve Seyyidil mürselin Hz. Muhammed ts.a.s.)'in, Hak Teâlâ 
tarafından Kitabullah” (Kur'ân-ı Kerim) ve Peygamberimizin sünneti (sahih 
hadisler) ile beşeriyete tebliğ ettiği kesin olarak bilinen ilâhi esas ve 
hükümlerin (emir ve yasakların) tamamına ve her birine ayrı ayrı (murad-ı 
ilâhiye uygun olarak) iman etmektir. Daha açık bir tabirle; Allah Kelâmı 
olduğu kesin olarak bilinen Kur'an Ayetlerinde ve Peygamber (a.s.)'ın sahih 
hadislerinde zikredilen namaz, oruç, zekât ve hac gibi farz ibadetleri; adam 
öldürmek, anababaya isyan etmek yalan söylemek, alkollü içki içmek, zina 
etmek ve kumar oynamak gibi haramları, hülâsa her türlü İlâhi emir ve 
yasakları, iman, islâm ve ahlâk esaslarını ve her biri ile ilgili din hükümleri 
ve delillerini gücü yettiğince öğrenerek bunların farz, vâcib, haram veya 
helâl olduklarını tasdik etmek ve hepsinin hak ve gerçek olduğuna ayrı ayrı 


iman etmek; İslâm'da tafsili iman derecelerinin en yükseğidir. Ancak, 
imanın bu derecesine ulaşabilmek, çok geniş ve etraflı bir ilim sahibi 
olmayı, yani asli (itikadi) ve fer'i (Fıkhi-ameli) bütün dini esas ve hükümleri 
ayrı ayrı öğrenip, her birine irade ve ihtiyar ile yakinen inanmayı gerektirir. 
Bu ise, ancak, bu nitelikte ilim ve iman sahibi olan âlimlere, din bilginlerine 
nasip olur. O halde tafsili imanın dereceleri, her müslümanın imkân, bilgi, 
meslek ve ilmi ehliyet ve yeteneklerine göre değişir. Gerçekte her 
müslüman, sahip olduğu ilim ve kabıliyet ile orantılı olarak mükellef ve 
Allah indinde mes'uldur. Bu bakımdan, genel olarak herkes için farz kılınan 
iman, imanın ilk derecesi sayılan "İcmali İman"dır. Çünkü, İslâm binasına 
ancak bu ana kapıdan girilir. Ancak, bununla yetinilmeyerek, İslâm 
akâidinin temel unsurları olan iman esaslarının tamamını bütün gücü ile 
öğrenmeye gayret etmek, onlara tereddütsüz ve kesin olarak inanarak iman 
derecelerinde yükselmek, onu kemale erdirmek, her müslümanın aslı 
görevidir. Bu şuur ve gayret içinde olan müslümanlar takva yollarında 
ilerlemiş, imanlarını kuvvetlendirmiş, onu olgunlaştırarak kemale erdirmiş 
olurlar (Bk. Şerhu'I-Mevâkıf, III, 182- 190; Şerhu'I-Makâsıd, II, 128- 135; 
Şerhu'I-Akâidi'n-Nesefiyye, 457; Salih Musa Şeref, Müzekkerat fi't-Tevhid, 
IV, 167-178, 185-196, Kahire 1952; İmâm-ı Âzam Ebü Hanife, Fıkh-ı 
Ekber ve Aliyyul-Kar Şerhi, 76-80; İmamu'-Harameyn el-Cüveyn, Kitabu'l- 
irsad, 396-398; İslam İnanışları (İlm-i Kelâm), İstanbul 1984, 1, 148-157). 


TAHIYYATÜ'L-MESCID 


Tahiyye, hürmet, selâmlama, saygı gösterme; tahiyyetü'l-mescid, 
mescide hürmet, daha doğrusu mescidin sahibi Allah'a saygı gösterme 
anlamınadır. Çünkü insanın gayesi mescide yaklaşmak değil onun sahibi 
Allah'a yaklaşmak ve onun rızasını elde etmektedir. Bu maksatla kılınan 
namaza da tahiyyetü'l-mescid denir. 

Tahiyyetü'l-mescid namazı iki rekat olup müstehaptır. Bir cami veya 
mescide girildiğinde oturmadan kılınır. Oturulduktan sonra, namaz geçmiş 
olmayıp yine kılınırsa da, faziletli olan, oturmadan önce kılınmasıdır. 
Nitekim Ebü Katade (r.a)'dan rivâyet edilen hadis-i şerifte Peygamber 
Efendimiz (s.a.s); "Sizden biri mescide gelince oturmadan önce iki rekat 
namaz kılsın" (Ebü Davüd, Salat, 19) buyurmuştur. 

Bir mescide ziyaret, ders okuma veya okutma gibi bir maksatla giren 
Müslüman tahiyyetü'l-mescid namazını kılar. Bir günde bir kaç defa 
girilirse, bir defasında kılınması kafidir. Dilerse ilk girişinde, dilerse son 
girişinde kılar. Her girişinde kılması gerekmez. 

Bir mescide her hangi bir namazı kılmak veya farzı eda ve imama uymak 
niyetiyle girmek de tahiyyetü'l-mescid yerine kaim olur. Buna göre bir 
mescide girince oturmadan önce kılınan her hangi bir namaz tahiyyetü'l- 
mescid yerine geçer. 

Kerahet vaktinde tahiyyetü'l-mescid namazı kılınmaz. Bir mescide girip de 
meşguliyetinden veya kerahet vakti olması yahut abdestsiz olması gibi 
sebeplerden dolayı tahiyyetü'l-mescid namazını kılamayan kimse, 
"Sübbanellâhi ve'I-hamdü li'I-lâhi ve lâ ilâhe illallahü ve'llâhü ekber" der. 


TAHKİM(ANLASAMAMALARDA BİRİNİ HAKEM TAYİN 
ETMEK) 


Birisini hakem tayin etmek, birisini bir kötülükten alıkoymak, bir 
kimseyi istediği bir şeyden mahrum etmek. İslâm hukukunda, iki kişinin 
kendi rızaları ile aralarındaki bir anlaşmazlığı çözmesi için, birisini hakem 
yapmaları. Bu durumda hakem seçilen şahsa muhakkem ve hakem denilir. 
Bu kökten olmak üzere İslâm tarihinde şuyü bulan bir tahkimu'l-Harüriyye 
tabiri vardır ki, "Hz. Ali ile Muaviye"nin, arasındaki anlaşmazlığı çözmeleri 
için hakem tayini konusunda Hz. Ali'ye hata nisbet edip ondan ayrılan 
Harüri'lerin, "Allah'tan başkası için hüküm yoktur" demeleridir. 

Tahkm, İslâm'ın meşrü kabul ettiği bir hükümdür. Meşrüiyeti kitap sünnet 
ve sahabe uygulamasıyla sabittir. Aralarında anlaşmazlık çıkan karı kocanın 
arasını düzeltmek için, her iki tarafın ailelerinden birer hakem tayin 
edilmesini emreden ayet, bu uygulamanın Kur'an'dan delilidir (en-Nisâ, 
4/35). Hz. Peygamber (s.a.s), Sa'd b. Muaz'ı Beni Kurayza ile olan 
anlaşmazlıkta hakem tayin etmiş; bir hadisinde de "Birisini hakim tayin 
edip de, hükmüne razı olmayan mel'undur" buyurmuştur (İbn Kudâme, el- 
Muğni, XI, 485; Ali Haydar, Dureru'l-Hukkâm Şerhu Mecelleti'l-Ahkâm, 
IV, 80). Hz. Osman ve Hz. Talha, aralarındaki bir arazi davasında Cübeyr b. 
Mut'ım'ı hakem tayin etmişler ve onun hükmüne razı olmuşlardır (el- 
Merğınâni, el-Hidâye, II, 33: İbn Kudâme, a.g.e., XI, 485). Bu da tahkimin 
câiz oluşunun sahabe uygulamasından delilidir. Hatta Ali Haydar, bu 
konuda, sahabenin icmaının olduğunu söylemektedir (Ali Haydar, a.g.e., IV, 
806). 

Tahkimin rüknü, icap ve kabuldür. Yani aralarında anlaşmazlık bulunan 
tarafların, birisine anlaşmazlık konusunda hükmetmesi için teklifte 
bulunmaları onun da bu teklifi kabul etmesidir. Hasımların Icabı (teklifi) 
olmadan tahkim gerçekleşmeyeceği gibi, hakem kılınan şahsın kabülü 
olmadan da gerçekleşemez. 

Tahkimin sahih olması için, hakem tayin edenler, hakem kılınan şahıs ve 
dava konusunda bazı şartların mevcut olması gerekir. Bunlar maddeler 
halinde şöyle sıralanabilir; 

1- Hasımların her ikisinin de âkil ve bâliğ olmaları gerekir. Dolayısıyla 
çocuk ve delinin tahkimi câiz değildir. 

2- Hakemin şahadete ve kadâya ehil olması gerekir. Buna göre, çocuk, 


bunak, kör, dilsiz, tarafların seslerini duyamayacak kadar sağır, taraflardan 
birisinin lehine olan şahitliği kabul edilmeyen, kâfir, fasık ve kazften dolayı 
had uygulananların hakem olmaları da caiz değildir (Merginâni, a.g.e., III, 
108; Mevsili, el-İhtyâr li ta'lli'1-Muhtâr, 94; Mecelle madde, 1794; Ali 
Haydar, a.g.e., 673 ve dev.) Hakem bu ehliyete hem tayin edildiği zaman, 
hem hüküm verdiği zaman, hem de aradaki müddet içerisinde haiz olması 
gerekir. 

3- Hakemin belli olması gerekir. Dolayısıyla, hasımların; "ilk önce kime 
rastlarsak o aramızda hakem olsun" gibi, bilinmeyen birisini hakem tayin 
etmeleri geçerli değildir. 

4- Tahkim, (şu iş olursa gibi) bir şarta veya (falan zaman başlamak üzere 
gibi) bir zamana bağlı olmamalıdır. 

5- Tahkim insanların haklarına bağlı olan mal davaları ile ilgili olmalıdır. 
(Mecelle, madde, 1841). Hanefilere göre haddi ve kısası gerektiren 
(hırsızlık, zina, adam öldürme, birisini yaralama) gibi davalarda tahkim câiz 
değildir. Bunun gereği olarak nikâh, talak gibi ictihâdi davalarda tahkimin 
câiz olması gerekir. Fakat sıradan insanların bu gibi meselelere cesaret edip 
hüküm vermeye kalkmaları endişesinden ötürü, bu konularda caiz oluşuna 
fetva verilmez (Merğınâni, a.g.e., II, 108). Bu yüzden Mecelle, tahkimin 
mal davaları ile olmasını kayıtlamıştır. Hanbeliler, nikâh, lian, kazf ve kısas 
davalarında tahkimin câiz olmadığını söylemektedirler (İbn Kudâme, a.g.e, 
XI, 485). 

Tahkim, hakem taraflar için karar vermeden önce, gayri lâzım bir akittir. 
Yani hasımlardan her ikisi veya dileyen birisi diğer tarafın rızası aranmadan 
hakem tayini konusundaki kararından vazgeçip hakemi azledebilir. Hakem 
karar verdikten sonra artık lâzım olur. Hakemin verdiği karar şeriata uygun 
olmak kaydıyla bağlayıcı olur. Taraflardan hiç birisinin bu karara uymama 
yetkisi yoktur. Hanefi ve Hanbeliler de bu konuda farklı bir görüş yoktur. 
İmam Şâfii'den ise iki görüş rivâyet edilmiştir. Bir rivâyete göre, hükmün 
geçerliliği için iki tarafın rızası şarttır. 

Hakem, aynen hâkim gibi beyyine (şâhit), ikrar ve yeminden imtinâ gibi 
yollarla hüküm verebilir. 

Hakemin hükmü sadece kendisini hakem tayin eden taraflar ve hakem tayin 
ettikleri konuda geçerlidir. Onun hükmü, üçüncü şahıs hakkında geçerli 
olmadığı gibi, kendisini tayin etmedikleri bir dâva konusunda da geçerli 
değildir. 

Hakemin verdiği hüküm mahkemeye götürülse, Haneflere göre şayet bu 


hüküm, hâkimin mezhebine uygunsa, onu bozması câiz değildir. Uygun 
değilse, bozabilir. İmam Şâfii ve Hanbelilere göre, aynen hâkimin hükmü 
gibidir. Dolayısıyla hâkimin hükmünün bozulamayacağı her yerde hakemin 
hükmü de bozulmaz (Merğınâni, a.g.e., II, 108: İbn Kudâme, a.g.e., XI, 
485; Mevsıli, a.g.e., II, 64). 

Hakem tek olabileceği gibi, birden fazla da olabilir. Bu durumda hükmün 
geçerli olması için, hakemlerin oybirliği ile hasıl olması icap eder. 

Tahkim bir süre ile sınırlı ise, sürenin dolması ile hakemin yetkisi sona erer 
(Zeyla, Tebyınü'l-Hakâık Şerhu Kenzi'd-Dekâık, IV, 193, 194; Mecelle, 
Madde, 1844; Ali Haydar, a.g.e., IV, 811 vd). 


TAHRİMEN MEKRUH 


Şâriin yapılmamasını kesin ve bağlayıcı tarzda istediği fiil olmakla 
beraber, bu talep haber-i vâhid gibi zanni bir delil ile sabit olmuştur. 
Başkasının alış-verişi sırasında alış-veriş teklifinde bulunmak, başkasının 
evlenme teklifi üzerine aynı teklifte bulunmak tahrimen mekruhtur. Çünkü 
Hz. Peygamber, "Kişi kardeşinin alış-verişi üzerine alış-veriş teklifinde 
bulunmasın " ve "Kardeşinin evlilik teklifi üzerine aynı teklifte 
bulunmasın" (Buhari, Nikâh 45; Müslim, Büyü, 8, Nikâh, 38, 49, 52, 54, 
56) buyurmuştur. Bu fiillerden sakınılması kesin ve bağlayıcı tarzda 
istenmiştir. Fakat bu talep haber-i vâhid ile yani zanni bir delil ile sabit 
olmuştur. 

Tahrimen mekruhun haramdan ayrıldığı cihet şudur. Haram, Şari'in Kur'an 
ayetleri, mütevatir veya meşhur sünnet gibi kat'i bir delille kesin olarak bir 
fiilin yapılmamasını istemesidir. Hırsızlık, zina, faiz alıp-verme, içki içme 
vb. gibi haramı inkar eden kişi kafir olur. Haram ve tahrimen mekruh cezayı 
gerektirme konusunda birleşmektedirler. 

Hükmü: Bu nev'iye giren fiilleri işlemek haram bir fiili işlemek gibi cezayı 
gerektirir, fakat haramdan farklı olarak, bu fiilin hükmünü inkar eden kişi 
kâfir sayılmaz (Zekyüddin Şaban, İslam Hukuk İlminin Esasları, trc. İ. Kâf 
Dönmez, Ankara 1990, s. 219; Vehbe ez-Zühayliı, Usülü'l fıkhi'l-Aslâmi, 
Dımaşk 1406/1986,1, 85-86; Abdülkerim Zeydan, el-Veciz Bağdad 
1405/1985, S. 47). 


TAHVİL 


Süresi ve faiz miktarı belirli kredi sağlama yöntemini belirleyen belge. 
Ortaklar, yatırımcılar veya devlet kuruluşları, sürekli ortak payı ile 
yatırımlarını büyütmek yerine, belirli projeleri tahvil çıkarmak yoluyla 
gerçekleştirmeyi tercih ederler. Böylece tahvilin süresi bitince önceden 
belirlenmiş olan faizi ile ana parayı ödeyip tahvil sahiplerinin işletme ile 
ilişkisini kesmiş olurlar. 

İslâmi açıdan faizli karz kullanmakla tahvil çıkarıp faizli kredi sağlamak 
aynı niteliktedir. Tasarrufu iki yıl vadeli yüzde miktarı belli bir faizle 
bankaya yatırmak ne ise, böyle bir tasarrufla iki yıllık, faiz miktarı belli 
tahvillere yatırmak da aynı şeydir. Yatırımcılar bankayı araya sokmadan 
doğrudan kredi sağlama yöntemi olarak çıkardıkları tahvilleri çoğu zaman 
"hamiline" çıkarırlar. Böylece tahvillerin hisse senetlerinde olduğu gibi 
elden ele dolaşması sağlanmış olur. Bunun anlamı tahvil sahibinin tahvilini 
süre dolmadan da satabilmesidir. Tahvili en son elinde bulunduran kişi ise 
bunu çıkaran kuruluştan bedelini alabilecektir (bk. "Şirket"; "Hisse Senedi", 
"Mudârebe" maddeleri). 

Tahvil çıkararak kredi sağlama yönteminden "kâr-zarar tahvili" çıkararak 
yararlanmak da mümkündür. Bu takdirde anapara riske sokulduğu için faiz 
şüphesi kalkar. Buna "Mudarebe Tahvili" (bk. "Mudarebe") de denebilir. 
Meselâ; bir işletme belli bir ihracat projesinde kullanılmak üzere bir yıllık 
"Mudârebe tahvili" çıkarsa, yaklaşık bir yıl sonra bu projeden elde edilecek 
kâr işletme ile tahvil sahibi arasında paylaştırılır. Burada işletme sadece 
emeğinin ve dış satımı organıze etmesinin karşılığı olarak kârdan pay alır. 
İşletme kendisinden hiç sermaye koymamışsa mudarebe yönteminde kasıt, 
kusur veya ihmali söz konusu olmadıkça zarara katlanması gerekmez. 
Çünkü onun zararı emeğinin boşa gitmesi olarak ortaya çıkar. Zarar önce 
kârdan karşılanır, bu yeterli olmazsa, anaparadan ödenir. Bu yüzden zarar 
büyük olunca anapara azalır veya tamamı yok olabilir. İşletme, kâr-zarar 
tahvil bedelleri yanında kendisinden de anapara koymuşsa, bu takdirde 
belirli proje işletme ile tahvil sahipleri arasında "ortaklık" yöntemiyle 
gerçekleşmiş olur. Bu takdirde taraflar kârı aralarında belirledikleri şartlara 
göre paylaşırlarken, zarara sermaye oranlarına göre katlanırlar. Bu duruma 
göre, kâr-zarar tahvili uzun veya kısa vadeli her çeşit projelerin 
gerçekleştirilmesinde araya bankayı sokmadan veya faizli muameleye 


ihtiyaç duyulmadan başvurulabilecek bir yöntemdir. 

Mudarebe veya kâr-zarar tahvili yöntemi daha düzenli bir biçimde İslâm 
bankası tarafından da uygulanabilir. Tahvile süre konulması gerektiği için 
burada projelerin sonuçlarının alınabileceği süreyi tahmin etmek önem 
arzeder. Çünkü projenin sonucu alınmadan tahvillerin ödenme vadesi 
gelirse işletme ödeme güçlüğü çekebilir. Diğer yandan tahvil sahibine 
kârdan pay verileceği için proje sonuçlanmadan kârın miktarını belirlemek 
mümkün olmaz. Bu yüzden İslâm'da tahvil süresini yaklaşık bir süre olarak 
belirlemek gerekir. Proje bu süreden önce tamamlandığı takdirde kârın 
paylaşılması yoluna gidilir. Proje uzadığı takdirde ise sonuçlanıncaya kadar 
sürenin kendiliğinden uzadığı, kabul edilmelidir. 

Meselâ; bir İslâm bankası kendisinden hiç sermaye kullanmaksızın, 
çıkaracağı üç ay süreli mudârebe tahvili yoluyla peşin para ile satın alacağı 
kâğıtları yabancı bir ülkeye akreditifli muamele ile ihraç etse, bu ihracat 
işlemini organıze karşılığında anlaşmaya göre kârdan pay alır. Tahvil 
sahipleri de anaparaları yanında kârdan da paylarını almış olurlar. Bu 
ihracat projesi iki ayda sonuçlanmışsa projenin tasfiyesi süreyi beklemeden 
yapılır. Çeşitli engeller yüzünden ancak altı ayda sonuç alınmışsa tahvil 
sürelerinin kendiliğinden uzadığı kabul edilmelidir. Çünkü taraflar böyle bir 
projeye girerken çeşitli riskleri üstlenmiştir. Zaten kârın meşru oluşunun 
nedeni de riske katlanmadır. Ancak projenin gecikmesi, zararın meydana 
gelmesi hallerinde işletmecinin kusuru bulunmamalıdır (Hamdi Döndüren, 
Günümüz Ekonomik Problemlerine İslâmi Yaklaşımlar, İstanbul 1988, s. 87 
vd.; Delilleriyle İslâm İlmihali, İstanbul 1991, s. 654). 

Sonuç olarak sürekli ortak yerine tahvil yöntemi geçici, süresi belirli 
ortaklık yöntemini ifade etmektedir. Sermaye piyasanın oluşması ve dengeli 
biçimde kullanılması kâr-zarar tahvilleri yoluyla sağlanabilir. Ancak 
İslâm'ın diğer ekonomik ve ticari yöntemleri gibi "kâr-zarar tahvili" 
yöntemi de güvene dayanır. Taraflar bu güveni sürdürdükleri sürece iyi 
sonuçlar alınır. Bu ekonomik yöntem ve modellerle İslâm toplumlarının 
geçmiş yüzyıllarda dünya ülkeleri arasında büyük ekonomik güçler 
oluşturdukları, dosta-düşmana örnek müesseseler kurdukları ve bununla 
kendi dönemlerinde süper güçler oluşturdukları bilinmektedir. 


TAKAS (TRAMPA) 


Bir alım satım çeşidi. Para olmayan bir malın, yine para olmayan bir 
malla değişimi. Bu alım satım şeklinin İslâm hukuk ilmindeki karşılığı 
mukayazadır. Değişen mallar ister taşınır (menkul) ister taşınmaz (gayri 
menkul) olsun, fark etmez. Bedellerden birisi para olmayınca akdedilmiş 
olan bu alım satım muamelesine mukayaza (takas veya trampa) denilir. Bu 
akd çeşidi Mecelle'de şöyle tarif edilmiştir: "Aynı, ayna yâni gayri ez 
nakdeyn (altın ve gümüş başka ayn olan) mala mübadele etmek (değişmek) 
tir ki, lisan-ı Türkide (Türkçede) trampa denilir (Mecelle, madde 122) 
Mukayaza yoluyla yapılan alım satım akdinde bedellerden her bir açıdan 
semen (para) bir açıdan da mebi (satım akdine konu olan mal)dır. 
Dolayısıyla alım satımda ödeme bakımından birisinin öbürüne önceliği söz 
konusu değildir. Halbuki, para karşılığı bir mal satıldığında önce müşteriye 
parayı ödemesi söylenir (el-Merğınâni, el-Hidâye, II, 272; İbn Abidin, 
Reddu'i-Muhtar, V, 272). 

Mukayazada bedellerden her ikisi de mebi hükmünde olduğu için onlarda 
mebide bulunması gereken şartlar aranır. Dolayısıyla, satım anında elde 
mevcut olmalıdır, teslimi mümkün olmalıdır, satışı dinen meşru olan 
mallardan olmalıdır, v.s. Şayet bedellerden birisi, akitten sonra fakat henüz 
teslimden evvel telef olursa, akit münfesih olur. Halbuki normal bir satım 
akdinde para olan bedel teslimden önce telef olacak olsa, akit devam eder. 
Müşteri, başka para ödemek durumunda olur. Ayrıca, mukayaza yoluyla 
yapılan bir alış verişte ikale (karşılıklı rıza ile akdi feshetmek)'nin caiz 
olması için bedellerin her ikisinin de mevcut olması gerekir. Çünkü satılan 
malın telef olması ikaleye engeldir (el-Merğinâni, a.g.e., III, 55; el-Mevsili, 
el-İhtiyar li ta'lıli'-MuXtâr, Il, 12). 

Birbirine borcu olan kişilerin borçlarını, birbirine mukabıl tutarak 
düşürmelerine de mukâsaât denilir. Bu da takas kelimesi ile aynı kökten gelir 
(Mukâsât için bkz. İbn Abidin, Reddü'1-Muhtar,V, 266). 


TAKKE 


Yarım küre biçiminde ince, hafif, siperliksiz başlık. 
Takke kelimesi Arapçadır. Aslı "takiyye"dir. Takiyye'nin kök harfleri "v-k- 
y'dir. O da korumak, düzene koymak demektir. Takke, başı terden 
koruduğu için, bu isimle isimlendirilmiştir . 
Namaz için kullanılan takkeye namaz takkesi dendiği gibi, yatarken 
kullanılan takkeye de, yatak takkesi ya da şeb takkesi denir. Eskiden külah, 
fes, kavuk vb. başlıkların içine, başlığın terden kirlenmesini önlemek için 
kullanılan takkelere de, arakçin ya da terlik denirdi. 
Islâm aleminin çeşitli yerlerinde, değişik takkeler kullanılmaktadır. Genelde 
beyaz renk tercih edilmekle beraber, diğer renklerden de takkeler 
kullanıldığı olur. Ekseriyetle takkeler iplikten örme olurlar. Bununla 
berâber, çeşitli kumaşlardan dikilerek yapılanları da vardır. Bunun en güzel 
görünümü, hac mevsiminde Mekke, Medine, Arafat vb. mukaddes 
topraklarda meydana gelmektedir. Değişik renk ve yapıda olan takkeler, 
oralarda bir arada görülmektedirler. 
Dini kaynaklarda adı geçen kalensöve hem takke ve hem de fes, kalpak, 
külah gibi başa giyilen diğer bazı giysiler için de kullanılır. 
Rukâne b. Abdi Yezid el-Haşimi'nin naklettiğine göre, Hz. Muhammed 
(s.a.v.) şöyle buyurmuş: 
"Müşriklerle aramızdaki fark, kalensövenin üzerine sardığımız sarıktır" 
(Tirmiz, Libâs, 42). Ibn Kayyim'in dediğine göre, Hz. Muhammed (s.a.v.) 
kalensövenin üzerine sarığı sarıp kullandığı gibi, sarıksız kalensöveyi ve 
kalensövesiz sarığı da kullanmıştır (eş-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Beyrut, tsz., 
TI, 108). 
Bu rivâyete göre, Hz. Muhammed (s.a.v.) sarık sarmaya önem vermiştir. 
Takkeyi de kapsamına alan kalensöveyi hem sarıklı hem de sarıksız olarak 
kullandığı vaki olmuştur. 
Bu ve benzeri rivâyetlerin bildirdiğine göre, hem namazda hem de namazın 
dışında sünnet olanı, sarık sarmaktır. Yalnız takke veya benzeri şeyleri 
kullanma alışkanlığı, müslüman olmayan milletlerden müslümanlara 
geçmişse de, bugün takke bir nevi müslümanlara mal olmuştur. Yukarıda 
ifâde edildiği gibi hac mevsiminde, dünyanın her tarafından gelen hacıların 
ekseriyetinin bunu kullandıklarını görüyoruz. Önemli olanı, namazı 
kılmaktır. Baş kısmı, erkekler için örtülü olması gereken avret yerinin 


dışındadır. Nitekim, hac veya umreye gidenler, ihramda iken başlarını 
örtemezler, başlarının açık olması gerekir. Bunun dışında takke kullanmak 
insana bir huşu ve huzur veriyorsa, kullanılması,başaçık namaz kılmaktan 
daha iyidir. Yukarıda işâret edildiği gibi, sarık kullanmanın sünnet olduğunu 
unutmamak gerekir. 

Hz. Muhammed (s.a.v.)in kalensöveyi kullandığı, çeşitli hadis 
kaynaklarında geçmektedir. Takke de bu kalensövenin kapsamına 
girmektedir (Bak. Buhâri, el-Amelu fi's-Sala, 1; Salat, 23; Tirmizi, Libâs, 
10, 42; Fedâilu'l-Cihâd, 14; Müslim, Cenâiz 13; Ebü Davud, Salat, 102, 
173; Libâs, 22, 51). 


TAKLİD NE DEMEKTİR? 


Taklid, bir veya birkaç mesele hakkında bir müctehidin —delilini 
bilmeden- ictihadına göre amel etmektir. Taklid için dil ile bir şey söylemek 
icab etmez. Kalben niyet etmek kafidir. Taklid, müctehid için haram, 
müctehid olmayan kimse için bir müctehidi taklid etmek vaciptir. Akıl ve 
baliğ olan kimsenin amel ve taat hayatına başladığı zaman bugün mevcut 
olan dört hak mezhepten birisini taklid etmek hususunda serbesttir. Sonra 
istediği zaman da muvakkat veya sürekli olarak başka bir mezhebe 
geçebilir. 

Taklıdin altı şartı vardır: 

1- Bir mes'elede bir mezhebi taklid için o meselede o mezhebin şart ve 
vaciplerini bilmek. Mesela: bir Şafi'i, abdest hususunda Hanefi mezhebini 
taklid edecekse abdestin şart ve vaciplerini Hanefi mezhebine göre bilmesi 
ve onlara riayet etmesi gerekir. 

2- Vuku'dan sonra olmaması. 

3- Keyfi ve kolayını yaşamak için değil meşru bir sebebe binaen taklid 
etmek. 

4- Şafi'i ve Hanefi gibi müctehid-i mutlak veya Ebu Yusuf ve Muhammed 
ve Müzeni gibi müctehid fil' mezheb veya Kerhi ve Nevevi gibi müctehid 
fil' mesa'il gibi bir müctehidi taklid etmek. 

5- Telfik etmemek. Mesela Şafi'i mezhebini takliden başının dörtte birini 
değil, onda birini mesh eder. Hanefi mezhebini takliden de eli yabancı bir 
hanıma dokunur ve böylece namazını kılarsa namazı sahih değildir. Çünkü 
abdesti ne Şafi'i'ye göre ne de Hanefi'ye göre vardır. 

6- Bir mezhebi taklid eden kimsenin kadının hükmüne muhalefet etmemesi. 
Eş Şeref el-Barizi vel 'izz bin Abdusselam gibi ulema muayyen bir 
mezhebi taklid etmek gerekmez, demişler ise de ulemanın çoğu belli bir 
mezhebi taklid etmenin lüzümlü olduğunu söylüyorlar. Ancak avam tabaka 
fıkıh meselelerinde mümeyyiz olmadıkları için müftünün fetvasına göre 
hareket edeceklerdir. 


TAKVA 


Dini konuda zararından korkulan herşeyden sakınma. Allah'ın 
cezalandırmasından O'na itaat ederek korunma.Kelimenin aslında, korkulan 
şeyle kendi arasına kalkan gibi bir koruyucu koymak suretiyle ondan 
korunmak anlamı vardır. Şeriatteki terim anlamında da, görüleceği gibi bu 
Vasıf mevcuttur. Yani kulun, ibadet ve taati sanki onu ateşten koruyacak 
siper durumundadır.Geniş anlamıyla "takva" ile, taat konusunda ihlas, 
masiyetleri sırf masiyet olduğu için terketme ve sakınma kastedilir. 
"Takva"ya Mâsivâ dan (Allah'ın dışında herşeyden) korunma, şeriatın 
edeplerini gözetme, Allah'tan uzaklaştıran her şeyden kaçınma, nefsin 
nasiplerini terketme, nefsinde Allah'tan başka bir şey görmeme ve Allah'tan 
başka herşeyi terketme, kendini kimseden üstün görmeme, söz ve fiil olarak 
Rasülüllah'a uyma...gibi anlamlar da verilmiştir. Takva'li olana "muttaki" 
(ehl-i takva) denir. Kimlerin "muttaki" olduğu konusuna ışık tutan ayet-i 
kerimeler vardır: Mesela Kur'anın daha birinci sayfası da "muttakiler"; 
Gay'be inananlar, namazı dosdoğru kılanlar, Allah'ın kendilerine 
verdiğinden infak edenler, Rasülüllah'a ve ondan öncekilere indirilenlere 
inananlar ve Ahirete yakin bilgisi olanlar diye vasıf lanır. 

Aynı suredeki 177. ayette buna ek olarak iman esasları ve zekatın dışında 
malın severek verileceği yerler detayıyla sayıldıktan başka "muttakiler"den 
sözleşmelerine riayet edenler, fakirlikte. hastalıkta ve sıkıntı anlarında 
sabredenler... diye söz edilir. Zümer suresinde, doğruyu getiren ve onu 
tasdik eden de "muttaki" olarak vasıf lanır. "Takva" kelimesi türevlerini ile 
birlikte Kur'an-ı Kerim'de 258 yerde geçer. Böylece de Kur'an'da zikri en 
çok edilen hayırlı işlerden biri olduğu anlaşılır. Tek başına, "sonuç, muttaki 
olanlarındir" ayeti bile takvanın ehemmiyetini anlatmaya yeter. Takva'dan 
söz eden ayetler dünyanın ve ahiretin bütün iyiliklerinin bu haslete bağlı 
olduğunu anlatır gibidir. Bu ayetlere örnek olarak şunları zikredebiliriz: 1- 
Takva, medhusena edilir; "Eğer-sabreder ve takvalı olursaniz, bu 
azmedilecek büyük işlerdendir." 2- Düşmanlardan korunmaya sebebtir: 
"Eğer sabreder ve takvalı olursaniz onların planları size hiç zarar vermez." 
3- Allah'ın destegi ve zaferi takvaya bağlıdır: "Allah takvalı olanlarla 
beraberdir." 4- Sıkıntılardan halas olmayı ve helal rızkı sağlar: "Kim Allah'a 
karşı müttaki olursa, Allah ona (her türlü darliktacı) bir çıkış kapısı verir ve 
onu ummadığı yerden rızıklandırır." 5- Takva kişinin işlerinin düzelmesine 


yardım eder: "Ey inananlar, Allah'a karşı takvalı olun ve doğru sözlü olun ki 
, Allah da işlerinize salah versin." 6- Günahların bağışlanmasını temin eder: 
".. ve de günahlarınızi bağışlasin." 7- Yapılan hayır , dua ve ibadetlerin 
kabulü takvaya bağlıdır: "Allah ancak takvalı olanlardan kabul buyurur." 8- 
Allah'ın sevmesini sağlar: "Allah müttaki olanları sever." 9- Değer ve 
keramet takva iledir: "Allah katında en keriminiz, en takvalı olanınızdir." 
10- Ölümde müjde takvaya bağlıdır: "Inananlar ve takvalı olanlara dünya 
hayatında da ahirette de müjde vardır." 11- Ateşten kurtulus takva iledir: 
"Sonra takvalı Oolanlan kurtaracağız, en takvalı olan ondan 
uzaklaştırilacaktır." 12- Cennette ebedi kalış takva iledir: "Cennet takvalı 
olan için hazırlanmıştır." 13- Insan doğru olanla olmayanı birbirinden 
ayırma gücünü (Furkan'i) takva ile elde eder: "Allah'a karşı takvalı 
olursaniz size "furkan" verir... Bunlar Kur'an'ın takva için söylediklerinin 
bir özeti sayılabilir. Dokuzuncu maddede mealıni verdiğimiz ayete 
dayanarak ehli sünnet alimleri, Resulullah'tan sonra en üstün ve Allah'ça en 
değerli insanın Hz. Ebu Bekr olduğu kanaatine vamnslardır. Çünkü "Allah 
katında en üstün (ekram) olanınız, en takvalı (etkâ) olanınızdir." ayetini Hz. 
Ebu Bekr için nazıl olan "en takvalı olanınız, Cehennemden 
uzaklaştınlacaktır" ayetiyle birlikte düşününce varılacak sonuç, onun en 
üstün ve en mükerrem olduğu sonucudur. Takva, muhtemel tehlikenin 
büyüklügüne göre sakınmayı anlattığı gibi büyüge büyüklügü oranında 
saygılı olmayı da anlatır. Onun için Allah (c.c.) "Ey inananlar: Allah'a karşı 
hakkıyla (nasıl gerekiyorsa öyle) takvalı olun" buyurmuştur. Bu, onun 
büyüklügü ile sizin küçüklügünüz 0'nun ihtiyaçsızlığı ve zenginligi ile sizin 
muhtaçlıgınız arasındaki fark kadar takvalı olun demektir. Bu yüzden Ibn 
Mes'ud "Hakkıyla takvalı olmayı": Allah'ın hiç isyan edilmeksizin itaat 
edilmesi, hiç küfran-i nimet edilmeksizin sükredilmesi ve hiç 
unutulmaksızın zikredilmesidir, diye tanımlar. Durum böyle olunca, aslında 
olması gereken "takva" sahabeye bile ağır gelmiş "Allah'a gücünüz 
nisbetinde takvalı olun ayeti meseleyi hafifleterek takvayı olması 
gerektiğine göre değil, yapanların gücü ile sınırlandırılmıştır. Bu iki ayetin 
bu şekilde ayrı ayrı gelmesi belki de yaptıklan ile övünen (ucub) insanların, 
takva adına yapacakları şeyleri yeterli görmemeleri içindir. Ayrıca Kur'an'da 
takvaya üç mana yüklenmis ve bu manalarda kullanılmıştır: 1- Korkma, 
ürperme: "Sadece bana karşı takvalı olun" 2- Taat: "Ey inananlar, Allah'a 
hakkıyla takva gösterin" (yani itaat edin). 3- Kalplerin günahlardan 
temizlenmesi: "Kim Allah'a ve Resulüne itaat eder, Allah'tan korkar ve O'na 


karşı takvalı olursa, işte kazananlar onlardır." Takvanın hakiki olanı, bu 
üçüncü olduğu söylenir. Gazali bu sınırlandırmasından sonra da takvanın 
mertebelerini açıklar:1. Şirkten, 2. Bidatlardan, 3. Masiyetlerden ittikâ etme 
(sakınma). Bunların karşılığında da: Iman ve Ehli Sünnet vel-cemaati ikrar, 
ihsan ve istikamet vardır. Böylece takvanın kendi içinde bir takım meratibi 
olduğu görülür. Rasulullah'ın su hadisi de belki bunu anlatır: "Kul mahzurlu 
olana düşerim endişesiyle mahzurlu olmayanı terk edebilecek duruma 
gelmeden takvalı olanlardan olamaz." Münavi bunu, harama düsme 
korkusuyla fuzuli helalları, terketme diye açıklar. Ama takvanın; 
Nehyedilen ve münker olan şeylerden kaçınmadan, maruf ve emredilen 
şeyleri yapmadan olamayacağı da açıktır. 


TAKVÂ/MÜTTAKİ: 


"Takvâ"nin kelime anlamı korkulan şeylerden korunmak ve sakınmak 
demektir. Terim olarak Allah'ın, sınırı aşanlar için hazırladığı cezaya 
çarpılmaktan sakınmak demektir. Bu ise öncelikle Allah'ın yasakladığı 
şeyleri yapmamakla olur. Fakat bu, yüzde yüz garantili bir sakınma, yani 
takvâ değildir. Çünkü kesin helâl ve kesin yasakların yanında, dinde bazı 
şüpheli şeyler de vardır. Bunların helâl olma ihtimali yanında, haram olma 
ihtimalı de bulunur. Bu yüzden bazı Islâm bilginleri "takvâ"yı; harama 
düşme endişesiyle, şüpheli şeylerden de sakınmak diye tarif etmişlerdir. 
Rasülüllah Efendimiz de: "Kul, mahzurlu olana düşerim endişesi ile bazı 
mahzurlu olmayanlardan da sakınmadıkça takvâlılardan olamaz" (Ibn 
Mâce, zühd 24; Tirmizi, kiyâme 19; Ayrıca bk. el-Hindi, Kenzu'l ummâl 
NW/91 (5642); Beyhaki V/335.) buyurur. Takvâyi gözeten insana ise 
"müttaki" yani takvâ ehli denir: 


TALAK VE RESMİ BOŞAMA 


Kadın, resmi nikahını başkası ile evlenebilmesi için kocasına verirse 
ondan şer'an da boşanmış mı olur? 
Önce biz; Islâm hukukunun müeyyidesi bulunmayan böyle bir ortamda ne 
resmi nikâh olmadan asıl nikâhın (dini nikahın) yapılmasını, ne de çok özel 
durumlar olmadıkça, birden çok evlenilmesini uygun görüyoruz. Bunu 
gerekçeleri ile daha önce belirttik. Ikinci olarak; nikâhın ve talakın 
(boşamanın) şakasının dahi ciddi sayılacağını ve hüküm ifade edeceğini 
hatırlatalım. Bir diğer ifade eli rol icabi dahi karısını boşadığını söylese 
yine boş olur. Bunun insaniliği, hikmet ve felsefesi ise ayrı bir konudur. 
Buna göre, birinci karısının resmi nikâhını diğerine vermesinin, yani 
resmen boşanmış olmasının ne şekilde cereyan ettiğini de bilmemiz gerekir. 
Eğer hakim huzurunda ve sözlü olarak olmuş ve meselâ hakimin: 
"Boşanmayı kabul ediyor musun?" gibi bir sorusuna, "evet", ediyorum, 
boşadım boşuyorum" gibi sözlü bir cevap vemişse karısını gerçekten 
boşamış olur. Ancak sözle ifadesi mümkün olan bir yerde kalben 
boşamadığı halde bir evraka boşadığını yazsa, ya da yazılı bir evrakı 
imzalasa (diyaneten) boşanmış olmaz.(bk. Ibni Abidin, N/421, 428-429) Ne 
var ki, sözlü olan ifadesinde de başkasına niyet etmiş olmadıktan sonra, bir 
ric'i (dönüşlü) talakla boşamış olacağından, yeni bir nikâha gerek kalmadan 
karısıyla yine beraber olabilir. 


TAMBUR,DU VE KEMENÇE GİBİ ÇALGI ALETLERİNİN 
HÜKMÜ NEDIR,BUNLARI KULLANMAK DINEN CAİZ MİDİR? 


İslam dinine göre düğün ve sünnet gibi sevinçli hallerde ihtila —erkek 
kadın beraberliği- olmamak şartıyla oynamak, kaval ve kudum gibi aletler 
kullanılarak sevinç izhar etmekte bir mahzur yoktur.Sevinmek fıtri bir 
şeydir. İnsanoğlu sevincini gösterip, sıkıntılarını geriye ittiği bu tür 
zamanlara ihtiyaç gösterir. 

Resulüllah (sav) bir hadislerinde şöyle buyurmaktadırlar: "Helal ile haramı 
birbirinden ayıranşey kudum çalmaktadır" (Tirmizi). 

İmam Rafii "El-Azız" adındaki kitabında şöyle diyor: Kaval çalınıp 
çalınmayacağıyla ilgili iki görüş vardır. Bunlardan birisi Bağaviye aittir ve 
kavalın haram olduğunu söyler, diğer de İmam Gazali'ye aittir ki o da kaval 
çalınmanın helal olduğunu belirtir. Bu iki görüşten Gazalinin ki daha 
doğrudur" (Kef el-Rüaa). 

İbn Hacer ve Kurtubi gibi alimler ise, tambur ve kemençe gibi fasık, ayyaş 
ve sefihlerin kullandığı çalgı aletlerini kullanmanın ve dinlemenin icma ile 
haram olduğu görüşünü ileri sürüyorlar (Kef el-Rüaa). 

Ebu İshak El-Şirazı de bu hususda şunları söylüyor: "Du ve tambur gibi 
çalgıları çalmak haramdır." Peygamber (sav) şöyle buyuruyor: "Allah Teala 
ümmetime içkiyi, kumarı ve darıdan yapılan içki ile davul ve tamburu 
yasaklamıştır." 

Resulüllah (sav) bir başka hadislerinde de şöyle buyurmaktadırlar: "İçki 
içip davul ve çalgı aletlerini kullanmak yüzünden ümmetimin bir kısmı 
mesholunacaktır." 

Demek oluyor ki, insanın, şehvet ve arzularını tahrik etmeyen aksine hüzün 
ve benzeri duygulara yol açan aletleri çalması ve dinlemesi caizdir. Ancak 
yukarda da ifade ettiğimiz gibi insanın şehvet arzularını tahrik eden ve 
müslümanı sefih ve ayyaşlara yaklaştıran ve daha çok bu tip insanlar 
tarafından kullanılan alet ve çalgıları kullanmak haramdır. Bu konudaki 
delil ise Resulüllah'ın bazı hadisleri ve icmal ümmettir. Bu konuda alimler 
ittifak halindedirler. İbn Hazm ve İbn Tahir'den başka bu görüşe muhalefet 
eden olmamıştır. Bunların da sözlerine güvenilmez. İbn Hazm Zahiri ve 
ölçüsüzdür. İbn Tahir ise yalancıdır. 

Buna rağmen bugün bu tür yasaklara riayet edilmediği ve herkesin evine 
girdiği görülmektedir. 


TARİKAT NE DEMEKTİR? 


Tarikat , mezheb gibi yol manası ifade eder. Fıkhın çeşitli mezhebleri 

varsa tasavvufun da çeşitli tarikatları vardı. Fıkıh, şeriatın bir dah ve fıkıh 
dalının mezhepleri olduğu gibi tasavvuf da şeriat'ın bir dalıdır ve tasavvuf 
dalının tarikatları vardır. Yani mezheb, fıkha nisbetle ne ise tarikat da 
tasavvufa nisbetle odur. 
Binaenaleyh "Şeriat ayrı tarikat ayrıdır” demek doğru değildir. Çünkü 
şeriat, İslam demektir. Tarikat, şeriattan ayrı bir şey olursa dalalet olur. 
Ancak fıkıh ayrı tasavvuf ayrıdır denilebilir. Zira tasavvuf, şeriatın bir 
bölümünün adı ise fıkıh, şeriatın başka bir bölümünün adıdır. 


TASARRUFU TEŞVIK FONU FAIZI: 


"Tasarrufu Teşvik Fonu" adıyla devlet, maaşlarımızdan zorunlu bir 
kesinti yapmakta idi. Şimdi bize Şu ana kadar birikmiş tasarruflarımızın 
yüzde yirmi faizi "nema" adıyla iade edilmektedir ve ilk taksit olarak bunun 
üçte biri ödenmektedir. Bu faizi almamız veya kullanmamız helâl olur mu? 
Önce şunu bilmek gerekir; Islâm bir takım terimlerle ifade ettiği bir takım 
vakıalara bir hüküm verirken kendi değer yargılarına göre davranır. Daha 
açık ifadesi ile, Islâm meselâ, "faiz yasaktır" derken faizin tarifini de 
kendisi yapar. Buna göre bir uygulama Islâm'a göre faiz ise, başkaları ona 
"kâr" da dese o yine faizdir. Aksine, Islâm'a göre faiz olmayan bir 
uygulamaya başkaları faiz de dese o faiz olmaz. Meselâ Islâm'da, ihtiyaç 
halinde dörde kadar evlenme vardır. Oysa bugünkü medeni hukuk beraber 
yaşanılan ikinci kadını "metres" saymakta, ondan doğacak çocukları da 
gayrı meşru kabul etmektedir. Işte mevcut sistem böyle diyor diye Islâm 
bunu gayrı meşru saymaz. Bu bir. 

Ikinci olarak şunu da bilmek gerekir. Müslüman kendi iradesi ile faiz 
muamelesine bulaşmaz. Çünkü insanın sömürülmesinin ve yine köle haline 
getirilmesinin en kestirme yolu faizdir. Bu yüzden, "faiz alana da, verene 
de, bunun yazışmasını yapana da Allah lânet eder" ve böyle önemli bir 
konuda "faiz ihtimalı taşıyan uygulamalar dahi faizdir." Onun için de 
müslüman kendi iradesi ile faize bulaşmaz. 

Üçüncü olarak da şunu bilmek gerekir: Faiz müesseseleri olan bankalarda 
her nasılsa tahakkuk eden bir faiz bulunuyorsa, onu almayıp orada 
bırakmak ikinci bir hatadır, hatta akılsızlıktır. Çünkü bu sömürünün 
güçlenmesine katkıda bulunmak demektir. Öyleyse mutlaka alınmalıdır. 
Sonra da bu faiz ya da faiz şüphesi taşıyan para yenmemeli, faiz olduğu 
söylenmeden bir hayıra, ya da-varsa-aslında alınmaması gerektiği halde 
alınan vergilere verilmelidir. 

Dördüncü olarakda İslam'ın "faiz" dediği şeyin tarifini verelim ve sizin 
sorunuzun cevabına geçebilelim. 

Faiz (riba): Mubadeleli akitlerde taraflardan birisi için şart koşulan 
karşılıksız fazlalıktır(Timurtâsi, (Ibn Abidin'in tasarrufuyla), bk. Ibn Abidin 
(Amira), IV/177). 

Imdi bu tarife ve taşıdığı kayıtlara baktığımızda "Tasarrufu Teşvik Fonu 
Neması" için şunları söyleyebiliriz: 


1. Ortada mubadeleli bir akit yoktur, çalışanların arzu ve iradelerine 
müracaat edilmeden yapılan tek yönlü ve "zorunlu" bir kesinti 
sözkonusudur. Sanıyorum bununla hedeflenen şey de çalışanların gelecekte 
bir tasarruf sahibi olmaları değil, devletin kaynak temini, yani iç istikrazdır. 
2. Devletin verdiği "nema" için bir şart koşma sözkonusu değildir. Kesintiyi 
yapan da nemayı veren de devlettir. Meselâ ben, maaşımdan böyle bir 
kesintinin olduğundan dahi habersizdim. 

3. Bu uygulamada karşılıksız bir fazlalık da yoktur. Kesilen paranın hem de 
aradan yıllar geçtikten sonra - 9020'si "nema" adıyla verilmekte, onun da 
üçte ikisi sonraya bırakılmaktadır. Buna göre bu meblağ gerçekten "nema" 
ise, yani devlet bu parayı bir yerlerde çalıştırmış da onunla kazandığının bir 
miktarını tasarruf sahibine veriyorsa bu zaten faiz olmaz. Adı üzerinde 
"nema" yani kâr olmuş olur. Böyle bir çalıştırma yok da safi faiz olarak 
veriyorsa ortada bir fazlalık olmadığından bu yine faiz olmaz. Çünkü değer 
kaybının ödenmesi Imam Ebu Yusuf'a göre gereklidir, yani bu faiz değildir. 
Oysa "nema" denen bu "yüzde yirmi", kesilen zorunlu tasarrufun, 
enflasyonla kaybolan değerinin çok çok azıdır. Aslında maaşlarından 
zorunlu tasarruf fonu kesilen çalışanların bu kalan değer farkını da isteme 
hakları vardır. Şunuda ilave etmemiz gerekir: Herşeye rağmen şüphe 
edenler, en azından kendilerinden kesilen kadarını tamamlayıncaya dek 
alırlar. Adı ne olursa olsun kendi paralarını almış olurlar. Şüphe, olsa olsa 
bundan sonrakinde olur. O kadarını da zaten vermiyorlar. 

Sonuç olarak, sözünü ettiğiniz meblağ faiz değildir, bunda faiz şüphesi de 
yoktur (Allah'u a'lem). Ancak siz şüphe ediyorsanız mutlaka alır, ama bir 
hayıra verirsiniz. 


TASAVVUF- EVLIYANIN HALLERİ: 


Zaman Gazetesi'nde Sabri Yılmaz imzasıyla yazılan bir dizinin bazı 
kısımlarını (o işaretleyerek osize (gönderiyorum. Bunlar, o şeriatle 
bağdaştırmamız mümkün müdür? Meselâ a.) Beyazıd-i Bistami, birgün 
ayağını uzatarak oturmuştu. Müritlerinden biri de müsaade almadan öyle 
yaptı ve bir daha ayağını doğrultamadı. b.) Ayağının uzatmış otururken 
birisi onun ayağının üzerinden geçti, ayağında bir hastalık çıktı ve 
nesillerine dahi sirayet etti. c.) Kendisini arayan bir garibe tanıyanlar onun 
faydasız, yaramaz ve aşağılık birisi olduğunu söylediler. d.) Evini öğrenen 
bu yabancı gittiğinde gözleri kan çanağına dönmüş bir pir ile, yanında 
huriler kadar güzel bir genç kız, elinde de dolu bir kadeh buldular. Hayrette 
kalan yabancıya durumu izah etti. Küpteki sıvının ,şarap olduğunu, ancak 
onu Cenab-ı Hakk'tan aldığı bir nurla bir bakışta sarhoşluk etme özelliğini 
alarak içtiklerini, kızın ise kendi kızı olduğunu vs. söyledi. 

I. Tasavvuf recaları anlatan ilk kaynaklara baktığımızda Bâyezid (Ebu 
Yezid) el-Bistami'yi gönderdiğiniz yazıda verilenden daha değişik bir 
imajda görüyoruz. Ilk büyük sofilerden, ehl-i hal, Kitabı ve Sünneti ölçü 
alan bir örnek zat, meselâ Risale-i Kuşeyri'de hayatı anlatılırken sizin 
yazdıklarınızdan hiç birine yer verilmiyor, hatta onun şu sözü aktarılıyor: 
"Kişinin havada uçacak kadar kerametlerle donatıldığını görseniz dahi buna 
kanmayın. Siz onun Allah (cc)'in emirleri ve yasakları karşısındaki tavrına, 
hududu koruyup korumadığına, şeriatı uygulayıp uygulamadığına bakın", 
(Risale el-Kuşeyriyye, 1/103) 

2. Islâm'a has, "Isnad ilmi" diye bir ilim vardır. Islâm şeriatı adına değer 
verilip hesaba katılabilecek haberlerin hangi mevsukiyet düzeyinde ve 
hangi şartlarla bulunması ve zaptedilmiş olması gerektiğini inceler ki, 
cidden akılları hayrete düşürecek bir titizliğin ürünü ve kısaca İslam'ın 
bozulmadan sürüp gitmesini murad eden Allah (cc)'in müslümanlara ilham 
ettiği bir lütfüdur. Müslümanlar bu ölçülere uymayan peygamber sözlerine 
dahi itibar etmemişlerdir. Bu açıdan baktığımızda, Bistami'den kaç yıl, belki 
kaç yüzyıl sonra ona isnad edilen sözlerle onu lehte ya da aleyhte 
yargılamamızın hiç bir anlamı olmaz. O, yukarıya aldığımız sözleriyle 
ölçüyü kendisi vermiştir, ruhu şadolsun. 

3. İç duyularını (letaifini) geliştiren Allah (cc) dostlarında hatta bazan 
sıradan insanlarda bizim fizik dünyamızı aşan bir takım algılama ve 


hissedişlerin olabileceğini bugün artık pozitif bilimler dahi kabul ediyorlar. 
Bu satırları karaladıgım saatlerde 18 Mart 1989 Cumartesi günü BBC'nin 
19-19.30 yayınında (tevafuken) parapskoloji konu edinildi ve onbeş 
dakikalık bir özel programda zamanı ve mesafeyi aşan, fizikötesi güce sahip 
insanların bu gücünden, ya da böyle güçlerden yararlanmak ve bunları 
özellikle askeri istihbaratta kullanmak için Amerika'da, Ingiltere'de, 
Rusya'da ve diğer bazı teknikte gelişmiş ülkelerde yapılan çalışmalardan, 
bu iş için ayrılan üniversite kürsülerinden ve kendini bu işe vermiş 
profesörlerden o sözedildi. Öyle ise bu seçkin taifenin bizim 
hissedemediğimiz bir takım özellikler edinmiş olmaları gayet normaldır. 
Ancak içine girdikleri ya da yükseldikleri bu manevi atmosfer tabakasının 
etkisiyle bazı sarsıntılar geçirip, o halin verdiği sarhoşlukla şeriatın zahirine 
uymayan hatlar mırıldandıkları da çokça görülmüştür. Amâ bunların, Imam 
Rabbani'nin Ibni Arabi için dediği gibi, affolunacağı ümidi beslenmiş, onlar 
bu yüzden defterden silinmemiş, fakat şeriatın zahirine uymayan hiçbir şey 
de başkalarına ölçü gösterilmemiştir. Tıpkı Bistami'nin dediği gibi... O 
haller onların kendilerini ilgilendirir. Meselâ Hallâc, nasıl olduğunu 
bilmediğimiz bir halde "Enel-Hakk-ben Hakkım" demiş ise o Allah katında 
mazur görülebilir ama hangi hâlde olursa olsun sırf Hallâc gibi bir zatın 
böyle söyledigi için bunu söyleyen (Allah'u a'lem) bağışlanmaz. 
Mevlânâ'nin ney'i ve seması (eğer varsa), bir başkasının def'i, raksı ve 
nârası içinde aynı şeyi söyleriz. Buna göre, vaki değil ama; evliyaullah'tan 
olarak bilinen birisini dahi, cezayı gerektirecek şartlarda şarap içmesi 
halinde Islâm muhakeme eder ve kırbaçlatır. Hakem, Kitap ve Sünnetten 
süzülen Islâm fıkıhıdır. Ona sorduğunuzda şarabın sirkeleştirilerek 
içilmesinin caiz olduğunu söyler ama, bakışlardaki manevi nüfuzla sekrinin 
alınıp içilebileceğini kabul etmez. Gerçi bu Allah (cc)'in lutfuyla mümkün 
olmayan birşey değildir, ama uygulanabilecek objektifliği yoktur. 

4. Böyle konularda ise yarayacak güzel bir ölçüyü Imam Birgivi'nin bir 
hatırası olarak kaydedelim. Peygamberlerden başka hiç kimse günahtan 
masum değildir (Masum imam akidesi bizde yoktur). Ama Allah (cc)'in 
keramet ehli veli kulları bile bile haram işlemez ve haramda israr etmezler. 
Kendilerini gizlemek için haramla kamuflaj yapmazlar. Mamafih bazı 
büyük zatlar, cahillerin onları insanüstü görmeleri karşısında kendilerini 
basit göstermek için bazı çarelere başvurdukları vakıadır. Fakat bunlar 
aslında mubah olan, fakat halk arasında küçük düşürücü davranışlar olmayı 
öteye geçemezler. Imam Birgivi buna kendi zamanından bir ömek verir. 


Kendisini çok uzaklardan ziyarete gelen birisinin gözünde tehlikeli 
boyutlarda yüceltilen bir Allah (cc) dostunun, onun yanında çabuk çabuk ve 
üzerine döke döke yemek yemesini anlatır. Bu haram değildir, ancak 
küçültücüdür. Ayakta su içmeyi, hatta mekruh olmakla beraber sol elle 
yemek yemeyi de buna misâl gösterebiliriz. Binaenaleyh o, bilerek bir 
haramı işleyenin keramet ehli ve mürşit olamayacağını anlatır. Buna göre; 
kadınlarla tokalaşmaktan, halvette bulunmaktan sakınmayan, altın yüzük 
kullanan, haram olduğu nasla sabit benzeri günahları mazeretsiz yapan 
birisinden keramet değil olsa olsa istidrac sadır olur. Hiç bir veli, içki 
içerek, kadınla halvette bulunarak, ya da başka açık bir haramı işleyerek 
kendisini gizlediğini iddia edemez. Ederse de buna cahillerden başkası 
inanmaz. Bu ölçü ehli şeriat için çok işe yarar, hatırda tutulmalıdır. 


TASAVVUF 


"Küçük cihaddan büyük cihada yani, nefisle cihada döndük"anlamında 
bir hadis var mıdır? 
Yanlış anlaşılmaktan korktuğum için önce şu hususu, hatırlatmayı yararlı 
görüyorum: Hadis deyince biz -en dar anlamıyla- Rasulülullah'ın (s.a.) 
bizzat söyledigi sözlerini, fiillerini ve takrirlerini (gördüğü halde ses 
çıkarmamasını) anlıyoruz. Binaenaleyh, bu anlamda bir sözün hadis 
olabilmesi için onu bizzat Rasulüllah'ın mübarek ağızlarıyla söylemiş 
olması gerekir. Onun söylemediği bir sözü - ne kadar doğru olursa olsun- 
bile bile ona isnad edenin, yani, hadistir, diyenin, cehennem de yerini 
hazırlaması buyurulmuştur. (Buhari, Ilim 38; Müslim, Zühd 72.)imdi, bu 
söz manası bakımından bir yönüyle doğrudur. Çünkü bir hadisi şerifte, 
"Mücahid (gerçek mücahid) Allah'a itaat yolunda nefsiyle cihad edendir. 
Muhacır (gerçek muhacır) de Allah'ın yasakladığı şeylerden hicret edendir 
(kaçandır)" (Ahmed VW2I ; Hakim WV/NI.) buyrulmuştur. Demek ki, asıl 
mesele nefisle cihad edip onu yenebilmektir. Zaten bunu başaramayan 
diğerini de başaramaz.Kur'an-ı Kerim'de "Allah yolunda hakkıyla cihad 
edin" (K. Hac (22) 78) buyrulmuştur. Cihadın "hakkıyla" ve "gereğigibi" 
olması nasıl olur? sorusunu alimlerimiz, bütün şartlarıyla anlamaya 
çalışmışlar ve bu şartları tek tek saymışlardır. Mesela Abdullah b. Mübarek: 
"Hakkıyla cihad etmek kişinin nefsi ve havaniyla cihad etmesidir" diyor.( 
bk. Ibn Kayyim,Zâdü'I-meâd NI/ S-7 (Terc. NI/20-24 )) Bu açıdan 
bakıldığında nefisle cihad önemli bir olaydır, isin esasıdir. O olmadan, 
diğerinin de olamaycağı açıktır. Ama bütünbunlar nefisle cihadın, zahir 
düşmanlarla cihaddan daha büyük olduğunu da göstermez. Çünkü bir şeyin 
asıl ve ilk şart olması ayrı bir şeydir, daha büyük olması ise ayrı bir şeydir. 
Nitekim Rasulüllah Efendimiz (sa) zahir düşmanlarla cihadı " Islamin zirve 
noktası" olarak vasıf lamıştır. (Tirmizi, fedâilül'/-cihad 22; Ahmed N/287) 
Kurtuluşun yolu nefisle cihad edip onu tezkiye etmektir. (K. Sems (91 ) 9) 
Ama hakiki cihad yaparken ölenler, sadece.kurtulanlar (değil, 
ölümsüzleşenler (K. Bakara (2) 154: (3) 169) ve en yüce hayatı 
yaşayanlardır. Bunu da böylece tespit ettikten sonra şimdi de sorudaki 
"söze" gelelim : 
Bu söz çok eskilerden beri dillerde meşhur olmakla beraber (bk. Ali el-Kâri, 
el-Esraru'I-merfu'a 211, (Askalâni'nin sözü)) "Kütüb-i Sitte"yi birinci derece 


alırsak, üçüncü derecedeki hadis kitaplarımızda dahi yer almamaktadır. 
"Ihya" ve "Tarihu Bagdat" gibi kitaplarda vardır. Hadis hakkındaki en hafif 
değerlendirme ...ki'nindir ve hadisin zayıf olduğunu söyler. (age. 212.) 
Aliyyu'1- Kâri bu sözü: "Küçük cihaddan büyük cihada döndük, buyuruldu. 
Nedir büyük cihad? diye sordular. Kalbin cihadıdır, buyruldu" şeklinde 
alır(Hatib Bagdadi, Tarihu Bagdat XNI/493.) Tarihu Bagdat'taki rivayetinde 
bu soruya: "Kulun, havası ile mücahedesi"dir" diye cevap verilmiştir (Ali 
el-Kâri, agk.; Ayrıca Acluni, Kesfu'-hafa WSI -12.)Daha sonra Aliyyu'1- 
Kâri, Ibn Ebi Abla'nin (v. 152 H.). bir sözü olduğunu söyler. (Ali el-Karı, 
agk.) Adüni, aynı bilgileri tekrar eder. (Acluni, agk.) Aliyyu'1- Karı'nin el- 
Esrâru'1-merfura adlı kitabını tahkik eden Muhammed b. Lutfi es-Sabbâg, 
aynı hadis münasebetiyle bunun hakkında bir kitapçık yazdığını ve orada 
hadisin zayıf bile değil hatta "batıl" olduğunu ortaya koyduğunu söyler. (Ali 
el-Kâri, agk.) Allahu a'le-mü bis-savâb) 


TASAVVUF NEDİR? 


İslam şeriatı dört bölümden ibarettir. 
1- Fıkıh. 
2- Kelam. 
3- Ahlak. 
4- Tasavvuf. 
Fıkıh; helal ile haramı, sahih ile batılı açıklayan ilimdir, konusu namaz, 
zekat, oruç, hacc, alış-veriş, icare, vakıf, vasiyyet, feraiz, nikah, talak, 
hudud, hilafet gibi mükelleflerin fiil ve sözlerdir. 
Kelam, dini inaçlara isbatlamak için belgeleri serdederek varid olan 
şüpheleri izale eden ilimdir. Konusu, Allah'ın zat ile sıfatları ve ahiret 
ahvalıdır. 
Ahlak, iyi meziyetler edinmek, kötülerden korunmak için iyi ve çirkin 
davranmış ve hususiyetleri inceleyen ilimdir. Konusu; cömertlik, cimrilik, 
müsamaha, intikam, isar — başkasını kendinden üstün tutma — ve 
hodğamlık. Güler yüzlülük ve suratın asık olmaması... 
Tasavvuf; kemale ermek için ruhu, ibadet, zikir ve fikir gibi şeylerle terbiye 
ettirip nefsi kalb hastalıklarından tezkiye etme yolunu gösteren ilimdir. 
Konusu, Zikir, fikir, ahlak, riya, muhabbet, buğz, tevazu ve kibir, hırs, 
mürakabe, mücahede ve tevekkül gibi şeylerdir. Yukarda yapılan 
açıklamadan anlaşıldığına göre şeriat dört dallı bir ağaç gibidir. 
Şeriaata —İslama- inanan herkesin mutlaka onun muhtevası olan bu dört 
dala da inanması gerekir. Çünkü ilm-i kelama ait olan Allah ve sıfatlarına 
ve fıkha ait olan namaz ve oruca iman etmek gerektiği gibi tasavvufa ait 
olan zikir, fikir ve ihlas gibi şeylere iman etmek de gerektir. Demek kelam 
ve fıkhı ilahi olduğu kadar tasavvuf da ilahidir. Zira Kur'an-ı Kerim kelam 
ve fıkıh meselelerinden söz ettiği gibi zikir, fikir ve ihlas gibi tasavvuf 
meselelerinden de söz etmiştir. Tasavvufu Hz. Ebubekir veya Hz. Ali'ye 
isnad etmek doğru değildir. Ayrıca "Herkesin mutlaka bir şeyhe intisab 
etmesi gerekir” diye bir şart yoktur. Böyle olsaydı mutlaka Kur'an veya 
sünnet bunu kesin olarak açıklayacak ve İslam'ın farzlarından biri kabul 
edecekti. Mesela kelam ve fıkhı için bir kelamcıya veya bir fakihe intisab 
etmek icab eder mi? Etmez. Etmediğine göre tasavvuf için de bir 
mutasavvıfa intisab etmek de icab etmez. Ve bunun için delil yoktur. 
İslam'ın kaynakları meydandadır. Ancak herkes için bilinmesi gereken 


kelam ve fıkhı meseleleri öğrenmek zorunlu olduğu kadar tasavvufi 
meseleleri öğrenmek de zorunludur. Yani kelamdan Allah'ı ve sıfatlarını 
bilip O'na iman etmek, fıkhıtan namaz, zekat, oruç ve hacc gibi meseleleri 
öğrenmek ve uygulamak vacib olduğu kadar zikri, fikri, ihlası, muhabbeti, 
öğrenmek ve onu uygulamak, riyakarlığı ve müslümanlara karşı buğzun 
haram olduğu bilmek ve ondan uzaklaşmak da vacibtir. Ancak bir kimse 
kelamcı veya fakih olmak isterse bir kelamcıdan veya fakihten mutlaka ders 
almak ve derse devam etmek mecburiyetindedir. Yoksa ne kelamcı ne fakih 
olur. Kezalık bir kimse mutasavvıf olmak istiyorsa mutlaka bir tasavvuf 
mürşidine devam etmesi lazımdır. 

Yalnız bugün mutasavvıf denilen kimselerin yüzde doksan sekizi 
mutasavvıf olmaktan ziyade birer tüccar, birer siyasidir. Gaye servet, şan, 
şeref ve makamdır. Bir mevlidhan veya bir duahan veya sanatkarın gayesi 
ne ise piyasada mevcut ehli tasavvufun çoğuda aynı gayeyi taşıyor. Dikkat 
edilsin hepsini kasd etmiyorum. Çoğu diyorum. Bakınız Cüneyd-i Bağdadi 
ne diyor: Tasavvuf Hakkın sendeki seni öldürmesi ve kendisiyle 
yaşatmasıdır. Yani İnsanın nefsini yok etmesi ve yalnız Hakk'ın irade ve 
ihtiyarıyla hareket etmesidir. Ma'ruf Kerhi de şöyle diyor: Tasavvuf, 
hakikatları almak ve yaratılmışların elinde her ne varsa hepsinden ümidi 
kesmektir. Tasavvuf iddiasında bulunan kimse bunların sözleriyle kendini 
ölçsün. Böyle olursa zaten ona sözümüz yoktur. Yoksa onun da söylemeye 
hakkı olamaz. Tasavvuf, ilmi fıkhı ve kelam ilminden sonra ortaya 
çıkmıştır. Çünkü Peygamberin (sav) irtihalinden sonra ilk önce Kur'an-ı 
Kerim bir araya getirildi. Bilahare uydurmacı ve yalancılardan korunmak 
gayesiyle hadislerin derlemesine başlandı. Sonra gün geçtikçe genişleyen 
İslam aleminde vaki olan hadis ve olaylara cevap vermek için ehli ilim, 
fıkıh ve kelamla meşgul olup bu sahada çok eser verdiler. Ve uzun zaman 
ulema sadece bununla iktifa ettiler. Fakat Gazali'nin dediği gibi sadece alış- 
veriş, icare, selam, nikah ve talak gibi meselelerle uğraşmak kalbe kasavet 
veriyor. Bunun için ulema ve mutasavvıflar islam"n bir bütünü olan zikir, 
fikir, mücahede, riyazet, ihlas muhabbet ve Allah korkusu gibi mefhumların 
üzerine durup zıdlarıyla birlikte açıklayıp hakkında eser yazdılar. Ve 
böylece tasavvuf ilmi de metodlu bir şekilde ortaya çıkmış oldu. Tasavvuf 
şahsında yazılmış eserlerin en güzeli Gazali'nin kitaplarıyla Ebu Talib al- 
Mekki'nin Kutü'l-Kulub ismindeki kitabıdır. Bu hususta İhyaül-Ulum kafi 
ve vafidir. Hülasa her müslüman — yani İslam'ı bilen ve onunla amel eden- 
hem kelamcı, hem fakih, hem ahlakcı, hem mütesavvıfdır. Çünkü İslam 


bunlardan ibarettir. Başka bir şekilde tasavvufu izah etmek doğru değildir. 
Avamın hurafe vehikayelerine ehemmiyet verilmemesi lazımdır. 


TAVLA 


Iki bölümlü tahta üzerinde, atılan zarlara göre pulları hareket ettirilerek 
oynanan oyun ve bu oyunun oynandığı tahta. 
Tavlanın Arapça'daki ismi "Nerd"dir. Tavla çok eski bir oyundur. Arabların 
bunu Farslılardan aldığı söylenir. Buna delil olarak asıl adının "Nerdeşir" 
olduğu gösterilmektedir (Ibn Manzür, Lisanü'l-Arab, VI, 4392). 
Tavlânın haramlığı bizzat Resulullah (s.a.s)'in hadisleriyle sabittir: 
1- Müslim, Ebü Davüd ve Ahmed b. Hanbel'in Büreyde b. Hasib (r.a)'den 
rivâyet ettikleri bir hadiste Resulullah (s.a.s) Tavla (Nerdeşir) oynayan 
sanki elini domuz kanına bulaştırmış gibidir" buyurmuştur (Ibn Hanbel, V, 
370). 
2- Muvatta, Ebü Davüd, Ibn Hanbel, Ibn Mâce, Hakim, Dârakutni ve 
Beyhaki'nin Ebü Musa el-Eş'ari (r.a)'den rivâyet ettikleri bir hadiste de, 
"Kim tavla oynarsa Allah ve Resulune isyan etmiştir" buyurulmuştur (Ebü 
Davüd, Edeb, 56; Ibn Mâce, Edeb, 43; Muvattâ, Rüya, 6). 
Bu hadis-i şerifler ışığında tavlanın haram olduğu anlaşılmaktadır. Tavla 
kumarın bir çeşididir ve kumarın haramlığında şüphe yoktur. Çünkü 
Resulullah (s.a.s) "Kim arkadaşına; gel kumar oynayalım dese (de 
oynamasa, bu sözüne kefaret olmak üzere) sadaka versin." buyurmuştur 
(Buhari, Edeb, 74; Müslim, Eyman, 4; Ebü Davüd, Eyman, 3). 
Kumar oynamaya sadece çağırmak bile, kefâret olarak sadaka vermeyi 
gerektiren bir günahtır. 
Bütün müdevven fıkıh ekolleri, Hanefi*, Şâfii, Mâliki, Hanbeliler, 
Imamıyye ve Zeydiyye, ayrıca Zahiriler tavlanın haram olduğunda ittifak 
halindedirler. 
imam Şevkâni, Ibn Muğaffel ile Ibn Müseyyeb'in tavla oynama, kumara 
sebep kılınmadığı takdirde, ruhsat verdiklerini nakletmektedir (Şevkâni, 
Neylü'l-Evtâr, VII, 107). Ancak yukarıda geçen hadisler tavlanın haram 
olduğuna kesinlikle delâlet etmektedir. Ister kumar niyetiyle oynansın, ister 
başka niyetle oynansın. Çünkü "Tavla oynayan Allah ve Resulune asi 
olmuştur" hadisi sarıh ve sahihtir. Allah ve Resulune asi olana Cehennem'in 
gerekli olduğu da açıktır. Çünkü Cenab-ı Hak: 
Kim Allah'a ve Resulune isyan ederse, içinde ebedi kalmak üzere, ona 
Cehennem ateşine düşmek vardır" (el-Cin, 72/23) ve "Allah ve Resulunün 
emrine aykırı davrananlar, kendilerine bir belânın çarpmasından, yahut 


onlara acı bir azabın uğramasından sakınsınlar" (en-Nür, 24/63) 
buyurmaktadır. 
Tavla ve benzeri oyunlarda sonuç şansa dayanmaktadır. Bu ise önce 
mücadeleye ve çekişmeye, sonra hırslanmaya, sonra da kin, düşmanlık ve 
fitneye sebep olmaktadır. 
Tavla genellikle, az bir miktar ile de olsa, kumar olarak oynanmaktadır. 
Insanlar ona alışmakta, âdet edinmektedirler. Kazanmak hırsına kapılan 
insan, bu hırsla rahatça yalan söyleyebilmektedir. Yalan yere yemin ise 
kendi başına büyük günahlardandır. Oynadıkça hırslanan insan, oynadıkça 
oynamakta, vaktin nasıl geçtiğini bilmemekte, dünyası âdeta oynadığı 
oyundan ibaret olmaktadır. Böyle bir insanın gaflete dalacağı tabiidir. 
Gaflete dalan insan ise haliyle hem Allah'ı anmayı, hem de namazı hatırına 
getirememektedir. 
Tavlayı oynamak haram olduğu gibi, tavla aletinin alış-verişini yapmak da 
haramdır (Muhammed Vefâ, Bey'u'l-A'yâni'I-Muharrame, 94-96) 

TAVLA OYNAMAK CAİZ MİDİR? 
Tavla oynamak cumhur-u ulemaya göre haramdır. Peygamber (sav): "Tavla 
oynayan kimse sanki elini domuzun et ve kanı ile boyamış gibidir" 
(Müsned Ahmed ve Ebu Davud) buyurmuştur. 


TEBERRUC SEBEPLERİ VE SONUÇLARI 


Teberruc: Kadının, doğuştan gelen (tabii) ve edinilen (sun'i) 
güzelliklerini uygun olmayan yerlerde kasıtlı olarak göstermesi; bunun için 
çaba sarfetmesi anlamında bir Kur'ân terimidir. 

Terim bu kökten olarak Kur'ân'da iki âyette geçer: 

1. "Nikâh umudu olmayan, oturan kadınların, "teberruc" yapmaksızın 
elbiseleri bırakmalarında kendilerine bir vebal yoktur. Iffetli olmaları (ve 
dış elbiselerini dahi bırakmamaları) ise kendileri için daha hayırlıdır. Allah 
her şeyi işitendir, bilendir. (Nür: 24/60) 

2. "Evlerinizde vakarla oturun. Önceki cahiliyye kadınlarının teberruc'u gibi 
teberruc yapmayın (süslerinizi teşhir ederek dolaşmayın). Namazı kılın, 
zekâtı verin. Allah'a ve Rasülüne itaat edin. (Ahzâb 33/33) 

Kur'ân'da ayrıca dört yerde daha aynı kökten olan "burüc" kelimesi geçer. 
"Burüc", "burç" kelimesinin çoğuludur. Aynı isimde bir de süre vardır (el- 
Burüc). "Burjuva" kelimesi de bu köktendir. Görkemli olduğu ve hemen 
dikkat çektikleri için köşk ve saraylara Arapça'da "burç" denir. Gökteki 
burçlar da belirgin olduğu ve diğer yıldızlar arasındân seçilebildikleri için 
onlara "burç" denmiştir. Yine bu kökten isim olarak kullanılan "berac" ise, 
kamus diliyle "hüsun ve cemal sahibi mehlikâ mahbübâ ve Afitâb gibi zâhir 
ve rüsen ve malüm nesneye denir", Ayrıca geniş ve beyazı siyahını iyice 
kuşatmış göze de bu ad verilir. Yani sanki siyahı ortada bir tepede 
belirginleşmis demektir. Perdesi (yelkeni) olmayan gemiye de "bârice" 
derler, çünkü üzeri açıktır. Sözü edilen âyetleri tefsirciler iştebu anlamları 
düşünerek açmaya çalışmışlardır. Birinci âyet "Nür" suresindedir. Bundan 
önceki âyetlerde; kadınların süslerini belli kişiler dışındakilere 
göstermemeleri, dikkat çekmek için ayaklarını yere vurmamaları 
istenmiştir. Öyleyse "yaşlı kadınların, teberruc yapmaksızın elbiselerini 
bırakmaları , demek; doğuştan olan zinet yerlerini açmaksızın ve edinilen 
(yapmâ) süslerini (ogöstermeksizin dış elbiselerini o (cilbablarını) 
bırakabılmeleri demektir. Yoksa bu bütün elbiseleri bırakıp çıplak kalmaları 
anlamına gelmez. Çünkü yaşlı kadınlar dahi makyaj vasıtası ile de 
teberruclu olabilirler, yani dikkat çekici ve fitne (haram cinsel duygu) 
uyandırıcı görünüm kazanabilirler. Yani bu âyette ihtiyar kadınlar, 
teberruclu değillerse, yabancı erkeklerin yanında dış elbiselerini 
bırakabilirler denirken, ikinci âyette teberruc bütün kadınlara yasak 


edilmektedir. Ancak teberrucu genel anlamda (mutlak) süslenme ile 
karıştırmamak gerekir. Çünkü kadının evinde kocası için süslenmesi güzel 
ve istenen bir şeydir. Yani teberruc, meşru olmayan açılma ve saçılmayı 
ifade eder. ZeMahşeri, onu genelde, gizlenmesi gereken şeyleri açmada 
çaba sârfetme, özel olarak da kadınların zinetlerini ve güzelliklerini açıp 
yabancı erkeklere göstermeleri, diye tanımlar. Kurtubi, kırıtarak, cilveli 
yürümesi ve güzelliklerini erkeklere sergilemesi diye tanımladıktan sonra 
kadının vücut hatlarını belli eden iki ince elbise ile çıkması da teberrucdur 
der. Suyüti, endamlı endamlı yürümesi, başörtüsünü bağlamadan başına 
açıp, gizlemesi gereken gerdanlık, küpe ve boynunu açık bırakması diye 
tarif eder. Ibnü'l Esir terimin kökü ile ilişkisini arar ve kadının teberruc 
yapması, güzelliği sergilemede burçlara, şatolara benzemesi demektir. 
Teberruc yaptı, yani sarayı olan evinden, burcundan çıktı anlamına geldiği 
de söylenmiştir; nitekim âyetin baştarafındaki "evlerinde vakarla 
otursunlar" ifadesi bunu gösterir, der: 

Bu açıklamalarla teburruc'un, kadınların tabii ve yapay güzellik ve 
çekiciliklerini uygun (yani meşru) olmayan yerlerde sergilemeleri, süs ve 
eylemleriyle kendilerinden yararlanma hakkıolmayanların dikkat ve 
ilgilerini çekmeleri olduğunu görürüz. Teberrucun kapsamını daha iyi 
kavramak için, bazı hadis-i şerif meallerini görmemiz faydalı olabilir: 

1. "Ümmetimden iki sınıf var ki, ben onları görmedim. (Ileride ortaya 
çıkacaklar): Biri, sıgır kuyrugu gibi kamçıları (coplar olabilir) olan bir 
topluluktur. Onlarla insanlara vururlar. Diğeri de giysili-çıplak olan, 
saptıran ve sapan kadınlardır. Kafaları eğri deve hörgücü gibidir. Onlar ne 
Cennete girebilirler ne de onun kokusunu duyabilirler. Halbuki onun 
kokusu şu kadar mesafeden duyulabilir" (Müslim, cenne 52-54; Müsned 
N/308, 323, 356, 440, V/250) Kurtubi, giydikleri halde çıplak olmaların, 
vücutlarını belli eden (dar ve şeffaf) elbise giymeleriyle açıklar (364 
Kurtubi XN/310). Bu hadiste teberruce iki örnek göze çarpıyor: a. Dikkat 
çekmek üzere kabartılmış saçlar ki; bazen başörtüsü ile dahi bu niteliği 
kazanabilir b. Vücudu belli eden ve câzibesini yabancılara sergileyen dar, 
şeffaf ya da avret olan bütün organları kapatmayan elbiseler. Başka bir 
rivayette: "Kafalarını böyle deve hörgücü gibi yaptıran kadınlara, hiçbir 
namazlarının kabul olmayacağını duyurun" denir (Suyüti el-Câmi'u's-sağir 
(F. Kadir) 1/361 Taberâni'den.). 

2. "Peruk takan ve taktıran kadına lânet ola" (Zebidi, Uküdü'Il cevâhir 
N/155,156; Ayrıca bk. Tirmizi, Libâs 25 Tirmizi, edep 35; Nesâi, ziinet 35) 


3. "Dağlama yapan ve yaptıran, güzellik için dişlerini seyrelten ve Allah'ın 
yaratışını bozan kadına Allah lânet etsin" (Zebidi, Uküdü'l cevâhir 
N/155,156; Ayrıca bk. Tirmizi, Libâs 25 Tirmizi, edep 35; Nesâi, zinet 35). 
4. "Kaşlarını yolduran ve bu işi yapan kadına lânet ola" (Zebidi, Uküdü'! 
cevahir N/155,156; Ayrıca bk. Tirmizi, Libâs 25 Tirmizi, edep 35; Nesâi, 
zinet 35) 

5. "Başkalarının duyması için koku sürünerek çıkan kadın zina etmiş (gibi 
günah kazanır)" (369 Sıddık Hasan Han, Hüsnü'l-üsve 336 Darimi, isti'zan 
1B; Müsned V1/400, 414, 418) 

Bu hadis-i şeriflerden de anlaşılacağı üzere teberruc, kadının yabancıların 
dikkatini çekmek üzere yaptığı her türlü hareket ve uygulamayı kapsar 
gibidir. Büyük tefsirci Alüsi'nin şu yorumu da buna açıklık getirir. "Bana 
göre zamanımızda müreffeh kadınların evlerinden çıkarken üstlük olarak 
Örtündükleri örtüler de, yabancıya gösterilmesi yasaklanan zinetler 
kabilindedir. Çünkü bunlar rengârenk ve dikkat çekici giysilerdir... 
Sanıyorum erkeklerin, karılarını bu şekilde çıkmalarına göz yummaları, 
hattâ bunu arzulamaları "gayret" (olumlu kıskançlık) azlığından 
kaynaklanıyor... Bütün bunlar Rasülüllah'ın izin vermediği şeylerdir. Lâ- 
havle velâ-kuvvete illâ billâh(Alüsi, XVNI/146). - 

Beyhâki'nin bir rivayetinde de şöyle buyrulur: "Kadınların kötüsü teberruc 
yapanlarıdır. Onlar münafıktırlar. Onların cennete girecek olanları çok 
azdır" (Suyüti, ed-Dürrü'I-mensür V1/602) Diğer yönden: "Içinde dört sınıf 
insan bulunan toplumlâr, belâlardan mahfuzdurlar: 1. Zulmetmeyen âdil 
imam (yönetici) 2. Hidâyet üzere yaşayan âlim. 3. Mârufu emreden, 
münkerden sakındıran, Kur'ân'ı teşvik eden meşâyih 4. Ilk cahili e teberrucu 
ile teberruc yapmayan kapalı kadınlar" (372 Kurtubi IV/49) diye de 
söylenmiş ve teberruc yapmayan kapalı kadınların, toplumlara belâlar için 
paratoner görevi yapacağı bildirilmiştir. 

Teberruc'a Götüren Sebepler 

Teberruca götüren sebepleri, kadının genellikle gösterişe düşkün tabiatı ve 
bundan yararlanmak isteyen kozmetik tüccarlarının teşvik içeren reklamları 
diye özetlemek mümkündür. 

Kadınlar, yaratılışları gereği, süse boyanmaya düşkün, nâzik, zarif ruhlu, 
maharetini sergilemeyi seven insanlardır. Bu elbette Allah'ın onlara seçip 
verdiği bir hassadır ve Hakim bir zatın işi olduğuna göre, bunda hikmetler 
de vardır: Herşeyden önce asıl görevi, evin kraliçesi, sonra da anne olan 
kadının bu yönü olmasa, ev bir hapishaneye, duvarları da mahkeme 


duvarına döner. Evi ve üstbaşı pasaklı hale gelir, Kur'ân'ın ifadesi ile erkek 
"hanımındâ sükün ve huzur bulacağına" ondan ve evinden nefret eder, 
huzuru başka yerlerde ve başkalarında arar, hayatın bütünüyle düzeni 
bozulur, şirazesi dağılır. Bunun gibi doğuştan insanın hamuruna katılan 
(fitri) duygularının hepsinde böyle bir, ya da birçok müsbet yön vardır ve bu 
kuvvetler insana bu hayır yönlerini gerçekleştirmesi için verilmiştir. 
Dolayısıyla bu duygu ve güçlerin sadece yaratılış göâyelerini 
gerçekleştirmek üzere, yani bilinçli ve yerliyerinde kullanılma gerekir. Bu 
bilinci sağlayacak araç, Islâm terbiyesi ve onun vereceği helâl-haram 
duygusudur. Kadın doğasındaki bu dürtü ile yuvasını süsleyecek, allanıp- 
pullanacak; kokulanıp boyanacak, böylece hem kendi fıtri ihtiyacını 
gidermiş, hem de evini bir huzur yuvası haline getirmiş olacaktır. Işte bu 
bilinç düzeyi ve terbiye (eğitim) bulunmadığında, kadın hamurunda var 
olan bu gösterme ve ilgi çekme gücünü (edilgenliği) ya da ihtiyacı, nerede 
ve nasıl tatmin etmesi gerektiğini değil de, sadece ve nasıl olursa olsun 
tatmini arayacak ve süslenip kokulanarak sokaklara dökülecektir. Artık 
helâl sınırı aşılmıştır ve haramın da sınırı yoktur; sonuçta -ilerlerde de olsa- 
zinâ ve fuhustur. Ikinci olarak, özellikle günümüz için; kozmetik sanayini 
ellerinde bulunduran feminizm havarisi tröst ve kartellerin teşvik ve 
reklâmları gelir. Yalana ve her türlü aldatmacaya çok çabuk kanan 
kadınlar,Holywood yıldızlarının saç, bluz hattâ burun ve göğüs biçimleriyle 
özenti sarhoşu yapılır. Fransız modelistlerinin yarattıkları (!) bahar, yaz, 
sonbahar, kış modelleriyle sermest edilir ve onlar bunu diğer ülkelerdeki 
kolları ve ortakları olan basın ve yayın araçları ile yayarak, kasalarına doğru 
para olukları oluştururlar.Teberrucun bir başka sebebi, yine helâl-haram 
terbiyesi (eğitimi) almamış ve cinsel yönden de hasta ve güçsüz erkeklerdir. 
Bunlar evde her türlü pasaklılığına razı oldukları kantarını, dışarı çıkarırken 
özellikle süsler ve normal yollarla tam tatmin olamadığı karısının 
câzibesine dikkat çekip, onun aslında çekici ve tatminkâr olduğunu; 
başkalarının ilgisini şahit tutarak, kendisine inandırmaya çalışır. 

Bir başka sebep, tâ Ibn Haldun'un bile tesbit ettiği üzere, maglupların 
galipleri taklit kompleksidir ve işin temelinde şahsiyetin oluşamaması, 
zayıflığı ve bunun sebep olduğu özenti hastalığı vardır. 

Yine helâl-haram çizgisini kavrayâmamış, gözü-gönlü dışarda, çapkın ve 
hovarda erkeklerin, kendi hayatlarına-paralel olarak, ilgisiz bıraktıkları ve 
tabii olarak dışarıda ilgi arayan karılarına göz yummaları ve kendi 
yaptıklarına karşılık karşılığında tavız vermeleri de, başlıbaşına bir sebep 


sayılabilir. 

Teberrucun bir sebebi de kadınların ve özellikle de ergin kızı olan 
annelerin; evde kalma korkusu ile teşhir ve pazar arama çabalarıdır. 
Allayıp-pulladıkları kızlarına, bu yolla kısmet açıp müşteri bulacakları 
umudunu taşırlar. Oysa sokakta bulunacak eş-eğer bulunabilirse-huzuru 
sokakta arayan biri olacak, eşine de huzur için yine sokağı gösterecektir. 
Halbuki bilinçli olarak kapanıp evinde "vakar ile oturanlar" tâ, Hindden 
Yemenden duyulup talipli olunmaktadırlar. Tıpkı balı olân çiçegin 
kilometrelerce uzaktan, arı tarafından duyulup bulunması gibi... 

2. Teberruc önce ailenin, sonra da toplumun, uzun sürede de olsa, bütün 
bütün parçalanıp dejenere olmasına yeter bir başlangıç(start)tır. Süslenip 
açılma, bâkılmayı; bakılma daha fazla ilgiyi, ilgi, buluşmayı, buluşma 
haram ilişkileri sonuç verir. Onun için Allah "Zina etmeyin!" yerine, 
"Zinaya yaklaşmayın" buyurmuştur. Yani zinaya götüren şeyleri dahi 
yapmayın demektir. Çünkü M. Sabri Efendi'nin dediği gibi: "kadın kocası 
kadar, elde edilenle yetinmeyip, hep daha ilerisine geçilmek istenen bir 
başka konu yoktur." 

3. Böylece, İslam'ın korumayı hedefledigi beş temel esastan biri olan "ırz" 
hurmet ve kutsiyetini,yitirir, nesil bozulur. Diğer yönden cinayetler, 
vuruşma ve öldürüşmeler olur, toplumun huzuru bozulur. Eşlerin ve 
insanların birbirlerine güveni sarsılır. 

4. Gayrı meşru gebeliklere yol açar. Bu gebelikler kürtaj ve kendi kendine 
çocuk düşürme operasyonlarına zorlar. Bu ise sağlığın bozulmasına, 
sakatlıklara sebep olur. Babasız çocuklar ortaya çıkar, bunlar ahlâki, 
ekonomik ve hukuki sorunlar doğurur. 

5. Park yeri bulunmayan haram sahada, karşı cinslerle yetinmeyip, 
homoseksüellik, lezbiyenlik, hayvanlara ve çocuklara sataşma ve daha akla 
hayale gelmedik sapıklıklar ortaya çıkar. Tatmin olunmayınca da, intiharlar, 
boşanmalar, çılgınlıklar düzen tanımazlıklar (anomi) olur, milletler bile 
yıkılabilir. 

6. Çeşitli cinsel hastalıklar, belsoğukluğu, AIDS, ruhsal ve sinirsel 
bozukluklar, salgınlar ortaya çıkar. 

7. Korkunç düzeyde ekonomik zararlara yol açar. Her gün değişen modayı 
takip, kozmetik ve makyaj malzemelerinin ithali için verilen onmilyarlar, 
yurdumuzda büyük kapasitede istihdam imkânı doğurabilir ( Konunun 
hazırlanmasında başvurulan kaynaklardan bazıları: Kurtubi XIV/180,181, 
XN/310 Taberi XXN/4; Suyüti, ed-Dürrü'I-Mensür, V1/599-600, 602; Ragib 


el-Isfehâni, Garibü'I-Kur'ân 41; Kamüs-i okyanus "Teberruc" md.; Sabüni, 
Ahkâmu'I-Kur'ân N/204; Menâru'I-Islâm 8 (13) 1408 s.104-108). 


TEDAVI 


Hastalıkları gidermek için ilaç kullanma ve gerekli tedbirleri alma. 
Hastalığı giderme gayretleri. 
Islâm dini insan sağlığına büyük önem vermiştir. Sıhhatli insan, güçlü ve 
kuvvetli olur. Güçlü kimse ise zayıf insana nisbetle hem kendisi, hem de 
başkaları için daha yararlıdır. Bu sebeple hadis-i şerifte: "Allah'a göre 
kuvvetli mümin, zayıf müminden daha hayırlı ve daha sevimlıdır" (Müslim, 
Kader, 34) buyurulmuştur. 
Sağlık insan için büyük bir nimettir. Peygamber efendimiz (s.a.s): "Iki 
nimet vardır ki insanların bir çoğu onların kiymetini gerektiği gibi 
bilemediğinden aldanmışlardır. Bunlar, sıhhat ve boş vakittir" (Buhari, 
Rikak, 1; Tirmizi, Zühd; Ahmed b. Hanbel, Müsned, 1, 258) 
buyurmuşlardır. Resulullah (s.a.s): "Allah'ım! bedenime, gözlerime ve 
kulaklarıma sıhhat ver" (Ebu Davüd, Edeb, 101) diye dua ederdi. 
Kur'an-ı Kerim'de: "Kendi elinizle kendinizi tehlikeye atmayınız" (el- 
Bakara, 2/195) buyurulur. 
Insanın sağlığına dikkat etmemesi bir nevi kendisini ölüme terk etmesidir. 
Bu ise dinimizde kesin olarak yasaklanmıştır. Yüce Rabbimiz: "Kendinizi 
öldürmeyiniz" (en-Nisa, 4/29) buyurur. Dinimizde ölümü temenni etmek de 
yasaklanmıştır. Peygamber Efendimiz (s.a.s) bir hadis-i şeriflerinde: 
"Sizden biri ölümü dilemesin" (Buhari, Merdâ, 19); bir diğerinde de 
"Insanların en hayırlısı ömrü uzun ameli güzel olanıdır" (Tirmizi, Zühd, 21) 
buyurmuştur. 
lik planda sağlığın korunmasını, sağlıklı olmak için bütün tedbirlerin 
alınmasını emreden Islâm dini, hastalanıldığı zaman tedavi olmayı da 
emretmiştir. Üsame b. Şerik'den nakledildiğine göre bedeviler Peygamber 
Efendimiz (s.a.s)'e gelip, "Ya Resulullah! Tedavi olalım mı? diye 
sorduklarında Efendimiz (s.a.s): Tedavi olunuz. Çünkü Allah yaratmış 
olduğu her derdin devasını da yaratmıştır. Ancak bir dert hariç. O da 
ihtiyarlıktır."(Ebü Davüd, Tıb, 1)buyurmuştur. Başka bir hadis-i şerifte de 
"Her derdin bir devası, her hastalığın bir ilacı vardır. Hastalığın ilacı 
bulunduğu zaman azız ve celil olan Allah'ın izniyle iyileşir" (Müslim, 
Selâm, 69) buyurmuştur. 
Bu hadis-i şerifler insanı tedavi olmaya teşvik ettiği gibi, henüz tedavisi 
bilinmeyen hastalıkların da mutlaka tedavilerinin olduğunu, tabiplerin bu 


konuda usanmadan, bıkmadan araştırma yapmaları gerektiğine de işaret 
etmektedir. Bazı kimselerin: "Allah'ın mübtela kıldığı her belâ ve musibete 
razı olmadıkça velâyet mertebesi tamam olmaz. Binaenaleyh veli için 
tedavi caiz olmaz" sözü doğru değildir." (Tecrid-i Sarıh Terc. XII, 75) 

Bir çok hastalar vardır ki, tedâvi olundukları halde iyi olmuyorlar, diye bir 
şüphe hatıra gelebilir. Bu şüphe de şöyle karşılanır: Tedâvi olunan hastanın 
iyi olmaması ya hastalığın hakiki tedâvisi bilinmemesinden, yahut da 
hastalığın teşhis edilememesindendir. 

Bir kısım hadis-i şeriflerde mümine isabet eden hastalığın, onun manevi 
dereceşinin yüklenmesine ve günahlarının affına sebep olacağı 
bildirilmiştir: "Bir müslümana hastalık isabet ederse, hazan vakti ağaç 
yapraklarının döküldüğü gibi Allah onun hata ve günahlarını döker" 
(Buhari, Merda, 13). 

Bu tedâvi olmayı terketmek anlamına gelmez. Öyle olsaydı, Resulullah 
(s.a.s) tedâvi olmazdı. Oysa o, bütün tedâvi yollarına başvurduktan sonra, 
bir netice alınamazsa sabra, kadere rıza göstermeye teşvik etmektedir. 
Tedâvi olurken dikkat edilecek bazı hususlar vardır. Bir defa tabibin ve 
tedâvide kullanılan ilaçların birer sebep olduğuna, gerçek şifayı verenin 
Allah olduğuna inanılmalıdır. 

Âlimlerin büyük çoğunluğuna göre helâl ve temiz olmayan şeylerle 
tedavide bulunmak caiz değildir. Meselâ şarap ve benzeri haram şeylerle 
tedavide bulunmak haram kılınmıştır. Peygamber Efendimiz (s.a.s) hadis-i 
şeriflerinde: Haram ile tedâvi olmayınız" (Ebü Davüd, Tıb, 11), "Şüphesiz 
ki Allah sizin şifanızı size haram kıldığı şeylerde yaratmamıştır." (Selamet 
Yolları, IV, 76), "Şüphesiz ki Allah Teâlâ şarabı haram kılınca ondan bütün 
faydaları almıştır" (Aynı eser, IV, 77) buyurmuştur. 

Tarık b. Süveyd, ilaç için şarap yapmanın hükmünü sorunca Peygamber 
Efendimiz, Şüphe yok ki o deva değil, bir derttir" (Müslim, Eşribe, 12) 
buyurmuştur. Şu kadarı var ki bazı fakihlere göre başka bir ilaç 
bulunmadığı zaman, Müslüman ve mütehassıs bir tabibin göstereceği lüzum 
üzerine câiz olabilir. Ameliyat olacak hastaların bayıltılmasında zaruret 
olduğundan uyuşturucu madde kullanılmasında mahzur yoktur. 

Peygamber Efendimiz (s.a.s) hadis-i şeriflerinde bazı tedâvi usullerine de 
işaret etmiştir. Bir hadis-i şerifinde: "Şifa üç şeydedir: Bal şerbeti içmek, 
kan aldırmak, vücudu ateşle dağlamak, Fakat ümmetimi ateşle dağlamaktan 
men ederim" (Buhari, Tıb, 3,4,10; Müslim, Selâm, 71) buyurmuştur. 

Ebü Said el-Hudri (r.a)'dan rivâyete göre bir kişi Peygamber Efendimiz 


(s.a.s)'e gelerek: "Ya Resulullah! Kardeşimin karnı ağrıyor, (ishal oldu)" 
dedi. Resulullah (s.a.s): Bal şerbeti içir" buyurdu. Sonra adam Hz. 
Peygamber'e ikinci defa geldi (hastalığının geçmedığını söyledi). 
Resulullah yine "Bal şerbeti içir" buyurdu. Daha sonra adam üçüncü defa 
geldi. Hz. Peygamber "Bal şerbeti içir" buyurdu. Adam tekrar gelip 
"Içirdim (fakat geçmedi)" deyince, Resulullah (s.a.s): "Allah sözünde 
doğrudur, fakat kardeşinin kamı yalancıdır" buyurdu. Dördüncü defa 
içirince iyileşti" (Buhari, Tıb, 4) Resulullah (s.a.s) "Allah sözünde 
doğrudur" ifadesinde "Balda insanlar için şifa vardır" (en-Nahl, 16/19) 
ayetini işaret etmiştir. 

Yine Hz. Peygamber (s.a.s): "Yer mantarının (keme) suyu göze şifadır" 
(Tirmizi, Tıb, 22) buyurmuştur. 

Ebü Hüreyre (r.a), "Üç, beş veya yedi yer mantarı alıp sıktım ve suyunu 
sırça bir kaba koydum. Sonra onunla bir bir cariyenin gözünü sürmeledim, 
"gözü iyileşti" (Tirmizi, Tıb, 22) demiştir. 

Hz. Âişe validemizden rivâyet edilen bir hadis-i şerifte de Hz. Peygamber 
(s.a.s) çörek otu (habbetü's-sevdâ)'nın ölümden başka her hastalığa şifa 
olduğunu bildirmiştir. (Buhari, Tıb, 7). 

Dua ile tedâvi; 

Dua ile tedâvi de dinimizde meşrüdur. Kur'an-ı Kerim'in şifa olduğu bizzat 
Allah tarafından bildirilmiştir: "Biz, Kur'an'dan öyle ayetler indiriyoruz ki 
onlar müminler için tam bir şifa ve rahmettir" (el-Isrâ, 17/82). 

Kur'an itikâdi, ahlâki, rühi ve sosyal hastalıklara şifadır. Bunda hiç bir 
tereddüt yoktur. Ancak bedeni hastalıklara da şifa mıdır? Büyük müfessir 
Kurtubi, tefsirinde Kur'an'ın hem kalplere ve hem de bedene şifa olduğunu 
belirtmiş ve bu konuda deliller serdetmiştir. (Kurtubi, el-Camiu li ahkâmi'l- 
Kur'an, X, 316). 

Ibnü'l-Kayyım "Zâdü'l-Mead" isimli eserinde, Resulullah (s.a.s)'in çeşitli 
hastalıklar için tavsiye etmiş olduğu ilaçları alfabetik olarak sıralamış ve 
kaf harfinde Kur'an-ı Kerim'i zikrederek, "Kur'an kalbi ve bedeni 
hastalıklarla dünya ve ahiret hastalıkları için tam bir şifadır" demiştir 
(Zadü'l-Mead, III, 178). 

Hz. Âişe validemizden şöyle rivayet edilmiştir: "Resulullah (s.a.s) 
hastalandığında kendi üzerine Muavvizât (Ihlâs, Felak, Nâs) surelerini 
okurdu. Hastalığı şiddetlendiği zaman ona ben okur ve elının bereketini 
ümit ederek kendi eliyle kendisini mesh ederdim" (Müslim, Selâm, 51). 
Yine Hz. Âişe validemizden rivâyet edildiğine göre bir kimse hastalandığı 


zaman Resulullah (s.a.s) onu sağl eliyle mesh ederek şöyle derdi: "Ey 
insanların Rabbi! Şu hastalığı gider, şifa ver. Ancak sen şifa vericisin. Senin 
şifandan başka hiçbir şifa yoktur. Bu hastaya öyle bir şifa ver ki, onun 
üzerinde hiç bir hastalık izi kalmasın" (Müslim, Selâm, 46). 

Ancak dert, sıkıntı, keder ve hastalıklardan kurtulmak için okuyup Allah'a 
dua etmek ayrı şey, büyü, efsun ve üfürükçülük ayrı şeydir. Bunlar 
birbiriyle karıştırılmamalıdır. Büyü, efsun ve üfürükçülük gibi batıl şeyler 
dinimizde kesin olarak yasaklanmıştır. 

Bir de dert ve hastalıklardan kurtulmak için okuyup dua etmek, doktora 
gidip tedavi olmaya engel değildir. Dinimiz bunu da emretmiştir. 


TEDAVIDE ALKOL 


1. Alkolün haricen kullanılması halinde durum ne olur? Gargarada, 
enjektabi olarak ve dezenfektede kullanılabilir mi? 
2. Içinde alkol olduğu terkibinde belirtilen ve belirtilmeyen ilaçlara karşı 
tavrımız ne olmalıdır? Günümüzde kullanılan şurupların çoğunda çözücü 
olarak alkol bulunmaktadır. 
3. Imalınde alkol kullanılan fakat sonra uçan ilaçların hükmü nedir (kapsül, 
tablet, draje). 
4. Kullandığımız jelatin kapsüllerde domuz derisinden yararlanılıp 
yararlanılmadığı kesin değil. Bu durumda ne yapmalıyız? 
5. Hazım kolaylaştırıcı ilaçlarda, enzim preperatlarında domuz, koyun ve 
sığırdan (pankreas ve midelerinden) faydalanılıyor. Kullanacağımız ilacın 
domuz kaynaklı olduğunu bilemememiz halinde durum ne olur? Bunların 
sentetikleri de mevcuttur. Mevcut olmadığı zaman durum değişir mi? 
6. Içinde M.S.S.ni inhibe edici madde olan (codein, autihistaminik) şurup 
ve tabletlerin kullanımı caiz midir? Alışkanlık yapanlarının durumu nedir? 
Uyuşturucu, normal hareketi engelleyici codein, öksürük şuruplarında 
teskin edici özellik gösterir. 
7. Bütün bu tür ilaçların alım-satımı caiz midir? 
Latince terimleri kullanmada yanlışlık yapmadı isem sorularınızı böylece 
özetledim. Aslında sırf bu sorulara bakmak bile müslümanların günümüzde 
hal-i pür-melâlini anlamaya yeter. Tıbba ve eczacılığa ait yazdıkları kitaplar 
Batıda asırlarca ders kitabı olarak okutulan müslümanlar bu hallere 
düşmemeli ve sağlıklarını dahi onların formüllerine teslim etmemeli idiler. 
Olan olmuş noktasından hareket etme durumunda isek, mutlak olarak "ümit 
kesmemekle" emrolunan mü'minler bu mesafeyi kapatmanın ve hiç olmazsa 
geleceklerini bu zilletten kurtarmanın çabasında ve formül arayışında 
olmalı, ilacına da (adına) kendi damgasını vurmanın yolunu bulmalıdırlar. 
Yıkılan Islâm binasının yeniden inşasında tabiplere ve eczacılara düşen 
görev de bu olmalıdır. Yoksa türbanından ya da sakalından bil-istifade, o 
kesimi müşteri edinip, paracıklarından yararlanma imkânı aramak değil. 
Sorularınızın cevabına geçmeden şunu da ilave edeyim. Sözünü ettiğiniz 
ilaçlar, hangi hastalıklar için kullanılıyorsa o hastalık için yegane ilaç 
olduklarından değil, bize göre haram olan maddeleri kullanmada bir sakınca 
görmeyen kişi ve zihniyetlerce öne sürülüp, alternatifsiz sanıldıklarındandır. 


Imdi Rasülüllah Efendimiz; "tedavi olun, zira Allah hiç bir hastalık 
yaratmamıştır ki, çaresini de yaratmış olmasın" diye buyururlarken: 
"Şüphesiz Allah şifanızı size haram kıldığı şeylerde yaratmamıştır"(Ebu 
Davud, Tib 11; Muvatta, Ayn 12) diye de buyurmuşlardır. Târik b. Süveyd 
adlı sahabi ona şarabı (hamr) sordu da o da yasakladı. Târik, "ama ilaç 
olarak kullanıyoruz" deyince de, "o deva değil derttir"(Müslim, esribe 12; 
Ebu Davud, tib 11; Tirniizi, tib 8) buyurdular. Buhari'nin naklettiğine göre 
Ibn Mes'üd, "Allah ilacınızı size haram kıldığı şeylerde yaratmamıştır" 
(Buhari, Esribe 15) demiş ve Rasülüllah (sav)'in "kim şarapta (hamr) tedavi 
ararsa Allah ona şifa vermesin!" buyurduğunu zikretmiştir. 

Bu hadis-i şerifler ışığında cumhür (fıkıhçıların çoğunluğu) pis ve haram 
şeylerle bu arada içki (hamr) ile (olağan durumlarda) tedavi olunamayacağı 
görüşüne varmışlardır. Olağan durumlar alkol ya da başka pis maddeler 
ihtiva eden ilaçların yerine başkası bulunabildiği, ya da bulunamasa dahi 
hasta için hayati bir durumun söz konusu olmadığı zamanlardır. Ama alkol 
ihtiva eden ilaçların yerini tutacak başka ilacın olmadığı, hastanın da böyle 
bir ilacı almadığı zaman hayati tehlike geçirecegi mütehassis (nâzik) bir 
müslüman doktor tarafından söyleniyorsa böyle ilaçların zaruret miktarı 
alınacağını hemen hemen bütün fıkıhçılar kabul ederler. 

Alkollü içkiler konusunda Hanefi Mezhebinin görüşleri çok farklı ve 
detaylıdır: Seki (sarhoş edici alkol) ihtiva eden içkiler dörde ayrılır: 

1. Hamr: Yaş üzüm suyunun çiğ olarak bekletilip keskinleşmesi ve 
mayalanması (fermantasyon) ile köpük atması şeklinde elde edilir. Bu 
maddesiyle (li-aynihi) kaba pisliktir. Sirkeleştirilmeksizin, ne gaye ile 
olursa olsun yararlanılması haramdır, satışı caiz değildir. Dezenfekte ve saç 
bakımı gibi şeylerde kullanılamaz. Kaynatılması ile istihale (kimyasal 
reaksiyon ile bir başka maddeye dönüşme) oluşmuyorsa kaynatılarak da 
kullanılamaz. Mezhepte mutemet görüşe göre tedavi gayesiyle de 
yararlanılamaz. Bunun Türkçedeki karşılığı üzüm şarabıdır. Bu hükümlerde 
azı da, çoğu da eşittir. 

2. Tilâ: Yaş üzüm suyundan üçte ikisi ya da daha azı buharlaşıncaya kadar 
kaynatılıp, sonra da sarhoş edici hale gelen içkidir. Üçte ikisinden azı 
gidecek kadar kaynamışsa 

"bâzik", yarısı gidecek kadar kaynamışsa "munassaf" adını alır. Bu ikisi 
ittifakla haramdır. Üçte ikisi gidecek kadar kaynarsa "müselles" adını alırki, 
esas "tilâ"da budur. Imam Muhammed'e göre haramdır diğerlerine göre 
helâldir. Fetva Imam Muhammed'in görüşüne göredir. Dolayısı ile "Tilâ"da 


"hamr" gibi pistir. 

3. Şeker: Yaş hurma suyundan çiğ olarak yapılan ve keskinleşip 
(mayalanıp) köpük atan içkidir. 

4. Naki: Kuru üzümden çiğ olarak elde edilen ve kabarıp köpük atan sudur. 
Bu son ikisi haram olmakla beraber, pis oluşları Serahsi'ye göre hafiftir. 
Ayrıca "hamr" dışında kalan üçü kabarıp keskinleşmedikçe ittifakla helâl ve 
temizdirler.(Bu konuda daha geniş detay için bk. Ibn Abidin, V1/448 
vd)Hanefi mezhebine (Imam Azam ve Ebu Yusuf'a) göre bu dört çeşit 
mayın dışında kalan meşrubat helâl ve temizdir, alım-satımı caizdir. Buna 
göre bu yöntemlerin dışında bir madde ve yolla elde edilen ispirto, kolonya, 
dezenfekte de ve çözücü olarak şurup ve esanslarda kullanılan alkol türleri 
temizdir, alınıp satılabilir. Ancak hangi maddeden olursa olsun, sarhoş 
edecek miktarı ittifakla haramdır ve cumhura (fıkıhçı çoğunluğuna) ve 
Hanefi mezhebinde fetva verilen Imam Muhammed'in görüşüne göre her 
çoğu sarhoş edenin azı da haramdır, pistir, alım-satımı caiz değildir. Bazı 
fıkıhçılara göre de içki (sarhoş ediciler) haram olmakla beraber pis 
değildirler, dezenfektede ve haricen kullanılabilirler. Dolayısı ile Hanefi 
Mezhebi bu konuda "orta yol" olmakla özellikle günümüz için 
uygulanabilecek bir kurtarıcıdır. Ama cumhurun ve bu meyanda Imam 
Muhammed'in görüşünü gözardı edemeyeceğimize göre Hanefi mezhebi 
dediğimiz Imam Azam ve Ebu Yusuf görüşünü ihtiyatla karşılamalı, sadece 
ve geçici olarak tedavide ve dezenfektede kullanmalıdır. Bu söylenenler sıvı 
meşrubat için geçerlidir. Banotu (benc) ve afyon gibi katı olanlar ise 
müstahzar ilaç olarak mübah sayıldığından tedavi gayesiyle ve sarhoş 
etmeyecek miktarda alınabilirler. Temiz olduklarından satılmaları da caizdir 
(bk. Ibn Abidin, VI/455) (Allah'u a'lem).Haramlığında ve pis oluşunda 
ittifak edilen hamr (şarap)ın tedavi maksadıyla kullanılmasına gelince, bir 
grup Belhli Imamdan nakledildiğine göre, bakılır. Eğer fayda sağlayacağı 
kesin ise alması helâl olur.(Fetâvây-i Hindiyye V/254-55; Kaşani de aynı 
şeyi söyler bk.1/61) Çünkü insanın zaruret halinde haram olan şeyleri, 
zaruret miktarınca yemesi, boğulmakta olanın, helâl sıvı bulamazsa 
boğazını açacak kadar içki (hamr) içmesi caizdir.Imam Muhammed'e göre 
insan ve domuz dışındaki canlıların kemiklerinden herhalükarda ilaç olarak 
yararlanılabilir. Bazılarına göre de eti yenmeyen hayvanlar ancak şer'i 
usülde boğazlanmaları, kemikleri de kuru olması halinde onlardan ilaç 
yapılabilir.(agy.)Pis ve haram olduğunda ittifak edilen "hamr" (şarap) 
zaruret olmadıkça tedavide kullanılamayacağı gibi, saç parlatmada, 


gargarada ve şırınga olarak (enjektabl) da kullanılamaz.(Ibn Abidin 
V16449)Domuzdan vb. haram şeylerden maddeler ihtiva eden ilaçların 
terkibini iyi bilmek gerekir. Eğer başkalaşım (istihale-kimyasal tepkime) 
varsa pisliği gitmiş olacağından kullanılması haram olmaz. Istihale yoksa 
zaruret bulunmadıkça ya da bazılarına göre kesin çare olduğu, alternatifi de 
bulunmadığı adil mütehassısı tarafından söylenmedikçe kullanılması haram 
olur. Fıkıh kitaplarımızda; hınzırın tuzlada kalıp tuzlaşması, gübrenin 
toprağa karışıp topraklaşması, tezeğin yanıp kül olması, şarabın 
sirkeleşmesi, mis ahusunun kanının misk olması, pis olan zeytinyağının 
sabun yapılması gibi olgular istihaleye örnek olarak gösterilir.(bk. Tahtavi: 
Ayrıca bk. Mahluf N6121,140; Kâdihan, NI/403; Ibn Kudâme, el Mugni, 
NW/605; Nemenkâni, el-Fethurrahmâni, 1/63; el-Hattâb, el-Mehel, N6206; 
Zuhayli, el-Fikhu'1-Isâmi) Ancak Ebu Yusuf istihaleyi bir temizlenme 
sebebi olarak görmez. Ama fetva onun görüşüne göre değildir. Bu 
söylediklerimizle bütün sorularınızi bir ölçüde cevapladığımızı sanıyoruz. 
Ancak mes'elenin ne kadar kompleks ve hassas olduğu da ortada. Bu 
itibarla ilaç alanların mes'eleyi bilinçli olarak soruşturması, ilaç yazanların 
da, alternatifi olmayan haram maddeli ilaçlara alternatif bulma, olanların da 
alternatifini ve varsa sentetiğini kullanma konularında çok titiz davranması 
gerekir. 


TEĞANNİ 


Şarkı söylemek. Bazı mahzun sözlerin belirli bir makama uygun 
biçimde söylenmesi, okunması. 
Teğannide aslolan tabiattaki tabii seslerdir ve insanın fıtraten buna meyli 
vardır. Yani insanoğlu bütün güzellikler gibi güzel sese meyillidir. Fıtratı 
gereği onunla rahatlar. Sevinç, keder, sıkıntı ve hayret anında ona yönelir. 
Bu çocukluk, gençlik ve ihtiyarlık döneminde devamlı karşılaşılan bir 
gerçektir. 
Küçük bir çocuk güzel sesle, teğanni ile söylenen ninni ile sükunet bulur. 
Kulağına gelip ruhunu okşayan bu güzellikle sakin bir uykuya dalar. 
Teğanni ve musikinin hayvanlar üzerinde bile etkisi vardır. Her hayvan 
hemcinsiyle, teğanniye benzeyen bir sesle anlaşır. Kuşların bir çoğunun sesi 
gerçek musikidir. 
İslâm'ın fıtratın gereği olan bu gerçeği, mutlak manâda yasaklaması 
düşünülemez. Ancak İslâm, her meseleye damgasını vururken, kendi 
bünyesine uygun olan ile uygun olmayanın sınırlarını çizer. Bunlardan 
hayırlı ve faydalı olan alır veya ruhsat verir, zararlı olanı yasaklar. 
Teğanni ve buna bağlı olarak musiki, insan kalbinin dilidir, hislerinin 
sesidir. Her milletin kendisine has teğannisi vardır. Araplar bunu İslâm'dan 
önce de biliyorlardı. Kendi basit ve sade tabiatlarına uygun makamları da 
vardı. Başlangıçta şiir okurlardı, ama bunun teğannisi yoktu. Sonra hadâ 
çıktı. Bu teğanni'nin bir çeşidiydi ve develeri sürerken buna 
başvuruyorlardı. Develer, güzel sesle söylenen hadâ'nın ritmine uygun ve 
hızlı yürüyorlardı. 
Sonra terennümle okumaya yöneldiler ve bu konuda ihtisaslaşmaya 
başladılar. Nasb, Sinâd ve Hezec olmak üzere üç çeşit teğanni tarzı 
icabettiler. Muğanniyelerin tarzı idi. Kervanlarda bu tarz kullanılırdı. Sinâd, 
çok nağmeli ve ağır tarzlı bir çeşitti. Hezec ise, oynama hissi veren hafif bir 
tarzdı ki, yanında tef ve kaval kullanılırdı . 
Bu üç tarz, o günün büyük şehirleri olan Medine, Taif, Hayber ve Vadi'l- 
Kura gibi yerlerde yaygındı (İbn Haldun, Mukaddime, Fasl 3, s. 423). 
İslâm geldikten ve fetihler ilerledikten sonra Araplar, Fars musikisi ile 
tağannisini tanıdılar. Ancak Emevilerin saltanatı dönemine kadar, 
Müslümanlar, İslâm devleti ve neşrine önem verdikleri için, musiki ve 
teğanni konularıyla özel bir sanat kolu olarak ilgilenmediler. Emevi 


idarecileri teğanni ve musikiye önem vermeye başladılar. 

Hatta bazılarının özel muğanniyeleri vardı. Her istedikçe bunları dinlerlerdi. 
Abbasiler döneminde teğanni ve musikiye verilen değer daha da arttı. 
Abbasiler Fars diyarı ve diğer ülkelerle sıkı ilişkide oldukları için, bunların 
musikilerinden etkilenen Abbasi musikisi, önemli ilerlemeler kaydetti. 
Abbasi halifelerinden bilhassa Vâsık Billâh, Muntasır Billâh, Mu'tez Billâh 
ve Mu'tazıd Billâh devirleri musikinin en parlak olduğu devirler oldu. 
Halife Mehdi'nin kızı Emire Aliyye de bu konuya önem veren Abbasi 
kadınlarının başında geliyordu. 

Bütün bunların yanında, insaflı tarihçilerin tespitleri şu yöndedir: Şarkı 
meclisleri ahlâka aykırı, Şeriat kurallarını çiğneyecek hareketlerden uzaktı . 
Tarihin genel seyri içinde musiki ve teğanni, kendi özel seyrini sürdürürken 
devamlı haram mı, helâl mı münakaşasına konu edildi. Bu münâkaşayı 
haklı çıkaracak pekçok sebep vardır. Her şeyden önce ve öz olarak 
söylenirse, Şeriata aykırı yer ve tarzda kullanılması bu sebeplerin başında 
gelir. 

Teğanniyi mübah kabul edenlerin delilleri 

Teğanniyi mübah kabul edenler, Kur'an ve Sünnetten şu ayet ve hadisleri 
delil olarak ileri sürmektedirler: 

1- "O, yaratmada dilediğini artırır; şüphesiz Allah, her şeyi yapabilendir" 
(Fâtır, 35/1). 

İbn Kesir, İmam Zühri ve İbn Cüreyc'den naklen; Allah'ın artırdığının güzel 
ses olduğunu söyler (İbn Kesir, Tefsir, V, 567). 

Kurtubi ise bu ayetin tefsirinde, "İbn Kesir'in Zühri'den nakline göre, 
Allah'ın artırdığı güzel sestir" der (Kurtubi, el-Câmili-Ahkâmi"l-Kur'an, 
XIV, 320). 

Nesefi, Beyzavi, Hâzin ve diğerleri aynı anlamı tercih etmişlerdir. 

2- Hz. Âişe (r. anhâ)'dan: "Resulullah (s.a.s) benim yanıma girdi. Yanımda 
da iki câriye vardı; Buas günü şarkısını söylüyorlardı. Resulullah (s.a.s) 
yatağa yattı ve yüzünü öteki tarafa çevirdi. Bu arada Babam Ebü Bekir de 
yanıma girdi, beni azarladı ve "Resulullah (s.a.s)'in yanında şeytan çalgısı 
mı çalıyorsunuz?" dedi. Resulullah (s.a.s) ona dönerek "Onları bırak" 
buyurdu. 

Bu hadisin başka bir rivâyetine göre Resulullah (s.a.s) Ebü Bekir'e "Ey Ebü 
Bekir, her kavmin bir bayramı vardır, bu da bizim bayramımızdır" 
buyurmuştur (Buhari, İdeyn, 3; İbn Mâce, Nikâh, 21; İbn Hanbel, 6/1 87) 
Hz. Âişe (r.anha)'dan: Bayram günüydü, Sudanlılar Mescid-i Nebevi'de 


kılıç kalkan oyunu oynuyorlardı. Ben istedim veya Resulullah (s.a.s) 
"Bakmayı arzuluyor musun?" buyurdu. Ben, "Evet, isterim" dedim. 

Beni arkasında durdurdu, yanağım yanağı üzerinde idi. Oyuncuları Haydın 
Erfide oğulları! Göreyim sizi" diyerek teşvik ediyordu. "Ben usanıncaya 
kadar baktım." Bana, "Yeter mi?" buyurdu. "Evet" dedim." "O halde içeriye 
git" buyurdu (Buhari, İdeyn, 2, Cihad, 81; Müslim, İdeyn, 19). 

Bu hadisle bundan önceki hadisin delil olma yönü şöyledir: Şarkı söylemek 
(teğanni) haram olsaydı, Resulullah (s.a.s)'in evinde söylenmezdi. Ebü 
Bekir bunu hoş karşılamamış, ama Resulullah (s.a.s) kabul etmiştir. 
Resulullah'ın bayram gününü buna sebep olarak göstermesi, devamlı 
yapılmasının hoş olmadığını ifade etmektedir (İbnü'l-Arabi, Ahkâmü'l- 
Kur'an, 111, 9). 

3- Halid b. Zekvan'dan: Rubeyyi bint Muavviz b. Afra şöyle anlattı: "Ben 
evlendiğim zaman Resulullah (s.a.s) geldi ve senin şu oturduğun gibi 
yatağımın üzerine oturdu. Bizim cariyelerimiz tef çalıp Bedir günü şehid 
olan atalarımız hakkında mersiyeler okumaya başladılar. O anda 
cariyelerden birisi, "Bizim aramızda yarın olacakları bilen peygamber var." 
meâlinde bir mısra okudu. Bunun üzerine Resulullah (s.a.s), "Bunu bırak 
(böyle söyleme), söylemekte olduğun diğer şeyleri söyle" buyurdu (İbn 
Hacer, Feth'ul-Bâri, XI, 108; Tirmizi, Nikâh, 6; İbn Mâce Nikâh, 21). 

İbn Mâce'de Resulullah (s.a.s)'in sözü şöyledir: "Hayır, bunu 
söyleyemeyiniz. Yarın olacakları bilen Allah'tır" (İbn Mâce, Nikâh, 21; 
Buhari, Tefsiru Sure-i Ra'd, 1; İbn Hanbel, Il, 52). 

Bu hadisle bir evvelkinin delil oluşu şöyledir: Nikâhın tef ve teğanni ile 
ilânı mubahtır. Mubah sınırını aşmadığı takdirde, oyun ve eğlence 
yapılması, bir düğüne imam (devlet başkanın)'ın gelmesi caizdir 
(Mubarekfüri, Tuhfetü'l-Ahvezi Şerhi Süneni't-Tirmizi, VI, 209). 

4- Muhammed b. Hâtıb el-Cumahi'den: Rasülüllah (s.a.s) şöyle 
buyurmustur: "Helâl ile haramın arasını ayıran ölçü tef ve sestir." 

Sünen-i Tirmizi şârihi Mubarekfüri der ki: "Allah daha iyi bilir; bana göre 
meselenin zahiri şudur: Hadisteki sesten murad mubah teğanindir. Zira 
düğünlerde tefle mubah teğanni yapmak caizdir" (İbn Hacer, Fethu'l-Bâri, 
XI, 133). 

5- Âişe (ranhâ)'dan: Hz. Âişe bir kadını Ensardan bir adamla evlendirip 
zifaf için damat evine götürdü. Resulullah (s.a.s): "Ey Âişe, sizin eğlenceniz 
yok mu? Zira Ensar eğlenceden (oyundan) hoşlanır." buyurdu. 

Şureyk'in rivayetinde, Resulullah (s.a.s), "Gelinle beraber tef çalıp şarkı 


söyleyecek bir cariye göndermediniz mi? " buyurdu. Ben, "Câriye ne 
diyecek?" diye sordum. Resulullah (s.a.s) şöyle buyurdu: "Şöyle diyecek: 
Size geldik, size geldik 

Allah bize de, size de hayat versin 

Kızıl altın olmasaydı 

Bâdiyenize konaklamazdı 

Sarı buğday olmasaydı 

Bakireleriniz semirmezdi" 

İbn Mâce'deki rivayette Resulullah (s.a.s)'in şöyle buyurduğu nakledilir: 
"Ensar muhabbet duygusu olan bir kavimdir. Onlara, 'Size geldik, size 
geldik, Allah bize de, size de hayat versin. Şarkısını söyleyen birini 
gönderseydiniz" (İbn Mâce, Nikâh, 21, ibn Hanbel, IV, 78). 

6- Enes b. Mâlik (r.a) den: "Resulullah (s.a.s) Medine'nin bir tarafından 
geçti. O anda tef çalıp şarkı söyleyen bir kaç kızcağızla karşılaştı. Kızlar 
şöyle diyorlardı: "Biz Neccâr oğullarının kızlarıyız, Muhammed ne iyi 
komşudur." Bunun üzerine Resulullah (s.a.s) onlara, "Allah biliyor ki ben 
de sizleri seviyorum" buyurdu (İbn Mâce, Nikâh, 21). 

7- Abdullah b. Büreyde'den: Babam Büreyde şunu anlatırken dinledim: 
Resulullah (s.a.s) gazalardan birisine çıktı. Geri döndüğü zaman siyahi bir 
câriye gelerek, "Ya Resulullah" dedi "Allah seni sağ salim geri getirirse, 
senin huzurunda tef çalıp şarkı söylemeyi nezrettim." Resulullah (s.a.s) de 
ona, "Nezrettiysen çal, yoksa çalma" buyurdu. 

Câriye tef çalmaya başladı. Bu arada Ebü Bekir geldi, câriye tef çalıyordu. 
Ali geldi çalıyordu. Sonra Osman geldi, yine çalmaya devam etti. Ömer 
gelince câriye tefi yere attı ve üstüne oturdu. Bunun üzerine Resulullah 
(s.a.s), "Şeytan senden korkar, ey Ömer. Ben otururken bu tef çalıyordu. 
Ebü Bekir geldiğinde çalıyordu. Sonra Ali geldi o yine çalıyordu. Osman 
geldiğinde çalmaya devam etti. Sen girince ey Ömer, tefi atıverdi" buyurdu. 
Tirmizi bunun hasen sahih bir hadis olduğunu söylemiştir (Tirmizi, 
Menakıb, 17). 

8- Âmir b. Sa'd'den: "Bir düğünde Kuraza b. Kâ'b ve Ebü Mes'üd el- 
Ensari'nin yanına girdim. O anda câriyeler şarkı söylüyorlardı. "Siz Allah 
Resulunun arkadaşlarısınız, Bedir savaşına iştirak edenlerdensiniz. Sizin 
yanınızda bu nasıl yapılır?" dedim. Birisi: "Otur, istersen bizimle dinle, 
istersen git. Düğünlerde bizim için buna ruhsat verildi" dedi" (Nesai, Nikâh, 
80). 

9- Seleme b. el-Ekva'dan: "Resulullah (s.a.s)'le beraber Hayber gazasına 


çıktık. Geceleyin yürüdük. Topluluktan birisi Amir b. el-Ekva'a, "Şarkılarını 
bize dinletsen olmaz mı?" dedi. Âmir şairdi ve develeri hadâ söyleyerek 
yeden birisi idi. Devesinden indi ve o topluluğa şu şiiri makamla okudu: 
"Allah'ım şayet Sen olmasaydın biz hidâyete eremezdik. 

Sadaka da vermez, namaz da kılmazdık. 

Canımız sana feda olsun ki, sakındığımız sürece bizi mağfiret et. 

Düşmanla karşılaşınca ayaklarımızı sabit kıl. 

Üzerimize sekinetini indir. Çünkü biz, 

Gihada çağrıldığımız zaman ona icabet ederiz. 

Düşman ise yaygara ile aleyhimize yardım topladı." 

Resulullah (s.a.s), "Develeri süren bu adam kim?" diye sordu. "Âmir b. el- 
Ekva'dır" dediler. "Allah ona rahmet etsin" diye dua etti. Topluluktan birisi, 
"Duan sebebiyle (şehidlik ona) vacip oldu, ey Allah'ın Resulu, bizi de 
bundan faydalandırsaydın" dedi" (İbn Hacer, Fethu'l-Bâri, XIII, 60; 
Müslim, Cihad, 123). 

10- Fedale b. Ubeyd'in azadlısı Meysere'den: Resulullah (s.a.s), "Sesi güzel 
cariyeşinin sesini efendisi nasıl duygulanarak dinliyorsa, güzel sesle 
Kur'an'ı açıktan okuyan adamın sesini Allah Teâlâ daha iyi dinler. " 
buyurdu. Hakim bu hadisin Buhari ve Müslimin şartına uygun sahih bir 
hadis olduğunu söyler. İbn Mâce de Sünen'inde hasen isnadla rivayet eder 
(Hakim, Müstedrek, 1, 571; İbn Mâce, İkametü's-Salât, 176; İbn Hanbel, 
VII, 19-20). 

Mezheblerin ve ulemanın görüşleri: 

Maliki fakihlerinden Ebü Bekir İbn'ül-Arabi şöyle der: "İçinde Malik b. 
Enes (r.a)'in de bulunduğu ekseri ulemaya göre teğanni kalpleri heyecana 
getiren eğlencelerdendir. Ne Kur'an'da, ne de sünnette onun haram 
olduğuna dair delil yoktur. Ama sahih hadiste mubah olduğuna delil vardır. 
Sahih hadiste Hz. Ebü Bekir, Hz. Âişe'nin yanına girer. O anda onun 
yanında Ensarın mersiyelerini okuyan iki cariye vardır. (Sonra hadisin 
tamamını yazarak) Teğanni haram olsaydı, zahiren Ebü Bekir hoş 
karşılamadığı halde Resulullah (s.a.s)'in evinde olmaması gerekirdi. Resulu 
Ekrem (s.a.s) ruhsat faziletiyle ve yaratıklara merhametinden dolayı onu 
kabul ile karşıladı" (İbnü'l-Arabi, Ahkâmü'l-Kur'an, II, 9). 

"Teğanni'nin haram olduğuna dair rivayet edilen her hadis ve söylenen her 
delil, senet yönünden de, inanılacak esas yönünden de batıldır. Haber olarak 
da, tevil olarak da batıldır. Resulullah (s.a.s)'den sabit olan husus, onun iki 
bayramda ve bağırıp çağırmaksızın ölüye ağlarken teğanniye ruhsat 


verdiğidir" (İbn'ül- Arabi, Ahkâmü'l-Kur'an, II, 10). 

İbn Abidin de Haşiye'sinde şöyle der: "Haram olan teğanni bir erkeğin 
sıfatını, hayatta olan belli bir kadının vasıflarını ve insanı şarap içmeye 
tahrik edecek biçimde şarabın vasıflarını anlatan, melodik söyleyişler ve 
Müslüman veya zimmiyi hicveden sözlerdir ki, bu hicvetme de söyleyen 
adam bizzat o Müslüman veya zimminin hicvini düşünerek söylerse, 
olmayan bir kadının vasfını yapan teğanni de haram değildir. Veya kokuları, 
çiçekleri, suları anlatan bir şiir veya teğanninin men edilmesinin bir delili 
yoktur. Evet, bunları bir çalgının yanında söylerse, o zaman yine men 
edilir" (İbn Abidin, Hâşiye, Terc. M. Taskesenlioğlu, XV, 344). 

İmam Şatıbi şöyle der: "Tatrib, sesi uzatıp güzelleştirmektir." Açıklaması: 
Şarkı olarak söylenen şiir iki hususu ihtiva eder: 

"1- Kendisinde hikmet ve nasihat olan ki kalbe aittir. Onunla amel edilir ve 
ondan etkilenilir. Bu çeşit teğanniyi dinlemek ruhlara nisbet edilir." 

"2- Makamlara göre tertibedilmiş nağmeler bulunanıdır ki bu tabiata tesir 
eder, onu gerektiği şekilde heyecana getirir. Bu heyecan nağmenin etkisine 
göre değişir. Bunların hepsi de işitme yönünden kalbe etki eder. Onun 
etkisiyle sükünet ve huzur meydana gelir ki bu rikkattır. Bu vecd 
duygusudur ve şüphesiz ki bu övgüye lâyıktır. Kendisinde sükün olmayan 
her etki şımarıkça coşmadır, onda rikkat da yoktur, vecd duygusu da... Bu 
çeşit teğanni sofiyye büyükleri katında övgüye lâyık görülmemiştir" (Şatıbi, 
el-İtisâm, I, 175). 

Maliki mezhebi büyüklerince aletli olmamak, devamlı olmamak ve halk 
arasında meşhur olmamak şartıyla şarkı dinlemek mekruhtur. Çünkü 
devamlı teğanni ile meşgul olmak mürüvveti düşürür, şahitlik hakkının 
kaybolmasına sebep olur" (Hattâb, Mevahibü'l-Celil, VI, 135). 

"Büyük Şafii fakihi İmam Maverdi, teğanni hakkında şöyle der: Hicazlar şu 
iki husus dışında devamlı ona ruhsat vermişlerdir. Vecdi artırması ve onu 
yasak kılacak bir şeyin onunla birlikte bulunmaması." 

"İbn Cerir şöyle der: Onu mubah gören, onun nefsi rahatlandırmasını delil 
olarak getirir. Onu tâate güç kazanmak için yapan itaatkâr, günaha güç 
kazanmak için yapan asi olur. Yoksa o bahçe de gezinmek ve gezinti 
yerinde hava almak kabılinden olur" (İbn Hacer, Fethu 'I-Bâri, XII, 160). 
Şafiilerin görüşüne göre, "teğanni" hakkında varid olan haberlere göre 
mubahtır, çünkü bunda develeri yürütmeyi canlandırma, uyuyanı uyandırma 
faydası vardır. Onu dinlemek de dinletmekte de mübahtır. Aletsiz teğanni 
mekruhtur, dinlemesi de böyledir. Ancak Hz. Âişe hadisinden dolayı haram 


değildir" (Şirbini, Mağni'l Muhtâc, VI, 428). 

Hanbelilere göre, şer'an hoş karşılanmayan bir şey olmadıkça teğanni 
mübahtır. Ancak bazı Hanbeliler, haram değil mekruhtur demiş, bazıları ise 
haram olduğunu söylemişlerdir. Genel olarak kötü sözler bulunmadıkça 
teğanni mubahtır, şeklinde özetlenebilir. 

İmam Ahmed b. Hanbelin mekruh görmesi, bizzat söz üzerine değil, kötü 
fiil üzerinedir. (Yâni teğanni sebebiyle işlenecek kötü şey üzerinedir.) Hadâ, 
işlenmesi bakımından da dinlenmesi bakımından da mubahtır (İbn Kudame, 
el-Mugni, XII, 42-43). 

Zahirilerden İbn Hazm, teğanninin haram olduğunu söyleyenlerin delil 
getirdikleri hadis-i şeriflerin sıhhatli olmadığını söylemektedir. Ona göre 
Şer'i bir farza saygısızlık etmemek şartıyla teğanni, mutlak suretle mubahtır 
(İbn Hazm, el-Muhallâ, IX, 60). 

İmam Gazali, teğanniğine ve sema ile ilgili olarak şeriat açısından geniş 
bilgi verir. Bunların haram olduğuna dair sağlam bir nassın olmadığını ispat 
eder. Bunların haram olduğunu söyleyenlerin sağlam bir delile 
dayanmadıklarını söyler. Ayrıca Medine'ye hicretinde Ensar kadınlarının tef 
çalarak ve teğanni ile Resulullah'ın karşılamalarını delil getirir (Gazali, 
İhyau Ulümi'd-Din, Il, 245). 

Havvât b. Cübeyr'den; "Ömer b. Hattâb (r.a)'la beraber hac için çıktık. 
Aralarına Ebü Ubeyde b. el-Cerrah ve Abdurrahman b. Avf'in de bulunduğu 
bir kafile ile gittik. Kafiledekiler, "Bize Dirar'ın şarkılarından oku" dediler. 
Ömer (r.a), "Ebü Abdullah'ı bırakın da içinden doğan şiirleri okusun" dedi. 
Tanyeri ağarıncaya kadar şarkı söylemeye devam ettim Ömer (r.a), "Yeter 
artık ey Havvât, seher vaktine erdik" dedi" (İbn Abd el-Berr, el-İstiâb fi 
Ma'rifeti'l-Ashâb, 111,11). 

İmam Şevkâni harama, fitne ve fesada alet ve sebep olmayan teğanni için 
ruhsat veren ashab ve tabiinden bazılarını sayar. Buna göre Hz. Ömer (İbn 
Abdü'l-Berr vb.), Hz. Osman (Maverdi, el-Beyan, er-Rafii), Abdurrahman 
b. Avf ve Ebü Ubeyde b. el-Cerrah (Beyhaki), Bilâl, Abdullah b. el-Erkam, 
Üsâme b. Zeyd (Beyhaki), Hz. Âişe (Buhari, Müslim) ashabtan ruhsat 
verenlerdir. 

Tabi'inden ise Said b. el-Müseyyeb, Sâlim b. Amr, Hârice b. Zeyd, Şureyh 
el-Kadi, Said b. Cübeyr, Âmir eş-Şa'bi, Ubeydullah b. Ebi Atik, Atâ b. Ebi 
Rebah, Muhammed b. Şihâb ezZühri, Ömer b. Abdül-Aziz vb. dir. 

İmam Şevkâni bu isimleri saydıktan sonra İmam Maverdi'nin şu sözünü 
nakleder: "Hicazlılar, senenin ibadet ve zikirle geçirilmesi emredilen 


günlerinde teğanniye devamlı ruhsat vermişlerdir" (Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, 
VT, 266). 


TEĞANNININ (ÂOÂHARAM OLDUĞUNU SÖYLEYENLERIN 
DELİLLERİ 


Bunlar şu ayetleri ve hadisleri delil olarak getirmektedirler: 
a) Ayetler: 
1- "İnsanlardan kimi vardır ki, bilgisizce (insanları) Allah'ın yolundan 
saptırmak ve onunla alay etmek için eğlence sözleri satın alırlar. İşte onlara 
küçük düşürücü bir azab vardır" (Lokmân, 31/6). 
Ebü's-Sahbâ, İbn Mes'üd'a bu ayetteki "eğlence sözler" den neyin 
kastedildiğini sorunca, "Şarkıdır" cevabını verdi. Hasenü'l-Basri de bunu 
"Şarkı ve çalgılardır" diye tefsir etti (İbn Kesir, Tefsir, V, 377). İbn Mes'ud, 
Câbir b. Abdullah böyle tefsir etmişlerdir. Ebü'l-Ferec İbnü'l-Cevzi bu 
tefsiri Hasen'den, İbn Cübeyr'den, Katâde'den ve Nehai'den nakleder, 
(Kurtubi, el-Câmi, XIV, 251). 
2-"Onlardan gücünün yettiğini sesinle yerinden oynat; atlıların ve 
yayalarınla onların üzerine yaygarayı bas; mallarda ve evlâtlarda onlara 
ortak ol. Onlara (çeşitli) vaadler yap, gerçi şeytan onlara aldatmadan başka 
bir şey vadetmez" (el-İsra, 17/64). 
Ayetteki "ses"ten kasıt İbn Abbas ve Mücahid'e göre şarkı, çalgı ve 
oyundur. Dakhâk'a göre, çalgı sesidir. Bazı müfessirler bu manâyı 
almışlardır (Kurtubi, el-Câmi, 1, 288). 
3- "Şimdi siz bu söze (Kur'an 'a) mı hayret ediyorsunuz ve gülüyorsunuz da 
ağlamıyor musunuz Ve baş kaldırıyorsunuz?” (Necm, 52/59-61). 
İkrime'nin İbn Abbas'tan nakline göre "Semed" Hemyer lehçesinde şarkı 
manasındadır. "Semmede lenâ" demek "Bize şarkı söyledi" manâsına gelir. 
Kureyş kâfirleri, Kur'an-ı Kerim'in okunduğunu duyunca, işitilmesin diye 
şarkı söyler ve oynarlardı (Kurtub, el-Câmi, XV, 123). 
b. Hadis-i Şerifler: 
1- Abdurrahman b. Gunmü'l-Eş'ari'den: "Bana Ebü Malik el-Eş'ari haber 
verdi; vallahi bana yalan söylemedi. Resulullah (s.a.s)'in şöyle söylediğini 
işitmiş; "Ümmetimden bir takım kimseler türeyecek; zinayı, ipekli 
giyinmeyi, şarabı ve çalgıyı (şarkıyı) helâl sayacaklar." 
Kurtubi'nin Cevheri'den naklinde, "Sabahleyin onlara çengiler akşamleyin 
şarkı ve çalgılar uğrayacak" şeklindedir (İbn Hacer, Fethu'l-Bâri, XII, 154- 
155). 
2- Ebü Malik el-Eş'ari'den: Resulullah (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu 


işitmiştir: 

"Ümmetimden bir takım kimseler şarabı içecek ve onu kendi isminden 
başka bir isimle anacaklar. Başları ucunda çalgılar çalınacak, çengiler 
oynayacak. Allah onları yere batıracak ve onlardan bazılarını maymun ve 
domuza çevirecek.” 

Bu hadisi İbn Mâce ve İbn Hibban da Sahih'inde rivâyet etmiştir. (Münziri, 
et-Tergib ve't-Terhib, IlI, 263). 

3- Ali b. Ebi Talib (r.a)'den: Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: 
"Ümmetim on hasreti işlediği zaman onların başına belâ çöker", "Onlar 
nedir, ey Allah'ın Resulu?" diye soruldu: "Ganimet bazılarının çıkarına 
kullanıldığı, emanete riayet edilmediği, zekât yük sayıldığı, ilim tahsili 
dinden başka bir gaye için yapıldığı, kişi karısına itaat edip annesine asi 
olduğu, dostunu kendisine yaklaştırıp babasını uzaklaştırdığı, mescitlerde 
gürültüler baş gösterdiği, fasık adamın kabilenin başına geçtiği, en 
rezillerinin kabilesine lider olduğu, şarkıcı kadınlar ve çalgı aletleri türediği, 
şaraplar içildiği ve bu ümmetin sonra gelenleri önce önce gelenlerini 
lânetlediği vakit; işte o zaman kızıl rüzgârı, depremi, yere batırılmayı, 
insanların şeklinin değiştirilmesini, taş yağmasını ve ipi kesilen eskimiş bir 
kolyenin tanelerinin birbiri ardınca gitmesi gibi birbirini takibeden 
alâmetleri beklesinler" buyurdu (Tirmizi, Fiten, 31). 

Tirmizi, "Bu garib bir hadistir. Ali b. Ebi Talib'den bu vecihten başka 
şekilde rivâyet edilmemiştir." Dârekutni, "Batıl Hadistir"; Zehebi de 
"Münkerdir" demişlerdir. 

4- Câbir b. Abdullah (r.a)'den: "Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "İlk 
bağırıp çağırarak ağıt yapan ve ilk şarkı söyleyen iblistir." 

Hafız Iraki, "Bunun Câbir hadisi olarak aslını bulamadım" demiştir. Firdevs 
yazarı Ali b. Ebi Talib'in hadisi olarak zikretmiş, oğlu ise Müsned'inde onu 
rivâyet etmiştir (Gazal, İhyau Ulümi'd-Din, Il, 251). 

5- Ebü Ümâme'den: "Resulullah (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Kişi şarkı 
söyleyerek sesini yükseltince Allah onun omuzundan iki şeytan gönderir. 
Topuklarıyla onun göğsüne vururlar. Buna susuncaya kadar devam ederler." 
Hafız lIraki bunun zayıf bir hadis olduğunu söylemiştir (Gazali, İhyau 
Ulümi'd-Din, Il, 251). 

6- Ebü Ümâme'den: "Resulullah (s.a.s) şarkıcı kadınların satışını, onlar 
hakkındaki ticareti ve onlara şarkı öğretilmesini yasakladı" ve: "Onların 
parası haramdır" buyurdu. Bu ve buna benzer hususlar hakkında, 
"İnsanlardan kimi var ki bilgisizce (insanları) Allah'ın yolundan saptırmak 


ve onunla alay etmek için eğlence sözleri satın alırlar" (Lokman, 31/6) ayet- 
i kerimesi nazil oldu. 

Bunu Ahmed b. Hanbel, Tirmizi ve İbn Mâce rivâyet etmişler, sadece 
Tirmizi garib hadis olduğunu söylemiştir (Askalani, Fethu'l-Bârı, XIII, 
335). 

7- Ukbe b. Âmir (r.a)'den: "Resulullah (s.a.s) "Kişinin oynadığı her şey 
batıldır. Ancak atını terbiye etmesi, yayı ile ok atması ve karısıyla 
oynaşması müstesnâ" buyurmuştur. 

Bu hadisi sünen sahibleri rivâyet etmişlerdir. Bu hadisin muzdarib olduğunu 
söyleyenler olmuştur. 

8- İmam Ahmed b. Hanbel, Resulullah (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivâyet 
eder: "Allah beni alemlere rahmet ve hidayet vesilesi olarak gönderdi ve 
bana çalgıları şarkıları, şarapları ve cahiliyyetle tapılan putları yok etmemi 
emretti." 

İbn Hazım bu hadisin zayıf olduğunu söylemiştir (Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, 
VII, 262). 

Hz. Ali'den rivâyet edilen bir hadiste ise Resulullah (s.a.s)'in "çalgıları 
kırmak için görevlendirildim" buyurduğu bildirilir ki bu hadisin ravileri 
arasında Müşa b. Umeyr olduğu için metrük sayılmıştır. 

9- Abdullah b. Mes'üd (r.a)'den: "Suyun nebatları (yeşerttiği) gibi, şarkı da 
kalbte münâfıklığı yeşertir." 

Bu hadisin merfü olduğu söylenmişse de Beyhaki hem merfü hem de 
mevküf olarak rivâyet etmiştir. Ayrıca hadisi Ebü Davüd da rivâyet etmiştir. 
Hafız lraki bu hadisin merfu kabul edilmesinin doğru olmadığını söyler. 
(Gazali, İhyau Ulümi'd-Din, Il, 252). 

10- Ebü Davüd'un Sünen'inde Nâfi'den rivâyet ettiğine göre Abdullah b. 
Ömer bir çalgı sesi işitti. Parmaklarını kulaklarına tıkadı ve yoldan 
uzaklaştı. Bana da, "Ey Nâfi, bir ses işitiyor musun?" dedi. Ben; "Hayır" 
deyince parmaklarını kulaklarından çekerek, "Resulullah (s.a.s) ile 
beraberdim. Bu ses gibi bir ses işitti ve benim yaptığım gibi yaptı" dedi. 
Ebü Davüd bunun münker bir hadis olduğunu söylemiştir (Ebü Davüd, 
Edeb, 52). 

11- Deylemi Hz. Enes (r.a)'den merfü olarak şu hadisi rivâyet eder: "Suyun 
otu yeşerttiği gibi, şarkı ve oyun da kalpte nifakı yeşertir. " 

"Şarkı zinânın efsünudur." sözünün hadis değil (Aliyyü'l-Kari Mevzuat 
isimli eserinde) bunun Fudayl'ın sözü olduğunu söyler. 

İmam Nevevi, "Allah şarkıcıya da, kendi için şarkı söyleyene de lânet 


etsin” sözü hakkında "sahih değildir" demiştir. İmam Sahavi, Zerkeşi ve 
Suyüti de İmam Nevevi'yi takibetmişlerdir (Aclüni, Keşfü'l-Hafâ, II, 106). 
12- Abdullah b. Ömer (r. anhüma)'dan: Resulullah (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: "Muhakkak Allah şarabı, kumarı, darbukayı, tanbur ve udu 
haram kılmıştır. Her sarhoşluk veren şey de haramdır." 

Şevkâni'nin nakline göre, hadisin senedindeki Veld b. Abde mechüldür. 
(Şevkâni, Neylü"l-Evtâr, VII, 260). 

Teğanninin haramlığı hakkında mezheblerin de ulemanın görüşü 

1- Hanefilere göre haram olan teğanni fuhşiyat ve günahı ihtiva edendir. 
Nitekim İbn Abidin Haşiye'sinde şöyle der: "Haram olan teğanni helâl 
olmayan lâfızlarla söylenendir. Erkeklerin tasviri, kadınların tasviri, şaraba 
teşvik edip onu vasfetmek, meyhaneler, Müslümanı hicvetmek... bunlar 
haram teğanni gurubuna girer" (İbn Abidin, Hâşiye, V, 305). 

Cumhuru ulema, bu nitelikleri taşıyan teğanninin haram olduğu kanaatine 
varmışlardır. Harama götürmediği ve şer'i bir vacibi iptal etmediği takdirde 
eğlence ve oyunun haram olmadığına da karar vermişlerdir (Cezir; el-Fıkhu 
ale'I-Mezâhibi'l-Erbea, II, 43-44). 

2- Hanbeli alimlerinden bir kısmı, İbnü'l-Hanefiyye'nin Hac suresinin 3. 
ayeti hakkındaki rivâyeti ile, İbn Abbas'la İbn Mes'üd'un Lokman suresi 6. 
ayetinde geçen "Lehvü'l-Hadisi" teğanni olarak tefsir etmelerini delil alarak 
haram olduğu kanaatine varmışlardır (İbn Kudâme, el-Muğni, XII 142). 

İbn Kayyim el-Cevziyye konuyu enine boyuna tartışarak teğanninin mutlak 
olarak haram olduğunu isbata çalışır (İbn Kayyim, İğasetü'l-Lehfân, 1, 238). 
İbn Kayyim teğanninin haram olduğuna dair iddiasını şu üç kaide üzerine 
bina eder; 

Birinci Kaide: Zevk, hal ve vecd şeriatın hükmüne mahkümdur. Bunları 
hakim yapan, sapar ve fesada uğrar. Dine ait olarak Allah'ın muradına 
muhalif olan her şey kulun haz ve şehvetidir. Bu ister mal, ister riyaset, ister 
şekil, ister hal, ister zevk ve vecd olsun aynıdır (İbn Kayyim, Medâricü's- 
Sâlikin, I, 238). 

İkinci Kaide: Fiillerden bir fiilin, hallerden bir halin veya zevklerden bir 
zevkin hükmüne sahih mi, yoksa fasid mi, hak mı, yoksa batıl mı diye 
ihtilâf olursa, Allah katında ve O'nun mümin kulları katında makbül olan 
delile dönmek vacip olur. Kim ilmini, sülükünü ve amelini bu temel üzerine 
bina etmezse, dinden hiçbir şey üzerinde değildir (İbn Kayyim, Medâricü's- 
Sâlikın, 1, 496). 

Üçüncü Kaide: Bir şeyin hükmünün mubah mı, haram mı olduğu sâlik 


tarafından bilinemezse, onun fesada uğrattığı şeye, onun semeresine ve 
gayesine baksın. Eğer o şey apaçık bir fesadı içeriyorsa, Şeriat sahibinin 
onu emretmesi veya mübah kılması muhaldır. Hem de onun haram olduğu 
onun Şeriat vasıtasıyla biliniyorsa. Teğanni ise, İbn Mes'üd (r.a)'in dediği 
gibi, "Zinanın efsünudur" (İbn Kayyim, Medâric, I, 498). 

İmam Kurtubi tefsirinde, teğanninin mekruhluğu, ondan men ve onu 
dinlemek konularıyla ilgili bazı hadisleri zikrettikten sonra şöyle der: "Bu 
ve diğer hadisler sebebiyle ulema teğanninin haram olduğunu 
söylemişlerdir. Bu onun yayanların adet edindiği teğannidir. bu teğanniler 
nefisleri tahrik eder, arzuları tatmine teşvik eder. Sükünet halindekini 
harekete getiren, gizliyi açığa çıkaran lâübaliliğe götürür. Bu çeşit şiirde 
olursa, kadının anılması ve güzelliğinin vasfedilmesinde şarabın 
anılmasında ve haramlığında ihtilâf olmayan muharrematın zikrinde ateşi 
tutuşturur. Çünkü bu ittifakla kötülenmiş olan teğanni ve eğlencedir." 
(Kurtubi, el-Câmi, XVI, 54). 

İzzü'd-Din b. Abdü's-Selâm da şöyle der: "Haram şarkıları dinlemek, 
alemlerin Rabbine karşı cüretkâr cahillerin yanlışlarındandır. Onların 
Zanettiği gibi bu Allah'a yakınlık vesilesi olsaydı, peygamberler onu 
yapmayı ve ümmetine öğretmeyi ihmal etmezlerdi. Bu ne peygamberlerin 
birinden, ne de evliyanın büyüklerinden nakledilmemiştir. Gökten indirilen 
kitablardan hiçbirisi de buna işaret etmemiştir. Cenabı Hak şöyle 
buyurmuştur: "Bu gün size dininizi kemale erdirdim. Size nimetimi 
tamamladım ve size din olarak İslâm'dan hoşnut oldum” (el-Mâide, 5/3). 
Çalgı aletleriyle oynanan oyunları dinlemek dinden olsaydı, Resulullah 
(s.a.s) bunu açıklardı. Halbuki o şöyle buyurmuştur: Nefsim kudretinin 
elinde olan Allah'a yemin olsun ki, sizi Cehenneme yaklaştıran ve 
Cennetten uzaklaştıran hiçbir şey bırakmadım ki size onu yasaklamamış 
olayım" (İzzü'd-Din b. Abdü's-Selâm, Kavaidü'l-Ahkâm fi Mesalihil'I- 
Enâm, 1, 216). 

Abdurrahman İbnü'l-Cevzi de buna yakın bir ifadeyle şöyle der: "Teğanni 
insan tabiatını tahrik eden, şehevi duyguları ayaklandıran ve onu normal 
durumundan çıkaran şarap ve benzeri şeyleri güzel gösterecek bir ifadeyle 
sahip olursa bu haram olan teğannidir. Bilhassa şer'en yasaklanan çalgı 
aletleriyle birlikte olursa..." (İbnü'l-Cevzi, Telbisü İblis, 253). 

Bütün bunlardan çıkarılacak netice şudur: 

1- Teğanni'nin konusu İslâm akide, edeb ve öğretisine aykırı olmamalıdır. 

2- Harama ve vakit israfına sebep olmamalıdır. 


3- Başka bir haramla birlikte olmamalıdır. Meselâ, şarap meclislerinde, 
kadın ve erkek karışık meclişlerde okunmamalıdır (Kardavi, el-Halâl ve'l- 
Harâm, 84) 

Teğanni'nin kadın tarafından yapılması ittifakla haramdır. Çünkü kadının 
sesi avrettir. Yabancı erkeklerin de onu dinlemesi haramdır. Zevcinin 
dinlemesi caizdir. 

Kadının şarkı söyleyen başka bir kadını dinlemesinde bir sakınca yoktur, 
ancak İslâm'ın çizdiği sınırları çiğnememek şartıyla. Nitekim Hz. Âişe 
evinde şarkı söyleyen iki cariyeyi dinlemiştir. 

Teğanniyi kazanç vesilesi yapmak İslâm'a aykındır. Zira ne 
mütekaddiminden, ne de müteahhirinden teğanniyi sanat edinip, ondan 
kazanç sağlayan bilinmemektedir. Meşrü kazanca teşvik eden hadis-i 
şeriflerin ışığında fukaha şarkıcının kazancını haram kabul etmişlerdir. 
İmam Kurtubi şöyle der: "Haram olduğuna icma edilen kazançlar şunlardır: 
Faiz, zina ücreti, rüşvet, ağıt yakmak, şarkı söylemek, hainlik yapmak, 
gayptan ve göklerden haber vermek üzere alınan ücret, çalgı çalmak, 
oynamak ve bütün bâtl yollarla alınan ücret" (Kurtubi, el-Cami li 
Ahkâmi'l-Kur'ân, II, 3). 


TEHECCÜD NAMAZI 


Geceleyin uyanıp kılınan namaz. 

Teheccüd sözlükte, uyumak ve uyanmak manasında olup, zıt anlamlı 
kelimelerdendir. Daha sonra gece uyanıp namaz kılan kimseye, bu kökten 
türetilmiş "hecüd" denilmiş ve böylece teheccüd, terim olarak namaz ve 
Allah'ı zikir için gece uyanmak manasında kullanılmıştır. Genellikle yatsı 
namazından sonra, daha uyumadan veya bir miktar uyuduktan sonra kılınan 
namaza gece namazı (salatü'l-leyl) denir. Gece uykusu bölünerek kalkıp 
kılınan namazlara ise teheccüd namazı denir. 

Tabiinin büyüklerinden Esved ile Alkame: "Teheccüd uykudan sonradır" 
demişlerdir. Hatta hiç uyumaksızın bütün geceyi ibadetle geçirmeyi adet 
edinmek mekruh sayılmıştır (Tecrid-i Sarih Tercümesi, IV, 13). Buhâri'nin 
Amr b. el-As (r.a)'dan rivâyetine göre bir kere Resulullah (s.a.s) Abdullah b. 
Amr'e "Ey Abdullah! Senin her gün oruç tuttuğun ve her gece baştan başa 
namaz kıldığın haberi bana ulaşmadı mı sanırsın " buyurmuşlardır. 
Abdullah da, "Evet öyledir, ya Resulullah! Bütün gece namaz kılarım" 
demiştir. Rasül-i Ekrem, "Sakın öyle yapma. Kâh oruç tut, kâh iftar et, 
gecenin bir kısmında namaz kıl, bir kısmında uyu" buyurmuştur (Tecrid-i 
Sarih Tercümesi, IV, 13). 

Kur'an-ı Kerim'de Peygamber Efendimize hitaben: "Gecenin bir kısmında 
sadece sana mahsus, fazla (bir ibadet) olmak üzere namaz kıl. Muhakkak 
Rabbin seni öğülmüş bir makama erdirecektir" (el-İsra, 17/79) 
buyurulmuştur. Ayet-i kerimenin tefsirinde teheccüd namazının Hz. 
Peygamber için farz veya fazilet olduğu ümmeti için nafile olduğu 
belirtilmiştir. Peygamber Efendimiz teheccüd namazını kılmağa devam 
eder, bu namaz için kalktığında da şöyle dua ederdi: "Ya Rab! Her hamd 
Senin içindir. Sen, göklerin ve her yerin ve bunlardaki her şeyin daimi 
müdebbirisin. Yine her hamd senin içindir. Sen, göklerin ve her yerin ve 
bunlardaki her şeyin nurusun, (bunları aydınlatırsın). Yine her hamd senin 
içindir. Sen göklerin ve her yerin ve bunlarda bulunan her şeyin sahibisin. 
Yine her hamd senin içindir. Sen haksın, senin vaadin de haktır. (Ahirette) 
seni görmek de haktır. Sözün haktır. Cennetin de haktır, Cehennemin de 
haktır. Peygamberinde haktır, Muhammed (s.a.s) de haktır. Kıyamet günü 
de haktır. Ya Râb! Ancak sana itaat ettim. Sana inandım, sana güvendim, 
sana yöneldim, yalnız senin (burhanlarına) dayanarak (düşmanlarla) 


mücadele ettim. Aramızda yalnız seni hakem kıldım. Ya Râb! Önce 
işlediğim ve sonra işlerim sandığım, gizli yaptığım ve aşikâra işlediğim 
(bütün) günahlarımı bağışla! (Ahiret hayatımda beni) takdim eden, (dünya 
tarihinde nübüvvetimi) tehir eden ancak sensin. (Allahım!) ibadete layık 
ilah yoktur, yalnız sen varsın, yahut, senden başka ibadete layık ilah yoktur. 
Hakimâne tasarruf da, tam kuvvet de Allah ile kaimdir" (Tecrid-i Sarih 
Tercemesi, IV, 12). 

Teheccüd namazı menduptur. İki ilâ oniki rekat arasında kılınabilir. En azı 
iki rekat, en çoğu oniki, ortası ise sekiz rekattır. Her iki rekatta selam 
verilmesi daha faziletlidir. 

Teheccüdün en faziletli vakti: 

Peygamber Efendimiz (s.a.s), Sahih-i Müslim'de Ebü Hureyre (r.a)'dan 
rivâyet edilen bir hadis-i şerifte teheccüd namazının en faziletli vaktini 
şöyle belirtmiştir: "Farz namazdan sonra en faziletli namaz gece namazıdır. 
Geceyi iki kısma bölersen son kısmı namaz için en faziletli vakittir. Eğer 
geceyi üçe bölersen ortası en faziletli vakittir" (Tecrid-i Sarih Terc. IV, 16). 
Teheccüd namazı çok faziletli bir namazdır. Kur'an-ı Kerim ve hadis-i 
şeriflerde teheccüd namazı kılmaya teşvik edilmiş ve bu namazı kılanlar 
övülmüştür. Yüce Rabbimiz geceleyin kalkıp teheccüd namazı kılanlar 
hakkında şöyle buyurur: "Onların yanları yataklarından uzaklaşır (teheccüd 
namazı kılmak için yataklarından kalkarlar), korkarak ve umarak Rablerine 
dua ederler ve kendilerine verdiğimiz rızıktan (hayır için) harcarlar. 
Yaptıklarına karşılık olarak onlar için gözlerini aydınlatıcı ne güzel 
(nimetlerin) saklandığını hiç kimse bilmez" (es-Secde, 32/16-17). 

Ebü Hureyre (ra)'dan rivâyet edilen bir hadis-i şerifte Peygamber 
Efendimiz (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Geceleyin kalkıp namaz kılan ve 
karısını uyandırarak ona da kıldıran, şayet kalkmak istemezse yüzüne su 
serpen erkeğe Allah rahmet eder, (günahlarını bağışlar). Yine geceleyin 
kalkıp namaz kılan ve kocasını uyandıran, kalkmak istemezse yüzüne su 
serpen kadına da Allah rahmet eder (günahını bağışlar)" (Ebü Davüd, 
Salâtü'tlatavvu', 18). 

Hadis-i şerif insanı teheccüd namazı kılmaya teşvik ettiği gibi, aile fertlerini 
kaldırıp onlara da bu faziletli namazı kıldırmaya teşvik etmektedir. 

Yine Ebü Hureyre ve Ebü Said el-Hudri (r.a) Peygamber Efendimiz 
(s.a.s)'in şöyle buyurduğunu rivâyet etmişlerdir: "Kim geceleyin uyanır ve 
karısını da uyandırarak beraberce iki rekat namaz kılarlarsa, Allah'ı çok 
zikreden erkek ve kadınlardan yazılırlar" (Ebü Davüd, Vitr, 13). Allah'ı çok 


zikreden erkek ve kadınlar ise Allah'ın mağfiret ve mükâfatına nail 
olacaklardır. Kur'an-ı Kerimde onlar hakkında "Allah'ı çok zikreden 
erkekler ve zikreden kadınlar, işte Allah bunlar için bağış ve büyük mükâfat 
hazırlamıştır" (el-Ahzab, 33/35) buyurulmuştur. 

Bir kimse itiyat haline getirdiği teheccüd namazını özürsüz yere 
terketmemelidir. Hz. Âişe validemizin şöyle dediği rivâyet edilmiştir: "Gece 
namazını terketme. Çünkü Resulullah (s.a.s) onu terketmezdi. Hasta ve 
yorgun olduğun zaman oturarak kılardı" (Ebü Davüd, Salatu't-Tatavvu', 18) 
Yine Hz. Âişe validemiz, "Resulullah (s.a.s)'e namazın en sevimlisi az da 
olsa devam edileni idi. Resulullah (s.a.s) bir namazı kılmaya başladığı 
zaman ona devam ederdi" demiştir (Buhar, Savm, 52). 


TEKFİR 


Bir müslümanı veya müslüman kabul edilen bir kimseyi küfre nisbet 
etmek; küfre girdiğini söylemek. 
Küfür içerisinde olan bir kişi bu durumdan kurtulup müslüman olabileceği 
gibi; müslüman olan bir kişi de dinden dönerek küfre girebilir. Ancak 
müslüman olan bir kimsenin hangi durumlarda küfre girebileceği; küfür ile 
iman arasındaki sınırın tayini tarih boyunca mezhepler arasında ihtilaf 
konusu olmuştur. Hatta bir mezhebe bağlı âlimler bile bazen farklı görüşler 
ileri sürebilmektedir. Bu konudaki tartışma, Haricilerin ortaya çıkışıyla, 
yani Hz. Ali'nin döneminden günümüze kadar devam ede gelmektedir. 
Hz. Ali ile Muaviye arasındaki anlaşmazlığın çözüme kavuşturulması için 
hakeme gidilmesini isteyen, sonra hakem olayının arzu edilen şekilde 
sonuçlanmaması üzerine daha önce Hz. Ali ordusunda bulunan, hatta 
hakemi kabul etmesi için ısrarda bulunanlardan bir gurup başkaldırmış ve 
Hz. Ali'yi, Allah'ın hükmünü bırakarak beşerin hükmüne başvurmakla 
itham etmiş ve Hz. Ali ile hâlâ ona taraftarlık yapanların küfre girdiklerini 
ileri sürmüşlerdi. Harici olarak adlandırılan bu gurubun bu davranışlarıyla 
İslâm tarihinde tekfir meselesi gündeme gelmiş, bilahare çeşitli nedenlerle 
bazen haklı ve bazen haksız olarak tekfir dajma müslümanların gündemini 
işgal etmeye devam etmiştir . 
Bu şekilde davranmaları onların sert mizaçlı, müsamahasız ve nassların 
anlattığı o incelikleri anlamaktan uzak kimseler olduklarını ortaya 
koymaktadır . 
Amel-iman ilişkisine dair belli başlı mezheplerin görüşlerini şu şekilde 
özetlemek mümkündür: 
a) Hariciler 
Değişik fırkalara bölünmüş olan Hariciler, büyük günah işleyen ve tövbe 
etmeden ölen kişinin ebedi olarak cehennemde kalacağına dair ittifak 
etmişlerdir. Ancak böyle bir günah işleyen kimse, müşrik anlamında bir 
kâfir midir, değil midir? Bu konuda aralarında ihtilaf vardır. Bazılarına göre 
ise, mümin değildir ama muvahhiddir. Küfre girmiştir ama onun küfrü, 
küfran-ı nimet kabilinden bir küfürdür. Tövbe etmeden öldüğü takdirde 
cehennemde ebedi olarak kalacaktır. 
Hariciler, büyük günah işleyen kimseyi tekfir ederken, şeytanın, Hz. 
Âdem'e secde etmemesinden dolayı küfre girdiğini bildiren şu ayeti delil 


olarak zikrederler; "Bir zamanlar biz, meleklere (ve cinlere); "Adem'e secde 
ediniz " dedik. İblis hariç hepsi secde ettiler. O, yüz çevirdi ve büyüklük 
tasladı, böylece kâfirlerden oldu" (el-Bakara, 2/34). Onlara göre şeytan 
Allah'a itaatkâr ve O'nu bilen biriydi. Hz. Âdem'e secde etmekten kaçınarak 
büyük günah işlemiştir. Bu nedenle kâfir olarak lanetlenmiş ve cehennemde 
ebedi olarak kalacağına hükmolunmuştur (Şehristâni, Nihayetu'l-İkdam fi 
İlmi'-Kelâm, Bağdat t.y 471). 

Böylece onlara göre her büyük günah işleyen kişi, Allah'a başkaldırma ve 
O'na isyan etme kasdıyla günah işlemektedir ve bu nedenle de imandan 
çıkmış küfre girmiştir. 

b) Mutezile 

Onlara göre müslüman iken büyük günah işleyen kimse tekfir edilemez ama 
bu kimse mümin de değildir. İki makam arasında bir yerdedir ve bulunduğu 
mertebe fısk olarak adlandırılır. Tövbe etmeden öldüğü takdirde ebedi 
olarak cehennemde kalacaktır. 

Mümin, övgüye lâyık bir kimsedir. Oysa büyük günah işleyen kişi, 
Kur'an'da kötülenmekte ve aşağılanmaktadır. Bu durumda olan kişi kâfir de 
değildir (Kadi Abdulcebbar, Şerhu Usüli"l-Hamse, Kahire, 1965, 712). 

Bu konuda delil olarak ileri sürdükleri âyetler: "Mümin olan hiç fasık gibi 
olur mu? Onlar elbette bir olamazlar" (Secde, 32/18). 

"Hayır, her kim bir kötülük işler de onun kötülüğü kendisini çepeçevre 
kuşatırsa işte o kimseler cehennemliktir. Onlar orada devamlı kalırlar" (el- 
Bakara, 2/81). 

"Kim bir mümini kasten öldürürse cezası ebedi kalmak üzere cehennemdir" 
(en-Nisâ, 4/93). 

Mutezile, bu ve benzeri ayetlere dayanarak büyük günah işleyenin mümin 
olmaktan çıktığı ve fasık olduğunu, cehennemde de ebedi olarak kalacağını 
iddia etmektedir. 

Hadislerden getirdikleri deliller ise; "Emanete riayet etmeyen kimsenin 
imanı yoktur" hadisiyle benzeri hadislerdir (bk Taftazâni, Şerhu'i-Akaid, 
çev: S. Uludağ, İstanbul 1980, 265). 

Mutezile'nin görüşleri şöylece özetlenebilir: Kişi, ya hep günah işleyen 
biridir veya hep iyilik. Yahut iyiliğin yanında kötülük de işlemektedir. 
Sadece iyilik işliyorsa mümindir ve kurtuluşa ermiştir. Sırf kötülük 
işliyorsa, o zaman taatı yok demektir ve kâfirdir. Ama hem iyilik ve hem de 
kötülük işliyorsa, böyle bir kimsenin iyilikleriyle kötülüklerinin eşit olması 
düşünülemez. Ya iyiliği, yani taatı fazladır veya kötülüğü, yani günahı 


fazladır. Hangisi fazla ise, kişi ona nisbet edilir. iyiliği fazla olan kurtuluşa 
erer, kötülüğü fazla olan ise küfre nisbet edilir ve amellerinin boşa gittiğine 
hükmolunur (Kadi Abdulcebbar, a.g.e., 624). 

c) Mürcie 

Haricilerin aksine, tekfir konusunda fırkalar arasında en yumuşak davranan 
fırka Mürcie'dir. Onlara göre amelin iman üzerinde herhangi bir etkisi 
yoktur. İman, Allah ve Resulunu bilmektir. Küfür ise, onlar hakkında 
herhangi bir bilgiye sahip olmamaktır (Eş'ari, Makalâtu'l-İslâmiyyin, 
Wiesbaden 1980, 132). Büyük günah işlemenin de ona bir yararı yoktur. 

d) Ehl-i Sünnet 

İnsanı günah işlemeye sürükleyen birtakım etkenler vardır. Günah 
işlemenin sebebi, küfür olabileceği gibi hevâ ve şehevi arzular da olabilir. 
Kişi, şehevi arzularını tatmin için günah işler. İşlediği günah büyük de 
olabilir. Bu nedenle Ehl-i Sünnet, günah işlemiş olmasından dolayı kişiyi 
tekfir etmez. Ama sırf Allah'ın emirlerine karşı gelmek için günah işliyorsa, 
elbette ki böyle biri mümin değil, kâfirdir. 

Bununla birlikte amelin iman ile hiçbir ilgisinin bulunmadığını söylemek 
mümkün değildir. Selef, kalp ile tasdik ve dil ile ikrarı imanın temel direği, 
taatleri (Allah'ın emirlerini yerine getirme ve yasaklarından sakınmayı) da 
dalları olarak değerlendirmişlerdir. iman ağacı ancak temel direk ve 
dallardan meydana gelir. Hiç dalı bulunmayan bir ağaç düşünülemeyeceği 
gibi, birkaç dalı eksik olan ağaç da ağaç olmaktan çıkmaz. Eksik bir ağaçtır 
sadece. Selef, iman eksilir ve artar derken dallar mesabesinde olan taatlerin 
eksilip artabileceğini kastederler. Böylece taatleri de imandan sayarlar. Yani 
amel imanın bir cüz'üdür. Ancak bu cüz'den bir şeylerin eksilmesiyle iman 
ortadan kalkmaz. imam Eş'ari (6. 324/936) Ehl-i Sünnet âlimlerinin, imanın 
eksilme ve artmayı kabul ettiği görüşünde oldukları belirtir (Risaletu Ehli's- 
Sağr, Mısır-1987, 93; Ayrıca bk. Enfal, 8/2; Tevbe, 9/124; Fetih, 48/4). 

Kalp ile tasdik ve dil ile ikrar kişiyi küfürden çıkarıp iman dairesine sokar. 
Buradaki iman, küfrün karşıtı olan imandır, kâmil bir iman değildir. Kâmil 
iman, Allah'ın emirlerine riayet ve yasaklarından sakınmakla gerçekleşir. 
Küfür nasıl kademe kademe ise, iman da öyledir. Her ne kadar bu 
derecelerin tamamı tek isim altında; iman ismi altında toplanıyorsa da 
dereceler birbirlerinden farklıdır. 

Günah işleyen kimsenin küfre girmeyeceği ayetlerle de sabittir. Adam 
öldürmek büyük günahlardandır. Bununla birlikte yüce Allah şöyle 
buyurmaktadır: "Ey iman edenler, adam öldürmek hadiselerinde üzerinize 


kısas farz kılındı" (el-Bakara, 2/178). Ayetin devamında da şöyle 
buyurulmaktadır: Ancak kim kardeşi tarafından affedilirse, o zaman kısas 
düşer." Görüldüğü gibi ayet katili, öldürülenin velisinin kardeşi olarak 
nitelemektedir ki, buradaki kardeşlik ile iman kardeşliğinin kastedildiği 
apaçıktır. Yüce Allah, yine şöyle buyurmaktadır: 

Müminlerden iki gurup birbirleriyle savaşırlarsa, aralarını bulunuz" 
(Hucurat, 49/9). Bu ayette de, birbirleriyle savaşan iki gurubu da mümin 
olarak nitelemektedir. 

Ehl-i Kıbleden olup da büyük günah işledikleri kesin olarak bilinen 
kimselerin tövbe etmeden ölmeleri halinde cenaze namazlarının kılınacağı, 
onlar için dua edilerek affedilmelerinin istenebileceği konusunda, 
Peygamber (s.a.s)'in asrından çağımıza kadar olan zaman içinde ümmet'in 
kesintisiz icmaı vardır. Halbuki bu gibi şeylerin müminden başkası için caiz 
olmadığı meselesinde ümmet yine ittifak halindedir (Taftazâni, a.g.e., 264). 
Ehl-i Sünnet, Mutezile tarafından delil olarak ileri sürülen ayetlerde 
kastedilenlerin, mümin oldukları halde o günahları işleyen ve böylece küfre 
girenler olmayıp daha önce de kâfir olanlar olduklarını söylemektedir. 
Tekfire sebep olan hususlar: 

Allah'ın varlığını inkâr etmek, Ulühiyetinde ve rubübiyetinde O'na ortak 
koşmak, Kur'an'da zikredilen isim ve sıfatlarını inkâr etmek insanı küfre 
düşürür. Mutezile ve müteahhir Ehl-i Sünnet kelamcılarının, bazı sıfatları 
te'vil etmeleri her ne kadar sağlıklı bir yol değilse de küfre sebep değildir. 
Allah'a, sıfatlarının zıddını isnad etmek, meselâ âciz olduğunu söylemek ya 
da eksiklik ifade eden sıfatlarla O'nu nitelemek, eşyaya hulül ettiğini iddia 
etmek yine küfürdür. 

Peygamber ve peygamberlik müessesesi konusunda küfre götüren 
hususların belli başlı olanları ise şunlardır: Peygamberlik müessesesini 
inkâr etmek, Kur'an'da ismi geçen peygamberlerden birini veya bazısını 
inkâr etmek, peygamberlerden birine uluhiyet isnad etmek, peygamberleri 
veya onlardan birini tahkir ederek onlarla alay etmek, evliyanın 
peygamberlerden üstün olduklarını iddia etmek küfürdür. 

Kur'an-ı Kerim'in tamamını veya bir kısmını inkâr etmek, Kur'an'da 
zikredilen şeylerin varlığına inanmak, Kur'an'dan olmayan bir şeyi Kur'an'a 
ilave etmek veya Kur'an'ın mahluk olup olmadığı meselesi Ehl-i Sünnet ve 
Mutelize arasında tartışma konusu olmuş ve bundan dolayı taraflardan 
bazıları birbirlerini tekfir etmiş iseler de böyle bir meseleden dolayı tekfir 
doğru değildir. 


Allah'ın indirdiğinden başkasını ona üstün tutan ya da başka bir düzeni 
benimseyen, İslâmi emir ve hükümlerinin devrinin geçtiğini savunan kişinin 
küfre girdiğinde şüphe yoktur. Ehl-i Sünnet'in mutemet kaynaklarından biri 
olarak kabul edilen "Şerhu'I-Akaidi't-Tahaviyye" isimli eserde hükümle 
ilgili olarak şöyle denilmektedir: İster yönetici olsun ister idare edilen 
halktan herhangi biri olsun her kim Allah'ın indirdiğiyle hükmetmenin 
gerekli olmadığını, kişilerin onları uygulayıp uygulamamakta serbest 
olduklarını iddia eder ya da bu konudaki Allah'ın emirlerini küçümseyecek 
olursa yine küfre girmiş olur. Ama Allah'ın emirlerinin üstünlüğüne ve bu 
hükümlere uymadığı takdirde ahirette cezaya çarptırılacağına inandığı halde 
bu emirlere muhalefet ediyorsa küfre girmez (İbnu Ebi'l-İzz el-Hanefi, 
Şerhu'I-Akideti't- Tahâviyye, Beyrut 1988, 323-324). 


TEKFIR MES'ELESİ 


Fıkıh kitaplarımızın "Elfâz-i Küfür" başlığı altında verdikleri ve çok 
basit fiilleri dahi küfür sayan ifadelerle; "bir kimsenin doksan dokuz işi 
kâfirce, biri müslümanca olsa onu yine müslüman saymalıyız" kanaatini 
nasıl bağdaştıracağız? Bir kimseyi kâfir sayabilmemiz için ne yapmış 
olması gerekir? 

Bir çok yönü olan ve pek çok izahlar gerektiren bu meselenin bazı yönlerini 
belirtip, bir-iki ölçü vermeye çalışacağız: Öncelikle insan için en büyük 
olayın ve varlığın "iman" en korkunç şeyin de "imansızlık" olduğunu 
bilmek gerekir. "Bir kişinin imanına vesile olabilmek, insan,için üzerine 
Güneşin doğup battığı her şeyden daha hayırlıdır" buyurulmuştur. 
Müslümanlar, olabildiğince çok kişinin iman nimetine kavuşmasını ve 
küfür karanlıklarından kurtulmasını arzu ederler. Esasen o bunun için yaşar, 
bunun için yaşamalıdır. 

"Her günahta küfre açılan bir kapı vardır" denmiştir. Küfür ise insanın 
bütün iyi amellerini götürür. Bu kadar korkunç bir uçuruma düsülmemesi 
için âlimlerimiz âdeta titremişler ve küfre açılan her kapıyi küfür diyerek 
kapamak istemişlerdir. "Elfâz-i küfür" denilen sözlerin çoğu bununla 
beraber aynı zamanda "uluhiyyet" dairesine tecavüz sayılabilecek anlamlar 
taşırlar. Meselâ: Ben onunla Cennet'e dahi girmem" ifadesinde dolaylı 
olarak Allah'ı reddetme anlamı vardır. Eğer o Cennet'e girerse, onu oraya 
koyacak olan Allah'tır ve yaptığını bilerek yapmıştır (Alim'dir), yaptığı yerli 
yerindedir (Hakim'dir). Bu sözü söyleyen adam sanki: "Bu, Cennet'e 
girmeye layık değildir, oraya konulursa isabetsizlik yapılmış olur" demiş 
gibidir. Bu da Allah'â hata nisbet etmektir ki küfürdür. Bu söz de dolayısı ile 
küfür olmuş olur. Ancak -Allah'u a'lem- bunu şöyle anlamak gerekir: Bu 
söz, dolaylı olarak ifade ettiği mânâ ile küfür anlamı taşır. O dolaylı mânâyı 
ancak kâfirler öyle düşünebilirler. Müslüman öyle düşünemez, 
düşünmemelidir. Yoksa; "Bu sözü söyleyen hüküm bakımından kâfir 
olmuştur. Yani, bütün amelleri boşa gitmiştir, karısı boş olmuştur, katli 
gerekmiştir, mirastan mahrum olmuştur... vb." demek doğru değildir. Belki; 
"Böyle tehlikeli bir zemine götürecek bir adım atmıştır, Islâm bağına küfür 
ormanının dikenini dikmiştir. Derhal tevbe etmeli ve papatyaları kurutacak 
bu dikeni oradan söküp atmalıdır biçiminde anlamalıdır. Bu ifadenin sahibi 
bununla bizzat küfrü (Allah'ı kabullenmemeyi) kastetmiş olmadıkça kâfir 


sayılmaz (Karafi, el-Furuk, IV/295). "Elfaz-i küfür" denilen bu sözlerin pek 
çoğu ile de "küfür" fetvası verilemez denilmiştir.( Tekmiletül-Furuk, 22) 
Diğer söze gelince: Halk arasında böyle söyleniyorsa bu yanlıştır. Çünkü 
"yüz amelinden birisi müslümanca olmayan" hiç kimse düşünülemez. En 
katmerli kâfirlerde bile, merhamet, cömertlik, iyilik severlik, büyüge 
saygı... vb. müslümanca bir davranış mutlaka bulunur. Bu takdirde kimseye 
kâfir denilememesi gerekir. Oysa bu söylentinin aslı şudur: "Bir kimsenin 
küfür mü, değil mi, diye tereddüt edilen bir işi, ya da sözü, doksan dokuz 
ihtimalle küfre yorulsa (hamledilse), bir ihtimalle de imana hamletme 
imkânı bulunsa biz onu imana hamleder ve o iş ya da sözüyle ona kâfir 
denilemeyeceğini söyleriz." Bu gerçeği Ö.N. Bilmen merhum şöyle anlatır: 
"Herhangi bir müslümanın sözünü güzel bir vecihle tefsir ve tevil kâbil 
oldukça fena bir cihete hamletmek, ona göre fetva vermek câiz değildir. 
Hatta bir hususta küfrü müstelzim (gerektiren) bir çok vecihler bulunduğu 
halde küfre münafi (zıt) yalnız bir vecih bulunsa, bu bir veche göre fetva 
verilmesi muvafık olur. Hakikat-i halin (işin gerçeğinin) neden ibaret 
olduğu ise ilm-i ilahiye havale olunur.(Bilmen, IV/8 (ed-Durru'1-Muhtâr, 
Hindiye ve Kâdihândan)) 

Yoksa Islâm'dan olduğu açıkça (bedihi olarak) bilinen bir esası inkâr eden 
birisi, yüz işinin doksandokuzu müslümanca olsa dahi maalesef, kâfirdir. 
"Müslümanın her fiili müslümanca olmayabilir. Müslüman kâfire ait fiiller 
de işleyebilir. Kâfirin de her fiili kâfirce olmayabilir. Onda da müslümana 
ait meziyetler bulunabilir" mealinde bir söz vardır. Fıkıh, ya da akâid 
kitaplarında zikredilen "Elfaz-i küfür" (küfür sözler)'in anlaşılmasına bu söz 
de yardımcı olur. Yani bu sözler kâfire ait fiillerdendir. Bunu müslüman 
yaparsa, kâfire ait bir vasfı üzerinde taşımış olur. Ama sırf bununla zahiren 
onun kâfir olduğuna hükmedilemez. Içini ise ancak Allah bilir. Tıpkı: 
"Münafıkın alameti üçtür: Konuştugunda yalan söyler, vadettiğinde cayar, 
emanet edildiğinde hiyanet eder" hadis-i şerifinde olduğu gibi. Yalan, hulf 
ve hiyanet münafık işidir. Ama bir müslüman bunları sırf yapmakla 
münafik olmuş olmaz, bir münafik işi yapmış olur. Bu konuda Ibn Nüceym 
der ki: Küfür sözlerin çoğu ihtilâflıdır. Böyle ihtilafli sözlerle insanlar tekfir 
edilemez. Ben böyle bir fetva vermemeye kesin kararlıyım".(Ibn Abidin, 
NI/285 (Amira)) Bizim ilk imamlarımızın koyduğu ölçü şudur: "Kişiyi 
imandan çıkaran şeyler ancak onu imana sokan şeyleri inkâr etmektir." Tbn 
Âbidin "Câmiul-Fusüleyn"de bunun bir ölçü olarak kaydedildiğini söyler. 
(agk) Ayrıca: "Müslümandan küfür ithamini kaldıran her söz, zayıf olsa bile 


tercihe daha layıktır".(Ibn Abidin, Resmü'l-Müfti, 34) 

Mes'elenin fıkıh usulü kitaplarımızı ilgilendiren yönü de vardır. Meselâ 
farzları inkâr etmenin küfr olduğu söylenir ama hemen şu ölçüye dikkat 
çekilir: "Farzların bedihi (apaçık) olanları vardır ki, bunları her kim inkâr 
ederse kâfir olur. Iman, namaz, hac, zekât... gibi. Buna göre meselâ, namaz, 
dua demektir, böyle yatıp kalkmak diye bir şey yoktur diye te'vil eden dahi 
kâfir olur. Ya da meselâ, erkek kardeşim babamın mirasından iki alırken ben 
bir almayı kabul etmem; böyle şey olmaz diyen kadın kâfir olur. Çünkü bu 
bedihidir. Ama arkada kızını ve oğlunun kızını bırakan varisin kızı mirasın 
yarısını değil de tamamını istese ve diğerinin hakkını reddetse kâfir olmaz. 
Çünkü bu bedihi değildir. Bunu çoğu hocalar bile bilemezler. Böyle bedihi 
olmayan farzları inkâr eden te'vil ederek inkâr ediyorsa kâfir olmaz. Kesin 
delillerle sabit olmuş böyle bir farzı tutarsız te'villerle dahi te'vil eden ve 
farzıyetini kabul etmeyen kâfir olmaz, fasık olur (Mevlana Muhammed 
Emin el-Lüknevi, Kamerul-Ekmâr, 1/293). Ayrıca bir de ictihâdi farzlar 
vardır. Meselâ Hanefilere göre erkeğin diz kapağı ile göbeği arasını 
kapatması, gusülde ağzına-burnuna su vermesi farzdır. Birincisi Malıki, 
diğeri Şafii mezhebinde farz değildir. Bunlardan birisini benimseyenin, 
diğerinin farz dediğini inkâr etmesi küfür de değildir, fisk da değildir. 
Bunun gibi, zanni delillerle sabit olan vacipleri (ameli farzları) zanni 
oldukları için inkâr edenler de kâfir olmazlar. Meselâ, kurban kesme 
hakkında dalaleti kesin bir delil yoktur, onun için ben kurban diye bir şey 
kabul etmiyorum ve kesmiyorum, diyen birisi kâfir olmaz, ama fasık olur. 
Ancak bunu böyle değil de, "kurban kesme, caniyâne bir şey. Ben öyle bir 
ibadet kabul etmiyorum" diye delilinin zaniliğine bakmaksızın 
küçümsemek küfürdür. 

Bir de İslam'ın duyurulmadığı bir ülkede herhangi bir farzı bilmediği için 
reddeden, ama Islâm'dan olduğu söylendiğinde kabul eden birisi de 
(Allah'u-a'lem) kâfir olmaz. Hatta İslam'ın duyurulmuş olduğu yerlerde bile 
bedihi (apaçık) olmayan farzlar için de aynı şey söylenebilir. 

Görüldüğü gibi, küçük bir söz ya da fiilden dolayı müslümanları tekfir 
etmek, müslümanca bir davranış değildir. Rasulüllah (sav) hiç böyle 
yapmamıştır. Ashabı arasına giren ve kimliklerini tanıdığı münafıkları dahi 
ifşa etmemiştir. Onun ashabı, tabiin ve tebe-i tabiin de tekfirden siddetle 
kaçınmışlardır. Bu işi daha çok H. 8. asırdan sonra, yaygın bir hastalık 
haline gelmiştir.(Cemaleddin Kâsimi, el-Cerh vet-Tâdil, 39 vd.) Imam Ebu 
Hanife oğlu Hammâd'ı itikadi konuları tartışmaktan yasaklarken, oğlunun, 


kendisinin de konuştuğunu hatırlatması üzerine: "Biz tartışırken, aman karşı 
tarafı küfre nispet ederiz endişesiyle, kafamızda kuş varmış da uçacakmış 
gibi konuşuyoruz, oysa siz, pervasız davranıyorsunuz" cevabını vermiştir. 
Aliyyu'1-Kâri der ki: "Bid'at ehlinin kötü taraflarından biri, birbirlerini 
tekfir etmeleridir. Ehli sünnetin güzel yönlerinden biri ise tekfir etmeyip, 
hatalı saymalarıdır".(Serhii 1-Fıkhı 1-Ekber, 243) Onun için ehli sünnet 
olarak bizler itikaden bozuk mezhepleri bile kâfir değil, batıl mezhepler 
olarak vasıflandırırız. Bu yüzden: "Bir kâfiri müslüman sanmakla yapılacak 
hata, bir müslümanı kâfir saymakla yapılacak hatadan çok daha hafiftir" 
denmiştir. 

Böyle hassas ve tehlikeli bir konuda Rasülullah'ın şu öğütlerini göz önünde 
bulundurmak gerekir: "Bir mü'mini küfr ile itham eden onu öldürmüş gibi 
olur" (Buhari, Iman 7; Tirmizi, Iman 16) 

"Bir kimse müslüman kardeşini tekfir ederse, küfür ikisinden biri üzerine 
döner."(Müslim, Iman 26; Müsned, N/142) 

"Her hangi bir müslüman diğer bir müslümanı tekfir ettiğinde o kâfirse 
kâfirdir, değilse kendisi kâfir olur."(Ebu Davüd, Sünnet 15) 


TELBİYE 


İcabet etmek. Hac sırasında lebbeyk demek anlamında kullanılır. 
Hac veya umreye niyetlenen kimse ihrama girdiği zaman ve daha sonra hac 
veya umrenin bir takım vecibelerini tamamlayıncaya kadar "lebbeyk 
zikri"ni okur. 
Telbiye Şekli 
Abdullah b. Ömer (r.a)'dan naklen gelen bir hadis telbiyenin şeklini şöyle 
belirler: 
..Abdullah b. Ömer (r.a)'dan; şöyle demiştir: 
Ben telbiyeyi Rasülüllah (s.a.v)'in (mübarek ağzından) aldım (öğrendim). O 
şöyle buyuruyordu: 
"Lebbeyk, Allahümme lebbeyk, Lebbeyke lâ şerike leke lebbeyk. İnne'l- 
hamde ve'n-ni'mete leke ve'lmülke lâ şerike leke" 
"Tekrar tekrar icabet sana Ya Rabbi, tekrar icabet sana, tekrar icabet sana. 
Senin ortağın yoktur. Her emrini ifaya hazırım. Hiç şüphe yok ki, hamd ve 
nimet sana mahsustur. Mülk (kâinatın mutlak hükümranlığı) senindir. 
(Bunların hiç birinde) senin ortağın (ve benzerin) yoktur" (Müslim, Sahih, 
Kitabü'l-Hacc, 3; İbn Mâce, Sünen, Menasik, 15; Ebü Dâvud, Menasik, 26). 
Telbiyede Allah'ın davetine icabet edilmekten söz edilmektedir. Nitekim 
ihrama giren bir kimse Allah'ın davetine icabet etmiş olmaktadır. 
Kadı İyaz'ın beyanına göre bu icabet Hz. İbrahim (a.s)'den kalmıştır. İbn 
Abbas'tan rivayet olunan bir hadis-i şerifte buyurulur: 
İbrahim (a.s), Kâbe'yi bina edip tamamladıktan sonra kendisine "Hac için 
insanları davet et" emri verildi. İbrahim (a.s): 
-Benim sesim onlara ulaşmaz, dedi. Allah Teâlâ; 
-Sen davet et, sesini duyurmak bana aittir, buyurdu. Bunun üzerine İbrahim 
(2.5): 
-Ey insanlar, Beyt-i Atik'i haccetmeniz size farz kılınmıştır, diye nida etti. 
Bu sözü yerle gök arasında bulunanların hepsi işitti. "Görmüyor musunuz? 
İnsanlar en uzak yerlerden icabet edip geliyorlar” (İbn Hacer, Fethü'l-Bâri, 
4/152). 
Telbiyenin hikmeti 
İnsanların Kâbe'ye misafir olarak gelmelerinin Allah'ın kendilerine büyük 
bir lütuf ve ihsanı olduğuna; zira buraya ancak Allah'ın kendilerini davet 
etmesiyle gelebildiklerine dikkatlerini çekmektir (Ebü Dâvud, Sünen, terc. 


heyet, Kitabü'l-Menasik, 7/110). 
Bu sebeple telbiye eden bu lütuf ve ihsana karşı sanki, "Hamd ancak sana 
mahsustur, çünkü nimet ancak senden gelir" demiş gibi olur. 
Telbiyenin yapılışı 
Telbiye dille ve erkeklerde yüksek sesle yapılır. 

. Zeyd b. Halid'ten rivayet edildiğine göre; Resulullah (s.a.v) şöyle 
buyurdu, demiştir: 
"Cebrail bana geldi ve "Ya Muhammed, ashabına telbiyeyi yüksek sesle 
yapmalarını emret, çünkü telbiye haccın alâmetlerindendir." dedi (İbn 
Mâce, Sünen, Menâsik, 16; Tirmizi, Sünen, Hac, 15; Mâlik, Muvatta, Hac, 
34) (Abdurrahman el-Benna, el-Fethu'r-Rabbani, XI, 180). 
Ulema, kadının ancak kendi duyacağı kadar kısık bir sesle telbiye 
getireceğinde ittifak etmişlerdir. Zira, İbn Ebi Şeybe'nin rivayetine göre Hz. 
Abbas, "Kadın yüksek sesle telbiye getiremez"demiştir (Ayni, Umdetü'l 
Kâri, IX, 171). 
İbn Ömer hadisi de şöyledir: "Telbiye esnasında kadınların seslerini 
yükseltmeleri gerekmez" (Beyhâki, es-Sünenü'l-Kübra, V, 46). 
Telbiyenin şartı 
Telbiyenin şartı dille yapılmasıdır. Kalp ile telbiye getirmek telbiye 
sayılmaz. 
Telbiyenin hükmü 
Telbiyenin hükmü konusunda başlıca üç görüş vardır: 
1) Hanefilere göre telbiye, ihrama girmenin şartlarındandır. Telbiyesiz 
ihram sahih olamaz. 
Ümmü Seleme (r.a)'dan rivayet edilen bir hadiste şöyle deniyor: 
"Ben Resulullah (s.a.v)'i; -Ey Muhammed ailesi, sizden kim hac yapacak 
olursa kesinlikle telbiye getirsin!" derken işittim (Abdurrahman el-Benna, 
el-Fethu'r-Rabbani, XI, 178). 
İhrama girildiğinde telbiyeyi bir kez okumak farzdır. Bundan fazlası (hal ve 
hareketlerin değişikliğinde tekrarlamak) sünnettir. Her sabah ve her akşam, 
telbiyeyi sık sık okumak müstehabtır. 
2) Mâlikilere göre telbiye vacibtir. Terk edilirse kurban kesmek icâb eder. 
Mâlikiler telbiyeyi ihramın rüknü kabul ederler. Telbiyesiz ihram olmaz 
(İbn Mâce, Sünen, terc. Haydar Hatiboğlu, Menasik, VT, 107). 
İmam Şafii ile İmam Ahmed'e göre telbiye sünnettir. Bu imamlara göre 
Resul-u Ekrem (s.a.v)'in bir işi sadece yapmış olması, o işi yapmanın 
farziyyetine delâlet etmez. 


Telbiyede ilave 

1) İmam Ebü Hanife ve İmam Ahmed'e göre Resulullah (s.a.v)'in öğretmiş 
olduğu telbiyeye başka kelimeler ilave etmekte bir sakınca yoktur. 

Nitekim Resulullah (s.a.v)'den şöyle rivayet edilir: 

...Cabir b. Abdillah'dan; şöyle demiştir: 

Resulullah telbiye getirerek sesini yükseltti. (Hz. Câbir, Resulullah (s.a.v)'in 
okuduğu) telbiyeyi İbn Ömer hadisinde anlatıldığı gibi anlattı. Dedi ki: 
Halk, "Yüksek dereceler sahibi (Allah'ım)" gibi kelimeler ilave ediyorlardı. 
Peygamber de (söylenenleri) işittiği halde ses çıkarmıyordu" (İbn Mâce, 
Sünen, Kitabü'l-Menasik, 5; Ahmed b. Hanbel, III, 320; Ebü Davud, Sünen, 
Menasik 26). 

2) Hanefi imamlarından Ebü Yusuf'a göre Resulullah (s.a.v)'in öğrettiği 
telbiyeye başka kelimeler ilave etmek mekruhtur İmam Şafii de 
eklenmemesi görüşündedir (Mübârekfüri, Tuhfetü'l-Ahvezi, Il, 74). 

Hanefi ulemasından Tahavi de Amir bin Said bin Ebi Vakkas'ın rivayet 
ettiği şu hadise dayanarak bu görüşü tercih etmiştir: 

"Sa'id b. Ebi Vakkas (r.a), "Ey yüksek dereceler sahibi (olan Allah'ım), 
emrine tekrar tekrar icabet ediyorum, emret" şeklinde telbiye getirmekte 
olan bir adamı görünce, "Biz Resul-u Ekrem zamanında telbiyeyi böyle 
getirmezdik" demiştir" (Tahavi, Şerhu Meâni'l-Âsâr, II, 125). 

Ancak şu hadis-i şerifler telbiyeye ta'zim ifade eden başka kelimeler ilave 
etmekte bir sakınca bulunmadığını gösteriyorlar: 

Peygamber (s.a.v) Arafat'ta iken telbiye getirdiği zaman, "Hayır, ancak 
ahiret hayrıdır." sözlerini de ekledi (Hâkim, Müstedrek, I, 465). 

Peygamber (s.a.v)'in telbiyesi; "Gerçekten hac yaparak ve kulluk ederek 
tekrar emrine icâbet ediyorum." şeklinde idi (Mecmaü'z-Zevâid, II, 223). 
Ebü Hureyre (r.a)'den rivayet olunmuştur. Dedi ki: Resulullah (s.a.v)'in 
telbiyesi: "Ey Ma 'bud-u Hakiki olan Allah'ım! Emrine tekrar tekrar icâbet 
ediyorum. " şeklinde idi (Dârekutni, Sünen, II, 225; Beyhâki, Sünenü'l 
Kübra, V, 145) 

Telbiyeye son vermek 

Hacı adayının Akabe Cemresini taşlayıncaya kadar telbiyeye devam etmesi 
gerekir. 

"..Fadl b. Abbâs'tan rivayet edildiğine göre Resulullah (s.a.v), Cemre-i 
Akabe'de taşları atıncaya kadar telbiyeye devam etmiştir (Buhari, Sahih, 
Hac, 101; Müslim, Sahih, Hac, 267). 


Nesâi'nin rivayetinde de, "(Taşları) atıncaya kadar telbiyeyi devam etti. 
Taşları atınca telbiyeyi de kesti" deniliyor (İbn Hacer, Telhisü'1-Hâbir, 218). 


TELİF, TERCÜME VE TELİF HAKKI NE DEMEKTİR? 


Telif, herhangi bir yazarın kendi görüşlerini yazmak veya başkalarından 
iktibaslar etmek ve kendinden de bir şeyler eklemek suretiyle bir eser 
meydana getirmesidir. Burada eserden kastettiğimiz, uzun veya kısa, geniş 
ya da dar hacimli bir metin veya ibaredir. 

Tercüme ise, herhangi bir eseri bir lisandan başka bir lisana çevirmek, 
aktarmak manalarına gelmektedir. Tercüme edilen eserde, sadece lafız 
mütercime mana ile müellifine, yazarına aittir. Telif edilen eserdeyse, lafız 
ve mana müellife aittir, ancak müellef eserini meydana getirirken başka 
kimselerin eserlerinden iktibaslar etmek yoluyla yararlanmış da olabilir. 
Ancak ben, diğer sorulara geçmeden önce İslam'da telif Hakkıvar mıdır, 
yok mudur; bu konuda İslam hukukçularının görüşleri nelerdir, onu kısaca 
bir mukaddime şekllinde vermek isterim. 

İslam hukukuna göre alışverişin rükünleri beştir: 

1- Bayı, yanı satıcı, 

2- Müşteri, yani alıcı, 

3- Müsmen, yani satılık mal, 

4- Semen, yani satılan malın bedeli, 

5- Siga, yani icab ve kabul. 

Bu beş rüknün veya bunlardan birkaçının ya da birinin eksik olması halinde 
yapılan bir alış veriş, İslam hukukuna göre sahih değildir. 

Bu rükünlerden her birinin de kendine has birtakım şartları vardır. Burada 
bu şartları tek tek açıklamaya kalkışacak olursak söz çok uzar. Bunun için 
sadece sorunuzu gayet yakından ilgilendiren üçüncü rüknün, yani müsmen 
dediğimiz satılık malın üzerinde birazcık durmak istiyorum.Satılık mal 
demek fıkıh kitaplarımıza göre elle tutulan, gözle görülen yararlı bir meta 
demektir. Şayet bir şey elle tutulup gözle görülmüyorsa, faydalı da değilse 
fikhen buna mal denilmez. Ed-Durru'l-Munteka, İbnu Abidin ve diğer 
Hanefi fıkıh kitaplarının tümü bunu böylece ifade etmektedirler. 

Şufa Hakkıbunlardan birisidir. Mesela birinin bir arsada sizinle ortaklığı 
veya komşuluğu vardır, sizin kendi hissenizi yada arsanızı satmaya 
kalkışmanız halinde o ortağınızın veya komşunuzun müdahele edip 
sattığınız arsanın bedelini vererek onu satın alma hakkıvardır ki buna Şufa 
Hakkı denir.İslam'a göre Şufa hakkı satılmaz. Yani Şufa Hakkına sahip 
olanbir kimse, bu hakkını bir başkasına satamaz. Çünkü hukuki 


mücerrededendir, elle tutulup gözle görülmeyen bir haktır. 

İşte telif hakkı da bu kabil haklardandır. Elle tutulup gözle görülmeyen bir 
haktır. Bir kitap, satılabilir. Ben başkasının yazdığı bir kitabı veya kendi 
yazdığım bir kitabı, elle yazmak suretiyle kopye etsem, istinsah etsem; o 
kopyeyi, o nüshayı başkasına satabilirim. Burada satış sözkonusudur. 
Çünkü orada elle tutulan gözle görülen bir mal vardır. Ama telif hakkı 
dediğimiz şey, yukarıda tarifi geçen hukuku mücerrededendir ve onun satışı 
olamaz. Çünkü bu, mal tarifi içine giren birşey değildir. 

Buna göre ben, elimde bulunan herhangi bir eserin fotokopisini çektirebilir 
veya tab ettirebilirim. Çünkü benim elimde bir kitap vardır ve ben o kitabın 
malıki olduğum için kendi malım olan bu kitabı istediğim usulle çoğaltıp 
satabilirim. Yalnız zamanın alimleri malın tarifini genişleterek elle 
tutulmayan ve gözle görülmeyen şey faydalı olduktan sonra malın 
şümulüne almışlar, tercüme ve icad gibi şeylerin haklarının satışını caiz 
görüyorlar. 


TELIF ÜCRETİ VE TELİF ANLAŞMALARI 


Yayınlanmış telif ve tercümelerim var. Kitap piyasasının genellikle 
ticari olduğunu biliyorsunuz. Kitabevleriyle anlaşmamız sonucu bunların 
her baskısından belli bir yüzde oranında ücret alıyorum. Kendim 
öğretmenim. Aldığım telif ücretlerinden 9o 20 oranında infakta 
bulunuyorum. Bu telif ve tercümelerden alınan para caiz ve helâl mıdır? 
Telif hakkı meselesi günümüzden önceki fıkıhçılar tarafından tartışılıp 
hükmü bağlanmış bir konu değildir. Ilk benzer mes'eleler Karafi'ye 
(684/1280) kadar götürülür. Bu yüzden konu hakkında söylenenler henüz 
son Söz Sayılmayabilir. 

Ancak ilk Hanefiler dışındaki cumhura göre mes'elenin hükmü bellidir. 
Onlara göre bir şeyin "mal" sayılmasında, dolayısı ile satılıp, karşılığında 
bedel alınmasındaki ölçü, o şeyde insan için menfaat bulunması ve örfen 
kabul görmesidir. Fikir ürünlerinde de bu özellikler vardır, öyleyse onları da 
satmak caizdir. Yani onlarda "ayn" gibi "mütekavvim" maldırlar. 

Ilk Hanefilerde ise bir şeyin "mal" olabilmesi için "mütekavvim" olması, 
"mütekavvim" olabilmesi için de "ayn" olması yani maddi varlığının 
bulunması esastır. Ama bundan da "istihsan"a ve zarurete bağlı olan; icrare 
ve imamlık, müezzinlik, Kur'an öğretme gibi şeyleri istisna ederler. Yani 
bunlarda da karşılığında para alınan şey bir madde değildir, menfaattır. 
Daha sonraki hanefiler ise, Cumhurun tarifi doğultusunda malı mücerred 
"değer" diye açıklarlar(Ibn Abidiri, VN). Yani değerli itibar edilen herşey 
maldır ve satılabilir. 

Ayrıca hakkında nas bulunmayan konularda "örf muhakemdir." Günümüz 
örfünde ise telife ücret almak tabii ve gerekli bir şey olarak görülmektedir. 
Öyleyse bu bir ölçüdür. Sonra ilk fıkıh eserlerinde telif ücretinden söz 
edilmemiş olsa bile ilk hadisçilerden rivayet ettiği hadisler karşılığında 
ücret alan, rivayet konusunda bazılarına izin verip bazılarına venneyenler 
vardır.(bk. Dihlevi, Bustânü'1-Muhaddisin, 35) 

Diğer yönden, telife ücret alınmaması, her isteyenin istediği kitabı rahatlıkla 
basması demektir. Ilmi bir esere ömrünü ve göz nurunu vermiş bir müellifin 
hiç bir şey almaması, ama bunu basan yayınevinin yüksek oranlarda kâr 
sağlaması İslam'ın kabul etmeyeceği bir mantıksızlıktır. Bu aynı zamanda 
ilme ve ilmi araştırmalara rağbeti öldürür. Basılan kitap vb. şeylerde 
keşmekeşliğe, yanlış aktarmalara, eksik basmalara; çeşitli suistimallere 


sebep olur. 
Ancak müellifle yayıncı arasında yapılan telif anlaşmalarının da Islâmi 
olması, akdin batıl ya da fasit olmasını gerektirecek şartlardan ve 
bilinmezliklerden uzak olması gerekir. Meselâ: "Ilk baskıda üzeri fiyatının 
9o 10'u, sonraki baskıda “o 7'si, yayıncı tarafından müellife telif hakkıolarak 
verilir. Buna göre müellife verilecek meblağin 4'ü kitap piyasaya çıktıktan 
iki ay sonra,1/4'ü, basılan kitabın üçte biri satıldığında, kalan 2/4'ü ise 
kitabın yarısı satıldığında ödenir..." gibi anlaşma maddelerinin her biri akdi 
fasit kılmaya yeterli bilinmezlik ve "garar" ihtiva eden maddelerdir. Böyle 
maddeler ihtiva eden bir akdin henüz uygulanmamışken şer'an hiç bir 
hukuki bağlayıcılığı yoktur. Bunlara şu şekilde meşruluk kazandırılabilir: 
"Müellif x adlı, şu kadar sayfadan oluşan kitabını 10.000 adet basma 
yetkisiyle, şu kadar liraya falancaya satmıştır. Söz konusu meblağ altı ay 
içerisinde müellife eşit taksitlerle ödenir..." Artık müellifin alacağı miktar 
ve bunu tashil edeceği zaman, nizaa yer bırakmayacak şekilde bellidir. 
Yayıncı üzeri fiyatını istediği miktarda koyabilir. 
Günümüz fıkıhçılarından Dr. Fethi ed-Dürayni, Ebu'1- Nassen en-Nedevi, 
Dr. Imadüddin Halil, Vehbi Süleyman Gavci, Abdülhamid Tohmaz; Dr. 
Vehbe ez-Zuhayli gibi zevat telif ücreti konusunda bu özetlediğimiz görüşe 
sahiptirler.(bk: Hakku'1-Ibtikâr fi'l-Fıkhı'1-Islâmi, Beyrnt 1404 (1984)) 
Ama Takiyyüddin en-Nebhani gibi telife ücret almanın caiz olmadığını 
söyleyeriler de vardır.(bk. Adı geçen müellifin "Mukaddimatü'd-Düstüri'1- 
Islâmi" adlı eseri) 
Aldığınız teliften 9o 20 oranında infakta bulunmanıza gelince, bu mecbur 
olmadığınız bir tatavvu'dan, bir hayırseverlikten ibarettir. Aldığınız telif 
nisaba ulaşır ve üzerinden bir yıl geçerse zekata tabi olur ve o zaman onun 
zorunlu olarak zekâtının verilmesi gerekir (Allah'u a'lem). 

TELIF HAKKI OLARAK MÜELLIFE YÜZDE ÜZERİNDEN PARA 
VERİLİYOR. BU İSLAMI MIDIR? 
Bu bir alış veriş olduğundan anlaşmaya bağlıdır. Yeter ki gabn-i fahiş (çok 
yüksek fiat) meydana gelmesin. 


TELIFTE YANLIŞLIK. 


Yayınlanmış eserlerimizde bazı hatalar olabiliyor. Temele taalluk 
etmese de bu hatalar oluyor. Bazan dergilerde yazdığım açıklamalarla 
bunları duyuruyorum. Ama yine de acaba bu tür kitaplarımızı geri çekmek 
mi gerekir? 

Keşke herkes bu hassasiyeti yaşıyor olsa. Beşer hatadan masum 
olmayacağına göre piyasaya yanlışsız kitap sürmek mümkün değil 
demektir. Bu da hiç yazmamayı gerektirir diyecek olursak bu da binlerce 
kütüphanelik Islâm tarihini reddetme anlamına gelir. Öyleyse müellif olarak 
birinci görevimiz yazdıklarımızda çok iyi tebeyyün etmek ve lügat anlamı 
ile ictihadımızda kusur etmememizdir. Buna rağmen fıtratımız gereğiolacak 
olan hatalarımızı, hatırlatıldığında sizin de yaptığınız gibi, tashih etmek, 
doğrusunu yazmak, bunu imkânımız dahilinde olan en geniş neşir aracıyla 
duyurmak ve daha da önemlisi, yazdıklarımızı, istisarı mahiyette bilenlere 
okutup ya da özetleyip tenkidlerini almak şeklinde çalışmalıyız. Bilmem, 
başka ne yapabiliriz? 

Hadis diye rivayet edilen, fakat aslı bulunâmayan bir sözde: "Allah sadece 
kendi kitabının doğru olmasında kararlıdır" denir. Imam Sahavi, bunun 
aslını bulamadım ama, "(Kur'ân) eğer Alah (co)'tan başkasının katından 
olsaydı onda çok çelişkiler bulurlardı" (Nisa: 4/82) ayetinin bu anlamda 
olduğunu söyler. Imam Şafii de: "Şu kadar kitap yazdım ve elimden gelen 
tüm gayreti gösterdim. Ama onlarda hata- nın bulunması kaçınılmazdır. 
Çünkü Allah: Eğer Allah (co)'tan başkasının katından olsaydı..." 
buyurmuştur" (Sahavi, el-Makasidu'l-Hasene, 39) Şairin biri de: 

"Nice kitaplar yazdım, sayfa sayfa tarayarak 

Ve çok iyi olmuş dedim, kendi kendime 

Ama ikinci kez karıştırınca 

Hatalar buldum ve düzelttim" (agk.) demiştir. 


TEMIZ IKEN PAMUK KULLANMAK 


Abdestini uzun süre korumak için kadınların pamuk kullanması doğru 
mudur? Değilse ne yapmalıdırlar? 
Kadının ön uzvundan beş türlü akıntı gelir. Idrar, âdet kanı, nifâs (lohusalık) 
kanı, istihâza (hastalık) kanı ve kan karışık olmayan beyaz ya da renksiz 
akıntı. Bunlardan ilk dördü için pamuk (tampon ya da kürsüf) bir şey ifade 
etmez: Meselâ hastalık kanı akıntısı bulunan bir kadın pamuk (tampon) 
kullanıp bu özür kanını bir süre kesmekle özürlü olmaktan çıkmaz.( 
Hindiyye 1/41) Beyaz ya da renksiz akıntıya gelince; bu hemen hemen 
bütün kadınlarda bulunan normal bir durumdur. Ancak bulunması halinde 
abdesti de bozar. Evlenmiş olanlarda bekârlara oranla çok daha fazla 
bulunur. Işte diğer dördünün hilafına bu akıntı tamponla önlenirse, özürlü 
sayılmadan kişi abdestini korumuş olur ve diledigi vakit, diledigi kadar 
namaz kılabilir. Bu konuda fıkıh kitaplarımızda, şu bilgiler vardır: "Kürsüf 
kadının uzvunun (ferç) ağzına koyduğu pamuk vb. dir. Bâkirenin sâdece 
âdet günlerinde, evlilik geçirmiş olanın ise hem âdet, hem de temizlik 
günlerinde kullanması müstehap anlamında sünnettir... Evlilik geçiren için 
âdet günlerinde sünnet, diğer günlerinde ise müstehaptır da denmiştir... 
Âdet günlerinde kullanılması halinde misk gibi güzel bir koku ile 
kokulandırılıp böylece ağır kokuların gizlenmesi de sünnettir. Uzvun iç 
kısmına kadar sokulması mekruhtur... Böyle bir şeye ihtiyaç duymayanın 
kullanma zorunluğu yoktur. Akıntı olmadığından emin ise onsuz da namaz 
olur..."( İbn Âbidin; Menhelül-vâridin'(Resân) 1/84; Tahtavi 111) 
Kullanılışına gelince: Kadın abdest almaya hazır hale geldiğinde bir parça 
sterilize hidrofil pamuğu iç ferce ulaşmayacak şekilde yerleştirir. 
Yıkanacağı zaman ise önce küçük bir parça koyup akıntıyı kesmiş ve küçük 
olduğu için pamuğu kullandığı su ile ıslanmaktan da korumuş olur. 
Yıkanması tamamlanınca koyduğu pamuğun üzerine bir parça daha ilâve 
eder. Abdestli iken çıkarılan pamuğun üzerinde akacak kadar akıntı 
birikmişse, pamuğun çıkması ile abdesti de bozulmuş olur. Bu durumda 
pamuk olmasaydı dışarı çıkmayacak kadar çok az bir ıslaklık olursa, Allahu 
a'lem, abdesti bozulmaz. 


TEMIZLIK 


Gusül (Boy abdesti) abdesti alan kadının, parmağını tenasul uzvuna 
sokması gerekli değildir. (D işiniyıkaması kâfidir.) 
Cinsel ilişkide bulunulan kadının hamam ücreti kocasına, hayızdan dolayı 
gerekli olan yıkanma ücreti ise kendisine aittir. 

TEMIZLIK - AKAN SUYUN TEMIZLIĞI 
"Akan su pislik tutmaz'; "Su kırk taşı geçince temiz sayılır"; "Dibi görünen 
su temizdir" deniliyor. Bu sözler doğru mudur? Böyle sularla abdest alınır 
mı? 
Rengi, tadı ve kokusundan ibaret olan üç özelliği pis bir şeyle değişmeyen 
su; akıcı ya da büyük havuz şeklinde olduğu sürece pis olmaz. Akıcı olmaz, 
ya da küçük bir yerde bulunursa, içine pis bir madde düştükten sonra bu üç 
özelliğinden biri değişmese bile pis olur, yani abdestte ve yemekte 
kullanılmaz. Küçüklüğün ya da büyüklüğün ölçüsü, 10 x 10 zirâ (Yaklaşık 
8x8 m2) ebadındaki havuzdur. "Akan suyun pislik tutmaması", taşa toprağa 
sürekli değmekle süzülüp, üç özelliğinden birini bozan pisliği 
bırakacağındandır. Diğer iki sözün de bu açıdan doğruluk payı vardır. 
Ancak suyun tam temiz olduğu, verdiğimiz bu kaideye uymasıyla anlaşılır. 
Üç özelliği, pis olmayan bir şeyle, meselâ toprakla değişen su; pis değildir, 
uygunsa her iş için kullanılabilir. 


TENZİHEN MEKRUH 


Şâriin mükelleften bir şeyi yapmamasını, uzak durmasını mecbur 

kılmayarak talep ettiği şeydir. Savaş sırasında ihtiyaç olması sebebiyle at 
etini yemek, pençeli, yırtıcı kuşların içtikleri sudan abdest almak bu nevi 
mekruha girer. Tenzihen mekruhun hükmü: Böyle bir mekruhu işleyen 
kişinin fiili evlâ ve efdal olana aykırı ise de fâilinin kınanmayıp ve 
zemmolunmayıp cezalandırılmayacağıdır (Abdulkerim Zeydan, el- Veciz, 
Bağdad 1405/1985,; Vehbe ez-Zühayli, Usülu'l-fıkhi'l-İslâmi, Dımaşk 
1406/1986, TI 86). 
Cumhur kat'ilik ve zannilik bakımından delile bakmaksızın fiilden yüz 
çevirme talebinin mahiyet ve tabiatını dikkate alarak, mecburiyet ifade 
ediyorsa haram; mecbüriyet ifade etmiyorsa mekruh demişlerdir ki, 
Hanefilere göre bu tenzihen mekruhtur (Zeydan, a.g.e., 46). 


TERAVİH NAMAZI 


Ramazan ayında yatsı namazından sonra kılınan namaz. "Teravih" 
kelimesi Arapça, "Terviha”nın çoğuludur ve "oturmak, istirahat etmek" 
anlamına gelmektedir. Teravih namazı her dört rekatın sonunda oturulup 
biraz dinlenildiği için, bu adı almıştır (el-Meydanı, el-Lubab, İstanbul, (t.y) 
1,123). 

Teravih namazı, kadın erkek her müslüman için sünnet-i müekkededir. 
Teravih, orucun sünneti değil, vaktin sünnetidir. Bir mazereti dolayısıyla 
oruç tutamayanlar da teravih namazı kılarlar. 

Ramazan gecelerini ihya etmek için kılınan Teravih namazı, Kur'an'da 
zikredilmemektedir. Fakat hakkında çok sayıda hadis rivâyet edilmiştir 
(Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, Mısır, (t.y) MI, 53). Ebü Hureyre'nin naklettiği bir 
hadise göre Resulullah (s.a.s), Ramazan gecelerini ihya etmeyi teşvik etmiş, 
fakat bunu kesin olarak emretmemiştir. Bu konuda; "Her kim inanarak ve 
karşılığını Allah'tan bekleyerek Ramazan'ı ihya ederse, geçmiş günahları 
bağışlanır" (Buhari, İman, 25, 27; Müslim, Musafi'in, 173, 176; İbn Mace, 
İkametu's-Salâ, 173; Tirmizi, Savm, 83) diye buyurmuştur. Hadis 
alimlerinden en-Nevevi, Hz. Muhammed (s.a.s)'in ashabına Ramazanı ihya 
etmeyi vacip kılmadığını, fakat mendup olarak emredip teşvik ettiğini, 
İslâm alimlerinin de bunun mendup olduğunda ittifak ettiklerini 
kaydetmektedir. En-Nevevi, "Ramazanı ihya etmenin, teravih namazını 
kılmakla hasıl olduğunu" da zikretmektedir. Bu açıdan Hz. Muhammed 
(s.a.s)'in, "her kim Ramazan'ı ihva ederse" sözü, "her kim geceleri namaz 
kılarak Ramazan'ı ihya ederse” şeklinde anlaşılmalıdır (en-Nevevi, el- 
Minhâc, 1924, VI, 39, vd.) Nitekim Abdurrahman b. Avf'ın naklettiği bir 
hadiste Hz. Muhammed (s.a.s): Şüphesiz Allah Ramazan orucunu farz kıldı. 
Ben de Ramazan gecelerini ihya etmeyi sünnet kıldım. Her kim inanarak ve 
sevabını Allah'tan bekleyerek Ramazan'ı oruçla, gecelerini namazla ihya 
ederse, anasından doğduğu gün gibi günahlarından temizlenmiş olur" 
buyurmaktadır. (İbn Mâce, İkametu's-Salâ, 173; İbn Hanbel, 1, 191, 195). 
"Resulullah (s.a.s) Ramazanda mescitte gece bir namaz kıldı. Sahabenin 
çoğu da onunla birlikte o namazı kıldı. İkinci gece yine aynı namazı kıldı. 
Bu kez O'na tabi olarak aynı namazı kılan cemaat daha fazla oldu. Üçüncü 
gece Hz. Muhammed (s.a.s) mescit'e gitmedi. Orayı dolduran cemaat onu 
bekledi. Resulullah (s.a.s) ancak sabah olunca mescide çıktı ve cemaata 


şöyle buyurdu: 

"Sizin cemaatla teravih namazını kılmaya ne kadar arzulu olduğunuzu 
görüyorum. Benim çıkıp, size namazı kıldırmama engel olan bir husus da 
yoktu. Ancak ben size, teravih namazının farz olmasından korktuğum için 
çıkmadım" (Buhari, Teheccud, 57). 

Ebü Zer (r.a)'dan nakledildiğine göre, Resulullah (s.a.s) Ramazan ayının 
sonuna doğru bazı gecelerde ahsabına, gecenin üçte birini geçinceye kadar 
teravih namazını kıldırmıştır (İbn Mâce, İkametu's-Salâ, 173). 

Ebü Hureyre (r.a)'nın naklettiği bir başka hadiste de Rasülüllah (s.a.s)'in 
Ramazan ayında, ashabtan bir grubu, Ubey b. Kab (ra)'ın arkasında 
cemaatle namaz kılarken gördü ve "Doğru yapıyorlar, yaptıkları şey ne 
güzeldir” diyerek tasvip ettikleri haber verilmiştir (Ebü Dâvud, İkâmetu's- 
Salâ, 190). 

Yine Hz. Âişe validemiz (ra) Hz. Peygamber (s.a.s)'in kıldığı teravih 
namazı hakkında şu bilgileri vermiştir: 

"Allah'ın elçisi ne Ramazanda, ne de diğer zamanlarda on bir rekattan fazla 
namaz kılmazdı. Dört rekat namaz kılardı ki, güzelliği ve uzunluğunu 
anlatamam! Nihayet üç rekat daha kılardı. Bir defasında, Ey Allah'ın 
Resulu! Vitir namazını kılmadan uyuyor musun? diye sorduğumda "Ey 
Âişe! Benim gözlerim uyur, fakat kalbim uyumaz" buyurdu" (Buhari, 
Teheccüd, 1 25). 

Hanefilere göre, teravih namazının rekât sayısı Hz. Ömer (r.a)'ın 
uygulamasına dayanır. Hz. Ömer Mescid-i Nebevi'de halifeliğinin son 
zamanlarında teravih namazını yirmi rekât olarak kıldırdı. Dört halife 
devrinden sonra da kimse teravihin yirmi rekat olarak cemaatla kılınmasına 
karşı çıkmadı. Alimler bu hususta Hz. Muhammed (s.a.v)'in şu hadisine 
göre hareket etmişlerdir: "Benden sonra benim sünnetimden ve raşit 
halifelerin sünnetinden ayrılmayın" (Tirmizi, İlim, 16; İbn Hanbel, IV, 126). 
Diğer yandan Abdullah b. Abbas (r.a)'ın Ramazan ayında teravih namazını 
yirmi rekat olarak kıldığı ve arkasından da üç rekat vitir namazını kıldığı 
rivâyet edilmiştir. İmam Ebü Hanife'ye Hz. Ömer (r.a)'ın bu hususta yaptığı 
uygulama sorulunca, şöyle demiştir: Teravih namazı hiç şüphesiz müekked 
bir sünnettir. Hz. Ömer, bu namazın cemaatle ve yirmi rekat kılınmasını 
şahsi bir ictihadı ile yapmadığı gibi, bir bid'at olarak da emretmemiştir. O, 
kendisinin bildiği şer'i bir esasa ve Hz. Muhammed (s.a.v)'in bir vasiyetine 
dayanarak böyle yapmıştır (et-Tahtavi, Haşiye, 334). 

Yukarıda işaret edildiği gibi, teravih namazı erkek ve kadınlar için sünnet-i 


müekkede olarak kabul edilmektedir. Hz. Peygamber (s.a.s) bir hadiste: 
"Allah size Ramazan orucunu farz kılmıştır, ben de size gece namazını 
(teravihi) sünnet kıldım" (İbn Mâce, İkametü's, Salâ, 173; İbn Hanbel, 1,191 
vd.) diyerek buna işaret buyurmuştur . 

Nakledilen bütün bu rivâyetlere göre teravih namazının sekiz rekatının 
müekked sünnet olduğunda şüphe yoktur. İbnu'l-Humam gibi bazı alimler, 
sekiz rekattan fazlasının müstahap olduğunu söylemişlerdir. Bu durum, 
yatsı namazından sonra dört rekat nafile namaz kılmanın müstahap oluşuna 
benzer ki, bunun ilk iki rekatı müekked sünnet olur (İbnu'l-Humâm, Fethü'l- 
Kadir, Mısır, 1315, 1, 333 vd.). 

Teravih namazı, Ramazan ayına mahsustur; vakti, tercih edilen görüşe göre, 
yatsı namazından sonradır, sabah namazının vaktine kadar devam eder. Vitir 
namazı teravih namazından sonra kılınır. Ancak teravih namazından önce 
kılınmasında da herhangi bir sakınca yoktur. Ancak teravih namazı yatsı 
namazından önce kılınmaz. Kılındığı takdirde, iâdesi gerekir. Bu namazın 
gece yarısından veya gecenin üçte birinden sonraya tehir edilmesi 
müstehaptır. En sağlam görüşe göre, teravihte cemaat olmak sünnet-i 
kifâyedir. Yani bir mescitte hiç kimse teravihi cemaatle kılmazsa, hepsi 
günahkâr olur. Teravih namazı tek başına kılınabilir. Fakat cemaatle 
kılınması daha faziletlidir. Teravih namazına, yarısında yetişen kimse, önce 
yatsı namazının farzını kılar ve daha sonra teravih namazını kılmak için 
imama uyar. Eksik kalan teravih rekatlarını, daha sonra kendisi tamamlar. 
Hatim ile teravih namazını kılmak sünnettir. 

Teravih namazının kazası yoktur. Bilindiği gibi farz ve vacip namazlar kaza 
edilirler. 

Teravih namazını, her iki rekatta bir selâm vererek on selâm ile bitirmek 
daha faziletlidir. Dört rekatta bir selam vermek de caizdir. Fakat bu şekilde 
kılmak mekruhtur. 

Teravih namazını kılarken, iki rekatta bir selâm verilse, normal olarak 
akşam namazının iki rekat sünneti gibi ve dört rekatta bir selâm verilse, 
yatsı namazının dört rekat sünneti gibi kılınır. Başlarken ve her iki rekatın 
başında "Sübhâneke", "Ezüzübesmele" ve her oturuşta "et-Tahiyyat" ile 
"Salli-barik" duaları okunur. Cemaatle kılınınca, cemaat hem teravihe, hem 
de imama uymaya niyet eder. İmam teravih namazını sesli olarak kıldırır 
(el-Kasâni, Bedai'us-Sanâyi', Beyrut, 1974, 1, 288; Tahtavi, Haşiye, 335 vd). 
Teravih namazı, diğer namazlara nispetle biraz seri kılınır. Ama bu, 
harflerin mahreci anlaşılmayacak şekilde bozuk bir telaffuzla kılınabilir 


anlamına gelmez. Bu bakımdan teravih namazının normalin dışındaki bir 
şekilde acele kılınması mekruhtur. Namazın rükünlerini yerine getirirken de 
acele edilmez. Kelimeleri tane tane okumak, mahreçlere dikkat etmek ve 
rükünleri gerektiği gibi yerine getirmek gerekir. 

Teravih namazı hatimle kılınmayan camilerde, herhangi bir yanlışlığa 
meydan vermemek ve cemaatın da kısa sureleri iyice ezberlemelerini 
sağlamak için, "Fil süresi"nden sonraki sureleri okumakta yarar vardır. Bu 
durumda imam, rekat sayılarında da tereddüde düşmekten korunmuş olur. 
(İbn Abidin, Reddu'l-Muhtar, Il, 44; vd., Vekbe ez-Zuhayli, el-Fıkhu'l- 
İslâmi, Dimaşk, 1989, TI, 72). 


TERAVİH NAMAZININ HER DÖRT REK'ATI ARASINDA GETİRİLEN 
SALAVAT-I ŞERİFE VEYA ZİKİR SÜNNET MİDİR? 

Teravih namazının her dört rek'atı aarasında getirilen salavat-ı şerife veya 
başka zikir hakkında bir şey varid olmamıştır. 

Peygamberin ve Hulefa-yı Raşidin zamanında böyle bir şey yoktur. Ancak 
teravih namazı çok uzatıldığı için her dört rek'at arasında istirahat 
ediliyordu. Bununla beraber söz konusu olan salavat ile zikri, teravih'in 
sünneti saymaksızın söylemek her zamanda olduğu gibi sünnettir. 


TERAVİH NAMAZINI ACELE KILDIRARAK KISA BİR 
ZAMANDA NAMAZI BİTİRMEKTEDİR. TERAVİH NAMAZINI 
ACELE KILDIRMAK HUSUSUNDA BİR ŞEY VARİD OLMUŞ 
MUDUR? 


Farz namaz ile sünnet arasında fark yoktur. Her ikisinde de erkana 
riayet etmek lazımdır. Erkana ri'ayet edilmediği takdirde namaz batıl 
olacağı gibi günah da terettüp eder. Teravih namazı kılınmazsa bir şey 
olmaz. Fakat kılınırsa erkanına riayet edilmezse büyük bir vebal terettüp 
eder. Ama ma'alesef bazıları teravih namazının erkanına riayet etmeden 
sür'atle namazı kıldırırlar. Sanki teravih namazının fazileti sür'attedir! 

İmam Malık, al-Saib bin Yezid'den şöyle rivayet etmiştir: Ömer (ra) Übey 
bin Ka'b ile Temim al-Dariye Ramazan-ı şerifte cema'atla on bir rek'at 
(teravih ve vitir namazını) kıldırmalarını emretmişti. İmam yüzlerce ayeti 
(kıyamda) okurdu. Öyle ki kıyam çok uzadığından direklere dayanırdık.) 
Demek teravih namazını acele ile kılmak doğru değildir. Bunu yapan kimse 
Allah indinde mesuldür. Teravih namazı normal olarak kılınmalı, yorulan 
veya dayanamayan varsa gücü yettiği miktarla iktifa etmelidir. 


TESBİH NAMAZI 


Tesbih edilerek kılınan nafile namazlardan biri. Tesbih namazı, mendup 
(sevabı çok) olan namazlardan biridir. Arapça bir kelime olan tesbih, Allah'ı 
noksan sıfatlardan tenzih etme ve ululama manasına gelir. Dört rekat olan 
bu namazda üçyüz defa "Suhhânallahi velhamdü lillâhi ve la ilâhe illallahu 
vellalâhu ekber" dendiği için bu adı almıştır. 

Tesbih namazının belli bir vakti yoktur. Kerahet vakitlerinin dışında her 
zaman kılınabilir. Bu namazı dört rekat olarak kılmak mümkün olduğu gibi, 
iki rekatın sonunda selam vermek suretiyle, ayrı ayrı ikişer rekat halinde 
kılmak da mümkündür (Vehbe ez-Zuhavli, el-Fıkhu'l-İslâmi ve Edilletühü, 
Dımaşk, 1984, TI, 49). 

Tesbih namazı hakkında Kur'an'da geçen herhangi bir ayet yoktur. Ancak bu 
namaz hakkında hadis rivâyet edilmiştir. Resulullah (s.a.s) amcası Hz. 
Abbas'a tesbih namazı hakkında bu tavsiyede bulunmuştur: 

Ey Abbas! Amcacığım! Sana bir şey vereyim mi, sana bir bağışta 
bulunayım mı? Sana bir özellik tanıyayım mı? Sana on haslet ölçüsü 
vereyim mi? Sen bu on hasleti yerine getirdiğin zaman, Allah senin geçmiş 
ve gelecek, eski ve yeni, bilerek veya bilmeyerek yaptığın, gizli veya aşikâr 
yapılan, küçük büyük bütün günahlarını affeder, bağışlar. Bu on haslet 
şunlardır: 

Dört rekat namaz kılarsın, her rekatında Fatiha suresini ve başka bir sure 
okursun. Birinci rekatta kıraatı bitirdikten sonra, ayakta iken on beş defa: 
"Sübhanellâhi velhamdu lillâhi ve lâ ilahe illallahu vellâhu ekber" dedikten 
sonra rükua varırsın ve aynı tesbihi on defa rüküda söylersin. Sonra başını 
kaldırıp, ayakta on defa söylersin. Sonra secdeye gider on defa orada 
söylersin. Birinci secdeden sonra iki secde arasındaki oturuşta on defa 
söylersin. İkinci secdeye vardığında yine on defa ve basını secdeden 
kaldırınca da on defa söylersin. Böylece bir rekatta yetmiş bey defayı 
tamamlamış olursun. 

Ey amcacığım! Eğer güç getirebilirsen, her gün bu namazı bir defa kılarsın. 
Buna güç getiremediğin takdirde, her cuma bir defa kılmaya çalışırsın. 
Bunu da yapamazsan, her sene bir defa kılmaya çalış. Bunu da yapamazsan 
hiç olmazsa ömründe bir defa olsun kıl” (Tirmizi, Vitir, 19; İbn Mace, 
ikâme, 190; Ebü Dâvud, Tatavvu, 14; et-Tergib ve't-Terhib, 1, 467, 469). 
Tesbih namazında okunan tesbihlerin, namaz içindeki yeri hususunda iki 


görüş vardır. Hanefi mezhebine göre tesbih namazını kılarken, Allah rızası 
için tesbih namazına veya nafile namaza niyet edilir ve "Allahu Ekber" diye 
namaza başlanır. Sübhanekeden sonra onbeş kere "Sübhanellahi velhamdu 
lillahi..." okunur. Sonra Eüzü Besmele, Fatiha ve bir sure okunup tekrar on 
kere "Sübhânallah.. " okunur. Ondan sonra rükua varılır. Üç kere, "Subhâne 
rabbiye'lazim" dendikten sonra, on defa Subhânellah..." okunur. Rüküdan, 
"Semiallahu limen hamideh, Rabbena leke'l-hamd" denilerek kalkılır. 
Doğrulduktan sonra yine on defa, Suhhânellah...” okunur. Bundan sonra 
secdeye varır. Secdede üç defa "Suhhane rabbiye'l-a'lâ" dan sonra on kere 
"Subhânellah..." okunur. Secdeden tekbir ile kalkılır. iki secde arasındaki 
oturuşta yine on defa, "Subhânellah..." okunur. ikinci secdeye tekbir ile 
varılıp üç defa, "Sübhane rabbiye'l-a'lâ" dan sonra, tekrar on defa, 
"Subhânellah..." okunur ki, bu fazla tesbihlerin toplamı yetmişbeşe ulaşmış 
olur. 

Peşinden ikinci rekata kalkılır. Yine önce onbeş kere Subhânellah..." 
okunur. Sonra aynen birinci rekattaki şekliyle hareket edilerek kılınır ve 
ikinci rekatın sonunda oturulur. Tahiyyat ve salli-barik duaları okunur. İlave 
tesbihlerin toplamı böylece 150 olmuş olur. Bundan sonra selam vermeden 
veya selamdan sonra ayağa kalkılır. Üçüncü ve dördüncü rekatlar, aynen 
birinci ve ikinci rekatlar gibi kılınır. Böylece dört rekatte üçyüz defa tesbih 
duası okunmuş olur. 

Tesbih namazının bu kılınma şekli, Tirmizi'nin el-Câmi'inde, Ebu 
Hanife'nin talebelerinden Abdullah b. Mübarek'ten rivâyet ettiği şekle 
göredir. İkinci görüşe göre ise, yukarıdaki hadiste tarif edildiği gibi kılınır. 
Diğer bir rivâyete göre de, tesbih namazında okunan tesbih duası; 
"Subhanellâhi ve'l hamdu lillâhi ve lâ ilahe illallahu va'llâhu ekber ve lâ 
havle ve lâ kuvvete illa billahil aliyyi'l azim” şeklinde uzatılır. 

Tesbih namazında yanılma olursa, sehiv secdelerinde bu ilâve tesbihlerin 
okunması gerekmez. Namazı kılan kişi bu tesbihleri aklında tutabiliyorsa, 
parmaklarıyla saymaz. Tesbih namazı cemaat halinde kılındığı zaman 
imâm, açıktan okur ve tesbihleri de açıktan tekrar eder (İbn Abidin, 
Reddu'i-Muhtar, Mısır 1966,II, 27). 

Bütün namazlarda olduğu gibi, tesbih namazında da, Kur'an'dan bir şey 
okunacağı zaman, Kur'an'ın herhangi bir yerinden okumak mümkündür. "Şu 
sure okunmaz veya mutlaka şu sureyi okumak gerekir" diye bir şey yoktur. 
Ancak İbn Abbas'a: "Bu namaz için belirlenmiş bir sure biliyor musun?" 


diye sorulunca: "Evet, et-Tekâsur, el-Asr, el-Kâfirün, ve el-İhlâs" diye 
cevap vermiştir (Fetavayi Hindiyye, Mısır 1323, 1, 119) 


TESBİH VE RAMAZAN-I ŞERİF DIŞINDA VİTİR NAMAZINI 
CEMAATLA KILMAK HUSUSUNDA HALK ARASINDA İHTİLAF 
VARDIR. CAİZDİR DİYEN OLDUĞU GİBİ, CAİZ DEĞİLDİR DİYEN 
DE VARDIR. BU HUSUSTA NE DİYORSUNUZ? 

Tesbih ve Ramazan-ı Şerifin dışında vitir namazını cemaatle kılmak sünnet 
değildir. Ama cemaatle kılınsa da namaz bozulmaz. Yalnız vitir ve tesbih 
namazını kılmasını bilmeyen kimseler öğrenmek için cemaatle eda etmekte 
sevab vardır. 


TEŞEBBÜH TE ZAMAN VE MEKÂNA GÖRE DEĞİŞME 
OLABILIR MI? 


"Teşebbüh" te zaman ve mekâna göre değişme olabilir mi? Meselâ 

"şapka dün teşebbüh alâmeti iken bugün böyle olmaktan çıkmış mıdır? 
Teşebbühü iki grupta mütâlaa etmek gerekir: Birincisi: Şi'âr sayılan, yani 
ibadetle ilgili olan noktalarda teşebbüh ki, bu noktalarda teşebbüh zâhiren 
küfrü gerektirir. 
Ikincisi: Şi'âr sayılmayan noktalarda teşebbüh ki, bunun da teşebbüh 
maksadıyla olması halinde fısk ve isâet olduğunda ittifak vardır.Şi'âr olan 
noktalarda, önceden başkalarının Şi'ârı olduğu bilindiği sürece teşebbüh 
yasağının devam edeceği, şi'ar olmayan hususlarda ise, teşebbühün her an 
değişebileceği söylenebilir. Hattâ belli bir tarihte belli bir gruba şi'ar 
olmakla beraber, bu durumu ancak tarih sayfalarından öğrenilen, yaşanması 
halinde hiç bir dinin ya da grubun kendisi ile ögünmeyeceği hususlarda da 
teşebbühün değişebileceğini kabul etmek daha gerçekçi bir yol olmalıdır, 
kanaatindeyim. Fakat, ibadetle ilgili olarak, İslam'ın Şi'âri sayılan 
hususlarda değişmenin olacağı düşünülemez. Sakalı buna ömek 
gösterebiliriz. Müşriklerin hep sakallı olması halinde, onlara benzememek 
için sakalın kesilmesine kail olmak, onlardan dişlerini misvaklamayı, ya da 
temizlemeyi âdet edinmeleri durumunda misvak kullanmayı terketmemiz 
gerektiğini söylemek demektir. Bunun ise hiç bir akıllının kabülü 
olamayacağı açıktır. Sakaldaki muhalefetin boyamakla temin edilmesinin 
istenmesi de, bu hikmete mebni olmalıdır. Anadoluda köylülerimizin 
giydiği şekliyle sapkaya gelince, bu mütefekkirlerimizin ifadesiyle "o artık 
ihtida etmiştir", bizim malımız olmuştur. Ama sırf başkalarına benzemek 
maksadıyla giyilmesi mahzurdan hâli değildir. 


TEŞEBBÜHTE ZAMANA VEMEKANA GÖRE DEĞİŞME 
OLABILIR MI? MESELA ŞAPKA TEŞEBBÜH ALAMETİ IKEN 
BUGÜN BÖYLE OLMAKTAN ÇIKMIŞ MIDIR? 


Teşebbüh, yani kafir ve fasıklara benzemek yasaktır. Ehli küfre has ve 
küfür alameti sayılan bir elbiseyi giymek küfür, ehli fıska has bir elbiseyi 
veya bir cinsin diğer cinse has elbisesini giymek ise fısktır. Yani islam'ın 
üzerinde durduğu teşebbüh sırf gayrimüslimleri taklit etme veya erkeklerin 
kadınlara, kadınların da erkeklere veya ehli fıska benzeme özentisiyle 
birbirlerinin oşekil ove kıyafetlerini taklid etmeleridir. . Nitekim 
peygamberimiz (sav) kadınlara benzemeye çalışan erkeklere ve erkeklere 
benzemeye çalışan kadınlara lanet etmiştir (Et-Tergib ve't-Terhib). 

İmam-ı Rabbani, Ahmed el-Faruk Serhedi Mektubat isimli eserinde der ki: 
"Doğru olan şu ki, erkekler kadınlara benzemekten nehy edildiklerine göre 
hüküm kadınların adetlerini bilmeye tevakkuf eder. Bir beldede kadınlar 
önden düğmeli gömlek giyiyorlarsa oradaki erkeklerin kadınlara 
benzememek için bunu giymeyi terketmeleri ve yandan düğmeli gömlek 
veya elbise giymeleri gerekir. Başka bir beldede kadınlar yandan düğmeli 
elbise giyiyorlarsa erkeklerin önden düğmeli olan elbiseyi tercih etmeleri 
lazımdır" (Mektubat). 

Muğnil-Muhtaç isimli eserde de, bir memlekette bir fakihin mutad olmayan 
kaftan ve takke giyinmesi kişiliği zedeler ve şehadetin reddine vesile olur, 
denilmektedir (Muğnil-Muhtaç). 

Şaoka, Osmanlı döneminde sırf gayrimüslimleri taklıd gayesiyle giyilmesi 
bakımından teşebbüh alameti sayılır. Fakat bugün şapka giyinmede gaye 
gayr-i müslimleri taklıd değildir. Belki adet böyle olduğu için giyilmektedir. 
Bu itibarla niyette gayrimüslimlere benzeme sözkonusu olmayınca şapka 
giymek teşebbüh alameti sayılmaz. Yukarıda İmam-ı rabbani'den de 
naklettiğimiz gibi, hüküm örfe göre değişmektedir. 


TESETTÜR VE ÜNIVERSİITE ÖĞRENİMİ 


Bir bayan tesettürlü olarak üniversitelerde okuyabilir mi? 

Mahremiyet konusunda kadın için haram olan şey; yabancı bir erkekle 
halvet halinde bulunması (kapalı bir yerde başbaşa kalmaları), en 
müsamahalı Hanefi görüşüne göre eli ve yüzü dışında kalan yerlerini 
açması (Cumhura göre eli ve yüzünü açması da haramdır), sesini cinsel 
duygular uyandıracak biçimde inceltmesi, yani kadınsı kadınsı konuşması 
(Azhâb 32) süsünü teşhir etmesi, erkeğin avret yerlerine bakması, yüzüne 
şehvetle bakması (Nür 31), dokunması gibi şeylerdir. Bunların hiçbirisinin 
olmadığı bir yer, üniversite de olsa kadın orada bulunabilir, okuyabilir. Işin 
en statik yönü budur. Ancak eğitim için de olsa, karma (muhtelit) bir 
ortamda bunlardan en az birisinin bulunmaması, hemen hemen imkânsiz 
gibi olduğundan, âlimlerimiz karma eğitime pek cevaz vermemişlerdir. Ne 
var ki, Türkiye şartlarında mahzurları göz önünde bulundurarak tesettürlü 
olması halinde bile kızları Üniversitede okutmamak, onları bu 
mahzurlardan kurtarmak anlamına gelmez. Çünkü toplumumuzda onun 
bulunabileceği diğer yerler de Üniversitelerimizden pek farklı değil. Kur'ân 
kurslarında dahi erkek hocalar ders vermekte. Sokakların hali belli, 
televizyon sayesinde evlerin durumu açık. Demek ki, önce ortamın Islâmi 
olmadığı görülmeli, işin takvâdan ziyade fetvâya baktığı bilinmelidir. Buna 
göre mesele genel bir fetvâ meselesi değil, fertlerin durumuna göre değişen 
özel bir fetvâ meselesidir. Takvâ ortamı gelince mesele yeniden gözden 
geçirilir. 


TESETTÜRSÜZ KADININ KAZANCI 


Prensip olarak kadının çalışması haram değildir. Örtünmeye riâyet 
etmemesi, yabancı erkeklerle kırıla döküle konuşması, halvet kalması, onlar 
için süslenmesi ve kokulanmâsı haramdır. Erkeklerle muhtelif (karma) 
çalışmasında bunlardan birinin bulunmaması mümkün olmadığından o da 
haram sayılmıştır. Helâl olan bir işte, helal bir iş akdi ile çalışmış olduktan 
sonra, elde edeceği kazanç helal olur. Bu ayrı bir şeydir, tesettüre riayet 
etmemekle kazanacağı günah ayrı bir şeydir. Işin fıkhı yönü itibari ile 
birbirlerine etki etmezler. 


TEVBE 


Şeriatın kötü saydığı işlerden, sırf kötü olduklan için pişman olup 
vazgeçmek ve Allah'a dönmek. "Tevbe" kelimesinin sözlükteki asıl manası 
ilk asla "dönmektir." Bu mana ile bağlantili olarak tevbe, kula nisbet 
edildiği zaman, arizi olan günah halini bırakıp asli olan salah haline 
dönmek anlamına gelir. Allah'a nisbet edildiği zaman da tali olan gazab 
bakışından asli olan rahmet bakışına dönmek anlamını verir. Bunun için 
tevbenin seri manasında hem kulun, günahıni itiraf edip, ondan pişmanlık 
duyarak bir daha yapmamaya kararlı olması, hem de Allah'ın da bu 
müracaati kabul ederek günahı bağışlaması anlamları vardır. "Tevb" de 
tevbe demektir. Ancak bunun "tevbe"nin çoğulu olduğunu söyleyenler de 
vardır. "Inâbe" terimide tevbeye yakın bir anlamdadır. "Tevbe" teriminde 
sözü edilen, "sırf kötü olduğu için dönme" özelliğinden ötürü, vicdanında o 
kötülügün çirkinliğini duyduğundan dolayı değil de, bedenine, malına veya 
haysiyetine zarar vermesi gibi bir korku ya da ümit sebebiyle vazgeçmesi 
tevbe sayılmaz. Tevbe, yaptığı bir kabahatin bir menfaatini görse dahi, onun 
çirkinliğini düşünüp, tiksinerek vazgeçmektir. Bu yüzden Hz. Ali, bir 
bedevi'nin "estagfirullah ve etübu ileyk — Allahım, beni bağışlamanı dilerim 
ve sana tevbe ederim" dediğini duyunca, "be adam! Çabuk çabuk tevbe 
etmek yalancıların tevbesidir. Gerçek bir tevbede altı şartın bulunması 
gerekir: Günaha pişmanlık, farzları kaza etmek, yediği hakları iade etmek, 
haklarını yedikleriyle helalleşmek, bir daha dönmemeye karar vermek, 
nefsi, günahlarla büyüttügü gibi Allah'a itaatta eritmek ve ona masiyetlerin 
tadını tattırdığı gibi taatların acısını tattırmak." Bu anlamları destekleyen bir 
ayeti kerimede; "Allah'ın kesinlikle kabul edeceğini v'ad ettiği tevbe ancak 
bilmeyerek kötülük yapıp ta sonra çok geçmeden tevbe eden, günahında 
israr etmeyen kimselere aittir. Yoksa fenalıkları yapıp yapıp ta, sonunda 
herbirine ölüm gelip çattığında, ben şimdi tevbe ettim diyenlere ve de kâfir 
olarak ölenlere tevbe .yoktur" buyurulur. Bu ayetten hareketle Islam 
alimlerinin çoğu tevbenin "fevri" (günaha düşülür düşülmez) yapılmasının 
vacipolduğu görüşündedirler. Binaenaleyh, bir günaha düşüldüğü anda 
tevbe edilmemesine de ayrıca tevbe etmek gerekir.Bu konuda ölçü şudur: 
Hayattan ümit kesme ve ölüm anından önce küfürden tevbe edip iman 
etmek makbuldür. Ama can çıkma (nez') anında küfürden tevbe edip iman 
etme makbul değildir. Imandan sonra hayırlı işler yapabilecek bir zaman 


bulunmalıdır. Fakat fasık mü'minin son nefesindeki tevbesi de kabul 
edilebilir. Çünkü mü'minlere "Allah'ın rahmetinden ümit kesmeyin" 
buyurulmuştur. Ne var ki, o andaki tevbenin kabul edileceği kesin değildir. 
Islam'da hiç günah işlemeyen insanların oluşturduğu bir toplum idealizmi 
yoktur. Hatta bir hadiste: "Eğer siz hiç günah işlemeseydiniz, Allah sizi yok 
eder ve günah isleyip, hemen arkasından da tevbe eden bir kavim yaratırdı" 
buyurulur. "Mü'minlerin ekine benzediği, küfür rüzgarlarıyla eğilip, tevbe 
ile hemen doğrulduğu" anlatılır. Yine Allah Rasülü: "Hayırlı olanlarınız 
çeşitli fitne ve imtihanlara maruz kalıp, çokça tevbe edenlerinizdir", 
"Kulunun tevbe etmesinden Allah, korkunç ve ıssız bir çölde her türlü 
erzakını taşıyan devesini kaybedip, bulma ümidini kestikten sonra 
karşısında gören yolcunun sevindiğinden daha çok sevinir." "Günahlarından 
tevbe eden, hiç günah işlememiş gibidir..." buyurur. Kur'an-ı Kerim'de 
"tevbe" ve türevlerinin 86 defa geçmiş olması Allah'ın tevbe'ye verdiği 
önemi anlatır. Tevbe, Hz. Adem'le başlar ve Allah'ın razı olduğu kulluğun 
en belirgin vasfını temsil eder. Karşıtı ise inat, kibir ve hatada bile bile 
isrardır ve bunlar da şeytanın ve şeytan tinetindeki insanların özelliğidir. 
Adem hata etmiş ve tevbe etmiştir, şeytan ise isyan etmiş ve kibirlenerek 
isyanında ısrar etmiştir. Allah da onu ebediyyen ateşte bırakacağını 
söylemiştir. Adem (a.s.) ise hatâsını anlayıp tevbe etmiş, Allah da onun 
tevbesini kabul etmiştir. Bir ayette de "tevbe"nin "nasüh" olması istenir. 
"Nasuh" kelimesinin aslında halis ve saf olma, bir söküğü dikip yırtığı 
yamayarak düzeltme manaları bulunduğu için Islam alimleri "nasüh 
tevbe"nin: halis (samimi), ciddi, temiz ve insanın dinini çok tamir edecek 
etkili bir tevbe olduğunu söylerler. Nitekim Allah Resulüne: "Nasüh tevbe 
nasıl olur?" diye sorduklarında: "Kulun yapmış olduğu günaha öyle pişman 
olup ve Allah'a öyle özür dilemesi, sonra da o günaha öyle dönmemesidir 
ki, sütün memeye dönmeyeceği gibi" buyurmuştur. Ibn Abbas da "nasüh 
tevbe"yi: "Kalp ile pişmanlık duymak , dil ile istigfar (bağışlanmayı 
dilemek), beden ile günahlardan kopmak, içinden de bir daha dönmemeye 
karar vermek" diye tanımlamıştır. 


TEVEKKÜL 


Insanın kendine yüklenen bütün görevleri yaptıktan sonra işin sonucunu 
Allah'a bırakması, O'nun yaratacağı neticeyi güven ve rıza ile karşılayıp, 
insanlardan bir beklenti içerisinde olmaması. Kısaca Allah'a güvenip, 
akibetinden endişe etmemesi. "Tevekkül", "vekalet" kökünden türemiş bir 
kelimedir. Aynı kökten olan "vekil" kişinin kendi işini gördürmek üzere 
yetki verdiği insandır. Avukat da vekildir. "Müvekkil" vekil edinen, "tevkil" 
ise vekil kılma, vekil edinme demektir. Aynı kökten olan "ittikâl" biraz da 
tembellik içeren ve boşa gidebilecek bir güvenme ve dayanmayı anlatır. 
Tevekkülde kelimenin "kalıbı" gereği bir zorlama vardır. Bu da herhangi bir 
konuda aklı ve bedeni gücünü, yani metod ve eylem fonksiyonunu 
kullanmayı, dayanılıp itimat edilecek yere bunun sonucunda dayanmayı 
ifade eder. "Bir kere azmettin mi artık Allah'a tevekkül et" ayeti buna açıkça 
işaret eder. Allah'ın sözleri arasında çelişki olmayacağına göre tevekkülün, 
hiç bir iş yapmadan Allah'tan birşey beklemekle bir ilişkisi olamaz. Allah 
kuluna çeşitli ibadetler yüklemiş, çalışmasını, ilim öğrenmesini rızkını 
aramasını, düşmanlarına karşı güç tedarik etmesini, bilmediğini bilene 
sormasını, işlerinde istişare etmesini (şura), kendisine yakarmasını, dua 
etmesini, adil olmasını, yani her şeyi en uygun yerine koymasını, bunun 
için metod ve yöntem bilmesini emretmektedir. Diğer yönden kendisine 
"tevekkül" etmesini istemekte ve tevekkül edenleri sevdiğini söylemektedir. 
Demek ki tevekkül bütün bu emirleri yerine getirdikten sonra duyulan bir iç 
huzur, itminan ve güven olayıdır. Tamamen materyalist ve pozitivist bakışla 
dahi tevekkülün bulunması bir şey kaybettirmeyeceği gibi, bulunmamasının 
moral ve psikolojik açıdan kaybı söz konusudur. Mütevekkil (tevekkül 
eden), "insan için ancak çalıştığının karşılığı vardır" kuralı karşısında akli 
ve bedeni görevini yapacak, bundan öte Allah vekilimdir, deyip işiniO'na 
havale ederek, sonuç ne olursa olsun ona rıza duygusuyla, bir de iç 
yorgunluğu yaşamayacaktır. Mütevekkil olmayanın da maddi planda 
fazlalık olarak yapacağı bir şey yoktur. Hatta maddi vesileleri bir emir 
telakki etmediğinden belki de daha az esbaba sarılacaktır. Sonra da telaşlı, 
sıkıntılı bir bekleyişe girecek ve umduğu sonucu alamadığından da 
dövünecek ve sinirleri gerginleşecektir. Elmalılı bunu: "unutmamak gerekir 
ki, tevekkül, görevini Allah'a havale etmek değil, emri O'na havale etmektir. 
Bir çokları bunu kavrayamayıp tevekkülü, vazifeyi terketme sanırlar... Bu 


ise Allah'a tevekkül ve itimat değil, O'nun ilah olarak emrine itimatsızlıktır, 
küfürdür... Iyi bilmeli ki, tevekkülün hülasası emre itimat ederek vazifesini 
sevmektir" diye açıklar. 

Fahreddin Razi de: "Tevekkül bazı cahillerin sandığı gibi, insanın kendini 
ihmal etmesi demek değildir. Böyle olsaydı müsavere emri tevekküle zıt 
olurdu. Tevekkül insanın dış sebepleri gözetmesi; ama kalbini onlara 
bağlamayıp Allah'ın ismetine dayanması demektir" der.Resulullah'ın bir 
hadisleri bu anlamı daha da açar gibidir:"Eğer siz Allah'a hakkıyla tevekkül 
etseydiniz, O kuşları rızıklandırdığı gibi sizi de rızıklandırırdı. Baksanıza, 
sabahleyin aç çıkıyorlar da tok dönüyorlar. Ve de dağlar dualarınızla yok 
olurdu." Sebeplere sarılmadan Allah'a güvenmeye tevekkül değil "ittikâl" 
denebilir. Kelime, kalıbı itibariyle pasifliği anlatır ve bu, yerilen bir 
durumdur. Onun için Resulullah (a.s.) "Lâilaheillallah diyen herkes cennete 
girecektir", deyince Hz. Ömer: "Ey Allah'ın Resulü, bunu halka 
söylemeyelim, "ittikal" ederler, demişti ki, sebeplere sarılmadan ve Allah'ın 
diğer emirlerini yerine getirmeden Cennete girmeyi ümit ederler demektir. 
Bu konuyu belki de en güzel açıklayan Resulullah Efendimizdir: "Devemi 
bırakıp tevekkül edeyim" diyene: "Bağla da öyle tevekkül et" 
buyurmuşlardır. Tevekkülün, Allah'ı olduğu gibi tanımakla, tevhidle ve 
kaderle sıkı irtibatı vardır. Yani Allah kuluna bir parça irade vermiş, çalışma 
ve çabalama diye özetleyebileceğimiz bir takım görevler yüklemiş ve 
kendisine güvenip dayanmasını istemiştir. Diğer yönden de "Kulum beni 
nasıl sanırsa ben öyleyim" demiş ve kulunun iradesini kullanacağı 
doğrultuda da, önceden bildiği için, onun kaderini yazmıştır. Kendisine 
güveneceğini bildiği kimsenin kaderini de güvendığinin mükafaatı olarak 
yardım edeceği şekilde yazmıştır. Tevekküle ve tevekkülün yardımı 
celbedeceğine en güzel misal Hz. lIbrahim'in ateşe atılırken dahi 
"hasbiyellah-bana Allah yeter" demesi ve ateşin yakmaması ile yardımı 
hemen görmesidir. Kısaca insan tevekkül etmekle bütün ağırlıklarını mutlak 
güç sahibi Allah'ın kudret eline emanet eder,rahatla dünyadân geçer, 
berzahta istirahat eder, sonra ebedi mutluluga girmek için cennete uçabilir. 
Yoksa tevekkül etmese dünyanın ağırlıkları uçmasına değil, esfel-i safiline 
yuvarlanmasına sebep olur. Demek ki, iman tevhidi, tevhid teslimi, teslim 
tevekkülü, tevekkül iki dünya saadetini gerektirir. Tasavvufi nesve içinde 
tevekkül daha büyük boyutlar kazanır ve Allah'a olan güven kulda kendini 
unutacak noktaya varır. Sehl b. Abdulllah: "Tevekkülün ilk makamı kulun 
Allah'ın önünde, gassalın önündeki mevta gibi olması, hareket ve tedbiri 


bulunmamasıdır" der. Ama her şeyden önce tevekkülün kalbin bir eylemi 
olduğu bilinmeli, dış organların yaptığı ya da yapmadığı şeylerin tevekkül 
olmayacağı anlaşılmalıdır. Bişr el-Hafi: "Allah'a tevekkül ettim diye yalan 
söylüyorlar. Tevekkül etselerdi Allah'ın yaptığına razı olurlardı." der. 
Tevekkül, gözünde azın da çoğun da eşit olmasıdır. Ebu Ali ed-Dekkâk: 
"Mütevekkil için üç derece vardır: Tevekkül, sonra teslim, sonra da tefviz. 
Tevekkül derecesinde Allah'ın (her canlının rızkını vereceği) va'diyle sükün 
bulur. Teslim sahibi O'nun ilmi ile yetinir, tefviz sahibi de hükmüne razı 
olur.Tevekkül mü'minlerin vasfı, teslim evliyanın vasfı, tefviz de 
muvahhidlerin vasfıdır. Yani, tevekkül avamın, teslim havassın, tefviz de 
havasu'l-havâssın o sıfatıdır.  Mütevekkil, bebek gibidir, annesinin 
memesinden başkası ile kanmaz. Mütevekkil de Rabbinden başkasına 
yönelmez. 


TEVLİYE(BİR MALI ALIŞ FİYATI ÜZERİNDEN KARSIZ 
SATMAK) 


Birini bir işe yönetici yapmak, sırt çevirmek, bir şeyden yüz çevirip 
uzaklaşmak. İslâm'da bir ticaret hukuku terimi olarak; bir malı alış fiyatı 
üzerinden hiç kârsız satmak demektir. Buna " başa baş satış yapmak" da 
denilir. 

Alış-verişler kâr durumuna göre şu kısımlara ayrılır: 

1- Müsavemeli Satış: Tarafların serbest pazarlıkla anlaştıkları bir bedel 
üzerinden alış veriş yapmalarına müsavemeli veya pazarlıkla satış denir. 
Burada alıcıya alış fiyatı veya maliyet açıklanmaksızın bir satış bedeli 
belirlenir. Pazarlık bu fiyat üzerinde cereyan eder. İslâm fıkhında "bey” 
denilince daha çok bu çeşit satışlar hatıra gelir. İslâm bilginleri yanılma 
veya yalan karışma ihtimali en az olduğu için bu tip alışverişi daha uygun 
görürler (bk. el-Kâsâni, Bedâyiu's-Sanayi 2. Baskı, Beyrut, 1394/1974, V, 
134). 

2- Murabahalı Satış: Alış fiyatı veya mâliyet üzerine belirli miktarda kâr 
eklenerek yapılan satış türüdür. Burada alıcıya, alış fiyatı veya maliyet 
açıklanır ve ne miktar kâr oranı uygulandığı da belirtilir. Murabahalı satışta, 
alıcıya verilen bilgilerin doğru olması gerekir. Çünkü bu satış türü ile 
aşağıda vereceğimiz zararına veya başabaş satışlar "emânet satışları" adını 
alır ve güvene dayanır. 

3- Zararına (Vazla) Satışı: Alış fiyatı veya maliyetin altında bir fiyatla satış 
yapmak demektir. Bir kimse malını hiç kârsız, hatta maliyetin altında 
zararına satma hakkına sahiptir. Alıcıya yardımda bulunma, malı bir an 
önce paraya çevirme ve müşteriyi dükkana alıştırma gibi sebeplerle kimi 
Zaman Zararına Satış yapılabilir. Ancak satıcının sıkışık durumundan 
saflığından veya malın gerçek değerini bilmeyişinden yararlanarak malı 
değerinin çok altında bir fiyatla satın almaktan sakınmak gerekir. Çünkü 
Hz. Peygamber darda kalanların malını satmasını yasaklamıştır (Ahmed b. 
Hanbel, I, 116). 

Ashab-ı Kiram, malın değerini bilmediği için çok düşük fiyat söyleyen 
satıcıları uyarır ve onun aldanmasına engel olmaya çalışırdı (bk. İbn Hazm, 
el-Muhallâ, Mısır 1380, Mesele; 1464, IX, 454 vd. Hamdi Döndüren, İslâm 
Hukukuna Cöre Alım Satımda Kâr Hadleri, Balıkesir, 1984, 90, 91). 

4- Başabaş Satış: Buna "tevliye satışı" denir. Tevliye de güvene dayanabilir 


satış türüdür. Alıcı, verilen bilgilere güvenerek akit yapar. Alış fiyatı veya 
maliyet için delil sormadığı gibi, yemin teklifinde de bulunmaz (el-Kâsâni, 
a.g.e., V, 220, 223). Yüz bin liraya satın alınan bir malın hiç kârsız yine 
yüzbin liraya satılması gibi. 

Tevliyenin caiz oluşu sünnet deliline dayanır. Hz. Peygamber (s.a.s) 
Medine'ye hicret etmek isteyince, Hz. Ebü Bekir (6. 13/634) iki tane deve 
satın aldı. Resulullah (s.a.s) ona şöyle buyurdu: "Bu iki deveden birisini 
bana aldığın fiyatla devret" (el-Kâsâni, a.g.e, V, 220). Hz. Ebü Bekir 
bedelsiz vermek isteyince, Allah elçisi bunu kabul etmedi. O'nun kârsız 
satış isteğinde bulunması, tevliye satışının caiz olduğunu gösterir. 

Kârsız satış çeşitli amaçlar için yapılabilir. Malı elinden çıkarma isteği, 
nakit para sıkıntısı, moda ve mevsiminin geçmek üzere olması, alıcıya 
yardım etmek, müşteri edinmek ve benzeri düşünceler bunlar arasında 
sayılabilir. 

Tevliye'nin bir çeşidi olan "iştirak satışı" (bey'u'l-iştirak) satın alınan bir 
mala, başkasının satış bedelinin belirli bir bölümünü ödemek suretiyle ortak 
olması demektir. Bu ortaklık alış fiyatı veya maliyet üzerinden olduğu için 
akit kısmi tevüye niteliğindedir. 

Hz. Ebü Bekir, Mekke'de köle statüsünde bulunun Bilâl b. Rabah el-Habeşi 
(6. 20/641)'yi satın alıp hürriyetine kavuşturdu. Hz. Peygamber Bilâl'ın satış 
bedeline ortak olmak isteyince de Ebü Bekir (r.a) onu azat ettiğini bildirdi. 
Eğer alınan bir şeye, satış fiyatı üzerinden ortak olmak caiz olmasaydı, 
bunu Allah Resulu'nun da istememesi gerekirdi (bk. el-Kâsâni, a.g.e, V, 
220; Hamdi Döndüren, a.g.e, 90, 91). 


TEYEMMÜM 


Hükmi pisliği temizleme yollarından biri de teyemmümdür. 
Teyemmüm; ellerinin içiyle yeryüzü cinsinden bir şeye vurup yüzünü yıkar 
gibi bir defa sıvazlamak, tekrar aynı şekilde vurup, sol eliyle sağ kolunu, 
sağ eliyle de sol kolunu dirseklerle beraber birer defa sıvazlamak ve bunları 
temizlenme niyyetiyle, yani rastgele değil de, teyemmüm kastıyla 
yapmaktır. 

Teyemmümün farzı ikidir: niyyet ve yüzü ve kolları sıvazlamak üzere, 
ellerle iki vuruş. Buna kısaca "iki darp bir niyyet" denir. 

Teyemmümün sağlam olabilmesi için; suyu kullanmaktan aciz olmak, 
teyemmüm edecek şeyin temiz olması, teyemmüm edilen organların 
heryerini sıvazlamak şarttır. 

Toprak, kum, kiremit, tuğla; beton ve taş gibi şeylerle, tozları olmasa dahi 
teyemmüm yapılır. 

Cünüp, adetli, lohusa ve abdestsizin teyemmümleri aynıdır. 

Su soğuk olduğu ve ısıtma imkânı bulamadığı için, hasta olmaktan 
korkuyorsa gusul yerine teyemmüm yapabilir, ama bu durumda abdest 
yerine teyemmüm yapamaz. Gusul yerine teyemmüm eder ve ibadetler için 
ayrıca abdest alır. 

Su bulunmadığı sürece teyemmüm abdest gibidir, vakit girmeden de 
alınabilir ve onunla istenildigi kadar namaz kılınabilir. 

Teyemmüm yapmak isteyen kimsenin; su bulma ihtimalı varsa, dörtbir 
yanına doğru bir ok atımı kadar yeri araması, parası varsa normal olan 
fiyatla suyu satın alması, su alabileceği bir kimsede su varsa istemesi 
gerekir. Su bulma ihtimalı yoksa aramaz. 

Teyemmüm edecek kimsenin, namazı vaktin sonuna kadar geciktirmesi 
müstehap (hoş) tır. Belki su bulabilir. 

Teyemmümü; abdesti bozan şeyler ve abdeste yetecek kadar suyu kullanma 
imkânı bulunması bozar. Bu imkân, namazda iken bulunursa o namaz batıl 
olur ve su ile alınmış abdestle kılınması gerekir. Namaz bittikten sonra 
bulunursa, tekrar kılması gerekmez. 


TİCARET MALI YIL SONUNDA DEĞERLENDİRİLİP 
ZEKATIVERİLMELİDİR DENİLMEKTEDİR. AMA NASIL 
DEĞERLENDİRİLECEK; ALIŞ FİYATIYLA MI YOKSA SATIŞ 
FİYATIYLA MI? 


Ticaret malı yıl sonunda iki bilirkişi tarafından değeri tesbit edilecek ve 
buna göre zekatı verilecektir. Ama bu değerlendirme ne alışfiyatına ne de 
ilerde peyderpey yapılacak satış fiyatına göre olacaktır. Belki o anda 
mevcut mal hemen satılırsa ne kadara satılırsa o miktar nazar-i itibara alınır. 
Faraza hali hazırda yüzbin lira değerinde olan bir ticaret malı peyderpey ve 
yavaş yavaş satılırsa ikiyüz bin lira edecek olsa, şu anda toptan satıldığında 
ne kadar para getirecekse o nazar-ı itibara alınır ve zekatı ona göre verilir. 
Alış fiyatına bakılmaz. Belki o zaman ucuz olabilir, veya o zaman 
pahallıdır, şimdi fiyatı düşmüş olabilir. 

TICARET VE ALIŞ-VERIŞIN YASAKLARI: 

Peygamber Efendimiz şöyle buyurmaktadır: 

1- "Yemin metaın satışın sağlar, fakat bereketini giderdir" (Buhari-Müslim). 
2- "Alışverişte çok yemin etmekten sakınınız" (Müslim). 

3- İbn Ömer'den rivayet edilmiştir: "Adamın biri Resulüllah'a alışverişte 
çok aldatıldığını söyledi. Bunun üzerine Peygamber (sav) kendisine 
buyurdu ki: "Alışverişte bulunduğun zaman "aldatma olmasın" diyerek 
karşı tarafa bildir." 

4- Peygamber (sav) buğday satan bir adama vardı ve kendisine bunu nasıl 
satıyorsun, diye sordu. O da fiatını söyledi. O sırada kendisine elini 
buğdayın içine sokması için vahiy geldi. Peygamber (sav) elini içine 
sokunca yaş olduğunu gördü. Bunun üzerine Peygamber (sav) şöyle 
buyurdu: Bizi aldatan bizden değildir" (Müslim-Ebu Davud). 

5- Peygamber (S.A.V) köpek ,zina parasından ve kahinin ücretinden nehy 
etmiştir(Buhari —Müslim-Ebu Davud) 

6-Cabir diyor ki: Mekke fethinde Peygamberin şöyle söylediğini 
duydum:"Allah ile Rasulü içkinin,leşin, domuzun ve putların satışını 
yasaklamıştır.(Buhari-Müslim) 

7-" Peygamber (SAV) Cenab-ı Hak'tan şunu nakletmiştir:" Kıyamet günü üç 
kişinin hasmıyım. Benim namıma söz verip de sözünü yerine getirmeyen, 
hür bir kimseyi satıp da parasını yiyen ve işçi çalıiştırıp da işçinin parasını 
vermeyendir."(Buhari) 


8- "Hiç bir kimse mü'min kardeşinin satışı üzerine satış yapmasın ve 
mü'min kardeşinin nişanlandığı kadınla nişanlanmasın" (Buhari- Müslim) 

9- "Öyle bir zaman gelecek ki insanlar ellerine geçenin helal mi haram mı 
olduğunu düşünmeyeceklerdir." (Buhari-Nesai) 

10-Borçlu olan kimse borcuna karşı rehindir.Kıyamet günü yalnızlığından 
dolayı Allaha şikayet edipyalvaracaktır. 

TİCARETHANEDE BEŞ MİLYON DEĞERİNDE EMTİA VARDIR. 
MASA, KASA VE TELEFON GİBİ DEMİRBAŞ EŞYANIN TİCARET 
MALIYLA BİRLİKTE HESAP EDİLİP ZEKATI VERİLECEK Mİ? 
Ticarethanede mevcut olan demirbaş eşyası, yatak, sergi...vs. ev eşyası 
zekata tabi olmadığı gibi bu da zekata tabi değildir. Yani zekat vermek için 
ticarethanede mevcut olan eşyadan sadece ticaret emtiası hesap edilip 
değeri takdir edilerek zekatı verilecektir. Ve demirbaş eşya buna 
katılmayacaktır. 

TİCARETLE MEŞGUL OLAN KİŞİNİN KAZANDIĞI PARA İLE 

ALDIĞI GAYR-İ MENKULÜN ZEKAT DURUMU NEDİR? 
Ticaretle meşgul olan kimsenin kazandığı para ile aldığı gayr-ı menkul, 
şayet ticaret için yani kar için satmak üzere satın almış ise tabiatıyla ticaret 
malı sayılır. Ana sermaye üzerinden bir yıl geçtiğinde onunla —ana semaye 
ile- beraber zekatını verecektir. Satmamak üzere satın almış ise zekata tabi 
değildir ancak kirasından elde edilen para nisaba ulaşır ve üzerinden bir yıl 
geçerse o parının zekatını verecektir. 

TİCARETLE MEŞGUL OLAN KİŞİNİN KAZANDIĞI PARA İLE 

ALDIĞI VE KENDİSİNE KİRA YOLUYLA KAZANÇ GETİREN 
GAYR-İ MENKUL'ÜN ZEKAT DURUMU NASILDIR? 
Bir tüccar alış-veriş yaparak kazanç elde edip dükkan ile bina gibi şeyler 
alırsa şayet satmak üzere satın almış ise tabiatıyla ticaret eşyası olduğundan 
yıl sonunda yanında mevcut bulunan bütün ticaret malıyla birlikte 
hesaplayarak zekatını verecektir. Yoksa ticaret için değil, satın aldığı 
şeylerde oturmak veya kiraya vermek üzere satın almış ise artık ticaret malı 
sayılmadığından zekata tabi değildir. Ancak onlardan elde edilen kazanç 
nisaba baliğ olursa yanında bir yıl kaldığı takdirde zekatını verecektir. 


TIRAŞ 


Saç, sakal ve bıyığın fazlasının kısaltılması, kasıkta ve koltuk altında 
bulunan kılların gidermesi. Islâm, temizlik üzerine kurulmuş bir dindir. 
Hatta iman ve ibadetin temel esaslarından birini temizlik teşkil eder. Hz. 
Peygamber (s.a.s) bir hadisinde, "Temizlik imanın yarısıdır" buyurmuştur 
(ed-Dârimi, Sünen, I, 167). Islâm dini Müslümanların maddi ve manevi 
alanda temizliğe dikkat etmeleri için onlara yol göstermiştir. Islâm, insanları 
hayatın her sahasında yükseltir, melekler derecesinde temiz bir hayata 
ulaştırır, ruhları en üstün duygularla aydınlatır. Vücud ve ruh sağlığında 
temizliğin büyük bir yeri vardır. 

Islâm'da daima temizlik dış ve iç diye iki yönlü olarak açıklanır. Dış 
temizlik, bir kısım ibadetlerin şartı, başlangıcı ve anahtarı durumundadır. 
Buna ilişkin olarak Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "Namazın 
anahtarı taharettir" (Ebü Dâvud, Sünen, Tahâre, 49; Dârimi, Sünen, I, 175). 
Bu açıklamalardan anlaşıldığına göre öngörülen temizlik yerine 
getirilmedikçe emredilen ibadet görevini yapmak ve Allah'ın manevi 
huzuruna girmek mümkün olamaz. Islâm bilginlerince temizlik, sağlığı 
koruyan sebeplerden biri ve rızkın artmasına neden olarak kabul 
edilmektedir (Bilmen, Büyük Islâm Ilmihali, 41-42). 

Bu esaslardan hareket ederek maddi ve bedeni temizliklerden birini 
oluşturan kasık tıraşının anlaşılması kolaylaşır. Sevkâni (6. 1250/1834), Ebü 
Hureyre (r.a) yoluyla nakledilen; "Beş şey fıtrattandır: Kasık tıraşı, sünnet 
olmak, bıyık kesmek, koltuk altı kıllarını yolmak ve tırnakları kesmek" 
hadisiyle ilgili olmak üzere şu görüşlere yer vermektedir: "Bu anlatılanlar 
yapıldığında faili, Allah'ın insanları yarattığı fıtratla nitelenmiş olur. Yüce 
Allah, kullarını en olgun sıfatlarda ve en güzel şekillerde olmaları için 
bunlara teşvik etmiş ve bunları onlar için tercih etmiştir". Beydâvi ise şöyle 
demektedir: "Fıtratla ilgili bu özellikler peygamberin seçtikleri ve dinlerin 
üzerinde ittifak ettikleri eski sünnetler olup, sanki bunlar dinlerin özünde 
mevcut olan yaratılışla ilgili bir emirdir." 

Konuyla ilgili bir başka hadiste hadisin râvisi olan Enes b. Mâlik (r.a) "Bize 
bıyıkları kesme, tırnakları kesme, koltuk altı kıllarını yolma ve kasık tıraşı 
yapma hususunda kırk günden daha fazla geciktirmeme müddet olarak tayın 
edildi" demiştir (es-Şevkâni, Neylü'l-Evtâr, 1, 123 vd.; Şâh Veliyyullah b. 
Abdirrahım ed-Dehlev, Huccetullahi'l-Bâliğa, I, 182 vd.; Ibn Mâce, Sünen, 


Tahâre, 1, 107 vd.). 
Hz. Peygamber (s.a.s) şöyle buyurmuştur: "On şey fıtrattandır: Bıyıkları 
kesmek, sakalı uzatmak, misvak kullanmak, burna su çekmek, tırnakları 
kesmek, parmak mağşsallarını hilallemek, koltuk altındaki kılları yolmak, 
kasık tıraşı yapmak, abdest bozduktan sonra su vb. ile temizlik yapmak ve 
abdest alırken suyu ağızda çalkalamaktır" (Ebü Dâvud, Sünen, Tahâre, 1, 
44-45; Buhâri, Libas, VII, 56). 
Hattâbi, (6. 388/998) bu hadiste işaret edilen hususlar hakkında şu 
açıklamayı yapmıştır: Hadiste geçen "fıtrat" kelimesini Islâm bilginleri 
sünnetle tefsir etmişlerdir. Bunun yorumu, şüphesiz bu hasletler kendilerine 
Kur'an'da: "Işte bu Peygamberler Allah'ın hidayete eriştirdiği kimselerdir. 
Sen de onların gittiği yoldan yürü" (el-En'âm, 6/90) diye işaret edilen 
Peygamberlerin sünnetlerindendir. Bunlarla ilk emredilen Hz. Ibrâhim (a.s) 
olmuştur. Yine bu konuya şu ayette temas edildiğini görüyoruz: "Şunu da 
hatırlayın ki, bir zaman Rabbi Ibrahim'i bir takım kelimelerle (emirlerle) 
imtihan edip de, bunları tamamen yerine getirince: "Ben seni bütün 
insanlara imam yapacağım" buyurdu" (el-Bakara, 2/124). 
Abdullah b. Abbas (r.a) demiştir ki: Allah on hasletle Hz. Ibrahim'e emretti 
ve onları saydı. Bunları işlediği zaman, Allah şöyle buyurdu: "Ben seni, 
sana uymaları ve senin sünnetinle amel etmeleri için bütün insanlara imam 
yapacağım." Özellikle bu ümmet (Müslümanlar) Hz. Ibrahim'e tâbi olmakla 
emrolunmuştur. Bu husus Kur'an'da şöyle ifade edilmektedir: "Sonra da 
sana, muvahhid (Allah'ın birliğine inanan) bir Müslüman olarak Ibrahim'in 
dinine uymanı vahyettik" (en-Nahl, 16/123). Buna dair Islâm bilginleri 
şöyle demiştir: Bu sayılan on haslet Hz. Ibrahim'e farz idi, bize ise sünnettir 
(Ebü Davud, Sünen (dipnot), Tahâre, 1, 44-45). 

TIRAŞTAN SONRA KOLANYA 
Traştan sonra kolonya kullanıyoruz, caiz midir? Bize traştan sonra gönül 
rahatlığı ile kullanabileceğimiz bir krem ismi verebilir misiniz? 
Sadece Hanefi Mezhebindeki bazı imamlara göre kolonya kullanabilirsiniz. 
Belki daha önce "traş olabilir miyiz?" diye sormak gerekirdi. Fakat 
cumhura (fıkıhçı çoğunluğuna) uyarak kolonya kullanmayanlar her halde 
daha ihtiyatlı davranmış olurlar. Krem konusuna gelince, şu anda terkibini 
kesin bildiğim bir krem olmadığından bir şey söyleyemeyeceğim. 


TIRNAK (KESMEK) 


El ve ayak parmaklarının uçlarında bulunan, parmakları dış etkilerden 

koruyan boynuzsu maddeler olan tırnaklar zamanla uzar. Uzayan kısımların 
kesilmesi fıtratın (insan yapısının) gereği olan sünnetlerdendir. Hz. 
Peygamber fıtrattan olan beş temizlikten birinin de tırnakların kesilmesi 
olduğunu belirtmiştir. Tırnaklar uzayınca etle tırnak arasına pis, mikroplu 
şeyler girer. Bilhassa el parmakları vücudun hemen her yerine, özellikle 
yemek yerken ağza değeceğinden, buralara mikropları bulaştırır. Koruyucu 
hekimlik açısından da tırnakların kesilmesi çok önemlidir. Abdest ve gusül 
esnasında suyun tırnak altlarına (uzayan kısmın altına) ulaşması şarttır. 
Pislik dolu olduğu için buralara su ulaşmazsa temizlik olmaz. Güzellik 
niyetiyle, temiz tutulsa da tırnak uzatmak yanlıştır, sünnete aykırıdır. 
Tırnak kesmek sadece, Hac veya Umre ihramı süresince yasaktır. Bunun 
dışında her zaman kesilebilir. Halk arasında bazı gün ve zamanlarda, meselâ 
geceleyin tırnak kesilmez şeklinde yanlış bir inanç vardır. Elektriğin 
olmadığı zamanlarda, kesilen tırnağın nereye sıçradığının görülemediği 
düşüncesinden kaynaklanan bu kanaat, böyle durumlar için geçerli olabilir. 
Fakat bugün, elektriğin aydınlattığı ortamlarda gece tırnak kesmenin hiç bir 
sakıncası yoktur. Kesilen tırnaklar gelişi güzel bir şekilde bırakılmamalı, 
uygun bir şekilde ortadan kaldırılmalı, yok edilmelidir. 

TIRNAK KESME EDEBİ 
El ve ayak tırnakları beraberce kesilebilir mi? Bunun için belirli bir gün var 
mıdır? 

Kesilebilir. Tırnak kesmenin belirli bir günü yoktur. Gerektiği her an (yani 
uzayınca) kesilebilir. Önce ellerinkini, sonra ayaklarınkini kesmek, ellere 
sağ elin işaret parmağından başlayıp, eller avuç içleri birbirine gelecek 
şekilde birbirine yapıştırıldığında parmakların oluşturduğu daireyi sağa 
doğru giderek tamamlamak, sonra sağ ayağın küçük parmağından başlayıp 
sol ayağın küçük parmağında bitirmek müstehap görülmüştür. (6 Hattâb es- 
Sübki, el-Menhel 1/189) Gazali'nin söyledigi budur. Bu konuda görüşler 
vardır. Efdal olan, tırnakların haftada bir kesilmesidir. Onbeş güne kadar 
bırakmasında da bir mahzur yoktur. Kırk günü aşması ise, harama yakın 
(tahrimen) mekruhtur. Ama tırnakları çok uzayıp,sınırı aşmayacaksa, 
bekleyip cuma günü kesmek (özellikle camiye gidecek erkekler için) 
müstehaptır. Bu konuda Fetâvây-i Kâdihân'da şöyle denir: "Bir adam tırnak 


kesmek ya da saç traşı olmak için, cuma gününü belirlese; başka günlerde 
de bunun câiz olduğunu kabul etmekle beraber, cumaya kadar beklemesi 
tırnak kesmeyi çok geciktirmiş olsa, bu mekruh olur. Çünkü tırnakları uzun 
olanın rızkı kıt olur. Eğer çok geciktirmiş olmayacaksa ve cumayı hadisin 
tavsiyesine uymak için bekliyorsa bu müstehaptır. Çünkü Aişe 
Validemizden nakledildiğine göre, Rasüllullah Efendimiz: "Kim cuma günü 
tırnaklarını keserse, Allah onun öbür cumaya kadar ve üç gün daha fazla 
belâlardan korur" (7 Kidihân (Hindiyye kenarında) N/411; Hindiyye V/358 
Benzer hadisler için bk. el-Hindi, Kenzu'l-ummâl VV656 659; Tırnak 
kesmenin uygun zamanı olarak perşembeyi gösteren bir hadis vardır. Ancak 
bu, Deylemi'den başka hadis kaynaklarında zikredilmemektedir. Bk. Hindi, 
Kenz. VU/17256,17384 

TIRNAK VE TRAŞ BIRAKMA : 
Allah (c.c.) fıtratı değiştirmeyi şeytana oyuncak olma diye nitelerken, 
Peygamberimiz de fıtratı değiştirenlere lânet eder ve uzayan tırnakların 
kesilmesini, koltuk altı ve kasıklarda biten kılların yolma yada traşla 
giderilmesini, hâttâ erkeklerin sünnet olmasını, sakal ve bıyık bırakmasını 
da fıtrattan, yani Allah'ın seçip begendigi yaratılıştan gösterir. (Müslim, 
taharet 56; Ebü Dâvüd, tahâret 29; Tirmizi, edep 74.) Buna göre tırnaklarını 
uzatanlar, koltuk altı ve kasık tüylerini temizlemeyenler de Allah'ın 
yaratışını değiştiren şeytan maskaralarıdırlar. Bu tür tırnakların yaratılışı 
bozduğunun en güzel delili, bunların elin fonksiyonlarına büyük ölçüde 
engel olmalarıdır. Başkalarına çekici, aksine ilgilenilebilir görünmek için, 
kendilerine işkence eden zavallı biçâreler, bu davranışlarıyla ellerini âdetâ 
çolak edip, ayaklarına ceviz,kabugu geçiren kedi durumuna düşerler. 
Dini görev ve ibâdetlere engel olacak tarzda süslenmeyecektir: Tırnak 
ojelerini ve altına su geçirmeyecek derecede hacimli rujları buna örnek 
gösterebiliriz. Çünkü bunlar İslam'ın temizlik emrinin yerine getirilmesine 
engeldirler. Altlarına su geçirmediklerinden abdest ve yıkanma ibâdetleri 
istenilen şekilde yapılamaz. Vücudun ve abdest organlarının su değmeyen 
yerlerininin kalması, abdestin ve yıkanmanın kabul edilen nitelikte 
olmamasına sebeptir. 
Kadının süslenmesi cinselliğini artıracağı, cinselliğinden de sadece kocası 
yararlanabileceği için, süslerini mahremi olmayanlara göstermeyecektir. 
Çünkü Allah "teberrüc"ü yasaklamıştır. (Ahzâb (33) 33.) (Teberrüc'ün ne 
olduğu yerinde açıklanmıştır.) Kadının boyama ve kokulanma anlamındaki 


süsünü dayısı, amcası ve yegeni gibi mahremlerine göstermesi. fitnenin 
bulunmaması şartına bağlıdır. Normal hallerde gösterebilir. 
TIRNAKLARINI OJE İLE BOYAYAN BİR KADININ DURUMU 
NASILDIR. YANİ ABDESTİ VEYA GUSLÜ SAHİH MİDİR, 
GÜNAHKAR OLUR MU? 
Tırnakları oje ile boyanmak haddi zatında haram değildir. Ancak oje tırnak 
üzerine bir tabaka meydana getirdiğinden abdest ve guslün sıhhatine 
manidir. Bunun için abdest almak, cünup veya hayızdan yıkanmak isteyen 
ojeli kadın mutlaka ojesini kazımak zorundadır. Aksi takdirde abdesti veya 
güslü sahih olmadığından namazı batıldır. Yalnız hayız halinde bulunan bir 
kadın hayızın sonuna kadar tırnaklarını ojeli bulundurabilir. Aynı zamanda 
bir kadın abdest aldıktan sonra yine tırnaklarını oje ile boyayıp ikinci defa 
abdest almaya muhtaç oluncaya kadar ojesini bırakabılir. Abdest almak 
istediğinde kazımak zorundadır. 


TIRNAKLARIMIZIN ALTINDA KİR TOPLANIYOR, ABDEST 
ALDIĞIMIZ VEYA YIKANDIĞIMIZ HALDE YİNE KİR YERİNDE 
KALIYOR. BU DURUMDA ABDEST VE GUSÜLÜMÜZ SAHİH 
MİDİR? 


Tırnakları kesmek sünnettir diyen olduğu gibi vaciptir diyen de 
olmuştur. Hanefi alimlerinin kaydettiklerine göre tırnak ve bıyık gibi 
bedende kesilmesi matlup olan şeyleri kırk günden fazla bırakmak caiz 
değildir. Böyle bir müddet ihmal eden kimse cezaya müstehak olur. Şafii 
alimlerinin görüşlerine göre de tırnak ve benzeri şeyleri kesmek sünnettir, 
vacip değildir. 

Kesilmesi ister vacip ister sünnet olsun, altında kir ve toprağın bulunması 
abdestin sıhhatine mani değildir. Yalnız hamur, mum ve benzeri bir şey 
olursa manidir. Peygamber (sav) tırakların kesilmesini emreder, ama 
namazın iadesini emretmezdi. Tırnakların altındaki kir abdestin sıhhatine 
mani olsaydı mutlaka o halde kılınan namazın iadesini emredecekti. 

Kurret el-Ayn kitabının ifade ettiğine göre ter veya bedenden doğan bir şey 
kılları üzerine veya vücudun herhangi bir yerine yapışıp kalırsa, abdest ve 
gusül de zail olmazsa bedenden bir cüz gibi sayılır. Gusle mani değildir. 
Ama vücuttan doğan değil, toz ve toprak gibi bir şey birikirse mani olur. 


BAZI KİMSELER SPOR YAPIP TOP ILE OYNAMAK CAİZ 
DEĞİLDİR, DİYORLAR. ÇÜNKÜ HZ. HÜSEYİN (RA) ŞEHİD 
OLDUKTAN SONRA BAŞI KESİLİP TOP GİBİ ONUNLA 
OYNANMIŞTIR. BU HUSUSTA İSLAM'IN GÖRÜŞÜ NEDİR? 


İslam dini, oyunların bir kısmını helal, bir kısmını haram kılmıştır. 

Şayet bir oyunun özel ve genel zararı varsa haramdır. Yoksa faydalı veya 
Zararsız ise helaldır. Hatta Peygamber (sav) elli yaşının üstünde olduğu 
halde Hz. Aişe (ra) ile koşmak hususunda yarışta bulunmuş ve hz. Aişe'yi 
geride bırakmıştır. Hem de güreşte ün salan Rükane ile güreş tutup üç defa 
onu yıkmıştır (Ebu Davud). 
Hz. Hüseyin'in başıyla top gibi oynandığına dair hiç bir şeye 
rastlanmamıştır. Faraza başı kesildikten sonra sağa veya sola atılmış ise top 
ile oynamanın haram olmasına sebep olmaz. Çünkü top oynamakla hiç bir 
münasebeti yoktur. Ancak top oynamak namazın terkine vesile olursa veya 
İslam'a muhallif başka bir hareket olursa o cihetten haram olur. Yoksa haddi 
zatına haram değildir. 


TOPRAK MAHSULLERININ ZEKATIŞÇILIK, EKME, DÖĞME 
VE NAKLIYAT MASRAFI DÜŞÜRÜLMEDEN MI VERİLİR, 
YOKSA MASRAFLAR DÜŞÜLEREK MI VERİLİR? 


Toprak mahsullerinin zekatı işçilik, ekme, dövme ve nakliyat masrafı 
düşürülmeden çıkarılır. 
Asr-ı saadette ve Ashab devrinde uygulama böyleydi. Yani toprak 
mahsullerinin zekatıekin ve tarla için yapılan masraf düşürülmeden 
çıkarılırdı. 
El-Seyyid el-Bekr-El-Dimyati şöyle diyor: "Biçme, dövme, meyva toplama 
ve kurutma ücreti çiftçinin kesesinden gider, düşürülmeden zekatı verilir. 
Durum böyle olmakla birlikte bazı kimseler tatbikatta bunları düşürür ve 
kalanın zekatını verir, oysa yanlış bir harekettir. İbni Abidin de şöyle diyor: 
İşçi, çift süren öküz, kanal temizleme ve bekçinin ücreti gibi masraflar 
düşürülmeden mahsulün zekatıverilir. 

TOPRAK MAHSULLERININ ZEKATI NASILDIR? 
Toprak mahsullerinin zekatı mahsul yetiştiren araziyi sulayan suya göre 
değişir. Yani arazi yağmur, kar, nehir, çay veya kanal suyu ile sulanıyorsa 
mahsulün onda biri, hayvan, motor veya satın alınan su ile sulanıyorsa 
mahsulün yirmide biri zekat veya öşür olarak verilir. 
Peygamber (sav) bu hususta şöyle demektedir: "Yağmur, pınar veya akarsu 
ile sulanan mahsulde onda bir, hayvan gücüyle sulanan mahsulde ise 
yirmide bir zekat vardır." 
Hem yağmur hem motor gibi şeylerde sulanıyorsa Şafii ile Hanefi 
mezhebleri arasında bu hususta ihtilaf vardır. 
Hanefi mezhebine göre ekin motor veya satın alınan su ile yıl boyunca veya 
yılın çoğu sulanıyorsa yirmide bir öşür —zekat- olarak verilir. Yılın 
yarısından aşağı adı geçen şeylerle sulanıyorsa onda bir zekat çıkarılır. 
Şafii mezhebine göre ise ekin hem yağmur, hem motor veya satın alınan su 
ile sulanıyorsa mahsulün neşvünemasına göre hesaplanıp zekatı verilir. 
Mesela dört defa sulanmaya muhtaç olan ekin iki defa yağmur iki defa 
motor veya satın alınan su ile sulanıyorsa onbeşte bir, üç defa yağmur bir 
defa motorla veya satın alınan suyla sulanıyorsa onikibuçukta bir zekat 
çıkarılır. 


TÖVBE NAMAZI 


Yapılan tövbenin kabulü için kılınan iki rekatlık namaz. Mendup sayılan 
nafile bir ibadettir. 
Bir Müslüman, insan olarak bir günah işlerse, bundan pişmanlık duyması 
yani tövbe etmesi gerekir. İşlenen her çeşit günahtan dolayı Allah Teâlâ'ya 
tövbe etmek ve bir daha işlememek üzere "kalbi azim"de bulunmak esastır. 
İşlediği günahlarına pişman olan kişinin Allah'ın fazl ve keremine, tövbeleri 
kabul ediciliğine sığınmaya ihtiyacı vardır. Bunun için iki rekat namaz 
kılarak işlediği günahtan dolayı mağrifet olunmayı dilemesi menduptur. 
Tövbe namazı ile ilgili bir hadis râviyeti şöyledir: 
"Ali bin Ebi Talib (r.a) den şöyle demiştir: Ben Resulullah (s.a.v)'den bir 
hadis işittiğim zaman, Allah dilediği kadar beni o hadisten yararlandırdı. 
Başkası ondan bana hadis rivâyet ettiği zaman râviye yemin teklif ederdim. 
Yemin ettiği zaman onu tasdik ederdim. Ebü Bekir (r.a) da bana bir hadis 
rivâyet etti. Ebü Bekir doğru söyledi. Dedi ki, Resulullah (s.a.v): "Günah 
işleyen bir adam, günah işledikten sonra abdest alır, abdestini (sünnet ve 
âdâbına dikkat ederek) güzelce alır, sonra iki rekat namaz kılar, ve 
günahının mağrifetini Allah 'tan dilerse, Allah ona mağrifet eder buyurdu" 
(İbn Mâce, Sünen, Kitabü İkametü's-Salât, 193). 
Aynı hadisin diğer bir rivâyeti de şöyledir: 
..Esma b. el-Hakem, Ali (r.a)'yi şöyle derken işittim, demiştir: "Ben 
Resulullah (s.a.v)'den bir şey duyduğum zaman Allah'ın dilediği ölçüde 
onunla amel etmeye çalışan biriyim Efendimizin ashabından birisi bana bir 
hadis verirse, ondan yemin etmesini ister, yemin ederse kabul ederim. Ebü 
Bekir (r.a) doğru söyler-bana şöyle haber verdi: "Resulullah (s.a.v)'ı "Bu 
kimse bir günah işler de akabınde güzelce abdest alır, sonra kalkıp iki rekat 
namaz kılar ve Allah'tan bağışlanma dilerse, Allah onu mutlaka bağışlar" 
derken işittim, Resulullah devamla: "Onlar fena bir şey yaptıklarında veya 
kendilerine zulmettiklerinde Allah 'ı anarlar..." meâlindeki ayeti sonuna 
kadar okudu" (Ebü Davüd, Sünen, Vitr, 26). 
Bu rivâyetler, işlenen bir günahtan sonra yapılan tövbenin o günahın 
bağışlanmasına vesile olacağına işaret etmektedir. Fakat kaide olarak 
tövbeden önce Allah Resulunun ifadesiyle "güzelce sünnete ve adâba 
rivayeten abdesti alınması, ardından da iki rekat namaz kılınması gerekir. 
Tövbe ve istiğfardan önce kılınan iki rekat namaz kişiyi dünyadan ve dünya 


zevklerinden uzaklaştırıp Allah'a yaklaştırır. Yaptığı rükü ve secdeler 
Allah'ın huzurunda ihtiyaç ve zaafına, onun gücü karşısında aczine işaret 
eder. Bu ruh hali içerisinde Rabbine el açıp dua eden, af dileyen kişinin dua 
ve tövbesi kabul edilmeye daha lâyıktır. Ayrıca yapılan kötülükten sonra 
namaz kılmakta, ...İyilikler kötülükleri giderir." (Hud,11/114) meâlindeki 
ayet-i kerimenin ifade ettiği manânın tahakkuku görülmektedir (Ebu Davud, 
Sünen, terc. heyet, 6/23, Ayrıca bkz: Tefsiru Sindi, Âl-i İmran, 14; Tirmizi, 
Salât, 181; Ahmed b. Hanbel, 1, 2-9-10). 

Rivâyette geçen ayetin tam meâli şöyledir: "Onlar fena bir şey yaptıklarında 
vera kendilerine (ozulmettiklerinde, Allah'ı anarlar, günahlarının 
bağışlanmasını dilerler. Günahları Allah'tan başka bağışlayan kim vardır? 
Onlar yaptıklarında bile bile direnmezler" (Âl-i İmran, 3/135). 

Ayet-i Kerime'deki "fena birşey"den murat, "zina misali çok çirkin, görülen 
fiiller, bunun yanında büyük günahlar ve başkasını da ilgilendiren 
günahlardır" (M. Hamdi Yazır, Kur'an Dili, II, 1177). 

"Kendine yani nefse zulüm "de tefsirlerde geçtiği şekliyle, zina kaydı 
olmadan herhangi bir günah veya başkasını ilgilendirmeyen, başkasına 
dokunulmayan günahlar ve küçük günahlardır (Seyyid Kutub, Fizilâl-il- 
Kur'an, terc. heyet, II, 454; İbn Kesir, Tefsir, terc. B. Çetiner, B. Karlığa, IV, 
1370; M. Hamdi Yazır, Kur'an Dili, Il, 1177). 

Bütün bunlardan anlaşılan odur ki, Allah'ın muttaki kullarının hasbelbeşer 
işledikleri herhangi bir günahta derhal Allah'ı hatırlayarak haya ve 
korkularından dolayı günahlarına tövbe etmeleridir. 

Bunun da çıkar yolu Allah Resulununn öngördüğü şekilde iki rekat namaz 
kılıp daha sonra istiğfar etmeleridir. 











TÜP BEBEK 


Kadının çeşitli sebeplerle gebe kalamaması halinde, doktorların erkek 
ve kadından alınan eşey hücreleri (sperm ve yumurta) laboratuarda 
dölleyerek oluşturdukları cenini, kadının döl yatağına (rahim) zerk etmeleri 
işlemine halk arasında tüp bebek denir. Bu işlem tıpta yapay dölleme ya da 
tüpte dölleme olarak anılmaktadır. 

Nikâhlı eşler arasında sun'i tohumlama yoluyla çocuk sahibi olmak 
mümkün ve caizdir. Nitekim eş-Şirbini, bu konuda şöyle der: "Bir kadın 
ihtilam olmuş kocasının menisini cinsel organına yerleştirmek suretiyle 
gebe kalsa, doğan çocuk meşrüdur ve kadın bu işlemden dolayı günahkâr 
olmaz" (eş-Şirbini, Muğni'I-Muhtâc, III, 384). Aşılama ve ceninin gelişmesi 
aşamalarında tıbbi usullerden yararlanarak çocuk sahibi olmak da bu 
niteliktedir. Ancak spermin evli olmayan kimselerden alınıp aşılama 
yapılması veya doğumu gerçekleştirmede aracı bir kadın kullanılması bir 
çeşit zina olur. Bu durumda çocuğun annesi doğuran kadın, nesebini 
reddetmediği sürece bu kadının nikâhlı kocası da babası olur. 

Kısaca sun'i âşılama veya tüp bebek uygulaması tıbbi bir tedavi yöntemi 
olup, yalnız karı-koca arasında olmak şartıyla caizdir. Çünkü vücuttaki 
organların normal fonksiyonlarını yerine getirememesi halinde, tedavi olma 
hakkı ve görevi vardır. Hz. Peygamber, "Tedavi olunuz" buyurmuştur. Bir 
erkek veya kadının çocuk sahibi olmaya çalışması hem vazgeçilmez bir 
hak, hem de bir zarurettir. Çünkü evliliğin en önemli amaçlarından birisi 
neslin devamıdır. "Zarüretler sakıncalı olan şeyleri mübah kılar" kaidesince, 
erkek veya kadın tedavi imkânlarını kullanır (bk. eş-Şirbini, a.g.e., III, 384, 
IV, 306; Hamdi Döndüren, Delilleriyle Islâm Ilmihali, Istanbul 1991, s. 640; 
Halil Güvenç, Günümüz Meselelerine Fetvalar, Istanbul 1990, II, 153-156). 


TUVALET KAĞIDI 


Ilim vasıtası olan kağıdın tuvalette kullanılmasının hükmü nedir? 

Gerçekten de müslümanlar tarih boyunca ilme verdikleri değerin bir 
göstergesi olarak onun her türlü âlet ve edevatina da saygı güstermişlerdir. 
Kitabın, hattâ kağıdın olduğu yöne doğru ayaklarını uzatmamışlar sırtlarını 
dönmemişlerdir. Bu konu ile, ilgili olarak istincâ (tahâret) hakkında şu 
ölçüleri getirmişlerdir: istincâ; kömür, cam, teneke gibi insana Zararlı 
şeylerle, hayvan yemleri; alaf ve zâyi edilmiş sayılacak değerli eşya ile; 
hürmet edilmesi gereken kitap vb. şeylerle yapılmaz. Yapılırsa mekruh olur. 
Kağıt da buna dahildir. Çünkü o ilim aracı olduğu için hürmet ister ve 
bazılarına göre ta'zim edilmesi' dinimizin edep anlayışındandır. Şâfiiler bu 
konuda dini metinler yazılı kitaplarla diğerlerini ayırırlar: Kâğıda hürmet 
edilmesi, dini metin taşımasından dolayıdır, derler. Binaenaleyh, felsefe 
roman; hikâye gibi kitap yaprakları ile, (müstehcen ve Islâm dışı yayın 
yapan gazete.ve dergilerle) istinca yapılabileceğini söylerler. 
Ama Hanefiler; kendileriyle Kur'ân'ın yazıldığı herbir harfe dahi saygı 
gösterilmeli ve Kur'ân harflerinin bulunduğu kağıtlarla - yazılı olan 
cümleler ne olursa olsun- istinca yapmamalıdır derler. Ama elbette lâtin 
harfleri öyle değildir. Ayrıca kâgıtla istincanın mekruh olmasının sebebi 
yazı âleti olması olunca, yazıya elverişli olmayan kâgıtla istincâ yapmakta 
da beis olmaz.(bk. Ibn Âbidin, 1/340; Vehbe ez-Zuhayli, el-Fıkıh 1/199-200; 
Sirbini el-Hatib; Mugni'l-muhtâc 1/44 Ibn Kudâme, el-Mugni 1/157- 
58)Yani bugün kullanılan tuvalet kâgıtları yazı âleti değildir, özel olarak 
kurulanmak için yapılmışlardır, dolayısı ile kullanılmaları câizdir. Işin 
fetvâsı budur. Ancak günümüz için aklıma şöyle bir şey de takılıyor: 
Seka'da çalışan yakınlarımızdan öğrendiğimize göre fabrikaya hâlâ bol 
miktarda eski kitap gelmekte ve bunlar yeniden hamur olup, ikinci üçüncü 
derece kâğıt yapımında kullanılmaktadır. Yüzbinde bir ihtimalle de olsa, 
aslı bir mushaf metni ya da dini bir kitap olan bir tuvalet kâğıdı ile 
kurulanmış olma endişesinden ötürü, özellikle saf beyaz olmayan tuvalet 
kâgıtlarını kullanmama verâsi gösterenlere de gülmemek gerekir. Ne var ki, 
bu fetvânın, hattâ takvânın bile ötesindedir ve işaret ettiğimiz gibi, verâdır, 
herkese de söylenmemelidir. 

TUVALET KAĞIDI İLE TEMİZLENMEK CAİZ MİDİR? 

Def-i hacet için tuvalete giden herkes su veya taş gibi pisliği giderici bir 


şeyle temizlenmek mecburiyetindedir. Taş ve onun hükmünde olan şeylerle 
temizlenebilmek için de kaç şart vardır. Bu şartlardan biri, bu temizlik 
vasıtalarının muhterem olmamasıdır, binaenaleyh ekmek ve üzerinde dini 
ibare yazılı olan kağıt ve temizlenmek caiz değildir. Fakat üzerine 
müstehcen ve ahlak bozucu ibare yazılmış kağıt ile tuvalet kağıdını 
istincada kullanmakta beis yoktur. 

Ancak Hanefi ulemasına göre, yazı yazmaya elverişli olan beyaz kağıt ve 
üzerinde yazı —müstehcen de olsa- bulunan yaprak ile temizlenmek caiz 
değildir. Amma yazıya elverişli olmayan kağıdı —tuvalet kağıdı gibi- 
kullanmakta beis yoktur. 


TÜY DÖKÜCÜ KREM KULLANMAK 


Giderilmesi gereken tüyleri kazımak için tüy dökücü kremler 
kullanmanın hükmü nedir? 
Tibben sağlıga zararlı olmayan kremlerle ya da "hamam otu" denen 
Kalsiyum*tBaryum karışımı müstahzarla (nevra) kıl temizlemekte bir 
sakınca yoktur. ( Bk. Sevkâni, Neylü'I evtâr /131; Ibn Âbidin VI/406; 
Alâuddin Abidin, el-Hediyye'I-Alâiyye 255) Ancak fıtrat hadisinde geçtiği 
gibi, ( Hadis için bk. Buhâri, libas 5l, 63, 64; Müslim, tehâret 49, 50; Ebü 
Dâvud, teraccul 16; Tirmizi, edep 14) güzel olan, güç yetirebiliyorsa, koltuk 
altını yolmak, kasıkları ise traş etmektir. Hatta sözü edilen hadisde "demir 
kullanmak" ifadesi geçtiğinden, kasıklar için sünnet olan, yolmak değil traş 
etmektir. Kasıklarını yolarak temizlerse, istenilen temizliği yerine getirmiş 
ancak sünnet olan şekli terketmiştir, diyenler vardır. ( Hâmid Mirza el- 
Fegani, el-Fethu'r-Rahmâni N/205 (Serhu'l Mesârik'ten naklen)Fakat 
kadınlar için sünnet olan, kasıklarını traş etmek değil, yolmaktır diyenler de 
vardır. 4 Alâuddin Atbidin age. 255) Ama hem koltuk altı, hem de kasıklar, 
traşla, yolma ile ve kremle de temizlenebilir.( Bk. ibn Abidin, V1/406-407) 
Kısaca bu konuda sözbirliği edilen nokta, koltukaltı ve kasıklarda biten 
fazlalık kılların temizlenmesidir. Çünkü Rasülullah Efendimiz, yukarıda 
işaret edilen hadislerinde bunu fıtrattan, yani Allah'ın görmek istediği 
yaratılış biçiminden saymıştır: Uygun olan, bu temizliğin onbeş günde bir 
yapılmasıdır. Kırk günü geçirilmesi, harama yakın derecede (tahrimen) 
mekruhtur. 


TÜYLERİ ALMAK İÇİN EPILÂSYON CÂIZ MIDIR? 


Epilâsyon, iğne vb. ile tüy diplerinin yakılması ve tüylerin tekrar 
çıkmasını önlenmesi operasyonuna verilen addır. Işin uzmanlarından 
öğrendiğimize göre, özellikle yüzlerde ve yine özellikle, hormon bozukluğu 
vs: sebeplerle anormal olarak biten kıllarda uygulanıyor. Ayva tüyü gibi 
ince ve tabii tüylerde uygulaması hem zor hem de tam isabetli değildir. 
Buna göre Allah Rasülü Efendimizin: "... Yüzünden (kaşlarından) tüy 
yolana (bu işlemi yapana) ve yoldurana Allah lânet etsin.." (Kaynağı için 
bk. "Zorunlu estetik ameliyat") hadisini tekrar hatırlayalım. Çünkü bunda 
da fıtratı bozma anlamı vardır. Işte bu "fıtrat" meselesi ve hadisde bir de 
"güzellik için" kaydının bulunması fıkıhçılarımızın dikkatini çekmiş ve bu 
iş, tabii ve normal olan tüyleri, dolayısı ile kaştaki kılları yolmak için değil 
de; kadının yüzünde anormal olarak biten, onun tabii görünümünü bozan 
kılları yolmak ve onu normal fıtratına getirmek için yapılırsa câizdir, hattâ 
kocanın izni ve isteği varsa bu müstehaptır, demişlerdir. Ama kaşları yada 
normal ayva tüylerini yolmak ya da yoldurmak kesinlikle haramdır. Meselâ 
Nevevi, sakalı, bıyığı altdudak altı tüyleri biten kadınları bu tüyleri yolması 
lânetten müstesnadır. Onun bunları yolması hattâ müstehaptır, der. (Nevevi, 
Serhu'I-Müslim XIV/353; Münâvi; Feyzu'I-Kadir V/373) Ibn Hacer bunun 
kocanın iznine bağlı olduğunu da ilâve eder. (Kaşı dışında) ;tüy kazıma, 
tımak törpüleme (manikür), tüy yolma (naks), kızıllama (ruj) gibi şeyler 
kocanın izni ile olursa câizdir, çünkü bunlar zinettirler, der. (Bk. fethu'I-Bâri 
X/378) Taberi şöyle bir rivayet nakleder: Güzelleşmeyi (makyajı) seven 
genç bir kadın Hz. Aişe'ye geldi ve kadın kocası için alnındaki tüyleri 
yolabilir mi? diye sordu. O da: Beni rahatsız eden şeyleri giderebildiğin 
kadar gider, dedi. Buna rağmen Taberi bunların hiçbirisinin câiz olmadığı 
görüşünü de açıklar. (Nevevi age XIV/354; ibn Hacer; age X/378) Ama 
Nevevi nin dediği gibi kaşlar ve normâl ayva tüyleri dışındakileri yolmakta 
(Allah'u alem) bir mahzur yoktur. 

TÜY TEMIZLIĞI VE GUSÜL 
Koltukaltı ve kasık tüyleri temizlendikten sonra gusül abdesti almak gerekir 
mi? Fıkıh ve ilmihal kitaplarımızda guslü gerektiren haller etraflıca 
belirtilmiştir. Bunların içinde böyle birşey yoktur. Tüy temizlemekle guslün 
ne alakası olabilir? O da bir temizlik değil midir? Temizlik temizliği niçin 
gerektirsin? Hattâ bu temizlikler yapılırken kan çıkmayacak olsa bunlar 


abdesti dahi gerektirmezler. Tırnak kesme de öyledir. Abdesti bozmadığı 
gibi, kesilen yerlerin yıkanması da şart değildir. Ancak açılan kısmın kirli 
olacağı hesaba katılarak ellerin yıkanması müstehab (aklen güzel) bir 
davranış olur. 


TV VE GUSÜL ABDESTI 


Erkeğin televizyonda yabancı kadınların avret yerlerine bakması gusül 
abdestini gerektirir mi? 
Gerektirmez. Nitekim canlısına da baksa idi gusül gerekmezdi. Gusül duhül 
(girme), ya da inzal (şehvetle boşalma) olmadıkça, sırf bakmakla, tutmakla, 
ya da dokunmakla gerekmez. Haram olan yere (avrete) bakmanın günah 
olması ayrı şey, bunun yıkanmayı gerektirmesi ise ayrı şeydir. Ama 
bakarken şehvetlenir ve boşalırsa, yıkanması gerekir. 


ÜÇ AYLAR 


İslam'ın mübarek saydığı hicri kameri aylardan Recep, Şaban ve 
Ramazan ayları. Bu aylar ve diğer dokuz ayın süreleri, ayın hareketlerine 
göre belirlenmektedir. Kameri ayların süresi, şemsi ayların süresine nazaran 
değişiklik arzeder. Kameri sene, şemsi seneden on bir gün daha kısadır. 
Ayrıca kameri ayların diğer bir özelliği şemsi aylarda olduğu gibi senenin 
aynı mevsimine değil, değişik mevsimlerine tesadüf etmesidir. Mesela, 
kameri bir ay olan Ramazan ayı, senenin mevsimlerini dolaşır. Hicri ve 
kameri aylar arasında küçük önem taşıyan ve "üç aylar" diye adlandırılan 
Receb, Şaban ve Ramazan ayları mübarek aylar olarak kabul edilirler. Bu 
ayların Müslümanlarca önemli ölçüde değer kazanmasının sebepleri 
arasında Hz. Peygamber (s.a.s)'in bu aylar hakkında verdiği haberler 
gösterilebilir. Rasülüllah (s.a.s) bir hadis-i şerifinde; "Recep Allah'ın ayı, 
Şaban benim ayım ve Ramazan ümmetimin ayıdır" buyurmuştur. Ayrıca 
Peygamber Efendimiz, Receb ayı girince, " Âllahım! Receb ve Şabanı bize 
mübarek kıl! Bizi Ramazana ulaştır" diye dua ederdi. 

Üç ayların değerini ifade eden diğer bir önemli özellik ise beş mübarek 
kandil gecesinden dördünün bu aylar içinde olmasıdır. Regaib gecesi, Recep 
ayının ilk cuma gecesine, Mirac gecesi, Recep ayının yirmi yedinci 
gecesine, Berat gecesi, Şaban ayının on beşinci gecesine, Kadir gecesi ise 
Ramazan ayının yirmi yedinci gecesine rastlar. 

Hz. Peygamber (s.a.s) Şaban ayında çok oruç tutardı. Hz. Aişe, Rasülüllah 
(s.a.s)'ın bu aydaki orucu hakkında şöyle der: "Şaban ayındaki kadar çok 
oruçlu olduğu bir ay görmedim" (Tecrid-i Sarıh, VI, 295). 

Ramazan ayının fazileti ise çok daha yücedir. Peygamber Efendimiz (s.a.s) 
şöyle buyurmaktadır: "Ramazan geldiğinde Cennet kapıları açılır, 
Cehennem kapıları kapanır, şeytanlar da bağlanır" (Müslim, Kitâbu's- 
Sıyam, 1). 

Receb ve Şaban ayları, rahmet ayı olan Ramazanı karşılayan aylar olup 
Ramazan ayının müjdecisidir. Dinimizde ayrı bir değeri olan üç ayların, 
kişide insani özelliklerin olgunlaşmasında ve iradenin kontrol altına 
alınmasında rolü büyüktür. Zira Receb ve Şaban aylarının feyzinden ve bu 
aylarda bulunan Regaib, Mirac ve Berat gecelerinin rahmetinden istifade 
yolunu tutan bu kişi Ramazan ayında ise her türlü kötülükten kendini uzak 
tutar ve insani Vasıf larının artmasına gayret eder. Nihayet Kadir gecesinde 


yapacağı ibadet ve tevbe ile manevi hazza ulaşır. 
Bu nedenle özellikle, bu aylarda bol bol istiğfar etmek, namaz kılmak, oruç 
tutmak, Kur'ân okumak ve dua etmek en uygun davranışlardır. 


ÜÇ AYLAR VE KADIN 


Ömürde bir defa üç ayları (Recep, Şaban, Ramazan) tam olarak oruç 

tutmak gerekir, ya da çok faziletlıdır, diyorlar. Kadınlar âdet gördüklerine 
göre bu nasıl mümkün olacak? 
Üç Aylar denilince memleketimizde Recep, Şaban ve Ramazan ayları akla 
gelir. Bunlardan Ramazan Aymn üstünlükleri, anlatmaya gerek 
duyulmayacak kadar açıktır. Sâ'ban Aymn üstünlüklerine dair de hadis-i 
şerifler vardır. Recep Ayı'nın üstünlüğünden söz eden hadisler ise ya 
asılsızdır ya da zayıftır. (70 Gerçi bir hadis-i serifte, Rasülüllah'ın (s.a.v.) 
Recep ayı girdiğinde: "Allahim! Recep ve Şa'ban'da bize bereket ver ve bizi 
Ramazan'a ulaştır" buyurduğu vâriddir ama, bu da Receb'in oruç konusunda 
üstünlüğünü göstermez (bk. Kesfu'I-hafâ 1/213 Beyhaki, Su'abu'Timan'dan; 
el-Hindi V1/79, XIV/176)) Bu konuda sahih hadis yoktur. (71 es-Subki, el- 
Menhel X/54-58,184-189; Ali Kâri, el-Esrâru'l-merfü'a 438-39. (Ali 
Kâri'nin el-Edep Fi'r-Recep ve "el-Kiv'am li's-siyâm" adlı risaleleri konu 
olarak bu mevzuyu işler)) Receb'in de faziletli sayılması, Haram Aylar'dan 
biri olması sebebiyle olsa gerektir. Üç aylar peşpeşe oruç tutmak diye bir 
şey yoktur. Rasülüllah ne kendisi böyle bir oruç tutmus ne de ümmetine 
tavsiye etmiştir. Ancak Şaban Ayında oruç tutmanın faziletlerinden söz 
edilmiş, hattâ Şabanı Rasülüllahın tamamen tuttuğu olmuştur.(71/a Buhari, 
savm 52) Ama Ramazan dışında hiçbir ayı tam tutmadığı rivayetleri daha 
güçlüdür.(71/b Buhari, savm 53; Müslim, siyam 34; Ibn Mâce, siyam 30; 
Tirmizi, savm 57)Ayrıca, özellikle zorlanacak olanlar için, Şabanın son 
yarısında oruç,tutmamak tavsiye edilmiştir: Tâ ki, Ramazana güçlü girilsin 
ve Ramazan orucu şevkle ve zevkle tutulsun. Şimdi üç aylar orucu diye bir 
şey olmadığına göre, bunda kadınlar erkeklerden farklı değildir. Ama 
olsaydı yine farz olmazdı.Kadınlar sadece âdet günlerinde tutmaz, diğer 
günler devam ederlerdi: Nitekim keffareti de böyle tutarlar. 


UÇAK, GEMİ VE TREN GİBİ VASITALARDA NASIL NAMAZ 
KILINACAKTIR? 


Uçak, gemi ve tren gibi vasıtada bulunan kimse, vakit gelip vasıta henüz 
hareket etmemiş ise zaten normal olarak yerde olduğu gibi yüzünü kıbleye 
çevirerek namazını kılacaktır. Hareket etmiş ise, ayak üzere kıbleye doğru 
namaz kılmak mümkün isse öyle kılacaktır, başka bir yöne doğru namaz 
kılmak caiz değildir. Vasıta namazda iken dönerse o da onunla beraber 
dönecektir. Kıbleye doğru veya ayakta namaz kılmak mümkün değilse kıble 
istikametine doğru ve oturarak namazını edda edecektir. Ancak imkan varsa 
iftitah tekbirini almak isterken mutlaka yüzünüü kıbleye yöneltip öylece 
tekbir alacaktır. Vakit dar olduğu takdirde namaz bu şekilde eda edilecektir. 
Mola yerine yetişebileceğini biliyorsa namazın böyle kılınması caiz 
değildir. Mutlaka onu tehir etmek lazımdır. 


ÜCRET MUKABLINDE HALKIN HIZMETINDE BULUNAN BIR 
MEMUR, HASTA OLMADIĞI HALDE KENDI KENDINI HASTA 
OLARAK GÖSTERIP RAPOR ALAN KİMSENİN DİNEN 
MESULIYETİ VAR MIDIR? 


Hasta olmayan, ücret mukabılinde halkın hizmetinde bulunan bir 
memur, hasta olmadığı halde kendini hasta gösterip rapor alırsa, üç yönden 
büyük bir vebalın altına girmiş olur. 

1- Kendini hasta olarak göstermekle yalan söylemek, 

2- Amme hizmetini bırakıp onların işlerini aksatmak, 

3- Hizmet vermeden haram bir ücret almaktır. 

Mesela bir sağlık ocağında görev yapan bir doktor veya sağlık memuru 
hasta olmadığı halde sırf keyfi olarak rapor alıp vazifesini bırakırsa 
müslüman halka ne kadar zarar verdiği malumdur. Yine irşad vazifesinde 
görevli bir din adamı haksız yre rapor alıp kutsal vazifesini terk ederse ne 
büyük bir hiyanet işlediği herkesin malumudur (Rüdud 'ala Ebatıl). 





UGUR INANCI : 


Ugur inancı da bundan önce saydığımız batıl inançların 
akrabalarındandır oOve Islâm'la o kaldırılmıştır. (Kurân-ı oKerim'de 
ugursuzluktan sözeden üç âyet-i kerime vardır ve üçü de kâfirlerin uğursuz 
saymalarını anlatır. (Yâ-sin (36) 7 8; Neml (27) 47; A'raf (7) 131.) Bu bile, 
uğursuzluğun, müslümanların işi olmadığını bize anlatmaya yeter. 

Konu iyice düşünülürse uğursuzluğun da, nazarlık ve fal gibi inanç 
zayıflığından ve Islâm'ı bilmemekten kaynaklandığı anlaşılır. Çünkü bu, 
Isâm'ın kader inancıyla da çatışır. Peygamberimiz, bir hadislerinde 
uğursuzluk gütmenin şirk olduğunu söylemiş, bir hadislerinde de aynı 
sonuca varmak üzere uğursuzluğun "Cibt"e, yani Allah'ın dışında edinilen 
ilâhlara tapmak olduğunu haber vermiştir. (Ebü Dâvüd, tib 23; Müsned 
NW/477, V/60; Ibn Hibbân age. VN/ 646; Bir hadis-i şerifte de: "Bir kimseyi 
uğursuzluk gütmesi bir ihtiyacından alıkoyarsa şirk koşmuş olur" Münavi, 
Feyz V1/136 Ahmed ve Taberani'den Hasen.) Çünkü herhangi bir şeyi 
uğurlu ya da uğursuz sayan insan, sanki o konudaki tesiri o şeye bağlamış 
demektir. Halbuki, her şey Alah'ın dilemesi ve gücüyle olur. Bu yüzden, her 
insanda bir parça da olsa uğursuz.sayma inancı bulunduğunu, böyle bir 
şeyle karşıkarşıya gelen insanın, yolundan dönmemesi gerektiğini söyleyen 
hadisten sonra Ibn Mes'üd, bu tür uğursuzluk düşüncesinin ilâcının 
"tevekkül" olduğunu söyler. (Ebü Dâvüd, tib 24; Tirmizi, siyer 47; Ibn 
Mâce, tib 43; Müsned 1/389, 438, 440.) Peygamber Efendimiz de böyle bir 
durumla karşılaşan insanın; "Allühümme Lâ-ye'ti bi'i-Hasenâti illâ ente velâ 
yedfe'ussevvyiâti illâ ente, velâ havle velâ kuvvete illâ bike" yani. "Allahim 
iyilikler sadece senden gelir, kötülükleri de ancak sen savabilirsin, her türlü 
güç ve kuvvet ancak sendendir" (Ebü Dâvüd, tib 24.), demesini öğütler. Ibn 
Âbidin: Uğursuzluk gütme, mütevekkil müslümanların değil, yahudilerin 
bir sünnetidir, der.( Geniş bilgi için bk. Ibn Âbidin VI/363-64.) 

Ancak Peygamberimiz, "hüsnü tefe'ul"ü, yani meselâ, bir iş yapmakta iken 
"Sehi" isimli birisinin gelmesiyle. "eh, işimiz kolaylaştı" demeyi. olayları 
hep müsbet yönleriyle değerlendirmeyi câiz görmüştür. "Sehl", kolay 
demektir. Ya da "Mesut" isimli birisinin kızına talip çıkması üzerine, 
"Haydi Allah mesut etsin" diyerek talebini kabul etmek gibi. Yalnız böyle 
yapmak gerekir denmiyor. bu tür davranışta zarar yoktur deniyor. Yani son 
örnekte kızın babas : "madem ki, kızımı Mesut isimli birisi istemiştir, 


öyleyse mesut olacakları kesindir, kızımı vermem lâzım" biçiminde 
düşünmemelidir. Yine rivayet edildiğine göre Resulullah Efendiiniz (s.a.) 
"bir iş için çıktığında; ey Râsid, ey Nacih! gibi bir nida duymak hoşuna 
giderdi". (Münavi, Feyzü'I-Kadir V/229 (Tirmizi ve Hâkim'den Hasen).) 
Çünkü "Râsid" yolu doğru olan, "Nâcih" de başaran demektir. Bunları 
duymuş olmakla peşinde olduğu için isabetli ve muvaffak olunacak bir iş 
olduğuna işaret görmüş sezmiş olunabilirdi. Nakledildiğine göre : "Tefe'ul 
ederdi, tatayyur etmezdi" (age. V/202 (Ahmed'den Hasen).) (Yani 
söylediğimiz anlamda müsbet işaretlere değer verirdi, ama uğursuzluk 
aramazdı. Yine aynı anlamda: "Güzel fe'li severdi, tiyera'yi terih görürdü" 
(age. V/231 (Ibn Mâce ve Hakim'den sahih).) "Uğursuz sayan da uğursuz 
sayılan da bizden değildir..." (age. V/385 (Taberâni'den. Hasen); (Ayrıca bk. 
Ibn Abidin 1/555). ) buyurdu. 


ULÜ'L-EMR" KAVRAMI: 


Allah (cc)'in itaat etmemizi istediği "ulü'l-emr" kimlerdir? Bugün için 
onların yetkisi kimdedir? 
"Ulü'l-emr" işin sahipleri, yani duruma ve vaziyete hakim olanlar, 
yetkililer, emir sahipleri anlamında Kur'ân-ı Kerim'de Nisâ suresinde olmak 
üzere iki yerde geçer:'1. "Ey iman edenler, Allah (cc)'a itaat edin. 
Peygambere itaat edin ve sizden olan emir sahiplerine de itaat edin..." 
(4/59). 
2. "Onlara eminlik ya da korku haberi geldiği zaman onu yayıverirler. 
Halbuki bunu Peygambere ve mü'minlerden olan emir sahiplerine 
göndermiş; olsalardı onu arayıp yayanlar bunu elbet onlardan öğrenirlerdi.." 
(4/83). Aynı terim Hadislerde de, çok fazla olmamak üzere yer alır. Ancak 
"ulü'1-emr" yerine bazan "ulatu'1-emr" (Müsned, V/183), bazan "vâli'1- 
emr" (Müsned, 1/429), bazan da "zu'l emr"(Muvatta, Cihad 43) ifadeleri 
geçer. Bunlar da hemen hemen "ulü'1-emir"le aynı ma'nâda ifadelerdir. Ne 
var ki, bu terimin Hadislerde daha çok idareci ve komutan anlamında 
kullanıldığı Kur'ân'daki kullanımına göre daha açık olarak görülür. 
Kur'ân'daki anlamının ya da, daha doğru ifade ile kapsamının belirli 
olmayışı, alimlerin bu terimi aynı anlamda ama farklı kapsamlarda 
açıklamalarına yol açmıştır. "Ulü'1-emr"e itaat etmemiz istendiğine ve 
bunun Allah (cc)'a ve Rasulüne itaatla beraber zikredildiği için farz 
olduğuna göre bu zümre kimdir? Önce sizden, yani müslümanlardan olan, 
sizin yetki verdiğiniz idareciler "ulü'1-emr" cümlesindedirler. Bu her tarifin 
kapsamında mevcuttur. Ilgili Hadislerden ilk akla gelen de budur. Buna 
göre müslümanlardan olan ve hak ve adaletle emreden idareciler "ulü'1- 
emr" dirler ve onların Allah (cc)'a isyan anlamı taşımayan emirlerini yerine 
getirmek farzdır. Islâm'da yaşama (tesri) yetkisi sadece Allah (cc)'a aittir. O 
tek otoritedir. Rasulünün ve ulü'l-emrin emirleri O'nun yetki vermesiyle 
teşri anlamı taşır. Yani bizim Rasulüllah (sav)'a ya da ulü'1-emre itaatimiz 
farzdır. Çünkü Allah (cc) öyle emretmektedir. Allah (cc) dinin zaten 
koruyucusudur. Rasulüllah (sav)'in yanlış bir şey söyleyemeyeceğini de bize 
O haber veriyor. Ulü'l-emr ise yanlış yapabilir, isyana sevkedebilir. Onun 
için onlara itaat, isyan emretmemeleriyle kayıtlıdır ve bu konuda çok hadis- 
i şerifler vardır. Kısaca "Yaratana isyanda yaratılana itaat olmaz".(Bu 
anlamdaki hadisler için bk. Mevdudi, Tefhim, 1/330) Bunun Rasulüllah 


(sav)'in hayatında güzel bir örneği de vardır: Hz. Ali Efendimiz anlatır: 
"Rasulüllah bir seriyye çıkarmış, başına da Ensardan birisini koymustu. 
Seriyyeye katılanlara onu dinleyip ona itaat etmelerini emretmişti. Bir 
konuda onu kızdırdılar. O da yetkisine dayanarak odun toplamalarını ve ateş 
yakmalarını emretti. Emri yerine gelince bu defa da ateşe girmelerini 
emretti... Onlar da bu emri yerine getirmediler... Durum Rasulüllah (sav)'a 
arzedilince: Eğer o ateşe girselerdi bir daha asla çıkamazlardı. Itaat ancak 
ma'rufta (dine uygun konularda) olur, buyurdular".(Suyuti, ed-Dürrül- 
Mensür, N/577 (Ibn Ebi Şeybe'den) I; Kurtubi, V/260)Ragib; "Ulü'1- 
emr"in, Rasulülah (sav) zamanında onun tayin ettiği emirler (vali ve 
komutanlar) olduğu söylenmiştir. Ehli beyt imamlarının olduğunu 
söyleyenler de vardır. Ancak bu sınırlamanın bir delili yoktur. Ibn Abbas: 
Onlar fukaha ve Allah (cc)'a itaatkâr din öğreticileridir, demiştir. Bu 
görüşlerin hepsi doğrudur. Şöyle ki: Insanların karşısında kendilerine çeki- 
düzen vermek zorunda kaldıkları "ulü'1-emr" dört gruptur:1. Peygamberler 
Bunların hükümleri hem avamın hem de havasın hem dış (zahir), hem de 
içleriyle (batın) ilgilidir. 2. Yöneticiler: Bunların hükümleri herkesin dışıyla 
(zahiri) ilgilidir. 3. Alım ve düşünürler (hukema): Bunların hükümleri 
havassın iç dünyası (batıni) ile ilgilidir. 4. Öğütçü vâizler: Bunların hükmü 
de avamın sırf iç dünyası ile ilgili der.(Ragib, E1-Müfredât, 25.) Görüldüğü 
gibi bu izah ulü'l-emr'in en geniş muhtevasını çizen açıklamadır. Bu 
çerçevede kalmak üzere: Imam Malık: Ulü'l-emr'in alimler olduğunu 
söyler.(Ayrıca bk. Lüknevi, Tervicü'1-Cinan (Nablusi ve Aynı den naklen) 
21) Tabiinin çoğu bu görüştedirler. Ümera (devlet yöneticileri) olduğunu 
söyleyenler de vardır.(bk. Ibn Kayyim, E'lâm 1/9-10) Ibnü'1-Arabi'ye göre 
ulema ve umerâ ikisi birden ulü'1-emrdir. Çünkü işin esası ümeranın 
elindedir. Onların hükmü geçerli olur. Bu bakımdan onlar ulü'1-emr'dirler. 
Insanların alimlere danışmaları, onların cevap vermeleri ve o cevaplara göre 
hareket edilmesi de bir zorunluluktur. Bu bakımdan da onlar ulü'1- 
emr'dirler. Hatta bu açıdan koca da karısı için öyledir.(Ibnü'1-Arabi, 
Ahkâmü'1-Kur'an, 1/453; Ayrıca bk. Ibn Abidin 1/40 (terc))Yine aynı 
çerçevede olmak üzere: Ma'rufu emreden, münkerden alıkoyan din âlimleri, 
fıkıhçılar ve hayır sahipleri (Suyuti, age. N/575; Darimi, 1/72; Kurtubi 
V/259; Tahaviy Müşkilü'1-Asâr, 1474-5), insanların işlerini idare eden akıl 
ve görüş sahipleri (Kurtubi, V/260), askeri birliklerin komutanları...(Tahavi, 
Müşkilü'1-Asâr, 1/476; ZeMahşeri, 1/535) da ulü'1-emr kapsamındadırlar. 
Anca umeranın dışındakilere "ulü'l-emr" denmesi mecazen olmalıdır. 


Onlara da bir bakıma itaat gerektiği için "ulü'l-emr" sayılmış 
olmalıdırlar.Özetlersek; başta adil müslüman yöneticiler hakiki anlamı ile; 
müslümanların askeri komutanları, takva, nasihat ve islah ehli alimler, 
fıkıhçılar ve düşünürler, seriyye (küçük birimler) başkanları, yerine göre 
grup yöneticileri, Islâmi cemaatların liderleri ve onların tayin ettikleri 
alt,yöneticiler de mecazi anlamıyla hep "ulü'1-emr" cümlesindendirler ve 
her müslümanın ona ya da buna itaat etme zorunlulugu vardır. Bunlardan 
biri ya da bir kaçının bulunmadığı yerde diğerler var olurlar ve onlara itaat 
gerekli olur. Yani özellikle günümüz için söyleyecek olursak, kendi 
mes'elelerini bütünüyle kendisi halledebilen alimler dışında herkesin bir 
ulü'1-emrinin bulunması gerekir. Bu sözkonusu ayetin muktezasıdır. Böyle 
olan alimler de zaten ulü'1-emr olduklarına göre herkes ya ulü'1-emr ya da 
ona itaat eden olmak zorundadır da diyebiliriz. Aksi halde sözkonusu ayetin 
hükmünün çoğu kimseler hakkında sona ermiş olması gerekir.Ancak, daha 
önce de işaret ettiğimiz gibi, bütün bu itaatlar, Allah (cc)'a isyan edilmeden 
olmalıdır. Bu yüzden Nisa 59. ayetinde geçen ulü'1-emr'i, bir önceki ayetin 
ma'nâsi ile açıklayanlar da vardır. Meselâ Ibn Cerir'in nakline göre Mekhül 
demiştir ki: "Sizden olan ulü'1-emr şu ayette anlatılanlardır: "Şüphesiz ki, 
Allah (cc) size emanetleri (amme hizmetlerini) ehline vermenizi ve insanlar 
arasında hükmettiğiniz zaman adaletle hükmetmenizi emreder" (Nisa (4) 
58).(Suyuti, age, N/574) Demek ulü'lemr'in hem işinin ehli yani bileni, hem 
de adil olması gerekir. Adil, hakkı gözeten, zulmetmeyen demektir. Allah 
(cc)'in indirdiği ile hükmetmeyenlere zalimler dendiğine göre (bk. K. Maide 
(5) 45) itaat edilecek ulü'1-emr'in Alah (cc)'in ahkamına uygun davranma 
gereği bu ayetten zaten anlaşılır. Aslında ulü'l-emr'e itaati emreden ayetin 
kendisinden, hatta bir sonraki bölümünden de bu ma'nâ anlaşılır. Sözkonusu 
59. ayette Allah (cc)'a ve Rasulüne itaat, her birerlerinde "itaat" kelimesi 
zikredilerek emredilir. "Allah (cc)'a itaat edin, Rasülün (sav)'e itaat edin" 
buyurulur. Ülü'1-emr'e gelince "itaat" zikredilmeden diğerlerindeki itaata 
atfedilir (bağlanır) ve "ulü'1-emre de" denmekle yetinilir. Bu da ulül'1-emre 
itaatin , Allah ve Rasulüne itaata bağlı olduğuna işaret eder. Aynı ayetin 
devamında ise ".. eğer bir şey hakkında münazaaya düşerseniz onu Alah 
(cc)'a ve Rasulü (sav)'ne havale edin, eğer Alah (cc)'a ve ahiret gününe 
inanıyorsanız.." denmekle ulü'1l-emr'in söylediklerine itiraz edilebileceği, 
onlara uymanın, Allah (cc)'in kitabına ve Rasulü (sav)'nün sünnetine uygun 
olmalarına bağlı olduğu anlatılmış olur.Sonuç olarak "ulü'1-emr" Allah 


(cco)a ve Rasulü (sav)'ne itaat eden üstlerimizdir ve ulü'l-emr'e itaat 
etmemiz vaciptir. 


UNUTKANLIK 


Insanlardaki anlayış ve kavrayış kapasitesi büyük ölçüde doğuştandır ve 
farklıdır. Bu bir nimet ve Allah (co) vergisi olduğuna göre kimse kendisine 
daha az verildiği için şikayetçi olamaz. Kendisine verilen kadarına 
şükretmesi gerekir ve ondan sorumlu olur. Ancak biz, bu işin insanı 
ilgilendiren hem maddi, hem de manevi yönlerinin bulunduğuna da 
inanıyoruz. Öncelikle gıda rejiminin anlamada ve unutmada etlkili 
olduğunu bilmeliyiz. Hem yeterli ve düzgün gıda alınmalı, hem de mideye 
zararlı ve fazla yığınak yaparak, özellikle ekmeği fazla kaçırarak maddi ve 
manevi letâifi (alıcıları) köreltmemelidir. Allah Rasulü Efendimiz (sav) bu 
konuya çok dikkat çekmiş ve, "Insanoğlunun doldurduğu kapların en kötüsü 
midedir"(Tirmizi, Zühd 47; Ibn Mâce, At'ime 50; Müsned, IV6132) 
buyurmuştur. Çalışma sistemindeki dağınıklık, plansızlık, çalışma 
sırasındaki zihni konsantrasyon bozuklugu, birçok şeyi birden düşünme ve 
bir anda birçok şeyi halledeceğini sanma, karışık bir odada, karışık bir 
masada, gürültülü bir yerde, müzik eşliğinde çalışma... Aşırı üzüntü ve 
yorgunluk, sıkıntılı bir hayat.. Hep anlamayı ve ânlaşılanın kalıcı olmasını 
kötü yönde etkileyen unsurlardır. Bunlar işin hep maddi ve fiziksel yönüdür. 
Bizler işin bir da manevi tarafının olduğuna inanıyoruz. Bütün bütün 
olmasa bile, bellemenin, belleneni kafada tutmanın takvâdan, ya da aksiyle, 
günahlardan etkilendiğini kabul ediyoruz. Allah (cc) Kur'ân-ı Kerim'de; 
"Allah (co)'a karşı takvalı olun, Allah (cc) size öğretir" (2/282) buyurur. 
Rasulüllah Efendimiz (sav) de: "Bildiği ile amel edene Allah (co) 
bilmediklerini öğretir"(Ebu Nu'aym, Hilye, X/15 (bu sözü Ali el-Kâri hadis 
olarak alırken, bk. el-Esrâru'1-Merfu'a, 313. Elbani mevzuu olduğunu 
söylüyor. bk. Silsiletü'1-Ehadisi'd-Daife, 1423 No: 422)) der. Imam Şafil 
hafıza bozukluğundan hocasına dert yanmasını ve onun cevabını şu 
beyitleriyle anlatır: Sekevtü ilâ Veki"'in sü'e hifzi fe-evsâni ilâ terki'1- me'âsi 
Ve hifzu'1-ilmi fadlun min ilahin ve fadlullahi lâ-yü tâ li-üsi.."Bu beyitleri 
Tasköprüzâde'nin oğlu yine vezinli olarak devrının Türkçesine aktarmis ve 
şöyle demiştir: 

"Varup Veki'a ittüm nisyandan şikayet, 

Bana vasiyyet itti kim işleme me'âsi 

Hifzeylemek ulümi fazl-i azim-i Haktır, 

Fazl-i Hüda'ya inmez, her kim ki, ola âsi".(Tasköprüzâde, Mevzuatü'1- 


Ulüm, 1/715) Ayrıca, Allah (cc)'in "... Yok mu şunu isteyen, yok mu bunu 
isteyen..." diye seslendigi teheccüd saatlerinde israrla tekrarlanan duaların 
bir gün mutlaka şifreye denk gelip lütuf hazinesini açacağına inanmak 
gerekir. Bu noktada benzer şikayetlerde bulunan Ali Efendimize Rasulüllah 
(sav)'in öğrettiği dua ve namazı da hatırlatmak faydalı olabilir. (Bunun için 
bk. Tirmizi, da'avât 115, c V, s. 563 -565). 


UYANIKLIK HALİNDE RASÜLÜLLAH'I GÖRME: 


Bir araştırma dergisinde bir hadis profesörünün, Rasülüllah (sav)'in 
cesediyle alâkalı, alışmadığımız uslüpta, şeyler söylediğini, uyanıklık 
halinde Rasulüllah (sav)'i gördüğünü söyleyen ulamayı alaylı ifadelerle 
tenkit ettiğini okuduk. Mes'ele gerçekten onun dediği gibi midir? Meselâ 
günümüzdeki insanların uyanıkken Rasulüllah (sav)'i görmeleri mümkün 
değil midir? 

Sözünü ettiğiniz yazıyı derginin ilk çıktığında bendeniz de okumuştum. 
Sizin mektubunuz üzerine tekrar okudum. Adıgeçen yazıda ilmi cevabı 
gerektirecek sâz mutalaalar var denebilir. Zaten muhterem müellifin bir 
mesai arkadaşından öğrendigime göre, makaleye ilk koydukları 
başlıkoldukça ağır kelimeler ihtiva ediyor imiş, başlığı haklı ikazlar üzerine 
değiştirivermişler. Bu ve aynı yazıda yapıcı tenkitler beklediğini 
söylemeleri hem hakşinas olduklarını, hem de bu söylediklerinde 
tartışmasız isabetli olduklarını iddia etmediklerini gösterir. Fakat bizim bu 
kısa ve acele yazımızda yapabileceğimiz, mes'eleninin sadece bir yönüne 
temas edebilmek ve şu anda Rasülüllah (sav)'in görülüp-görülemeyeceğini 
anlatmaya çalışmaktan ibaret olacaktır. Ancak bir kardeşiniz olârak şu 
ikazımı da hoş karşılayacağınızı umarım: Dinin aslını oluşturmayan böyle 
teferruat mes'elelerde farklı düşünebilmek mezmum değildir ve ulemanın 
şiarındandır. Binaenaleyh, nice on yıllarda yetişen öyle üstatlarımız -ki biz 
onların talebesi nesliyiz- öyle ağır dille, itham etmemiz yakışıksız 
olur.Imdi: Mes'elenin önce ameli (ictihada mecal) ve itikad esaslarıyla ilgili 
bir konu olmadığını söylemekle başlayalım. Yani Rasulüllah Efendimiz 
(sav)'in "yakaza" halinde görülebileceğine ya da görülemeyeceğine 
inanmak ya da inanmamak mecburiyetinde değiliz. Iman esaslarımız 
arasında böyle bir şey yok. Bunlardan herhangi bir yönü herkes için "yakin 
ilim" ifade edecek biçimde bildiren şer'i deliller de yok. Binaenaleyh 
mes'ele sadece genel olarak ilgilenen insan için "işaret" ve "delâlet"lerden 
istinbat edilen bir "zann-i galip" ve "itmi'nan,", bizzat yaşayan insanlar için 
ise başkalarını ilzâm etmeyen, ilgilendirmeyen bir nevi "yakin" ifade 
edebilir. Öncelikle bunu böylece tespit etmemiz gerekir. Ikinci olarak, 
varlık alemini beş duyumuzun algı alanıyla sınırlamak ve olmuş ve olacak 
olan her olayı bu alemde geçerli "tabiat kanunlarıyla" bağımlı görmek, akla 
aykırı olduğu gibi Allah için de bir "tatil" ve O'nu, kendi yarattığı 


kanunların haricinde hareket edememekle ta'ciz ve tenkis olur. 

Çeşitli Islâm alimlerinin, Allah (cc)'in dışındaki varlıkları bir takım 
kategorilere ayırdıkları bilinmektedir. Meselâ Imam Rabbani (ks) şöyle bir 
ayırım yapar: "Mümkün (yani varlığı başkasının var etmesine bağlı) alem 
üçe ayrılır: |. Alem-i ervâh (ruhlar alemi.) 2. Alem-i misâl (ma'nâların 
temessül etmesi görünüm kazanması alemi). 3. Alem-i escâd (bedenler, 
maddi varlıklar alemi) Alimlerin dediğine göre "âlem-i misâl", ruhlar alemi 
ile bedenler alemi arasında bir ara alemdir ve bu iki alemin ma'nâları ve 
hakikatleri için ayna durumundadır. Ruhlar ve bedenler alemlerinin 
ma'ndâları "alem-i misâl"de latıf (keşif ve elle tutulur olmayan) imajlarla 
(süret) tezahur eder. Yani her ma'nânin ve her hakikatin (gerçek varlığın) 
orada bir sureti ve heyeti vardır... Kısaca "alemi misâl" sadece müsahade ve 
görüntü içindir. Orada oluş yoktur. Işaret edildiği gibi orası diğer iki aleme 
aynalık eder...(Imam Rabbani, Mektübat, NI/44-45) Ruh bedenle ilişkiye 
geçmeden öncede geçtikten sonra da misâl aleminin aynasında tecelli 
edebilir. Hatta Hz. Adem'den önce varlıklarından söz edilen Ademler, beden 
aleminde var olan zatlar değil. Hz. Adem'in ruhunun temessülünden 
ibarettirler.(Imam Rabbani, age, N/99) Cinlerin ve meleklerin lâtif 
görüntüler olarak "temessül" ettikleri bir vakladır. Cinler temessül 
edebilirken kâmil insanların ve daha da ilerisi peygamberlerin ruhlarının 
"misâl alemi" aynasında görülebilmesinin şasılacak ne yönü vardır?(age. 
N/101) Yani görülen onların kendileri (alem-i ebdan) olmadığı gibi, ruhları 
da (alem-i ervah) değildir, belki onun "misâli" (dublesi, perisprisi)'dir. Bu 
anlamda olmak üzere Rasulüllah (sav)'in yakaza (uyanıklık) halinde 
görülebileceğini söyleyen bir çok alim ve böyle bir çok vaka vardır.(bk. 
Münavi, Feyz, VW132-133)Büyük alim Şah Veliyyullah Dehlevi, değerli 
eseri "Huccetu'llahi'1-bâliga"da "Alem-i misâl" diye bir bölüm açmış ve 
Kur'an-ı Kerim sureleri, rahm, namaz oruç gibi ameller, maruf ve münker, 
günler ve benzeri manâların nasıl temessül ettiklerini, hatta ölümün dahi bir 
koç suretinde temessül edeceğini hadisle anlatır ve "bir çok hadisin delâlet 
ettiği üzere, varlık içerisinde maddi (unsur) olmayan bir alem vardır ve 
ma'nâlar orada kendilerine uygun imajlarla temessül ederler..." der(Dihlevi, 
Huccetüllah, 1/13). Ve "Biz Meryem'e ruhumuzu (Cebrail'i) göndermiştik de 
O, kendisine yaratılışı tam bir beşer şeklinde görünmüştü"(K. Meryem, (19) 
17) ayetine işaret eder (Dihlevi, agk.). Sonra da der ki: "Bu hadislere 
bakanlar, ya bunları zahirleri (kelime anlamları) ile kabul edip, sözünü 
ettiğimiz biçimde bir alemin varlığını itiraf zorunda kalırlar ki; hadis ehlinin 


kuralı da bunu gerektirir, Suyuti buna dikkat çekmiştir. Ben de aynı görüş 
ve kanaatteyim.."(Dihlevi, age 1/14).Görüldüğü gibi mes'ele varlık alemini 
beş duyu ile sinirli görüp görmeme, Allah (cc)'i yine kendi yarattığı 
kanunlarla "mecbur" bilip bilmeme mes'elesi olduğu kadar hayatı ve onun 
safhalarını tanıma mes'elesidir de. Bu noktada Bediüzzaman'in hayatın 
tabakaları ile ilgili açıklamaları ilginç ve ikna edicidir. Özetle:Birinci 
Tabaka: Bizim hayatımizdir ve (yeme, içme gibi) birçok kayıtlara bağlıdır. 
Ikinci Tabaka: Hz. Hızır ve Ilyas (as)'in hayatlarıdır ve bir dereceye kadar 
serbesttir. Yani bir anda pek çok yerde bulunabilirler. Üçüncü Tabaka: Hz. 
Idris ve Isa (as)'in hayatlarıdır ki, beşeriyetin ihtiyaçlarından sıyrılmış, 
melek hayatı gibi bir hayata dönüşerek nurani bir letâfet 
kesbetmiştir. Dördüncü Tabaka: Şehidlerin hayatıdır. Kendilerinin 
öldüklerini bilmezler, belki daha iyi bir aleme geçtiklerini sanırlar. Hz. 
Hamza'nın, çok vakalarda kendisine sığınan adamları koruması, bununla 
izah edilir.Beşinci Tabaka: Kabir ehlinin ruh hayatlarıdır. Ölüm tebdil-i 
mekândır, ruhun salıverilmesidir, görevden terhistir. Yokluk ve fena 
değildir. Sayısız vakalarla evliyanın ruhlarının temessül etmeleri ve keşif 
ehlinde bizlerle münasebetleri ve gerçege uygun olarak bizlere haberler 
uçurmaları gibi pek çok delil bu hayat tabakasını aydınlatır ve isbat eder..." 
(Said Nursi, Mektubat, 6-7)Buhari, Müslim, Ebu Davud ve daha 
başkalarının rivayet ettikleri bir hadis-i şerif de anlatmaya çalıştığımız şeyi 
destekler: "Beni rüyasında gören bir süre sonra uyanıkken de görecektir. 
Çünkü şeytan benimle temessül edemez."(Buhari, tâbir 10; Müslim, 
rüya,11) Gerçi bu hadisin ma'nâsi beş-altı ihtimalı akla getirebilir. Hadis 
Sarihleri de hadisi bu ihtimallere göre anlamaya çalışmışlardır, ama, 
dünyada iken ve "yakaza" halinde görülebilmesi de bu ihtimallerden biridir. 
(bk. Ibni Hacer, Fethul-Bâri, XN/385; Nevevi, Serhu-Müslim, XV/30-32) 
Durum böyle olunca, sözünü ettiğiniz sayın müellifin ifadesi ile "yazdığı 
eserleri taşıyabilmek için araba tahsisi gereken" Suyuti gibi bir alimin 
sözünü yine sayın müellif naklediyor: "Ey kardeşim bilesin ki şu ana kadar 
ben Rasulullah'la yetmişbeş defa uyanıkken konuşmada bulundum..." 
Sâzeli: "Eğer bir an göremeyecek olsam kendimi müslüman saymam", 
diyor.(Münavi, agk.) Ibn Abbas'ın Rasulullah'ın vefatından sonra ona ait 
olan aynaya baktıgında kendisini değil onu gördüğü rivayet ediliyor.(Ibn 
Hacer, agk.) Ibn Hacer'in, Imam Rabbani'nin, Said Nursi'nin anlattıklanna 
göre nice salih kişilerden Rasulüllah (sav)'i uyanık iken gördükleri onunla 
konuştukları, korktukları bazı şeyleri ona arzedip ondan tavsiye aldıkları" 


duyulmuş ve nakledilmiştir.(bk. Bu kişilerin eserlerinden biraz önce 
verdiğimiz kaynaklar) Hem Islâm hukukunda hem de Islâm ahlakında 
Suyut ve benzerlerinin değil, sıradan insanların dahi doğruya 
hamledilebilecek sözlerine hakikat olarak bakılır (yalan olması ihtimaline 
binaen hüküm verilmez). Bir anlam ifade eden sözler mutlaka bir işlem 
görür. "Kelamın i'malı ihmalinden evladır." Buna göre Suyuti ve 
benzerlerinin bu ifadelerini başka yoruma tabi tutmadan, hem de alaylı bir 
ifade ile reddetmek, onları yalancılıkla itham etmek demektir. Ehli hadis 
bunu yapmaz. Öyleyse şöyle diyebiliriz: Bu salih kişiler hiçbir şey 
görmeden gördük diyemezler. Mutlaka bir şey görmüşlerdir. Ama bu elbette 
Rasulüllah (sav)'in canı ve bedeni ile olan görüntüsü değildir. Çünkü o da 
herkes gibi ölümlüdür.(K. Zilmer) Ebubekr Efendimizin ilanı ile, "kim 
Muhammed (sav) ölmedi sanıyorsa, bilsin ki o ölmüştür." Rasulüllah (sav)'i 
o şekilde gördüğünü iddia eden de yoktur. Suyut de "canlı" olarak 
gördüğünü değil "yakaza" halinde gördüğünü söylemektedir. Öyleyse "Hz. 
Peygamberi, asırlar sonra canlı olarak gördüğüne, onunla konuştuguna 
inanan bahtiyarlar arasında işbu Suyutimiz de bulunmaktadır." gibi bir ifade 
hem onun sözünü saptırmak (ya da anlamamak) hem de istihza etmek olur. 
En zayıf ihtimalle o insanlar bir hayal görmüşlerdir. Ama hayal de bir 
şeydir. Keşke böyle bir hayali sayın müellifle beraber bizler de 
görebilseydik. Ama bunun için herhalde bu konuda Goldziher'den çok 
Buhari ile, Müslim ile hatta Rasulüllah (sav)'la rabıtalı ve onların imajlarına 
konsantre olmak gerekir. Rasulüllah Efendimiz (sav) bir hadislerinde: "Beni 
gören hakikat görmüştür"(Müslim, Ru'yâ,11) buyurduklarına ve bunu konu 
ile ilgili diğer hadislerinde olduğu gibi "menâm" (rüya) ile 
kayıtlamadıklarına göre, onların gördüklerine hayal dememiz de mümkün 
değildir. Belki onlar Rasulüllah (sav)'in ruhunun "alem-i misal"deki 
temessülünü görmüşlerdir. Bu ruh ve cesetten oluşan bir "abd" olarak 
Rasulüllah değildir. Gidilse, öpülmek için eline ayağına kapanılsa (Allah'u 
a'lem) keşif bir madde ile temas kurulamayacaktır. Abd ve Rasül olarak onu 
görme gerçekleşmiş olmadığından da gören "sahabi" olmayacaktır. Ama 
bunun için bu bir taltif ve bir tekrimdir. Fakir de, birisi çok yakın arkadaşım 
olmak üzere, yalan söylemelerine asla ihtimal vermediğim en az üç kişiden 
bu tür müsahadeler dinlemişimdir. Bu insanların, istisnasız, ehli hâl insanlar 
olması bana bu işin bir seviye işi olduğunu da anlatmaktadır. Misâl 
alemindeki bu görüntü ile konuşma mes'elesi ise şimdilik bizim 
meçhulümüzdür. Suyuü ve başkaları konuştuklarını dahi söylüyorlar 


(Allah'u a'lem). Ancak şunu da ilave edelim ki bu durum şer'i bir hüccet, bir 
delil değildir. Naslara muhalif olmak üzere bu yolla bir hüküm ispat 
edilemez. Zaten ruhları orada burada, hatta birden çok yerde "temessül" 
eden zatlar (Rasulüllah (sav)'da öyle mi, bilemiyorum), ruhlârının bu 
temessüllerinden kendileri haberdar olmayabilirler de.(Imam Rabbani, age. 
N/101) Öyleyse mes'eleye sadece bir keramet olarak bakmalı ve bu durumu 
reddedenlere Aliyyülkâri'nin kerameti kabul etmeyen Mutezileye dediğini 
söylemeli: "Kendilerinde görmediler de kabul etmediler."(Ali Kâri, Serhu'1- 
Fıkhı'1-Ekber,113) Kaldı ki, böyle şeyleri reddederken -Allah'u a'lem- 
etkisinde kaldığımız Batı bir diğer cephesi ile de bu kabil şeylerle 
ilgileniyor ve muhtemel gördüğü her şeyin peşine düşüyor. Meselâ aynı 
olayı çok ufak bir hata ile onlar da şöyle anlatıyorlar:"Ruhun tezahürü 
bazan uyanık halde de meydana gelir ve duyu organlarının sınırları ötesinde 
hissetmek, görmek, anlamak yetenegine sahip olanlarda "ikinci görüş 
dediğimiz olayı meydana getirir" (Allan Kardec).(Halük, Egemen Sarıkaya, 
Duru-Görü Zaman Mekân Disi Ruhsal Gözle Görüm, Bilim Araştırma 
Merkezi 1st.1979 s. 2) Buradaki, derslere henüz "alem-i misâl"e 
çıkmamıştır."'Klervoyans"ya da "durugöiü", suje tarafından elde edilen 
enformasyonun telepatideki gibi bir diğer şahsın zihninden yada beyninden 
değil de dissal bir fizik kaynaktan doğrudan alındığı varsayılan bir ESP 
biçimidir. Klervoyans için özel yetenegi olan kişilere de "Klervoyan" ya da 
"durugörü medyumu" denir. (Encyclopedia of Psichology. Vol 1, A-K.) 
(agk.)"Parapsikolojide durugöiü, normal duyuların sınırı dışında kalan, 
geçmiş zamana ve şimdiki zamana ait fizik objelerin para normal algılanisi 
olarak tanımlanır."(Sarıkaya, age. 9)"Durugörü denilen gözsüz görüş 
yeteneği, insan varlığının sayısız normal üstü duyularından biridir. 
Gözleriyle görmeye alismis olanlar, bu türlü bir melekenin nasıl bir görme 
olabileceğini, eğer başlarından durugörü deneyimi geçmemişse pek 
anlayamazlar ve diyebilirler ki, "böyle bir şey nasıl olur?" Oysa rüya olayını 
animsayıp hiç değilse bir yaklaşim kurabilirler konuya"(Sarıkaya, age. arka 
kapak)Kısaca:l. Rasülallah (sav)'in, hatta bazı evliyanın ruhları, bazı 
insanlara temessül edebilir. Bu, onların ne bedenleri ne de ruhlarıdır belki 
ruhlarının misâlıdır.2. Ruhların temessülü bir anda birden çok yerde 
gerçekleşebilir ve bundan o ruhun sahibinin haberi de olmayabilir.3. Ancak 
dinimizde bütün bunlara inanma zorunlulugu yoktur. Inanmayani; itikadi 
bozuklukla itham edemeyiz, belki, henüz dersi oraya çıkmadı diyebiliriz. 


ÜZERİNDE AYET-İ KERİME YAZILI BULUNAN PARA VEYA 
PARMAĞINDA ALLAH'IN VEYA PEYGAMBER'İN İSMİ YAZILI 
BULUNAN BİR YÜZÜK BULUNSA HELAYA GİDEBİLİR Mİ? 


Cebinde üzerinde ayet-i kerime veya Allah'ın ismi yazılı bulunan para 
veya parmağında Allah ve Peygamber ismi bulunan bir yüzük bulunursa 
helaya gitmek istediği zaman onu çıkarması icab eder. Enes bin Malik'den 
rivayet edilmiştir: Peygamber (sav) helaya bittiği zaman elindeki yüzüğü 
çıkardı. Çünkü üzerinde "Muhammed Resulüllah " ibaresi yazılı idi. 


ÜZERİNDE MEKKE, MEDİNE VE KUDÜS RESİMLERİ BULUNAN 
SECCADELER NAMAZIN İFSADINA YOL AÇAR MI? 


Fıkıh kitapları namazı bozan şeyleri teker teker saymışlardır. Kutsal 
şeylerin (Kabe vb.) resimlerine basmak bunlardan olmadığına göre, 
üzerinde böyle resimler bulunan seccadede namaz kılmak mümkündür. 
Ancak müslümanlar Mescid-i Haram'a, Mescid-i Nebevi'ye ve Kudüsü 
Şerife çok hürmet ettikleri için resimlerinin dahi ayaklar altına serilmesini 
hoş karşılamazlar. 


UZUN GÖMLEK VEYA ŞALVAR GİBİ BİR ŞEY SÜNNET VE 
İSLAMİ BİR KIYAFET SAYILIR MI? 


Ne uzun gömlek ne de şalvar İslami bir kıyafet sayılmaz. Yani İslam 
bunların giyilmesini veya giyilmemesini emretmemiştir. Kıyafet meselesi 
adete bağlı bir şeydir. Bir memlekette uzun gömlek veya şalvar giymek adet 
ise giyilir, adet değil ve dikkati çekiyorsa dışarda onu giyip gezmek doğru 
değildir. Hatta Şafi'i mezhebine göre bir memlekette bir kıyafet adet ise o 
memleketin ahalisinden onu giyen kimse mürüvveti ihlal ettiğinden 
şehadetinin reddine vesile olur. Hülasa her memlekette mer'i olan kıyafete 
ri'ayet etmek ve halkın nazar-ı dikkatini çeken tuhaf kıyafetlerden uzak 
kalmak lazımdır. 

Avreti örtmeyecek kadar kısa veya vücudun hattını gösterecek kadar dar 
olmaması da şarttır. 









VÂCIP: 


Kelime anlamı gerekli ve lüzumlu olan, demektir. Farzın karşılığında bir 
terim olarak vâcip, sadece Hanefi Mezhebinde vardır ve aynen farz gibi 
Allah'ın, ya kendi kelâmıyla ya da Elçisinin sözüyle kesinkes yapmamızı 
istediği şeylerdir. Farz ile aralarında bu yönden bir fark vardır: Vâcibi 
anlatan emrin, ya Allah'ın Elçisine ait olup olmamasında, ya da istenen 
şeyin öyle mi, ya da böyle mi olduğunda, ufak da olsa bir şüphe vardır. Bu 
şüphe yüzünden farz derecesinden biraz aşağı düşmüştür. Ikinci bir fark, 
vacibi inkâr eden, yine bu şüphe yüzünden dinden çıkmış olmaz, ancak 
günah işlemiş olur. Meselâ Kurban kesmek, farz değil de vâciptir. Çünkü 
Kur'ân-ı Kerim'de: "Artık Rab'bin için namaz kıl ve boğazla"(K. Kevser 
(108) 2.) denmektedir. "Boğazla" emrinin Allah'a ait olduğu kesindir; ancak 
hangi tür boğazlamanın istendigi kesin değildir. 

VÂCIB'IN KISIMLARI 
Vâcip çeşitli bakımlardan kısımlara ayrılır: 

1- Vakte bağlı olan vâcib: Belirli bir zaman bunun vücübu için sebep teşkil 
eder. Meselâ, vaktin girişi ile namaz farz olur. Ramazan ayı girince oruç her 
akıllı, ergin, mukim ve sağlıklı kimseye gerekli olur. Çünkü Allah Teâlâ; 
"Sizden kim Ramazan ayına yetişirse onda oruç tutsun" (el-Bakara, 2/185) 
buyurur. Bu çeşit vâcipler de geniş ve dar vakitli olmak üzere ikiye ayrılır: 
Vakit aynı cinsten başka bir ibadetin yapılmasına elverişli olursa, bu vakitte 
edası gereken vâcibe "geniş vakitli vâcip" denir. Beş vakit namaz böyledir. 
Meselâ, öğle namazı vaktinde bir çok namaz kılınabilir. Asıl öğle namazı 
ise bu vaktin az bir parçasını işgal eder. Birden çok aynı cinsten ibadetin 
birbirine karışmaması için bu gibi vâciplerde niyet farz olur. 

Bir vakitte yalnız tek vâcip eda edilebiliyorsa, buna "dar vakitli vâcip" 
denir. Ramazan ayı böyledir. Bu ayda başka bir oruç tutulamaz. Çünkü 
âyette "Sizden kim Ramazan ayına yetişirse oruç tutsun" (el-Bakara 2/185) 
buyurulmuştur. Bu yüzden Hanefilere göre Ramazanda nâfile oruca niyet 
edilse bile bu yine Ramazan orucundan sayılır. Çünkü bu süre, başka bir 
orucun tutulmasına el-verişli değildir. 

2- Vakte bağlı olmayan vâcip: Edası, belli bir vakte bağlı olmayan vacibi 
geriye bırakan kimse kınanmaz. Meselâ özründen ötürü Ramazan orucunu 
tutamayan kimse, Ebü Hanife'ye göre istediği zaman tutabilir. Imam Şâfiiye 
göre ise kazaya kalan oruç aynı yıl içinde kaza edilmelidir (Ebü Zehrâ, 


a.g.e., 30,31). 

Yapılması istenilen belirtilmesi bakımından vâcibin taksimi: 

1- Muayyen vacib: Bunda yapılması istenilen şey tektir. Borcu ödemek, 
yapılan akdi ifa etmek ve zekât vermek gibi. Bu çeşit vâciplerde kişi 
muhayyer değildir. , 

2- Muhayyer vâcip: Burada yapılması istenilen belli bir şey değil, iki veya 
üç şeyden biridir, meselâ, "Savaşta kâfirlerle karşılaştığınızda boyunlarını 
vurun. Sonunda onlara üstün geldiğinizde onları esir alın, savaş sona erince 
onları ya karşılıksız ya da fidye ile salıverin" (Muhammed, 47/4) âyetinde, 
esirleri ya karşılıksız ya da fidye ile salıverme olmak üzere iki seçenekten 
söz edilir. Üçlü seçeneğe ise yemin keffâreti örnek verilebilir. Yeminini 
bozan kimse ya bir köle azad edecek, ya on kişiyi doyuracak veya 
giydirecek; bunlara gücü yetmezse üç gün oruç tutacaktır (el-Mâide, 5/89). 
Vâcibin miktar bakımından taksimi: 

Bu bakımdan vâcip ikiye ayrılır: 

1- Miktarı ve sınırı belli vâcip: Bütün farzlar buna örnektir. 

2- Miktarı ve sınırı belli olmayan vâcip: Başa yapılan mesih miktarı, 
namazda rukü ve secdede bekleme süresi, hâkim tarafından belirlenmeyen 
nafakanın miktarı bu niteliktedir. 

Yükümlü bakımından da ikiye ayrılır: 

1- Ayni vâcip: Allah ve Rasülünün yükümlülerin herbiri tarafından yerine 
getirilmesini istediği vdciptir. Beş vakit namaz, oruç, zekât ve hacc gibi. Bu 
borç, bazılarının yerine getirmesi ile diğerlerinin üzerinden düşmez. 

2- Kifâi vâcip: Bu, topluma emredilen bir vecibe olup, hiç kimse yapmazsa 
tüm toplum sorumlu tutulur. Ancak toplumdan bir bölümü bunu yaparsa 
diğerlerinden de sorumluluk kalkar. Allah yolunda cihad, iyiliği emir ve 
kötülükten nehiy, cenaze namazı, Islâm devlet başkanı seçimi gibi. 
Cemâlüddin el-Hılli bu konuda şöyle der: "Kifâl vâcipte her şahsın yaptığı 
ötekinin yerine geçer ve onu terkeden de yapmış sayılır" (Ebu Zehrâ, a.g.e., 
36) 

Şâfii kifâi vâcip konusunda şöyle der: "Kifâı vâcip, genel olarak herkesin 
yapması istenilen ve bir kısım insanların mutlaka yapması kastedilen bir 
emirdir", er-Risâle'de genel anlamlı sözcükler (âmm) anlatılırken, bir kısım 
âmm vardır ki, onunla genel anlam kastedilir, fakat onun kapsamına özel 
anlam da girer, denilir ve şu âyetler örnek verilir: "Meâmelilere ve 
çevresinde bulunan bedevilere, savaşta Allah'ın peygamberinden geri 
kalmaları onun katlandığı sıkıntılara katlanmamaları yerinde değildir" (et- 


Tevbe, 9/120). "Yine yürüdüler, sonunda vardıkları bir kasaba halkından 
yiyecek istediler. Kasabalılar da bu ikisini misafir etmek istemediler" (Kehf 
18/77; Şafii, er-Risâle, Kahire 1940, 54, 55). 

Kifâi farzlar toplumda bir çeşit görev bölümünü ifade eder. Meselâ, dini 
ilimleri öğrenmek kifâi farz olduğu gibi tıp ilmi, teknik ilimleri vb.lerini 
öğrenmek de bir farizadır. Toplumda hiç kimse bu mesleklere yönelmez ve 
toplum bundan zarar görürse, herkes bunlardan sorumlu olur. 


VADE FARKI 


Bir malın, peşin satılması halindeki fiyatı ile vadeli satılması halindeki 
fiyatı arasındaki fark. Peşin fiyatı üç milyon lira olan bir mal, altı ay vade 
ile beş milyona satılırsa, aradaki iki milyon lirası vade farkıdır. 

Vade farkı ile yapılan bir satışın caiz olup olmayışı mütedeyyin esnafı hayli 
tedirgin etmektedir. Kimileri böyle bir uygulamanın faiz olacağı endişesi 
ile, ya bu tür muamelelere girmekten kaçınmakta, ya da ticari zorunluluktan 
dolayı girse bile huzursuz olmaktadır. Her ne kadar bu mesele enflasyonun 
sebep olduğu günümüze has bir problem gibi görünüyorsa da, çok eskiden 
el-e alınmış ve hakkında görüşler beyan edilmiştir. Konu büyük Hanefi 
fakihi Serahsi'nin mütalaları ışığında ele alınacaktır. Bilindiği gibi Allah 
(c.c) faizi haram, alış verişi helal kılmıştır (bkz. Bakara, 2/175). Alış veriş, 
kâr gayesi güden bir muameledir. Kâr da, kişinin sattığı bir malı, aldığından 
daha pahalıya satmasıdır. Bu, fiyatların sabit olduğu bir ortamda görünür 
rakamlarla olabilir. Fakat fiyatların devamlı değiştiği bir piyasada sattığı 
malın parasını aldığı gün, aynı malı yerine koyamayacak olan bir kimse 
görünüşte fiyatı alış fiyatından fazla bile olsa kâr değil zarar etmiş olur. 
Tabii bu durumda ya ticareti bırakması veya vadeli satıştan vazgeçmesi 
gerekir. Gücün maddeye dayandığı günümüzde, şayet vade farkı alarak mal 
satmak caizse müslüman tüccarları bu tür satıştan men etmek saf dillilik 
hatta ahmaklık olur. Vade satışlarının yapılış şeklini iki türlü tasavvur 
edebiliriz: 

1- Satıcı: "Bu malın peşin fiyatı şu, vadeli fiyatı şudur" der, alıcı da 
bunlardan birisini tayın etmeden "tamam aldım" der. Bu tür yapılan bir satış 
fasittir. Çünkü fiyat belirtilmemiştir. Oysa bir satışın sahih olması için 
fiyatın rızaya götürmeyecek şekilde belli olması lazımdır. Ayrıca Hz. 
Peygamber efendimiz bir satışta iki şartı nehyetmiştir. Tekrar belirtelim ki, 
bu hüküm, taraflar fiyatlardan birisi üzerinde anlaşmadan ayrılmaları 
halindedir. 

2- Satıcı, malın peşin fiyatını ve belirli vadelere göre vade fiyatını söyler; 
alıcı da bu fiyatlardan birisini tercih eder ve bunun üzerinden alış verişi 
kesinleştirirler. Bu şekilde yapılan satış sahihtir ve dini bir mahzuru yoktur. 
Bu muameleyi faiz olarak değerlendirmek mümkün değildir (Serahsi, el- 
Mebsut, XIII, 8). Çünkü kâr meşru olduğu gibi, her zaman aynı olmasını 
gerektiren bir dini hüküm de yoktur. Bugün 90 10, yarın 9 25 kârla 


satmakta mahzur olmadığı gibi, peşin satılması halinde 96 25, vadeli 
satılması halinde 96 80 veya başka bir oran kâr konulmasında da bir mahzur 
yoktur. 

Vade farkı tesbit edilirken banka faiz oranlarının veya aylık enflasyon 
miktarının göz önünde bulundurulması bu hükmü değiştirmez. Çünkü itibar 
lafızlara değil, manalaradır (Mecelle, madde: 3). Vade farkı belirlerken bu 
yollardan birisine tevessül eden şahsın maksadı, faiz almak değil, parasını 
enflasyonun aşındırmasından korumaktır. 

Şuna da dikkat çekmemiz gerekir. Vadeli satışın cevazı konusundaki 
tereddüt, faiz endişesinden değil, fiyatı kesin belli etmeme ve akit 
esnasındaki çift şarttan kaynaklanır. Çünkü faiz, aynı cinsten olan veya 
aralarında alınıp satılmaları tartı veya ölçü ile olmaları bakımından birlik 
bulunan malların (para ile para, buğdayla buğday, arpa...) birbirleri ile alınıp 
satılmaları halinde söz konusudur (Merğınani, el-Hidaye, III, 61 vd.). Oysa 
vadeli satışta bu durum söz konusu değildir. Çünkü satılan bir meta, 
borçlanılan ise paradır. Böyle olmayıp da aynı cinsten olan malların 
trampası söz konusu olsa ve vadeli olan için fazlalık şart koşulsa da bu 
faizdir, caiz olmaz. 


HEM PARA, HEM DE SATILAN ŞEY VADELİ OLMAK ÜZERE 
ALIŞ VERİŞ YAPMAK CAİZ MİDİR? 


Alışveriş akdi dört kısımdır: 
1- Hem para hem de satılan şey peşin olmak üzere yapılan akittir. 
2- Para peşin, satılan şey ise vadeli olmak üzere yapılan akittir. Buna Selem 
akdi denilir. Mesela: Hasan Efendi, Halit Efendiye diyor ki: "Şu vasıflarda 
bulunan on teneke buğdayı, falan yerde ve tarihte bana teslim edilmek üzere 
şu onbin lira karşılığında senden satın aldım." Halit Efendinin de onun 
sözüne uygun olarak: "Ben de sattım" demesinde olduğu gibi. 
3- Satılan şey peşin, para ise vadeli olmak üzere yapılan akittir. Birisinin 
belli bir kitabı vadeli olmak üzere bir başkasına satması gibi. 
4- Hem para hem de satılan şey vadeli olmak üzere yapılan akittir. 
Akdin ilk üç çeşitli şartları yerinde olduğu takdirde caizdir. Dördüncü kısım 
ise caiz değildir. Peygamber (sav) böyle bir alışverişi men etmiştir. Yalnız, 
akit yapmadan iki, üç ay evvel ileride satıcı ve alıcı vasfını kazanacak 
kimseler, satış akdini yapmak üzere birbirine söz verseler ve zamanı gelince 
de akit yapsalar caizdir. Çünkü va'd ve akit ayrı ayrı şeylerdir. 


VAKFEDILEBILEN MAL ÇEŞİTLERİ ŞUNLARDIR 


1- Gayrı menkullerin vakfı: Arazı, ev, dükkân, han, bağ veya bahçe gibi 
"akar"ın vakfedilmesi geçerlidir. Çünkü sahabeden büyük bir topluluk bu 
çeşit vakıf yapmışlardı. Yukarıda Hz. Ömer'in böyle bir vakfından söz 
etmiştik. Gayrı menkuller sürekli olarak kalabildiği için vakfın en önemli 
özelliği olan "ebedilik" niteliği bunlarda tam olarak gerçekleşir. 

2- Menkullerin vakfı: Hanefiler dışında çoğunluk fakihlere göre taşınabilir 
şeylerin vakfı da geçerlidir. Kandıl, halı, kilim gibi mescid eşyası, silâh 
çeşitleri, elbise, ev eşyası bunlar arasında sayılabilir. Menkulün vakfı 
hadiste, örfe veya gayrı menkule bağlı olarak vakfetme esasına dayanır. 
Hanefilere göre ebedilik niteliği bulunmadığı için temelde taşınırların 
vakfedilmemesi gerekir. Ancak gayrı menkule tabi olarak bazı eşyayı 
vakfetmek, meselâ; bir çiftlikle birlikte orada bulunan hayvan, traktör, 
harman makınası vb. gibi şeyleri vakfetmek geçerlidir. Yine silâh ve at gibi 
hakkında nass (hadis) bulunan menkuller de vakfedilebilir. Nitekim Halid b. 
Velid (r.a)'ın savaş silâhlarını vakfettiği nakledilir. Ya da örf cereyan eden 
menkuller de vakfedilebilir. Bazı kitapların Kur'ân-ı Kerim'in, balta, 
gelinlik ve bir takım kapların vakfedilmesi gibi. Dinar (altın para), dirhem 
(gümüş para) ve standart şeylerin vakfedilmesi de bu niteliktedir. Örf; bir 
beldede Müslümanların yaygın bir biçimde bu çeşit şeyleri vakfetmeleri ile 
meydana gelir. Örf bulununca bu konudaki kıyas terk edilir. Çünkü 
Abdullah b. Mes'üd (r.anhümâ) Rasülüllah (s.a.s)'in şöyle buyurduğunu 
nakletmiştir: "Müslümanların güzel gördüğü şey Allah nezdinde de 
güzeldir" (Ahmed b. Hanbel, I, 379). Çünkü örfte sabit olan şey nass'la sabit 
olmuş gibidir. Ölçü veya tartı ile alınıp satılan standart şeyler vakfedilince 
satılır ve bedeli mudarabe (emek-sermaye ortaklığı) veya bidâa (vakıf 
sermayesini Allah rızası için bir bedel istemeksizin çalıştırma) yoluyla 
işletmeye verilir. Bundan dönem sonlarında elde edilecek kâr vakfın hayır 
cihetine sarfedilir (Ibn Âbidin, a.g.e., III, 409 vd., 427 vd.; ez-Zuhayli, 
a.g.e., VII, 163). 

3- Taksimi kabıl olmayan şeyin vakfı: Mâlikiler dışındaki çoğunluğa göre 
taksim edilemeyen şeyin vakfedilmesi caizdir. Çünkü vakıf hibeye benzer. 
Taksimi kabıl olmayan muşâ'ın hibesi ise caizdir. Mâlikilere göre ise vakfın 
sıhhati için vakfedilen hissenin ayırdedilmesi şarttır. 

4- Iktâaât kabilinden olan arazılerin vakfı: Devlete ait mülk edinilmiş arazıye 


"iktâât" denir. Bunlar mülkiyeti devlette kalmak üzere bazı tebeaya, gelirin 
alıp vergisi ödemek üzere verilen arazılerdir. Bu araziyi ikta' edilen kişi 
vakfetmişse bu vakıf sahih olmaz. Çünkü bu toprağa mâlik değildir. Yine 
hâkimler, vâli ve emirler içinde iktâât arazıleri vakfedemez. Ancak böyle 
bir arazı ölü arazı olur veya buna devlet başkam mâlik olup da bir kimseye 
ikta' etmiş bulunursa bu durum müstesnadır. Ölü araziyi ihya edenin bunu 
vakfetmesi caiz olur, çünkü ona ihyâ ile mâlik olmuş ve mâlik olduğu şeyi 
vakfetmiş bulunur (Ibn Âbiâın, a.g.e., IlI, 430 vd). 

Ibn Âbiâın, Mısır'da umerâ vakıflarının büyük çoğunluğunun, beytülmal 
vekilinden satın alma yoluyla vakfedilen iktâât niteliğinde olduğunu ifade 
eder. 

Islâm devlet başkanı toplum yararını gözeterek beytülmalden vakıf yapsa, 
bu caiz olur ve yer kiraya verilir. Yine devlet başkanının zorla fethedilen ve 
gazıler arasında taksim edilmemiş bulunan bir belde arazılerinden mescid 
için vakfedilmesine izin vermesi caizdir. Çünkü bu arazıler taksim edilirse 
ganimet hakkısahiplerinin mülkü olur. Sulh yoluyla fethedilen yerlere 
gelince, devlet başkanının emri ile bunların vakfedilmesi yürürlük 
kazanmaz (nafiz olmaz). Çünkü bu takdirde asıl sahiplerinin mülk hakları 
devam eder (Ibn Âbidin, a. g.e., III, 430 vd). 

5. Irşad kabılinden yerin vakfı: irşad; hâkimlerden birisinin devlete ait mülk 
olan bir araziyi okul, hastahane gibi toplum yararına olan bir yer için 
vakfetmesidir. Bu genel velâyet sebebiyle caizdir, fakat gerçek vakıf 
olmadığı için buna "irşad vakfı" denilmiştir (ez-Zuhayli, a.g.e., VIII, 166, 
167). 


VAKFEDILECEK MALDA ARANAN ŞARTLAR 


Islâm hukukçularının büyük çoğunluğuna göre vakıfta ebedilik (te'bid) 
şart olduğu için, vakfedilecek malın buna el-verişli olması gerekir. Diğer 
yandan maldan yararlanmanın da mümkün ve caiz olması gerekir. Bunun 
için vakfedilecek malda aşağıdaki özelliklerin bulunması öngörülmüştür: 

a- Mütekavvim Mal Olması: Kendisinden yararlanmak mümkün ve meşru 
olan mala "mütekavvim", bu özelliği taşımayan mallara ise "gayrı 
mütekavvim" denir. Insan fıtratının kendisine meylettiği, değer verdiği ve 
ihtiyaç için biriktirdiği şeye mal denir. Bunlar menkul ve gayrı menkul, 
yararlanılması (intifaz) mubah olan ve olmayan diye ikiye ayrılırlar. Işte, 
vakfedilecek şeyin, ev, dükkan, arazı gibi ayn'ından veya gelirinden 
yararlanılması caiz olan mal niteliğinde bulunması gerekir (Kübeysi a.g.e., 
I, 351, 352; Hamdi Döndüren, Islâm Hukukuna Göre Alım-Satımda Kâr 
Hadleri, Balıkesir, 1984, 19). 

b- Malın Belirli Olması: Vakıf malın anlaşmazlığa yol açmayacak şekilde 
belirli bir mal olması gerekir. Şu evimi veya dükkânımı vakfettim, demek 
gibi. Yer ve miktarını belirtmeksizin "Şu toprağımın bir bölümünü veya 
beş-on tane zeytin ağacım vakfettim" gibi sözlerle yapılacak vakıf, 
anlaşmazlığa yol açabileceği için geçerli olmaz (Ibn Nüceym, el-Bahru'r- 
Raik, 2. Baskı, Beyrut, t.s., V, 217). 

c- Vakfedenin Mülkü Olması: Islâm hukukçuları arasında, vakfedilen malın, 
vakfedenin mülkü olmadıkça, vakıf tasarrufunun geçerlilik kazanamayacağı 
konusunda görüş birliği vardır (Kübeysi, a.g.e., 1, 355,356). 

d- Ifraz Edilmiş olması: Kendisinden ancak ayn'ıyla intifa olunabilen 
mabed, hastane, kabristan ve kütüphane gibi vakıflarda, vakfedilen malın 
ifrazı (bağımsız birim haline getirilmiş olması) şarttır. Tapusu hisseli olan 
yerler bu gibi vakıflar için elverişli değildir. Allah rızası için yapılması 
gereken vakıfla ortaklık bağdaşmaz. Bir gayrı menkulün bir ay mabed, bir 
ay da iş yeri olarak kullanılması düşünülemez. Ancak alt katların dükkân ve 
üst kattarın mescid yapılması halinde vakfa gelir sağlamak amacıyla, bu 
caiz görülmüştür (es-Serahsi, el-Mebsut, XII, 37; Ibnu'l-Humâm, a.g.e., V, 
46). 

Ayn'ıyla intifa olunmayan, sadece gelirinden yararlanılan şâyi hisseli yerden 
bir hissenin vakfedilmesi çoğunluk Islâm hukukçularına göre caiz olup, 
böyle bir vakfın bağımsız birim haline getirilmesi (ifraz) şart değildir. Imam 


Muhammed eş-Şeybâni, vakıfta mütevelliye teslimi şart koştuğu için, hisse 
vakfını caiz görmez. O, bu konuda vakfı; bağışlama ve sadaka tasarrufuna 
benzetmiştir (es-Serahsi, a.g.e., XII, 37; Ibnu'l-Humâm, a.g.e., V, 44-46). 
Osmanlı Devleti uygulamasında, fetvaya çoğunluğun görüşü esas alınmakla 
birlikte, şer'iyye sicillerinde Imam Muhammed'in görüşü doğrultusunda 
kararlar verildiği de görülmüştür (Molla Hüsrev, Düreru'l-Hukkâm, Istanbul 
1317, 1, 134; el-Fetâva'l-Hindiyye, Il, 365). 


VAKFIN ORTAYA ÇIKIŞI 


Vakıf müessesesinin tarihi çok eskilere dayanır. Islâm'dan önce 
Arabistan'da bilinen en eski vakıf Mekke'deki Kâbe'dir. Kâbe, yeryüzünde 
ilk mabed olarak kabul edilir ve yapının temelleri Hz. Âdem'e kadar 
dayandırılır. Bu günkü Kâbe şeklinin Ibrahim Peygamber ve oğlu Ismail 
tarafından inşa edildiği Kur'ân-ı Kerim'de bildirilir (el-Bakara, 2/125; Ali 
Imran, 3/96-97; el-Maide, 5/97; el-Hac, 22/26). 

Islâm'da vakıf Kur'ân, Sünnet ve Icmâ' (Islâm bilginlerinin görüş birliği) 
delillerine dayanır. Kur'ân'da doğrudan vakıfla ilgili görülen âyet şudur: 
"Sevdiğiniz şeylerden Allah için harcamadıkça tam hayra erişemezsiniz" 
(Alü Imran, 3/92). Ashab-ı Kiram'dan Ebu Talha (6. 34/654) bu âyet inince; 
"Rabbımız bizden mallarımızı kendi yolunda harcamamızı istiyor. Ey 
Allah'ın elçisi, en sevdiğim "Beyruhâ" arazimi Allah için tasadduk etmek 
isüyorum" dedi. Hz. Muhammed'in, araziyi en yakın hısımlarına vermesini 
tavsiye etmesi üzerine de, onu amcasının oğulları ve diğer bazı hısımları 
arasında taksim etti (Buhari, Zekat, 44). Tefsir bilginlerinin çoğu ve 
hadisçiler bu âyeti vakıfla açıklamışlardır (Kurtubi, el-Câmi'li Ahkâmi'l- 
Kur'ân, Beyrut, t.s, IV, 132-134; el-Cassâs, Ahkâmü'l-Kur'ân, 1335, II, 18). 

Hz. Muhammed'in şöyle dediği nakledilmiştir: "Ademoğlu öldüğü zaman, 
amel defteri kapanır. Üç kimse bundan müstesnadır. Devamlı sadaka 
(sadaka-i câriye) meydana getirenler, topluma yararlı bir ilim (eser) 
bırakanlar ve kendisine hayır dua eden hayırlı çocuk bırakanlar" (Müslim, 
Vasıyye, 14; Ebü Davud, Vesâyâ, 14; Tirmizi, Ahkâm, 36). Hadiste geçen 
"sadaka-i câriye" nin vakfı da kapsamına aldığında şüphe yoktur. Hz. 
Âişe'den (6. 57/676) nakledildiğine göre, Allah'ın elçisi Medine'deki yedi 
parça mülkünü vakfetmiştir. Bu mülkler: A'vaf, Şâfiye, Delâl, Müseyyeb, 
Bürka, Hismâ ve Meşrebe'dir. Nadıroğuları'ndan Muhayrik isimli bir şahıs 
şöyle bir vasiyette bulunmuştu: "Ben ölünce, tüm mallarım Allah elçisine 
ait olsun, O dilediği yere sarfetsin." Muhayrik'in Hicret'in 2.nci yılında 
ölmesi üzerine tüm malları, Hz. Muhammed'e kalmış, o da bu malları, bir 
görüşe göre Abdulmuttalib ve Hâşimoğulları'na, başka bir rivayete göre, 
ise, İslam'ın ve Müslümanların acil ihtiyaçlarına vakfetmiştir. Islâm'da ilk 
vakfın bu olduğu kabul edilir (Müslim, Fezâilü's-Sahâbe, 196; A. b. Hanbel, 
Müsned, 45). 

Hz. Ömer (6. 23/643) çok sevdiği bir araziyi vakfedişini şöyle anlatır: 


"Allah'ın elçisine; Hayber topraklarının taksimi sonucu, ömrümde sahip 
olmadığım güzel ve değerli bir arazı bana isabet etti, bu konuda ne 
buyuruyorsunuz? dedim. Hz Peygamberde: Istersen malın mülkiyetini 
elinde tut, semere ve gelirini ise yoksullara tasadduk et" buyurdu. Hz. 
Ömer, arazısini; satılmamak, bağışlanmamak ve mirasla da geçmemek 
üzere, yoksullara, yakın hısımlara, miskinlere, yolda kalmışlara, Allah 
yolunda savaşanlara ve azatlık anlaşması yapan kölelere vakfetti. 
Mütevellının de bundan örfe göre yiyebileceğini şart koştu. Bu konuda bir 
vakıfnâme düzenleyerek kızı Hafsa'ya (6. 41/244), sonra da nesline teslim 
ve vasiyet etti. (Buhari, Vesâyd, 22, 28, Eymân, 33; Müslim, Vasiyye, 15, 
16). 

Ashâb-ı kiramın pek çoğu mallarım vakfetmişlerdir. Hâlid bin Velid'in (6. 
21/641) zırhını ve savaş atlarını vakfetmesi (Buhari, Cihad 89, Zekat, 49; 
Müslim,Zekat, 11; Ebu Dâvud, Zekât, 22), Hz. Ali'nin (6. 40/660) 
Yenbu'daki bir arazısini ve çeşmesini vakfetmesi (Beyhâki, Sünen, 
IV,160,161; Kübeysi, a.g.e., |, 101) ve Hz. Osman'ın (6. 35/655) susuzluk 
çekildiği bir sırada, Medineli bir Yahudi'den Rume kuyusunu satın alıp, 
suyunu ebedi olarak topluma bağışlaması bunlar arasında sayılabilir 
(Müslim, Şirb, 1; Tirmizi, Menâkıb, 18). Câbir bin Abdillah'tan şöyle dediği 
nakledilmişir: "Ben Mekkeli ve Medineli Müslümanlardan mal ve mülk 
sahibi olup da, vakıf yapmamış bir kimse bilmiyorum" (Ibn Kudame, el- 
Muğni, Mısır, 1970, IV, 4). 


VAKIF 


Islâm hukukunda vakıf muamelesi için "Vakıf", "Habs veya Hums" ve 
"Sadaka" olmak üzere üç terim kullanılmıştır. Vakf veya vakıf (va-ka-fe) 
kökünden arapça bir mastar olup; sözlükte; hapsetmek ve alıkoymak 
demektir. Kök anlamın kapsamı ederek genişlemiş ve bir malı; mülkiyetin 
naklı sonucunu doğuran tasarruflardan menedip, gelirini sürekli olarak 
yoksullara tahsis etmek anlamını kazanmıştır. Çoğulu "evkâf" ve "vuküf 
,tur. Vakıf kelimesi bir isim olarak, edilgen kök, yani "vakfedilen mal" 
anlamını ifade eder. Osmanlı Devleti uygulamasında "evkif , tabiri, bu 
anlamda vakfın çoğuludur (Ibn Mahzur, Lisanu'I-Arab, Beyrut, t.y., 111, 969- 
970). 

Islâm Peygamber'i Hz. Muhammed bazı hadislerinde vakıf yerine eş 
anlamlısı olan "habs" kelimesini kullanmıştır (Buhari, Vesaya, 22, 28; 
Eyman, 33; Müslim Vasiyye, 15, 16). 

Imam Şafii (6. 204/819) ile Mâliki hukukçular ve bunları izleyenler, Hz. 
Muhammed'in ifadesine sadık kalarak, vakıf için "habs" veya "hubs" ile 
çoğulu olan "ahbâs" terimini kullanmaya devam etmişlerdir (Şafii, el-Ümm, 
Beyrut 1973, IV, 51, 58; Malık, el-Müdevvene, Beyrut 1323, IV, 98-111). 
Vakıf yerine "sadaka" kelimesinin kullanıldığı da olmuştur. Sadaka; 
yoksullara Allah rızası için verilen şey, sevap kazanmak amacıyla hibe 
edilen mal, demektir (Şafii, IV, 51; Ali Haydar, Tertibu's-Sünuf,101 vd.) Bu 
kelimeye muharreme (dokunulmaz hâle gelen), müebbede (ebedi kılan) 
veya câriye (devam eden) gibi sıfatlar eklenerek vakıf anlamı 
kazandırılmıştır (Şafii aynı yer). Hanefilerin büyük çoğunluğu, işin 
başından itibaren vakıf terimi kullanmayı tercih etmekle birlikte, bazı 
Hanefi hukukçuları, konu başlığı olarak "Vakıf ve Sadaka"yı birlikte 
kullanmışlardır (el-Kâsâni, Bedayıu's-Sanâyi, Beyrut, 1974, IV, 217). 

Vakıf, bir hukuki müessese olarak şöyle tarif edilmiştir: Vakıf; kendisinden 
yararlanmak mümkün ve caiz olan bir malı, devamlı olarak Allah'ın mülkü 
olmak üzere temlik ve temellükten menetmek ve menfaatını (gelirini), 
Allah rızası için bir hayır cihetine tasudduk etmektir. Burada mal, 
vakfedenin mülkiyetinden çıkar ve Allah'ın (toplumun) mülkü haline gelir. 
Böyle bir malın yönetimi artık vakıfnamedeki şartlara ve genel esaslara 
göre olur (Ibnü'l-Hümâm, a.g.e., V, 40; el-Kubeysi, Ahkâmü'I-Vakf, Bağdat, 
1977, 1, 75-78). 


Ebü Hanife'nin (6. 150/767) tarifi şöyledir: Vakıf, mülk olan bir ayn'ı, 
vakfedenin mülkiyetinde alıkoymak ve gelirini yoksullara veya başka hayır 
yollarına tasadduk etmekten ibarettir (es-Serahsi, a.g.e., XII, 27; Ibnül 
Hümüâm, a.g.e., 37-40; Kübeysi, a.g.e., |, 69 vd). Malıkiler, vakıfta ebediliği 
(te'bid) şart koşmazlar ve kısa süreli vakfı da geçerli sayarlar. Bir ev, 
dükkân veya araziyi belli süre için kiraya verip, kira bedelini hayır yoluna 
sarfetmek gibi (Mâlik, el-Müdevvene, VI, 98 vd.; Kübeysi, a.g.e., 78-80). 


VAKIF AKAR 


Vakıf sözlükte; bir mülkü tasarruftan menetmek demektir. Ebü 
Hanife'ye göre vakıf; bir malı vakfedenin mülkiyetinde devam etmek üzere 
bu malın gelirini ya da yararlanma hakkını hayır cihetine tahsis etmektir. 
Buna göre, vakfedilen, vakfedenin mülkiyetinden çıkmaz, onun vakıf 
tasarrufundan dönmesi veya bu malı satması geçerli olur. Çünkü vakıf 
muamelesi âriyet gibi bağlayıcı olmayan caiz bir akittir. Ancak şu üç 
durumda vakıf bağlayıcı hale gelir. 

1- Hâkimin hükmü ile vakıf bağlayıcı olur. Çünkü vakfın bağlayıcı olup 
olmadığı ictihadi bir konu olup, hâkimin hükmü bu konudaki farklı 
görüşleri kaldırır. 

2- Hâkim, vakfın bağlayıcılığını vakfedenin ölümüne bağlamışsa, üçte birle 
Vasiyet gibi ölümle vakıf bağlayıcı hale gelir. 

3- Vakfın mescid için yapılması halinde, vakfeden vakıf yeri ayırır ve içinde 
namaz kılmak üzere izin verirse, mescidde bir kişinin namaz kılması ile 
vakfedilen yer vakfedenin mülkünden çıkar (Ibnu'l-Humâm, Fethu'l Kadir, 
I. Baskı, Mısır 1316/1898, V, 37-40, 62; el-Meydâni, el- Lübâb, Istanbul, t.y 
II, 391). Ebü Yüsuf, Imam Muhammed, Şâfiiler ve en sağlam görüşünde 
Hanbelilere göre vakıf; kendisinden yararlanılması mümkün olan bir malı, 
ayn'ı devam etmekle birlikte, vakfedenin veya başkasının kuru mülkiyette 
tasarrufunun kesilmesi suretiyle Allah'ın rızasını kazanmak için mübah bir 
hayır cihetine tahsis etmektir. Bu duruma göre vakıf malın mülkiyeti 
vakfedilince, vakfedenin mülkiyetinden çıkar ve Allah'ın mülkü haline 
gelir. Hanefilerde çoğunluğun görüşüne göre fetva verilmiştir (bk. Ibnü'l- 
Hümâm, a.g.e., V, 37 vd.; Ibn Âbidin, a.g.e., III, 391; ez-Zuhayli, el- 
Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletüh, Dimaşk, 1405/1985, VT, 154, 155); eş-Şirbini, 
Muğni'i-Muhtâc, II, 376). 

Delil Ibn Ömer (r.anhüma)'ın naklettiği şu hadistir: "Ömer (r.a)'e Hayber 
topraklarından bir arazı isabet etmişti. Dedi ki; Ey Allah'ın Rasülü! Bana 
Hayber'de bir arazı düştü. Benim bundan daha değerli hiç bir malım olmadı. 
Bana bu konuda ne emredersiniz? Hz. Peygamber şöyle buyurdu: "Istersen 
onun aslını vakfedersin ve gelirini tasadduk edersin ", Ömer (r.a) bu araziyi 
satmamak, bağışlanmamak ve miras yoluyla intikal etmemek üzere 
fakirlere, yakın hısımlara, kölelere, misafire ve yolda kalmışa tasadduk etti. 
Ancak araziyi yöneten kimse örfe göre yiyebilecek, bir malı mülkiyetine 


geçirmeksizin başkasına yedirebilecekti (Nesai, Ihbâs, 3; Buhâri, Cihâd, 86, 
Humus, 3, vesâyâd, 1). 


VAKIF ARAZILERIN ÇEŞİTLERİ 


Ev, dükkân, arsa, tarla ve arazı gibi gayrı menkullere "akar" denir. 
Çoğulu "akârât" tır. 
Vakıf akarlar ikiye ayrılır: 
1- Mülkün bizzat ayn'ından yararlanmak üzere vakfedilen yerler. Bunlar 
kiraya verilmeksizin, yararlanması şart koşulan kimselerin bizzat içinde 
oturarak veya başka şekilde kullanarak yararlandığı yerlerdir. Bunlara 
"hayır müesseseleri" denir. Mescidler, okul ve medreseler, çeşmeler, 
kütüphaneler, imârethaneler, din görevlisi olarak veya hayır işlerinde 
çalışanların oturması için vakfedilen yerler, kabristanlıklar bu niteliktedir. 
Hayır müesseseleri de ikiye ayrılır. Birincisi; kendisinden yoksulların da 
zenginlerin de yararlanmaları caiz olan hayır müesseseleridir. Mescitler, 
kütüphaneler, köprüler, çeşmeler, misafirhaneler, umuma ait kabristanlıklar 
böyledir. . Ikincisi: Oo Yalnız (o yoksulların Oo yararlanıp, Oo zenginlerin 
yararlanmasının caiz olmadığı hayır müesseseleridir. imârethaneler, 
hastaların yiyecekleri ve ilaçları vakıf tarafından verilmek üzere kurulan 
vakıf hastahaneler bu niteliktedir. Bunlarda, vakfedenin yalnız yoksulların 
yararlanacağını vakıfnamede belirtmesi şart değildir. Ancak vakıfnamede, 
yoksullarla birlikte zenginlerin de yararlanabileceği şart koşulmuşsa 
bunlardan zenginler de yararlanabilir. Yalnız zengin lerin yararlanması şart 
koşulmuş bulunursa böyle bir vakıf sahih olma (bk. Ömer Nasuhi Bilmen, 
Hukuk Islâmiyye ve Istilâhât-ı Fıkhıyye Kamusu, Istanbul 1969, TV, 321, V, 
9) 
Mescidler en önemli hayır müesseselerinden olup, tamir ve bakımı içi kendi 
vakfı yeterli olmaz veya vakıf bulunmazsa bunun Islâm Devleti tarafından 
tamir edilmesi gerekir. Çünkü topluma ait bir ibadethane kam müessesesi 
niteliğindedir. Mahalle sakınlerine küçük gelen bir mescid yıkılarak, o 
mahalle veya köy halkı tarafından daha büyüğü yapılabilir. Bir mescidi 
genişletmek için bitişiğinde bu mescide gelir getiren vakıf kısmı buna ilâve 
edilebilir. Bir mescid harap olup, cemaati kalmasa, o mescid Imam 
Muhammed'e göre vakfedeni veya mirasçılarının mülküne döner Ebü 
Yusuf'a göre dönmez, sonsuza kadar mescid kalır. Bunun satılıp bu delının 
veya gelirının başka bir mescide harcanması caiz değildir. Fetvaya esas olan 
görüş budur. 
Yolcuların, sınır bekçilerinin veya bir kısım tarikat ehlının içinde oturmaları 


veya içinde yoksulların yedirmesi için bina edilen ve "ribât" denilen vakıf 
hanlar, kışlalar, tekkeler imârethanelerde hayır müesseselerindendir. 
Ribatlara vakfedilen akarların gelirleri buralardaki yoksullara sarf edilir. Bu 
ribatın tamirine veya müezzin gibi hizmetkârlarına sarf edilmez. Eğer 
bunlar da yoksul ise kendilerine zekât nisabından eksi miktar verilebilir. 
Hacıların oturması şart koşulan evler, hac mevsiminden sonra kiraya 
verilerek bedellerinden tamirleri yapılır. Artanı olursa da yoksullara 
dağıtılır. 

Vakıf çeşmelerden, sebillerden yoksullar da zenginler de su içebilirler. Sebil 
gibi suları yalnız içmeğe tahsis edilmiş olan vakıf yerlerin sularıyla âbdest 
alınması caiz olmaz. 

Kabristanlıklar da önemli hayır müesseselerinden sayılmıştır. Müslümanlara 
ait mezarlıklar hiç bir sebeple işgal edilemez veya başka bir müessese ya da 
çiftlik haline getirilemez. Gayrı müslimlere ait kabırlere de tecavüz 
edilemez. Bunlar da kabırlerin izi kalmayınca buralara Müslümanlarda 
defnedilebilir. 

2- Kiraya verilip gelirinin bir hay yönüne sarf edilmesi şart kılınmış akarlar. 
Bunlar da tek kiralı, çifte kiralı veya mukâtaalı vakıflar olma üzere üçe 
ayrılır. 

Tek kiralı (icare-i vahideli) vakıflar: 

Bunlar ay ve yıl gibi bir süreyle ve rayıç bedelleriyle mütevellileri 
tarafından kiraya verilir, alınacak kira bedelleri de vakıfnâmedeki belirli 
yerlere sarf edilir. Bu çeşit vakıf yerlerin kira süreleri son bulunca, yeniden 
aynı kiracılara veya başkalarına kiraya verilir. Kira süresi sona erince, 
kiracının vakıftan elini çekerek boş bir şekilde onu mütevellisine teslim 
etmesi veya mütevellınin izniyle kirayı yenilemesi gerekir. 

Tek kiralı vakıfların kira süreleri konusunda vakıfnâmedeki şartlara uyulur. 
Böyle bir şart bulunmayınca arazı, çiftlik gibi vakıf yerler üçer yıldan, diğer 
vakıf yerler de birer yıldan fazla süreyle kiraya verilemez. Ancak daha uzun 
süreyle kiraya verilmesinde vakfın maslahatı varsa hâkimin görüşü alınarak 
kira süresi uzun tutulabilir. Meselâ; vakıf arazı üzerinde bir benzin 
istasyonu kurulması halinde uzun süreli kira sözleşmesine ihtiyaç olur. 

Tek kiralı vakfın kiracısı süre sonunda yeniden kiralamada öncelik hakkına 
sahip değildir. Bu önceki kiracı yeni kira ücreti kadar kira bedelini arttırsa 
da mütevelli vakıf akarı başkasına kira verebilir. Çünkü kiracının hakkından 
çok, vakfın hakkını korumak, kira bedelini ödemede gevşeklik göstermeyen 
kiracıyı tercih etmek mütevellının görevidir. 


Bir süre tayın edilmeksizin bir kimseye kira ve ferağ yoluyla verilmiş vakıf 
akarlara, belli süreyle kiraya verilen akarlardan ayırmak için "icare-i 
vahideli kadımeli" vakıf adı verilmiştir. Böyle bir muâmele gerçekte fıkha 
aykırı olup, bunlar bir çeşit mukataalı vakıf sayılır. 

Çifte kiralı vakıflar: 

Peşin alınan kira bedeli ve aylık, yıllık gibi sonradan alınacak kira bedeli 
olmak üzere çifte bedel ile kiraya verilen vakıflara "çifte kiralı" veya 
"icareteynli vakıflar" denir. Bir vakıf akar çifte kira ile kiralanacağı zaman 
önce peşin kira olarak o akarın değerine yakın bir meblağ teslim alınarak o 
akar imar edilir. Artam vakfın diğer sarf yerlerine, meselâ; vakıftan 
yararlanma hakkıbulunanlara da sarf edilebilir. Bununla vakıf adına başka 
bir akar satın alınamaz. Çünkü bu peşin kira asıl vakıftan sayılmaz, belki 
vakfın geliri sayılır. Bundan sonra her yıl sonunda, yıllık kira (icare-i 
müeccele) adıyla cüz'i bir para alınmak üzere, kiracıya tefviz ve teslim 
olunur. 

Icareteynli vakıf yerlerin kuru mülkiyeti vakfa, yalnız tasarrufu da çifte kira 
karşılığında kiracısına aittir. Bu kiracı hayatta bulunduğu sürece bunda 
dilediği gibi tasarrufta bulunur. Meselâ; bunu başkasına ferağ edebilir veya 
bunu kendi hesabına başkasına kiraya verebilir. Vefat edince de erkek ve kız 
çocuklarına bedelsiz ve eşit olarak intikal eder. Çocuksuz vefat edince de 
vakfına döner. Ancak Osmanlı Imparatorluğu döneminde çeşitli tarihlerde 
çıkarılan intikal kanunlarıyla bu gibi vakıf yerlerin diğer mirasçılara intikali 
de kabul edilmiştir. Bu intikal sahiplerinden hiç bir kimse bulunmadığı 
takdirde, akar peşin bir bedel karşılığında başkasına ferağ edilir ve her yıl 
geri bırakılan yıllık kirası da alınır (Bilmen, a.g.e., V, 21 vd.; Hamdi 
Döndüren, Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul,1983, 568, 569, 579 vd.;1, 
331/1913 tarihli Osmanlı Arazı Intikal Kararnamesi, 3 Rabiu'l-âhır 1331 ve 
27 Şubat 1328 tarihli Takvim-i Vekây'i). 

Icareteynli bir vakıf akarın mutaşarrıfı bu akarın binasını yıkıp enkazını 
satamaz, tüketemez. Eğer satar veya tüketirse o binanın değerini vakıf 
mütevellisine tazmin etmesi gerekir. Çünkü çifte kiralı kiracı bu vakfın 
yalnız menfaatine mâliktir, kuru mülkiyetine (rakabe) mâlik değildir. 
Mukataalı vakıflar: 

Üzerinde mülk bina veya ağaçlar meydana getirilmiş olan bir vakıf arsa için 
tayın edilmiş olan yıllık ücret olup buna "zemin veya toprak kirası" da 
denir. Böyle kira şartıyla yapılan mukataa muamelesi sahihtir. 

Bir kimse yıllık bir bedel ile kiraladığı vakıf bir arsanın üzerine işyeri, bina, 


benzin istasyonu bina etse veya mesela; kavak ya da zeytin ağaçları dikse, 
bu yapılar ve ağaçlar kiracının mülkü olur. Bu arsada da mülk gibi miras 
hükümleri cereyan eder. Yani bu arsa ve üzerindeki yapı ve ağaçlar 
mutaşarrıfın ölümü ile mirasçılarına meccânen intikal eder. 

Diğer yandan mukataalı vakıf arsa üzerindeki bina veya ağaçlar da mâliki 
tarafından bir cihete vakfedilse, bu takdirde arsanın kirasının bu bina ve 
ağaçların vakfı tarafından verilmesi gerekir. 

Mukataalı vakıf yerler, üzerindeki bina ve ağaçlara tabidirler. Bu yüzden bu 
binalar ve ağaçlar kime aitse onlara tabi olarak o vakıf yerler de onun 
tasarrufuna girmiş bulunur. Bu yüzden mukataalı vakıf arsa üzerindeki bina, 
mâliki tarafından satılınca bu arsa da alıcının tasarrufuna girer, mütevellının 
iznine ve ayrıca ferağ muâmelesine ihtiyaç yoktur. Ancak bu binanın sahibi, 
mukataalı vakıf arsasının tasarruf yetkisinin kendi üzerinde bıraktığı açıkça 
belirtmiş olursa, bu arsa alıcının tasarrufuna geçmiş olmaz. Yine bu arsanın 
mutaşarrıfı, bunu mütevellının izniyle başkasına ferağ edip de üzerindeki 
mülk binasını veya ağaçlarını sattığını belirtmese mücerret bu ferağ ile o 
bina veya ağaçlar, arsayı teslim alana satılmış olmaz. 

Mukataalı vakıfların ferağlarında mütevellının izni şarttır. Aksi takdirde 
ferağ sahih olmaz. Meselâ; bir kimse tasarrufunda bulunan mukataalı vakıf 
bir arsa üzerindeki mülk binalar ve benzerlerini satmayıp yalnız o arsayı 
başkasına ferağ etmek istese bu ferağ, mütevellının iznine bağlı bulunur. Bu 
izin elde edilmedikçe ferağ geçerli olmaz. 

Mukataalı vakıf bir arsa üzerinde binadan, ağaçtan veya üzüm 
çubuklarından eser bulundukça, o arsaya bu bina ve diğerlerinin mâliki 
tasarruf eder. Böyle bir arsa üzerinde bina ve ağaçlardan eser kalmasa, 
mutaşarrıfı mukataa bedelini ödedikçe, arsa mukataanın feshiyle onun el- 
inden alınamaz. Ancak mukataa bedelini vermezse, mütevelli arsayı onun 
elinden başkasına kiraya verebilir. 

Üzerinde mülk bina, ağaç veya asma bulunan mukataalı vakıf arsanın 
eskiden tahsis edilmiş olan mukataa bedeli, emsalıne göre düşük kalsa, bu 
mukataa ecr-i misline denk bir miktarda arttırılabilir. 


VAKIF MALLARININ SATIMI 


Soru: Bir dizi hayır işleri için kurulmuş” bir mülhak vakfın 
mütevellisiyiz. Vakfımıza çeşitli gayrı menkuller bağışlanıyor. Bunları 
ihtiyaç duyduğumuzda satabilir miyiz? Ya da bir başkası ile değiştirebilir 
miyiz? 

Cevap: Vakıf, kelimenin karekterinden de anlaşılacağı üzere, 
yararlanılabilen bir malı kişinin mülkiyetinden çıkarıp, belli bir hayır için 
ayırması, sabitleştirmesi yani habs ve vakfetmesi (durdurması) demektir. 
Islâm'da ilk vakıf sayılan Hz. Ömer'in vakfı: "Satılmamak, hibe edilmemek, 
varis olunmamak... üzere..." denilerek vakfedilmiştir.(Sevkâni, VU/20) O 
halde (ovakıfta esas olan ebediliktir oyani, satılmaması ve 
değiştirilememesidir. Buna dayanarak fıkıhçılarımız şartnamesinde satma 
sözü edilmeyen vakıfların zaruret olmadıkça asla satılamayacağı 
kanaatindedirler. Çünkü vakfedenlerin şartnameye koydukları meşrü şartlar, 
amel, mefhum ve delalet bakımından ,şâriin (şeriat koyucunun) nassı 
gibidir.(Bilmen, IV/339) Daha açık bir ifade ile vakfın mesrü şartnamesi, 
bağlayıcılık açısından Kurân-ı Kerim gibidir. Uyulması gerekir.(Bilmen, 
IV/266, 345; Ömer Hilmi,17) Ne var ki vakfın şeri şerife muvafık olmayan 
şartları muteber değildir, rivayet gerekmez.(Bilmen, IV/351) Sahih ve lâzım 
bir vakfın şartlarını, vakfeden bile değiştiremez, tahsis edemez. Çünkü 
vakıf artık onun mülkiyetinden çıkmıştır.(Ö. Hilmi, 47; Bilmen, IV/352) 
Ancak şartnameye değiştirme şartı koymuşsa değiştirebilir.(Bilmen, 
IV/353) Bu yetki şartnamede mütevelliye de verilebilir ve o takdirde onlar 
da değiştirebilirler.(Ö. Hilmi, 47; Bilmen, IV/354) Ancak şartname 
mutlaksa bir defa değiştirebilirler, "devamlı" kaydı konulmuşsa, devamlı 
değiştirilebilirler.(Bilmen, IV/354) Vakfın satılmasına gelince: Satılıp, 
bedeliyle bir başka mal olarak onu diğerinin yerine koymaya, yani vakıf 
yapmaya "istibdâl" denir.Vakfın şartlarını vakfeden (vâkif) dahi 
değiştiremeyeceği için, şartnamede satabilme şartı yoksa kendisi dahi 
satamaz.(Bilmen, IV/352) Ancak "satabilmek" ten maksat, satıp parasıyla 
yerine başkasını almaktır. Yoksa vakfın, yerine başkasını almamak üzere 
satılması caiz olmayacağından meselâ, vakfeden kendi ya da mütevellinin 
satabilmesi şartıyla vakıf yaparsa vakıf batıl olur. Çünkü bu, vakfın sona 
eimesi demektir.(Hilal er-Rây, 88-89-91) Halbuki, vakıfta ebedilik şarttır. 
(Bilmen, IV/312; Vakıfin en efdali en devamlı, en faydalı ve en çok ihtiyaç 


duyulanıdır (Bilmen, IV/ 300)) Ama şartnameye, satıp, başkasıyla 
değiştirme şartı koyarsa bu caizdir.(Hilâl er-Rây, 91) Ancak bunun caiz 
olabilmesi de, şartnamede bulunmanın yanında, satın alınanın, değerde, 
satılandan aşağı olmamasına bağlıdır. Daha düşük değerde olursa caiz 
olmaz. (Ömier Hilmi,115; Bilmen, IV/ 355)Keza, şartnamede istibdâl 
yetkisi zikredilse, ama ne ile istibdâl edileceği zikredilmese mütevelli onu 
ancak değeri birinciden az olmayan bir akar ile istibdâl edebilir.(Ömer 
Hilmi, 115; Bilmen, IV/356; Hatemi, 78) 

Vakfın gabn-i fahişle (normal insanların düşmeyeceği bir aldanma ile) 
satılması halinde satış geçersizdir, vakıf devam eder.(Hilâl er-Ra'y, 93) 
Vakfıyede mütevellinin vakfı satabilmeleri şartı olsa -şartnameyi 
değiştirmede olduğu gibi- bir defa satabilirler. Bedel olarak aldıklarını 
tekrar satamazlar.(Hilâl er-Ra'y, 95) "Devamlı" kaydı olursa satabilirler. 
(Bilmen, IV/356)Vakfeden birisine (mütevelliye) vakfı satma yetkisini 
vekalet olarak verse, vakfeden ölünce vekalet düşer. Öldükten sonrası için 
de izin vermişse satabilir.(Hilâr er-Ra'y, 98)Şartnamede vakfın para (nuküd) 
ile istibdaline izin olsa yine satılabilir. Alınan bedel, meşru bir yolla 
çalıştırılmak ve kârı tayın edilen yöne harcanmak üzere vakıf olarak kalır. 
(Bilmen, IV/356) Ancak bu mes'ele tartışmalı bir mesele olagelmiştir. 
Günümüzün enflasyonist şartlarında daha da nazıktir. Olsa olsa (Allah'u 
a'lem) değerini koruyabilecek bir para birimi ya da altın, ölçü alınarak 
olabilir. Şartnamede istibdal yetkisi yoksa vakıf istibdal edilemez (satılıp, 
yerine bedeli vakıf yapılamaz). Ancak vakıf, şartnamede belirtilen gayesini 
gerçekleştiremez hale gelir ya da, yıkılır harap olursa veya geliri, 
masraflarını karşılamaz olursa -günümüz için- ilim ve amel ehli bir alimin 
uygun görmesiyle satılabilir. Ancak satışta emsaline göre fâhiş fiyat farkı 
bulunmaması gerekir.(Bilmen, IV/ 355) Vakfın satılmadan, değişik gaye ile 
kullanılmasına "tağyir" denir. Meselâ bir evi bostan veya dersane, bir hanı 
hamam yapma gibi. Imdi, şartnamede mütevelli için vakfın tağyiri yetkisi 
konulmuşsa yapabilirler, konulmamışsa yapamazlar.(agk.) Harap olan vakıf 
aynı cinsten diğer bir vakfa ilhak edilebilir, ayrı cinsten bir vakfa ilhak 
edilemez.(Ö. Hilmi, 97; Bütün bu konularda daha geniş bilgi için zikredilen 
kaynakların yanında bk. Zuhayli, el-Fıkhul-Islâmi ve Edilletühü, VNI/151 
vd.) Meselâ dersane, yurt haline getirilemez. 


VAKIF YERLERİN KIRAYA VERİLMESİ 


Vakıf yerlerin kiraya verilmesiyle ilgili hükümler vakıfnamelerinde 
varsa, mümkün oldukça buna göre amel olunur. Meselâ; vakıfnamesinde şu 
kadar süreyle kiraya verilmesi şart koşulan bir vakıf akarı, o süreden eksik 
veya fazla kiraya vermek caiz olmaz. Ancak bu kadar süre kiraya vermek 
vakıf için zararlı olacaksa bu durum müstesnadır. 

Bir vakfın mütevellisi mevcut iken, onun akarım hâkim kiraya veremez. 
Çünkü mütevellının özel velâyet, hâkimin ise genel velâyet yetkisi vardır. 
Özel vekâlet genel vekâletten daha üstündür. 

Vakıf yerler rayıç bedel ile kiraya verilirler. Bu yüzden mütevelli. Vakıf bir 
yeri rayıç bedelden fazlaya veya rayıç bedelle kiraya vermişse bu kira akdi 
sahih olur. Rayıç bedelden eksik bir ücretle kiraya; verirse bakılır. E&er bu 
az bir noksan ise kira yine sahih olur, fakat fahiş bir noksan ise sahih olmaz. 
Kira konusunda rayıç bedelin beşte birinden az olan eksikliğe az (yesir) 
eksiklik, beşte biri aşan eksikliğe ise fahiş eksiklik denir. Meselâ; emsali iki 
milyon liraya kiralanabilen vakıf bir dükkân bir milyon liraya kiraya 
verildiği zaman yüzde elli eksik bedelle kiraya verilmiş olur. Böyle bir kira 
sözleşmesi geçerli olmaz. Kiracıdan bu eksiği tamamlaması istenir. Kiracı 
bunu tamamlamaktan kaçınırsa mütevelli, kirayı fesih ile o akarı ecr-i 
misliyle başkasına kiraya verir. Kiracı o akarı bu fesihten önce bir süre 
kullanmış ise kendisinden bu süre için ecr-i misil alınır. Bazı fakihler bu 
durumda o kiracıya oOgasp hükümlerinin uygulanması o gerektiğini 
söylemişlerdir. 

Diğer yandan rayıç bedelle kiralanan vakıf akara, başkası rayıcin üstünde 
bir bedel teklif etse buna itiraz edilmez. Çünkü bu ilk kiracıyı zarara sokma, 
yıkıcı rekabet yapma niteliği taşır. 

Vakıf için kiralanacak şey de rayıç bedel ile kiralanır. Eğer az bir fazlalıkla 
kiralanmışsa akit geçerli olur, fahiş bir fazlalıkla kiralanmışsa, kira akdi 
geçerli olmaz. Beşte birin altında olan fazlalık "az ziyade", beşte bir veya 
daha fazla olan ziyade ise "fahiş fazlalık" sayılır. Meselâ; bir mütevelli 
vakıf için rayıç kira bedeli bir milyon lira olan bir daireyi, bir buçuk milyon 
liraya kiralamış olsa, fahiş fazlalık söz konusu olduğu için kira akdi sahih 
olmaz. 

Bir vakıf akar belli bir süre için rayıç bedelle kiraya verildikten sonra, 
insanların rağbeti yüzünden emsal kiralar fahiş ziyade ölçüsünde artsa geri 


kalan süre için kiracının bu artan rayıç bedeli tamamlaması gerekir. Bunu 
tamamlamaya razı olmazsa mütevelli kirayı fesih ile o akarı başkasına rayıç 
bedelle kiraya verir. Çünkü vakfı zarardan korumak gerekir. Fetva bununla 
verilmiştir. Fakat başka bir görüşe göre emsal kira bedelının artmasından 
dolayı mütevelli kira akdini bozamaz. Çünkü rayıç bedel ancak kira akdi 
sırasında dikkate alınır. Bununla birlikte mütevelli kirayı feshetmeyip de 
kira süresi son bulursa kiracıdan bir fark talep edemez, yalnız daha önce 
konuşulan kira bedelini vermekle yükümlü olur. Kira akdi devam ederken 
rayıç bedelin yükselmesi halinde "fahiş ziyade" den kastedilen, akit 
sırasında belirlenen bedelin yarısı kadar olan ziyadedir. Meselâ; aylık bir 
milyon kira ile iki yıl süreyle kiraya verilen vakıf bir akarın rayıç bedeli altı 
ay sonra iki milyon liraya yükselse, yüzde yüz bir artış olduğu için "fahiş 
bir ziyade" söz konusudur. 

Bir kimse mütevellisi bulunduğu bir vakfın akarını rayıç bedeliyle de olsa 
kendisi için bizzat kiralayamaz. Çünkü bir kimse kira akdinin iki tarafını 
birden temsil edemez. Ancak hâkime başvurarak böyle bir akarı onun 
izniyle rayıç bedel üzerinden kira ile tutabilir, bu sahih olur. 

Mütevelli vakıf akarı, lehine şahitlikleri kabul edilmeyen hısımlarına, 
meselâ; çocuklarına veya eşine kiraya veremez. Böyle bir kira akdi rayiç 
bedelle de olsa sahih olmaz. Çünkü bunda töhmet vardır. Bu, Ebü Hanife'ye 
göredir. Fetvâ da bununla verilmiştir. Ebü Yüsuf ve Imam Muhammed'e 
göre ise bu kira akdi câizdir. Diğer yandan bu gibi hısımlara rayıç bedelden 
fazla ile kiraya vermek Ebü Hanife'ye göre de câizdir (bk. Bilmen, a.g.e., V, 
23 vd). 

Vakıf arazıler başka bir açıdan sahih ve gayrı sahih olmak üzere ikiye 
ayrılmıştır: 

1- Sahih Vakıf: Önce mülk arazıden iken Islâmi hükümlere uygun olarak 
vakfedilen arazıdır. Bu çeşit vakfın kuru mülkiyeti ve diğer bütün tasarruf 
hakları vakfedenin koyduğu şartlara göre kullanılır. 

2- Gayrı Sahih Vakıf: Önce miri arazıden (kuru mülkiyeti devlete, 
yararlanma hakkı kişilere ait olan arazı türü) iken ifraz suretiyle bizzat 
Islâm devlet başkanı veya yetkili kişiler tarafından bir hayır yönüne 
vakfedilmiş arazıdır. Bunlara "irsad ve tahsisat kabılinden vakıf" adı da 
verilir. Kısaca Islâm devletine ait olan bir mülkün kuru mülkiyeti yine 
devlette kalmak üzere yararlanma hakkının devlet başkanı veya yetkili 
kıldığı başka bir zat tarafından bir kimseye veya bir cihete tahsis 
edilmesiyle irşad kabılinden vakıf ortaya çıkar. 


Irşad vakıflar da sahih ve gayrı sahih olmak üzere ikiye ayrılır. Sahih irşad; 
Islâm devletine ait bir mülkün devlet başkanı veya yetki verdiği kimse 
tarafından, beytülmalden istifadeye hakkı olan kimselere tayın ve tahsis 
edilmiş olmasıdır. Camilere, medreselere ve benzeri Müslümanların 
maslahatına tahsis edilmesi gibi. Sahih olmayan irşad ise; yine Islâm 
devletine ait olan bir mülkün devlet başkanı veya yetki verdiği kimse 
tarafından beytülmalden hakkı olmayan bir kimseye tahsis edilmesidir. 
Hazıneye ait topraklardan bir bölümünün vergisini haklı bir nedene 
dayanmaksızın şuna buna vakıf ve tahsis etmek gibi. Böyle bir vakıf ve 
tahsisin iptal edilmesi caizdir. 

Sonuç olarak beytülmale ait toprakların vakfedilmesiyle ortaya çıkan gayrı 
sahih vakıflar da üç kısma ayrılmıştır. 

1- Rakabesi (kuru mülkiyeti) de tasarruf hakları da beytülmale ait olup 
yalnız âşâr ve rusümu bir hayır cihetine vakıf ve tahsis edilmiş olan arazıdır. 
Böyle bir arazının âşâr vergisi, ferağ ve intikal harcı ve mahlülat bedeli 
vakfa ait ise de tasarruf hakları yine devlete aittir. Bu çeşit vakıf arazı 
üzerinde ferâiz hükümleri değil Islâm devletinin çıkaracağı arazı kanunları 
uygulanır. Yani bu vakıfta kişilere sağlanan hakların mirasçılara geçip 
geçmeyeceği veya hangi ölçülere göre intikalının yapılacağı arazı 
kanunlarıyla belirlenir. 

2- Âşâr vergisi beytülmâle ait olup, yalnız tasarruf hakları, meselâ; bir 
medresenin hocasına, bir camiinin imanına veya savaşta büyük yararlılık 
gösteren bir gazıye vakıf ve tahsis edilmiş arazıdır. 

3- Hem tasarruf hakları ve hem de âşâr ve rusümu cami ve medrese gibi bir 
hayır cihetine vakıf ve tahsis edilmiş arazıdır (Döndüren, a.g.e., 568). 

Bu son iki çeşit vakıf arazide ferağ ve intikal gibi arazı hükümleri 
uygulanmaz. Bunların tasarrufu vakıfnâmelerindeki şartlara göre olur. 

Bir kimse beytülmale ait olan bir araziyi satın alsa bu satım akdinin geçerli 
olduğuna hamledilerek o arazıye malık olur. Bu yüzden böyle bir araziyi 
vakfetmesi de sahih olur. Bu konuda vakıf şartlarına uyulur. 

Devlete ait arazı ve arsaların devlet başkanı veya başka yetkililer tarafından 
vakfedilmesi halinde vakıfnâmeye uyulmasını gerekip gerekmediği 
tartışmalıdır. Bu konu Ibn Âbidin'de (6.1252/1836) şöyle açıklanmıştır: 
Ebussuud Efendi (6. 982/1574) şöyle demiştir: "Hükümdar ve ümerânın 
vakıf şartlarına uymak gerekmez. Çünkü bu vakıflar beytülmalden ve ya 
beytülmale kalacak mallardandır. Bunların şartlarına riayet edilmeyince 
vakıfnamede olmayan fakat beytülmalın sarfedileceği yerlerden olmak 


üzere vazife (şahıslara hizmetleri karşılığında, vakfın gelirinden verilen 
ücret) veya müretteb (şahıslara ilmi, salâhı veya yoksulluklarından dolayı 
bir hizmet karşılığı olmayarak vakfın gelirinden verilen şeydir ki buna örfte 
"zevdid" denir) ihdas edilmesi caizdir". Burada Ebussuud Efendinin 
hükümdarlara ait vakıfların durumlarını belirttiği görülür. 

es-Serahsi'nin (6. 490/1097) el-Mebsüt isimli eserinden naklen şöyle 
denilir: Vakıf cihetlerinin çoğu köyler ve tarlalar olduğu takdirde 
hükümdarın vakfın şartına muhâlefet etmesi caizdir. Çünkü bu yerlerin aslı 
beytülmala aittir. Yani bu yerler beytülmale ait olup vakfedenin buna malık 
olduğu bilinmediği takdirde bu, gerçekten vakıf olmayıp irşad (tahsisat 
kabılinden) olarak caizdir. Nitekim hükümdar beytülmale ait arazıden bir 
parçayı beytülmalde hak sahibi olanların haklarını elde etmeye yardımcı 
olmak üzere meselâ; alimler ve talebelere vakfetse tahsisat kabılinden 
olarak caiz olur. Buna "irşad vakfı" denir. Bu yüzden Mısır Sultanı Berkük 
(2-1398) vakıfların beytülmalden alınmış olduğunu ileri sürerek vakıfları 
bozmak istemiş ve bunun için bir toplantı yapmıştır. Bu toplantıda 
Siracüddin Bülkini, Burhan b. Cemâa ve Hidaye'yi şerh eden Ekmelüddin 
hazır bulunmuştur. 

Bülkini; "Âlimlere ve talebelere yapılan vakıflar kesinlikle bozulamaz. 
Çünkü onların beytülmale ayrılan beşte birde bundan daha çok hakları 
vardır" demiştir (bk. el-Enfâl, 8/41). Orada bulunanlar bu görüşü 
benimsemiştir. Nitekim bunu es-Süyüti (6. 911/1505) "En-Naklü'l-Mestür tü 
Cevazı Kabzı Malümi'l-Vezâif Bilâ Huzür" isimli eserinde zikretmiştir. Bu 
görüş Mültekâ şerhinde de yer almıştır. Bundan açıkça anlaşılmaktadır ki, 
sultanların beytülmalden yaptıkları vakıflar, gerçek vakıf olmayıp irşad yani 
tahsisat niteliğinde bir muâmeledir. Beytülmalden yapılan vakıflar 
beytülmalın sarfedileceği yerlerden olan bir cihete yapılmış ise bozulmaz. 
Fakat sultan kendi çocuklarına, azatlılarına vakfetmiş ise bozulur. 
Sultanların yaptıkları vakıflar irşad olunca vakfın şartlarına riayet edilmesi 
de gerekmez. Çünkü bu vakıflar sahih bir vakıf değildir. Vakfın sahih 
olması için vakfedilen malın vakfedenin mülkü olması şarttır. Sultan, 
beytülmalden bir yeri satın almadıkça ona mâlik olamaz. Buna Ekmelüddin 
muvafakat etmiştir. Bu Ebussuud'tan ve el-Mebsüt'tan nakledilene de 
uygundur (Ibn Âbidin, Reddü'l-Muhtar, Terc. A. Davudoğlu, Istanbul 1983, 
VIII, 466, 467; ez-Zuhayli, a.g.e., VIM, 167). 


VAKIT 


Arapça "vekate-yekıtu" fiilinden "vakt" mastarı vakit koymak, vakit 
tayın etmek demektir. Vakt bir isim olarak vakit, zaman, süreç anlamına 
gelir. Çoğulu "evkât" tır. 

Vakit bazı ibadetlerin yükümlünün üzerine farz olması için bir sebeptir. 
Vakit girmedikçe farz da meydana gelmez. Mesela Ramazan ayının girmesi 
orucun farz olmasına sebeptir. Hadiste, " Ramazan hilâlini görünce oruç 
tutunuz, Şevval hilâlini görünce de oruç yeyiniz" (Buhâri, Savm, Il; 
Müslim, Sıyâm, 4,18) buyurulur. Diğer yandan Kur'ân-ı Kerim'de; "Sizden 
kim Ramazan ayına yetişirse, onu oruçlu geçirsin" (el-Bakara, 2/185) 
buyurularak, farz olan orucun vakti belirlenmiştir. Diğer yandan günlük 
tutulan orucun da kendi vakti, ikinci fecirden güneşin batmasına kadar olan 
süredir. Bu süre Kur'ân'da "Ramazan gecesinde ak iplik kara iplikten 
ayırdedilinceye kadar yeyin için, sonra geceye kadar yani güneş batıncaya 
kadar orucu tamamlayın" (el-Bakara, 2/187) âyetiyle belirlenir. 

Hac ibadetinde diğer şartların bulunması yanında Zilhicce ayının girmesi ve 
Arefe günü ihramlı olarak Arafat'ta vakfede hazır bulunulması şarttır. Bu 
yüzden Hicaz'a gitme imkânı bulduğu halde hac günlerinden önce vefat 
eden kimseye hac farz olmaz. 

Zekât bakımından da, Müslüman, akıllı, ergin olma ve asl ihtiyaçları 
dışında nisap miktarı mala sahip bulunma yanında bir kameri yılın da vakit 
olarak geçmesi gerekir. Bu süre geçmeden yoksul düşme veya vefat etme 
durumunda zekât farz olmaz. 

Vakit, namazın şartlarından bir tanesidir. Namaza başlamadan önce 
bulunması gereken farzlar altı tane olup şunlardır: a) Hadaten temizlenme, 
b) Necasetten temizlenme, c) Avret yerini örtmek, d) Kabeye yönelmek, e) 
Vakit, f) Niyet. Bunlara "namazın şartları" da denir. 

Farz namazlar ile bunların sünnetleri, vitir namazı, teravih ve bayram 
namazları için belirli vakitler konulmuştur. Farz namazları sabah, öğle, 
ikindi, akşam, yatsı namazlarıdır. Cuma namazı da öğle namazı yerine 
geçer. Vaktinden önce kılınacak farz namaz sahih olmadığı gibi, vaktinden 
sonraya bırakılan namaz da kazaya kalmış olur. Kur'ân-ı Kerim'de şöyle 
buyurulur: "Şüphesiz namaz, mü'minler üzerine vakit ile belirlenmiş olarak 
farz kılınmıştır" (en-Nisâ, 4/103). 

Cebrâil aleyhisselâm, Hz. Peygamber'e beş vakit farz namazların başlangıç 


ve sonunu şöyle belirlemiştir: "Câbir (r.a)'ten rivayete göre şöyle demiştir: 
"Cebrail (a.s) Allah elçisine gelerek "Kalk namaz kıl" demiştir. Hz. 
Peygamber güneş tepe noktasından batıya meylettiği zaman öğle namazı 
kılmıştır. Sonra Cebrâil (a.s) yine ikindi vaktinde gelerek, namaz kılmasını 
istemiş, Rasülüllah (s.a.s) kalkıp ikindi namazını kalmıştır. Sonra akşam 
vaktinde gelip, namaz kılmasını söylemiş, Hz. Peygamber de güneş batınca 
akşam namazını kılmıştır. Sonra yatsı vaktinde gelip, namaz kılmasını 
söylemiş ve Hz. Peygamber aydınlık kaybolunca yatsı namazını kılmıştır. 
Sonra Cebrâil (a.s) sabah vaktinde gelerek, namaz kılmasını söylemiş, Hz. 
Peygamber de fecr-i sadığın hemen ardından sabah namazını kılmıştır. 
Sonra ertesi gün öğle vaktinde gelerek, namaz kılmasını söylemiş, Hz. 
Peygamber, her şeyin gölgesi bir misli uzadığı bir sırada öğle namazını 
kılmıştır. Sonra ikindi vaktinde gelip, namaz kılmasını söylemiş, o da ikindi 
namazını her şeyin gölgesini iki katına uzadığı bir sırada kılmıştır. Sonra 
akşamleyin aynı vakitte geldi ve önceki günün vaktinde kıldırdı. Sonra yatsı 
vaktinde gecenin yarısı geçtikten sonra veya gecenin üçte biri geçtikten 
sonra geldi ve Hz. Peygamber yatsı namazını kıldı. Sonra ortalık iyice 
aydınlanınca geldi ve namaz kılmasını söyledi. O da sabah namazını kıldı. 
Sonra Cebrâil (a.s) şöyle dedi: "Bu iki vaktin arası sabah vaktidir" (Buhâri, 
Mevâkit, 24, Ezan,162; Tirmizi, Salât,1; Ahmed b. Hanbpi, I, 382, TII, 330, 
331, 352, IV, 416; eş-Şevkâni; Neylü'l Evtâr, I, 300). Buhârı, bu hadisin 
namazların vakitleri konusunda en sağlam hadis olduğunu söylemiştir. 
Hadis, akşam namazı dışındaki namazların iki vakti olduğuna, başka bir 
deyimle iki vakit arasında kılınabileceğine delâlet etmektedir (eş-Şevkâni, 
a.g.e., 1, 300). 


VÂRIS 


Mirasçı, miras hakkıolan kişi. "Verise (mirasçı oldu)" fiilinden ism-i fail 
ve bir miras terimi. Bir terim olarak anlamı, ölen bir kimsenin mal varlığına 
mirasçı olan hısımlarını ifade eder. 

Mirasın rükünleri üç tanedir. Müris, vâris ve tereke. Müris, vefat edip, 
geride miras bırakan kimsedir. Vâris, kendisine miras intikat eden, yani 
terekede payı ve hakkıolan kimsedir. Tereke ise, mirasçılara intikal eden 
mal ve haklardır. Bu üç unsur olmadıkça miras cereyan etmez. 

Mirasçı olmanın sebepleri üçtür: 

1- Hısımlık: Mirasçı olma sebeplerinin başında miras bırakanla mirasçı 
arasında hısımlık bağının bulunması gelir. Bunlar da ana-baba, dede, nine 
gibi kendi neslinden gelinenlerle; oğul, kız, torun gibi kendi neslinden 
gelenler, kardeş, amcalar veya bunların çocukları gibi nesep bağı yukarıda 
birleşen kimselerdir. Bu hısımlardan miras bırakana araya kadın 
girmeksizin bağlanan erkeklere "asabe" denir. Oğul, oğlun oğlu, baba, 
babanın babası gibi. Bir de payları belirli miktarda olan mirasçılar vardır ki, 
bunlara "ashâbü"l-ferâiz", denir. Bunların alacakları paylar W, 1/3, A, 
2/3,1/6 ve 1/8 olmak üzere âyet veya Hadislerde belirlenmiştir. Prensip 
olarak mirasçılar arasında önce ashâbü'l-ferâizin payları verilir, kalan da 
yakınlık derecesine göre asabeye intikal eder. Belirli pay sahipleri veya 
asabeden hiç hısım yoksa, bunların dışında kalan ve miras bırakanın 
uzaktan kan hısımı olan kimselere mirasçılık sırası gelir ki, bunlara 
"zevi'lerhâm" denir. Kızın kızı, annenin babası, ana bir amca, dayı ve teyze 
gibi. Ancak sağl kalan eş nesep hısımı olmadığı için, bunlardan kalan mirası 
alacak farz sahibi veya asabe yoksa, zevi'l-erhâma sıra gelir. Çünkü eşe, red 
yoluyla artan miras verilmez. 

2- Nikâh akdi: Evlilik akdi de bir miras sebebidir. Evli eşlerden birisi 
ölünce diğerinin ona mirasçı olması ve miras payları âyetle belirlenmiştir. 
Kocanın miras payı şu âyette açıklanmıştır: "Karılarınızın çocuğu yoksa 
miras bıraktığının yarısı sizindir. Eğer onları çocuğu varsa, size 
terekesinden düşecek pay dörtte birdir" (en-Nisâ, 1/2). Kadının mirası da 
şöyle belirlenmiştir " Eğer çocuğunuz yoksa bıraktığınızdan dörtte biri 
onların (karılarınızın) dır. E&er çocuğunuz varsa terekenizden sekizde biri 
yine onlardandır" (en-Nisa, 4/12). Diğer yandan sağl kalan eşin diğer farz 
sahiplerinden ayrıldığı nokta, tek başına mirasçı olunca, koca ise ikide bir, 


kan ise dörtte bir almakla yetinir. Artan mirası red yoluyla alamaz. Bu, 
zevi'l-erhâm denilen uzak hısımlara, hatta beytülmale kadar başka hak 
sahiplerine gider. 

Mirasın Şartları: 

Mirasın, mirasçıya geçebilmesi için üç şartın gerçekleşmesi gerekir. 

a- Miras bırakanın ölmesi. Bir kimse ölmedikçe malının miras konusu 
yapılması mümkün değildir. Ağır hastalık, baygınlık, koma veya bitkisel 
hayata geçmiş olan kimsenin hükmen ölü sayılması caiz olmaz. Ancak 
kaybolan ve kendisinden uzun zaman haber alınamayan kimsenin ölümüne 
hakimin karar vermesi halinde "hükmen ölüm" esası ortaya çıkar. Düşman 
ülkesine sığınan mürted de hükmen ölü sayılır. Kaybolan kişi için belli 
süreler geçmişse hâkim ölümüne hükmeder. Eşi iddet bekler, serbest kalır. 
Mirası, hüküm sırasında hak sahibi olan hısımlarına paylaştırır. 

b- Miras bırakanın ölümü sırasında mirasçının hayatta olması gerekir. Miras 
bırakandan daha önce ölmüş olan bir hısım bu kimseye mirasçı olamaz. 
Miras bırakan vefat ettiği sırada ana karnında bulunan çocuğu (cenin) da 
sağl doğmak şartıyla mirasçı olur. 

c- Miras engelinin bulunmaması gerekir. 

Miras engellerinden birisi bulununca, mirasçı terkeden bir şey alamaz. 
Miras engelleri şunlardır: 

1- Miras bırakanını öldürmek: Bu prensip, bir an önce, mirasa konmak için 
mürısını öldürmeyi düşünecek olan mirasçıları böyle bir kötü düşünceden 
arındırmak için konulmuştur. Hangi çeşit öldürmelerin miras engeli 
sayılacağı konusunda görüş ayrılığı vardır. Hadiste "Katıl mirasçı olamaz" 
(Ebü Dâvud, Diyât,18; Tirmizi, Ferâiz, 17; Ahmed b. Hanbel, 1, 49) 
buyurulur. Hanefilere göre, kısas veya keffâret cezasını gerektiren öldürme 
çeşitleri miras engeli olur. Kasten öldürme, kasta benzer şekilde öldürme ve 
yanlışlıkla öldürme bu niteliktedir (bk. es-Serahsi, el-Mebsut, XXVI, 59 
vd.; el-Kasâni, Bedâyiu's Saneyi ; VII, 234, 254; M. Cevat Akşit, Islam 
Ceza Hukuku ve Insanı Esasları, 55, 56). 

2- Din Ayrılığı: Her iki taraf için de miras engelıdır. Bir Müslüman bir gayrı 
müslime ve bir gayrı müslim de Müslümana mirasçı olamaz. Hadiste şöyle 
buyurulur: "Müslüman kâfire, kâfir de müslümana mirasçı olamaz" (Buhâri, 
Hacc, Il, Meğazi, 48, Feraiz, 26; Müslim, Feraiz, |; Ebu Davud, Feraiz, 10; 
Tirmizi; Feraiz, 15). Bu duruma göre, Müslüman bir erkekle gayrı müslim 
olan karısı arasında mirasçılık cereyan etmeyeceği gibi, bunlardan doğan 
çocuklar da babaya tabi olarak Müslüman sayılacaklarından onlarla gayrı 


müslim olan anneleri arasında da mirasçılık söz konusu olmaz. Çoğunluğun 
görüşü budur. 

Diğer yandan ashab-ı kiramdan Muaz b. Cebel ve Muaviye ile tâbiilerden 
Mesrük b. el-Ecdâ', Said b. el-Müseyyeb, Ibrahim en-Nahai gibi bazı 
müctehitler aksi görüştedir. Bunlar, "Müslüman kâfirlerden miras alır, fakat 
kâfir (omüslümandan miras alamaz" prensibini benimsemişlerdir. 
Dayandıkları delil bazı hadislerdir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: 
"Islam arttırır, eksiltmez" (Ebü Dâvud, Ferâiz,10, Ahmed b. Hanbel, V, 230, 
236). "Islâm yücedir, onun üzerine yücelinmez" (Buhâri, Cenâiz, 79). 
Sahabe devrinde görülen şu uygulama da bu ikinci görüşü desteklemektedir. 
Bir yahudi ölünce, biri yahudi, diğeri Müslüman iki oğlu kalınıştı. Yahudi 
olan oğul yukarıdaki ilk prensibe göre bütün mirası almıştı. Bunun üzerine, 
Müslüman olan oğul mahkemeye başvurup hak istedi. Davaya bakan Muaz 
b. Cebel (r.a) Müslümanı da Yahudi olan babasını mirasçı yaptı (el- 
Askalâni, Bülügu'l-Merâm, terc. ve Şerh A. Davudoğlu, Istanbul 1967, TII, 
206). Ancak çoğunluk fakihler, yukarıda verdiğimiz ilk hadisi bu konuyu 
düzenleyen ana delil saymış, "Islâm arttırır, eksiltmez" gibi hadisleri ise 
doğrudan mirasla bağlantılı görmemişlerdir. 

Gayrı müslimler tek millet sayıldıkları için, onların kendi aralarında miras 
cereyan eder. 

3- Teb'alık ayrılığı: Müslümanlar hangi ülkede yaşarsa yaşasın, birbirine 
mirasçı olurlar. Kısaca devlet, sanır ayrılıkları miras engeli meydana 
getirmez; belki, mirasların intikali, ikili anlaşmaların yapılmaması veya 
gecikme nedeniyle gecikebilir. Sınır ayrılığı gayrı müslimlerin kendi 
aralarında ise bir miras engelıdır. 

4- Kölelik: Köle efendisine veya nesep hısımlarına mirasçı olamaz. Çünkü 
köle özel mülk edinemediği gibi, eğer miras kapısı açılırsa, köleye gelecek 
miras malları, kendiliğinden efendisine geçer, bu da haksız mülk edinmeye 
yol açar. Ancak köleye, kendini satın almak üzere kazanç sağlama izni 
verilmişse bu, konunun istisnasını teşkil eder (bk., Hamdi Döndüren, 
Delilleriyle Islâm Hukuku, Istanbul, 1983, 419 vd.; "Âshabu'l Feraiz", 
"Âsabe", "Miras" ve "Zevi'l-Erhâm" maddeleri). 


VASIYET 


Emretmek, bir işi birisine ısmarlamak, bir malı ölümden sonra 
bağışlama anlamında bir fıkıh terimi. Terim olarak, dini ilimlerden fıkıhta 
ve hadis usülünde ayrı ayrı manalara gelmektedir. 

Fıkıh Istılahında Vasiyet Fıkıh ıstılahında vasiyet iki aynı manada 
kullanılmaktadır. 

1- Bir malı veya menfaati ölümden sonraya bağlayarak bir şahsa veya hayır 
kurumuna karşılıksız olarak bağışlamak (Tehanevi, Keşşafu Istılahati'l 
Funün, 11,1526; Nasuhi Bilmen, Hukuku Islâmiyye ve Istılahatı Fıkhıyye 
Kamusu, V, 115). 

2- Bir kimsenin ölmeden önce, küçük çocuklarının mâli işlerini yürütmekte 
veya terikesinde tasarrufta bulunmakta birisini yetkili kılmasıdır (Tehânevi, 
aynı yer). 

Malınıveya bir malının menfaatına ölümüne bağlayarak bir şahsa veya hayır 
cihetine hibe eden kişiye vasi, kendisine mal veya menfaat bırakılan 
(vasiyet edilen) kişiye veya hayır cihetine müsâ leh, vasiyet edilen mala ya 
da menfaate müsâ bih, vasiyette bulunma olayında isa denilir. 

VASIYET ÇEŞİTLERİ 
Vasiyet bir olay veya zamanla kayıtlı olmazsa, mutlak vasiyet, belirli bir 
olayla veya zamanla "şu isim olursa", "şu zamana kadar ölürsem." gibi 
kayıtlı olursa mukayyet vasiyet; müsâ bihin miktarı, malın üçte biri, dörtte 
biri gibi bir oranla değil, belirli bir miktarla belli olursa mürsel vasiyet; 
miktar belli edilmeden terikenin üçte biri dörtte biri gibi bir oran vasiyet 
edilirse bu vasiyete de gayrı mürsel vasiyet denilir. Vasiyet edilen şeyin mal 
veya menfaat olması bakımından da vasiyetler, vasiyye bi'l-mal ve vasiyye 
bil'I-menfaat kısımlarına ayrılırlar (Bilmen, a.g.e., V,115; Vehbe ez-Zühayli, 
el-Fıkhu'I-Islâmi ve Edilletuhu, VIT, 9). 

VASIYETIN HUKUKI HÜKÜMLERİ 
Vasiyet, bütün alimlere göre lâzım (bağlayıcı olmayan) bir akittir. Çünkü bir 
teberrudur. Vasiyette bulunan vasiyete karşılık bir şey almamaktadır. 
Dolayısıyle, ister sağlıklı halinde, ister hastalık halinde vasiyet etmiş olsun, 
istediği zaman vasiyetinin tamamından veya bir kısmından dönebilir (Ibn 
Kudâme, a.g.e., IV, 518; Zeylal, Tebyinü'l-Hakaik, V1,186; Meydani, el- 
Lilbab Şeriru'l-Kitap IV, 178; Şirbini; Muğni'l-Muhtâc, II, 71, 72). 
Şartlarını haiz olan bir vasiyet sahihtir. Vasiyet mutlaksa, musi öldüğünde 


ve musa leh kabul ettiği andan itibaren, bir zamana veya şarta bağlı ise 
şartın tahakkuku ve zamanın gelmesinden itibaren vasiyet edilen mala 
malık olur. Vasiyetin infazı miras taksiminden önce gelir. Ölünün bıraktığı 
terikede yapılacak ilk işlem, techiz ve tekfin, sonra borçların ödenmesi, 
peşinden de vasiyetlerin infazıdır (Seyyid Şerif Cürcâni, Şerhu Feraizi 
Siracıyye, 2-5). 

Müsa bih muayyen bir mal ise sadece ona bağlıdır. Dolayısıyla henüz mşa 
lehin eline geçmeden telef olursa vasiyet de batıl olur. Müsinin başka 
malları olsa o mallarla müsâ lehin hiç bir ilgisi yoktur. Vasiyet, bir mal 
çeşidinin belirli bir oranı ise, vasiyet edildiği esnada mevcut olan mala 
taalluk eder. 


VASIYETIN MEŞRUIYETİ 


Vasiyet, İslam'ın meşru kabul ettiği akitlerdendir. Tarihi açıdan 
bakıldığında vasiyetin Islâm'dan önce de var olduğu görülmektedir. Mesela 
Romalılarda aile reisi malında vasiyet yoluyla ve hiç bir kayda tabi olmadan 
dilediği gibi tasarrufta bulunuyordu. Hatta bazan malının tamamım 
yabancılara ovasiyet edip, kendi varislerini omirastan mahrum 
bırakabıliyordu. Daha sonra bir takım değişiklikler yapılarak, babanın 
malının en az dörtte birini çocuklarına bırakması zorunlu hale getirildi. 
Cahiliye Araplarında da vasiyet sınırsız bir şekilde vardı. Araplar, kendi 
akrabalarını muhtaç bırakmak pahasına büyüklük taslamak için, mallarının 
tamamını yabancılara vasiyet ediyorlar ve bununla övünüyorlardı (Zuhayli, 
a.g.e., Vİ, 7). Demek oluyor ki, Islâm vasiyeti ihdas etmedi, hazır buldu. 
Islah ederek ibka etti, hatta tavsiye etti. 

Vasiyet, tüm Islâm müctehidlerine göre meşrüdur. Meşrüiyeti, Kitap, 
Sünnet ve Icma ile sabittir; Bakara süresinin 180. âyetinde: "Birinize ölüm 
geldiği zaman, eğer bir hayır bırakacaksa anaya, babaya, yakınlara uygun 
bir biçimde vasiyet etmek, Allah'tan korkanlar üzere bir borçtur; 240. 
âyetinde de: "Içinizden ölüp de dul eşler bırakanlara gelince, onlar eşlerinin 
evlerinden çıkarılmadan bir yıla kadar bıraktıkları terikeden faydalanmaları 
hususunda vasiyet etsinler. Eğer o kadınlar kendiliklerinden çıkıp 
giderlerse, iyilikle kendileri hakkında yaptıklarından size bir günah yoktur. 
Allah azizdir hakimdir"buyurulmaktadır. Nisâ süresinin 11 ve 12. 
âyetlerinde de ölenin bazı yakınlarının mirastaki hisseleri belirtilirken, bu 
hisselerin borçlar ödendikten ve vasiyetler tenfiz edildikten sonra hak 
sahiplerine ödeneceği beyan edilmektedir. 

Hz. Peygamber'in hadislerinde de vasiyet teşvik edilmiştir. Mesela Ibn 
Ömer'den rivayet edilen bir hadiste: "Bir Müslümanın vasiyet etmek 
istediği bir şey olup da, vasiyeti yastığının altında yazılı olmadan iki gece 
geçirmesi doğru değildir" buyurmaktadır (Buhari, Vesâya, 1; Müslim, 
Vesâya,1-4; Ibn Mâce, Vesâya, 2). Hz. Peygamber bir başka hadisinde de: 
"Allah (c.c) size, amellerinize ziyade olarak ölümünüz esnasında 
mallarınızın üçte birini tasadduk etti (vasiyet etme yetkisi verdi) 
"buyurmuştur (Ibn Mace, Vesâyâ, 5; Zeylai, Nasbu'r Râye, IV, 399, 400). 
Bu âyet ve hadislerin delaleti doğrultusunda Islâm alimlerinin tümü 
vasiyetin meşruluğunda ittifak etmişlerdir. Dolayısıyla vasiyet Icma ile de 


meşrudur (Merginâni, el-Hidâye, IV, 232; Ibn Kudâme, el-Muğni, VI, 444). 
Vasiyetin Hükmü Prensip olarak vasiyet müstehap (Merğınani, a.g.e., IV, 
231) veya menduptur (Zuhayli, a.g.e. VII,11). Yukarıdaki âyet zahiren 
vasiyetin farz olması gerektiği izlenimi verebilir. Çünkü âyet-i kerimede 
vasiyetin Allah'ın kullar üzerinde bir hakkıolduğu vurgulanmaktadır. Ancak 
ulema bu âyetin, daha sonra inen miras âyetiyle neshedildiğini 
söylemişlerdir. Bu âyetin mensuh oluşunun delili sahabelerden bir çoğunun 
vasiyette bulunmamalarıdır. Çünkü eğer vasiyet farz olsaydı sahabelerin 
bunu terketmeleri mümkün olmazdı. Zaten Ibn Abbas ve Ibn Ömer 
vasiyetin farz olacağı izlenimini veren bu âyetin mensuh olduğunu 
söylemişlerdir (Zuhayli, a.g.e., VI, 12). 

Vasiyetler dini açıdan beş grupta toplanırlar: 

a- Vacipvasiyetler: Bir Müslümanın hayatında iken ödemesi gereken ama 
ödeyemediği borçlarını veya başkasına ait hakları -bu borçlar Allah hakkına 
taalluk edebileceği gibi kul hakkıda olabilir- ödenmesi veya sahiplerine 
verilmesi için vasiyet etmesi vaciptir. Dolayısıyla elinde birisine ait emanet 
mal bulunan, birisine borcu olup, borcun varlığına dair şiir vesika 
bulunmayan kişinin bu emanetlerin sahiplerine verilmesini, borçların 
ödenmesini vasiyet etmesi gerekir. Aynı şekilde, hac, zekat, oruç gibi 
ibadetler kendisine farz olduğu halde eda edemeyenler, üzerinde keffaret 
borcu olanlar hac ve zekâtın edasını, orucun fidyeşinin verilmesini, 
kefaretlerin ödenmesini vasiyet etmek zorundadırlar (Ibn Kudâme, a.g.e., 
VI, 444; Ibn Abidin, Reddu'l-Muhtar, VI, 648, hayli, a.g.e., VIT, 12). 

b- Müstehap vasiyetler: Hali vakti yerinde olan kişinin, varis olmayan 
akrabalarına, yoksullara ve hayır kurumlarına vasiyette bulunması 
müstehaptır. 

c- Mübah vasiyetler: Akrabalardan veya yabancılardan zengin olanlar için 
vasiyette bulunmak mübahtır. 

d- Mekruh vasiyetler: Fakir varisi olanların, mallarını vasiyet etmeleri 
ittifakla mekruhtur. Ayrıca Hanefilere göre, kim olursa olsun fisku fücur 
ehline vasiyette bulunmak da tahrimen mekruhtur. 

e- Haram olan vasiyetler: Haram bir işin yapılması için vasiyette 
bulunulması ittifakla haramdır. Mesela, bir Müslümanın kilise yapılması, 
şarap fabrikası inşası gibi haram olan bir şeyi vasiyet etmesi haramdır. Bu 
tür vasiyetlere uyulmaz. Ayrıca meşru cihetlere bile olsa malın üçte birinden 
fazlasının vasiyet edilmesi de caiz değildir. Şayet vasiyet edilmişse, 
varislerin, malın üçte birisinden fazla olan kısmında bu vasiyete uymaları 


mecbur değildir. Ancak, isterlerse uyabilirler. Hambelilerdeki sahih görüşe 
göre bu tür bir vasiyet mekruhtur (Ibn Kudâme, a.g.e., VI, 445; Zuhayli, 
a.g.e., VİİI, 12, 13). 

Vasiyetin Rüknü Ebu Hanife, Ebü Yüsuf ve Muhammed'e göre vasiyetin 
rüknü; hibe, alım satım, icare vs. akitlerde olduğu gibi, icap ve kabuldür. 
Yani, müsi vasiyette bulunacak, müsa leh de kabul edecektir. Müsa lehin 
kabülünün bulunmaması halinde vasiyet tamamlamış olmaz. Müsa lehin 
kabulü, sarahaten olabileceği gibi, kabul veya red etmeden ölmesi 
durumunda olduğu gibi delâleten de olabilir. Vasiyetin kabulü ancak, 
müsinin ölümünden sonra olur (Kâsâni, Bedâiu's-Sanâi, VII, 331). Imam 
Züfer'e göre ise, vasiyetin rüknü sadece icaptır. Müsinin vasiyetini müsa 
lehin kabul etmesi gerekmez. Çünkü, musa lehin durumu varisin durumu 
gibidir. Nasıl varis mirası red imkânına sahip değilse, musa leh de vasiyeti 
reddetme imkânına sahip değildir (Haskefı, Dürrü'l Muhtac VI, 650). 
Vasiyette icab ve kabul, vasiyet kelimesi ile olabileceği gibi vasiyete delâlet 
eden başka kelimelerle veya yukarıda belirtildiği gibi delâleten de olabilir. 
Bu hüküm Hanefilere göredir. Cumhura göre ise delâleten kabul olmaz, 
mutlaka sözle yapılması gerekir (Zühayli, a.g.e., VIL, 18). 

Vasiyetin tahakkuku için kabulün şart olduğu görüşüne göre, kabul veya 
reddin fevri (icabın hemen peşinden) olması şart değildir. Müsa leh, 
Vasiyyeti, müsinin ölümünden sonra olması kaydıyla ve reddetmemişse 
uzun süre sonra da kabul edebilir. Şafiilere göre müsa lehin kabul veya red 
ettiğine dair bir şey söylememesi durumunda vârisler ondan görüşünü 
açıklamasını talep edebilirler. Bu isteğe rağmen, görüş açıklamaktan imtina 
etmesi durumunda bu, vasiyeti red sayılır. Vârislerin zarara uğramamaları 
bakımından Şafiilerin bu görüşü tatbike daha elverişlıdır. Müsa leh, 
kendisine vasiyet edilen şeyin hepsini kabul veya red zorunda değildir. 
Hepsini kabul veya red edebileceği gibi bir kısmını kabul, bir kısmını 
reddetmesi de mümkündür (Zühayli, a.g.e., VT, 18, 19). 

Prensip olarak müsa leh vasiyeti kabul veya red ettikten sonra bu 
tasarrufundan rucü edemez. Ancak, varisler buna icazet verirlerse rucü 
caizdir. Varislerin hepsi veya birisi, müsa lehin kabulden sonra rucunu 
kabul ederlerse vasiyet reddedilmiş olur, mal varislere geri döner. Şâfii ve 
Hanbelilere göre müsa leh vasiyeti kabul edip kazbettikten sonra artı geri 
dönemez. 


VASIYETIN ŞARTLARI 


Vasiyetin sahih olması için, müside, müsâ lehte ve müsâ bihte 
bulunması gereken bir takım şartlar vardır; 
a- Müside bulunması gereken şartlar: 
1- Müsi (vasiyette bulunan şahıs), teberrua ehil olmalıdır. Buna göre, müsi, 
âkil, bâliğ ve hür olmalıdır. Müsinin akıl sahibi olması gerektiğinde ulema 
arasında her hangi bir görüş ayrılığı yoktur. Definin, bunağın ve baygının 
Vasiyeti ittifakla caiz değildir. Büluğ konusu ise ihtilafladır. Haneli ve 
Şâfiilere göre müsinin baliğ olması şarttır. Mâliki ve Hanbelilere göre şart 
değildir. Onlara göre mümeyyiz olan çocuğun (on yaşı temyiz çağı kabul 
ediyorlar) vasiyetleri geçerlidir. 
Sefahet sebebiyle kendisine hacr konulmuş olan mahcudun vasiyeti temelde 
ittifakla caiz olmakla birlikte bazı teferruatta mezhepler arasında ufak tefek 
görüş ayrılıkları vardır. Hanefilere göre mahcurun vasiyetinin geçerliliği, 
vasiyetin fakirlere veya bir hayır kurumuna olması ile kayıtlıdır. Zengin için 
yapacağı vasiyet geçerli değildir. Diğer mezheplere göre ise böyle bir şart 
yoktur. Ancak Şâfiilere göre iflas sebebiyle hacr edilenin vasiyetinin cevazı, 
alacakların icazetine bağlıdır. 
Sarhoşun vasiyeti Şafiilerin dışındaki ulemaya göre mutlak olarak geçerli 
değildir. Çünkü aklı başında değildir. Şafiilere göre ise haram bir şeyden 
dolayı sarhoş olanınki sahihtir. 
Kâfirin vasiyeti ittifakla caizdir (Merğınani, a.g.e., IV, 234 vd., Ibn 
Kudâme, a.g.e, VI, 558 vd., Zühayli a.g.e, VIII, 24 vd). 
2- Müsi, vasiyet ettiği mala malık olmalıdır. Bir kimsenin kendisine ait 
olmayan bir malı vasiyet etmesi caiz değildir. 
3- Müsi vasiyeti kendi rızası ve hür iradesi ile etmiş olmamalıdır. Ikrah, 
şaka veya hata ile yapılmış olan vasiyetlerin geçerliliği yoktur. 
b- Müsâ lehle ilgili olan şartlar: 
1- Müsâ leh, mevcut olmalıdır. Ana karnındaki cenin de mevcut sayıldığı 
için, cenine yapılan bir vasiyet geçerlidir. 
2- Müsa leh belli olmalıdır. Kim olduğu bilinmeyen meçhul bir şahsa 
vasiyet caiz değildir. 
3- Müsa leh mal edinmeye müstehak birisi olmalıdır. Dolayısıyla köle için 
yapılan vasiyet geçerli sayılmamıştır. 
4- Müsa leh, musi'in katılı olmamalıdır. Mürisi öldüren katıl, mirastan 


mahrum olduğu gibi, müsisini öldüren müsa leh de vasiyetten mahrum 
edilir. Bu görüş, Hanefi ve Hanbelilere göredir. Şâfii ve Mâlikilere göre 
katile vasiyet yapılabilir. 

5- Müsa leh, müsinin vârisi olmamalıdır. Vârise vasiyet caiz değildir. Şayet 
birisi vârisine vasiyette bulunmuşsa, bu vasiyetin geçerliliği diğer varislerin 
rızasına bağlıdır. 

6- Müsa leh, haram bir cihet olmamalıdır. Kumar salonu yapılması, şarap 
fabrikası inşası gibi haram bir cihet için yapılmış olan vasiyetler ittifakla 
geçersizdir. Vasiyet ciheti aslında mübah olmakla beraber, bir masiyete 
vesile olabilecek cinsten ise -fasıkların fısklarını icra edebilmeleri için 
yardımlaşmalarını sağlayacak bir tesis inşası gibi- Hanefi ve Şafiilere göre 
geçerli, Mâliki ve Hanbelilere göre batıldır. 

c- Musa bihte bulunması gereken şartlar: 

1- Musa bih mal olmalıdır. Mal, taşınır ve taşınmaz bir mal olabileceği gibi, 
hak ve menfaat da olabilir. Bir kimse mesela evinin mülkiyeti varislerinin 
olması şartıyla, süknâsını (içerisinde oturma hakkı) bir başkasına vasiyet 
edebilir. 

2- Müsa bih olan mal, mütekavvim (Müslümanlar katında değeri olan bir 
mal) olmalıdır. Bir Müslümanın başka bir Müslüman için şarap, domuz gibi 
mütekavim olmayan bir şeyi vasiyet etmesi caiz değildir. Aynı şekilde, bir 
kimsenin ölümünden sonra peşinden ağıt okunması için vasiyette bulunması 
caiz olmaz. 

3- Temliki kabıl olmalıdır. Bundan maksat; vasiyet edilen alın şer'i 
akitlerden bir akitle sahip olunması sahih bir mal olmalıdır. Binaenaleyh, 
henüz ana kamına düşmemiş bir yavruya vasiyet caiz değildir. 

4- Vasiyet edilen mal muayyense, vasiyet edilirken, müsinin mülkü 
olmalıdır. 

5- Müsa bihin masiyet veya şer'an haram olan bir şey olmaması gerekir. 
Meselâ kabrin gösterişli bir şekilde yapılması için vasiyette bulunmak caiz 
değildir. 

6- Müsinin varisi varsa, müsa bih terikenin üçte birinden fazla olmamalıdır. 
Şayet üçte birden fazla olursa, fazla olan miktardaki vasiyetin edası 
varislerin icazetine bağlıdır. Bu Hanefilerin görüşüdür. Şâfii, Mâliki, ve 
Hanbelilere göre ise, mürisin varisi olmasa bile terikenin üçte birini aşan 
miktardaki vasiyet batıldır. Çünkü bu durumdaki birinin malında tüm 
Müslümanların hakkı vardır (Merğınâni, a.g.e., IV, 232; Ibn Kudâme, VI, 


563; Mevsıli, el-Ihtiyar li Ta'lili'-Muhtâr, V, 62; Bilmen, a.g.e., 122-127; 
Zühayli, a.g.e., VII, 26-53). 


VASIYYE BIL'T-MENFAA 


Hanefilere göre menfaatten maksat, bir kölenin hizmeti, bir evde oturma 
hakkı ve geliri, bahçe ve tarlanın ürün ve kirasıdır (Kasâni, a.g.e., VII, 352). 
Dört mezhep imamına göre menfaatin vasiyeti caizdir. Daha önce aynıların 
vasiyetinde vasiyet edilen malın terikenin üçte birinden fazla olmayacağına 
değinilmişti. Bu oranın, menfaatte nasıl takdiri yapılacaktır? Bu konu 
mezhepler arasında değişik değerlendirilmiştir; Hanefiler ve Mâlikiler 
menfaati vasiyet edilen malın değerine bakarlar. Şayet bu mal terikenin üçte 
birini aşmıyorsa, süresi ne olursa olsun vasiyet uygulanır. Fakat, bu mal 
terikenin üçte birinden daha fazla olursa, üçte biri kadarı geçerli, kalanı 
geçersizdir. Yani bu mezheplere göre itibar, menfata değil, menfaati vasiyet 
edilen aynadır. Şafii ve Hanbeli mezheplerine göre, muteber olan, mal 
değil, malın vasiyet müddetindeki menfaatidir. Çünkü müsa bih, menfaattır. 
Hanbelilerden bir görüşe göre, müddetin sınırsız olması halinde, 
Hanefilerde olduğu gibi aynın kıymetine itibar edilir (Zühayli, a.g.e., VIII, 
86, 87). 

Menfaatin elde edilmesi ya müsa lehin bizzat kendisinin kullanması ile 
veya kiraya verip kirasını alması ile gerçekleşir. Şayet müsi, vasiyet 
ederken bunlardan birisini kayıtlamamışsa, müsâ leh dilediği şekilde 
istifade edebilir. Fakat, bir menfaat türü ile kayıtlamışsa Hanefilere göre bu 
kayda uymak zorundadır. Aksine hareket edemez. Dolayısıyle, kendisinin 
oturması için, oturma hakkıvasiyet edilen birisinin, evi kiraya vererek 
kirasını alması caiz olmaz. Şafii ve Hanbelilere göre, musâ leh, böyle bir 
kayda uymak zorunda değildir. Istediği şekilde faydalanabilir. 

Bir malın menfaati, müsâ leh ile varisler arasında müşterek ise, dilerlerse 
malı kiraya verip kirasını bölüşürler, dilerlerse ve mal müsaitse malı 
aralarında bölüşüp her biri muayen bir kısmının menfaatini alır. Üçüncü bir 
yol olarak da malı münavebeli olarak kullanabilirler (Ibn Âbidin, Reddu'l- 
Muhtar, VI, 691 vd.). 

Vasiyet edilen menfaat geçici olabileceği gibi, süresiz de olabilir. Şayet 
belirli bir süreye münhasırsa veya sonu gelecek bir cihete ise malın kendisi 
müsinin varislerine aittir. Sürenin bitiminde onlara döner. Fakat, bir malın 
menfaati sınırsız olarak ya da mutlak olarak vasiyet edilmiş ve müsa leh 
sonu gelmeyen bir türdense o aynı vakıf hükmündedir (Zühayli, a.g.e., VI, 
92,93). 


VATAN ÜÇE AYRILIR. 


1. Asli vatan: Bir kimsenin doğup büyüdüğü veya evlenip içinde 
yaşamak istediği veya içinde barınmayı kasd edip, başka yeri vatan 
edinmek istemediği yere "asli vatan" denir. 

2. İkâmet vatanı: Bir kimsenin doğup büyüdüğü, evlenip içinde sürekli 
yerleşmeye karar verdiği bir yer niteliğinde olmaksızın, yalnız içinde on beş 
günden fazla kalmak üzere yerleştiği yere de "ikâmet vatanı (vatan-ı 
ikâmet)" denir. Askerlik, öğrencilik, işçilik veya memurluk gibi hizmetler 
sebebiyle sürekli bir şekilde yerleşilmeyen beldeler on beş günden fazla 
kalmaya niyet edilmesi yüzünden "ikâmet vatanı" niteliğindedir. 

3. Süknâ vatanı: Bir yolcunun, içinde on beş günden az oturmak istediği yer 
de kendisinin bir vatan-ı süknâsı olur. Bu sonuncuya itibar edilmez. 
Bununla ne asli vatan ve ne de ikâmet vatanı değişmez. Böyle bir yolcu, 
hem yolculuk sırasında hem de on beş günden az kaldığı bu süre içinde 
"seferi" sayılır; Asli veya ikâmet vatanlarına olan yolculukta ise yalnız 
yolculuk sırasında seferi hükümleri uygulanır. Bu vatanlara ulaşan kimse, 
orada "mukim" sayılır. 

Seferilik konusunda bu vatanlar kendi misli ile veya üstü ile bozulur, aşağısı 
ile bozulmaz. Bu yüzden insanın asıl vatanı olan yer, diğer ikâmet ve süknâ 
vatanları ile bozulmaz. Yani vatan-ı ikâmette bulunan kimse vatan-ı asliye 
dönmekle müsafir olmaz. İnsan doğup yerleştiği veya karısının yerleştiği 
yere varınca seferi olmaz. Sadece gideceği bu yer 90 km.'den uzakta olursa 
yolculuk sırasında seferi olur, fakat oraya varınca seferiliği kalkar. 

Bir kimse yerleştiği yerden, yine sürekli olarak yerleşmek amacıyla başka 
bir yere giderse, gittiği yer vatan-ı aslisi olur; birinci vatanı vatan-ı asli 
olmaktan çıkar. Çünkü, Hz. Peygamber (s.a.s) Mekke'ye gittiklerinde 
kendisini müsafir saymış ve "Biz seferiyiz" buyurmuştur (eş-Şevkâni, 
a.g.e., III, 270). 

Vatan-ı asli, vatan-ı ikâmetle bozulmaz. Doğduğu veya karısının bulunduğu 
yerden öğrencilik, askerlik, işçilik gibi bir amaçla on beş günden az kalmak 
üzere başka bir yere giden bir kimsenin önceki asli vatanı nitelik 
değiştirmez. Oraya dönünce üç gün bile kalacak olsa seferi sayılmaz. 
Çünkü vatan-ı ikâmet, vatan-ı asliyi bozmaz. 

Bir kimse bir şehirde otururken ailesini nakletmeden başka bir şehirde de 
evlense, her iki şehir kendisi için asıl vatan olur. Hangisine gitse mukim 


sayılır. Vatan-ı ikâmet ise, başka bir vatan-ı ikâmete gitmek veya oradan 
ayrılıp yolculuğa çıkmak yahut asli vatana dönmekle bozulur. Yani vatan-ı 
ikâmetten ayrılan kimse, yeniden buraya döndüğünde on beş günden az 
kalacaksa seferi sayılır. 

On beş günden az kalınacak yer olan vatan-ı süknanın bir önemi yoktur. 
Kişi orada seferi sayılır. Bu vatan, diğer vatan çeşitlerini değiştirmez. Kişi 
onbeş günden kısa süren ve 90 km.'den uzağa yaptığı tüm yolculuklarında, 
şehrin yerleşim alanları dışına çıktığı andan itibaren ve gittiği yerde seferi 
sayılır. Bu durum geri dönünceye kadar devam eder. 

Cemaatle namâzda mukim müsafire uymuşsa, müsafir iki rekat kılınca 
selâm verir, mukim selâm vermeyip namazı dörde tamamlar. Namazı dörde 
tamâmlarken hiç bir şey okumaz; çünkü namazın baş tarafını imamla kılmış 
ve farz kıraat yerine gelmiştir (İbnül-Hümam, I, 405; İbn Âbidin, 1, 733 vd.; 
Zeylai, et-Tebyin, 1, 215). 


VATAN-I ASLİ 


Kişinin asıl memleketi, insanın doğup büyüdüğü veya evlendiği ya da 
devamlı olarak kalmak için yerleştiği yer. Vatan-ı asliye; vatan-ı ehli, vatan- 
ı karar ve vatan-ı fıtrat da denilmektedir. 

Kendi asli vatanında olan bir kimseye mukim * denilir. Bu kimse için 
yolcuya tanınan kolaylıklardan hiç birisi tanınmaz. Mukim, namazını tam 
kılar, orucunu tutar, kendisine cuma namazı farz, bayram namazı ve kurban 
namazı vaciptir. 

Vatan-ı asli, ancak başka bir vatan-ı asli ile bozulur. Yani kişinin başka bir 
memlekete yerleşmesiyle onun vatan-ı aslisi değişmiş olur. Meselâ; bir 
kimse doğup büyüdüğü yerden çıkar ve başka bir memlekete yerleşir de 
ömrünü bu yeni yerleştiği yerde geçirmeye niyet ederse, artık yeni yerleştiği 
yer onun vatan-ı aslisi olmuş olur. Eski memleketi ise onun için vatan-ı asl 
olmaktan çıkar. Dolayısıyla böyle birisi eski memleketine geçici olarak 
gider de orada on beş günden daha az kalırsa orada misâfirdir. Misâfire ait 
olan kolaylıklardan yararlanır. 

Temelli değil de iş icabı veya tayin dolayısıyla başka bir memlekette 
yaşayan, fakat orada yerleşip kalmak arzusunda olmayan kişi, sonunda asıl 
memleketine dönmek niyetinde ise, kendi asıl memleketi onun vatan-ı aslisi 
olmaya devam eder (İbn Abidn, Reddü'I-Muhtar Mısır 1966, 11,131, 132; Ö. 
Nasuhi Bilmen, Büyük İslâm Büyük İslâm İlmihali, 231; Ayrıca bk. 
İlmihali, 231, 232). Seferilik, mad). 


VATAN-İ ASLİ NE DEMEKTİR VE HÜKMÜ NEDİR ? 

Şafii Mezhebine göre bir kimse 144 km veya daha fazla bir yolculuğa 
çıkarsa misafir sayılır.Dört rekatlı namazını kısaltıp ikiye indirebilir. Yine 
gitmek istediği yere vardığında da dört günden önce kalmaya niyet ettiğinde 
yine misafir sayılır. Ama yerleştiği yere varırsa veya 144 km.lik 
yolculuktan aşağı bir yolculuğa çıkarsa veya uzun bir yola çıkarsa,ama 
orada dört gün veya daha fazla kalmak isterse mukim sayılır,seferi namaz 
kılamaz. 

Hanefi Mezhebine göre durum değişiktir, 

Vatan üç çeşittir: 

1-Vatan-ı aslıdır: Vatan-ı Asli bir insanın doğup büyüdüğü veya evlenip 
içinde yaşamak istediği veya yerleşip kalmak istediği yerdir. 


2-Vatan-ıikamettir:Bu da yukarıda sayılan şeylerden birisi olmamakla 
birlikte bir misafirin on beş gün veya daha fazla bir süre kalmak istediği 
yerdir.Mesela ; Adanalı bir vatandaş İstanbula gidip ticaret veya okumak 
gibi bir iş için on beş günden fazla kalmak istediğinde İstanbul kendisi için 
Vatan-ı ikamet sayılır. Hem Vatan-ı asli de hemde vatan-ı İkamette seferi 
namaz Söz konusu değildir. 

3-Vatan-ı Sükna:Bir misafirin onbeş günden az kalmak istediği 
yerdir.Vatan-ı sükna da bulunan bir misafir seferde olduğu gibi seferi 
namazını kılacaktır.Buna göre yaklaşık olarak 85 km.likbir yola çıkan bir 
kimse giderken ve gelirken yolculuk esnasında seferi namazı kılacağı gibi 
varacağı yer Vatan-ı asli ile ikamet olmadıktan sonra yine seferi namazı 
kılacaktır. 


VATAN-I İKÂMET 


Bir kimsenin kendi esas memleketinden ayrı olarak, on beş gün veya 
daha fazla kalmaya niyet ettiği yer. Vatan-i İkâmet'e; Vatan-ı Müstear ve 
Vatan-ı Hâdis de denilir. Meselâ, Ankaralı birisi İstanbul'a gider ve orada en 
az on beş gün veya daha fazla kalmaya niyetlenirse İstanbul bu kişi için 
Vatan-ı İkâmet olmuş olur. 

Dini görevleri yapma konusunda Vatan-ı İkâmet'le Vatan-ı Asl arasında fark 
yoktur. Yani Vatan-ı İkâmette olan kişi de misafire ait olan dini 
kolaylıklardan yararlanamaz. 

Vatan-ı İkâmet, başka bir Vatan-ı İkâmetle veya bir Vatan-ı Asli ile bozulur. 
Dolayısıyla; bir memlekette on beş günden fazla kalan bir kimse, kendi 
memleketine veya yine onbeş günden daha fazla kalacağı bir yere gitse ya 
da kısa da olsa bir yolculuğa çıksa onun eski Vatan-ı İkâmeti değişmiş olur. 
Bu durumda olan kişi o eski Vatan-ı ikâmetine tekrar döner de orada on beş 
günden daha az kalırsa misafirdir. Dinin misafire tanıdığı kolaylıklardan 
yararlanır (İbn Abidin, Reddü'l-Muhtar, 11,132; Ö. Nasühi Bilmen, Büyük 
İslâm İlmihali, 231, 232, ayrıca bk. Mukim mad.). 


VATAN-I SÜKNÂ 


Bir kimsenin on beş günden daha az kalmaya niyetlendiği memleket. 
Kendi memleketinden en az sefer mesafesi kadar uzakta olan başka bir yere 
gidip orada on beş günden fazla kalmayacak olan kişi için, bu memleket 
Vatan-ı Süknâ'dır. Gittiği yerde kaç gün kalacağı belli olmayan kişi orada 
on beş günden fazla kalacağı kesin değilse kaldığı müddetçe misafirdir. 
Vatan-ı Süknâ'da bulunan bir kimse, dinimizin misafire* tanıdığı 
kolaylıklardan yararlanır. Dört rek'atli farz namazları iki rek'at kılar. 
Ramazanda oruç tutmayabilir. Kendisine cuma namazı farz değildir. 
Bayram namazı ve kurban da vacip değildir. Mest giyerse mestin üzerine üç 
gün mesh edebilir. 

Vatan-ı Süknâ; başka bir Vatan-ı Süknâ ile, Vatan-ı İkâmetle ve Vatan-ı aslı 
ile bozulur (İbn Abidin, Reddü'lMuhtar, 11,132; Ö. Nasuhi Bilmen, Büyük 
İslam İlmihali) 


VELISI OLMAYAN BIR KADIN HACCA GİDEBİLİR MI? 


Şafii mezhebine göre haccın kadına vacipolabilmesi için, kocası veya 
mahremi veya güvenilir bir kaç kadının bulunması gerekir. Yani kadının 
kocası veya mahremi varsa onunla birlikte hacca gider, yoksa bir kaç kadın 
bulunduğu takdirde onların refakatiyle hacca gidebilir. Şayet bunlar da 
bulunmazsa emniyet olduğu halde hacca gitmeye mecbur değildir. Amma 
isterse gidebilir (Muğni'l-Muhtaç). Yanlız kadın hacc farızasını edda etmiş, 
nafile olarak hacca gitmek isterse, ancak kocası veya mahremiyle birlikte 
gidebilir. Kadınlarla birlikte gitmesi caiz değildir (Muğni'I-Muhtaç). 

Hanefi mezhebine gelince, kadın, kocası veya mahremi olmazsa hiç bir 
surette hacca gidemez. Mutlaka gitmek isterse nafile haccı olmamak 
şartıyla yolculuk hususunda Şafii mezhebini taklıden gidebilir. 


VESVESE VE STRESS'IN ÇÂRESI 


1- Önce derdinizin tıbbı ilgilendiren yönünü uzman ve tercihen inançli 
bir doktora (çünkü ruh hastalıklârını tedavide inançlı doktorlar daha başarılı 
oluyor) sağlam bir teşhis yaptırın ve tavsiye edeceği tedavi yöntemini 
titizlikle uygulayın. 

2- Günahlarınızâ tevbe edin, sağlam bir tevbe ile affedilemeyecek hiçbir 
günahın olmadığını bilin. Bu arada annenizden babanızdan helallik ve dua 
isteyin. 

3- Namazlarınızı kılmaya ve kılmadıklarınızı kaza etmeye başlayın; 
namazların arkasından çokça dua edin. 

4- Hergün tekrarladığınız belli bir zikriniz olsun. Meselâ günde yüz defa, 
manasını düşünerek "Lâ havle ve lâ kuvvete illâ billah" deyin. Bu, 
sıkıntılardan kurtulmak için Rasulullah Efendimizin (s.a.s.) öğrettiği 
mübarek bir duadır. Yine günde yüz defa "istigfar", yüz defa da "salatü 
selam" okursanız çok iyi olur. 

5- Her cuma günü öğle namazının farzından sonra yerinizden kalkmadan 
yedişer defa "Ihlâs", "Felak" ve "Nas" surelerini okuyun. Bu sayede diğer 
Cumaya kadar Allâh sizi şerli ruhların şerrinden korur. 

6- Her sabah ve her akşam, üç defa manasını düşünerek "bismillahillezi lâ- 
yedurru me'asmihi şey'un fi'1-ardı velâ fi's-semâ" duâsını okuyun. 

7- Kimse kimsenin, günahının cezasını çekmez: Ancak "belâ" okumak kötü 
bir iştir. Belâ okunan o belâya müstehak değilse "belâ" döner okuyanın 
başına gelir. Bu yüzden okuduğunuz belâlara tevbe edin, size belâ 
okuyanlardan helâllık alın ve bir daha okumamaya çalışın. 

8- Allâh'a güvenin. 


VÜCUDUN RENGİNİ GÖSTERECEK ŞEKİLDE NAYLON VEYA 
ÇOK İNCE BİR ŞEY GİYİP NAMAZ KILMAK VEYA DIŞARDA 
DOLAŞMAK CAİZ MİDİR? 


Vücudun siyah veya beyazlığını gösterecek şekilde naylon veya ince bir 
kumaşı giyip dışarda gezmek haramdır. Ahlakın bozulmasına vesile olduğu 
gibi, fitne ve fesada da vesiledir. Namus ve şeref mefhumuna sahip kimse, 
erkek olsun kadın olsun böyle bir elbise ile gezemez. 

Ancak insanlıktan istifa edip hayvan gibi yaşamak arzusunda olan kimse 
böyle bir kıyafeti tercih edebilir. 

Bir gün Ebu Bekir'in kızı (ra) Esma', üzerinde ince bir elbise olduğu halde 
Peygamber (sav)'in yanına girdi. Bunun üzerine Peygamber(sav) ondan yüz 
çevirdi, sonra buyurdu ki: "Ey Esma; kadın adet görecek yaşa gelirse (yüz 
ve ellerine işaret ederek) şundan ve bundan başka bir şeyin görünmesi caiz 
değildir”. 

Aynı zamanda böyle bir elbise ile namaz kılmak caiz değildir. Mesela 
kadının saç rengini gösteren ince tülbent ile başını örtüp namaz kılması 
sahih değildir. 





YABANCI ERKEĞE BAKMAK 


Iki çocuklu bir hanımım. Bir erkek bana lâf attı; ben de bir kaç kez 

baktım ve sonra vazgeçtim. Islâma göre benim durumum nedir? Beyim de 
genelev kadınları ile ilişki kurmuş. Ayrıca onun durumu ve evliliğimin 
durumu nasıldır? 
Siz, nikâhlı iken bir yabancıya bakmak ve ona, kötü duygularının mümkün 
olabileceği ihtimalını hissettirmekle bir günah işlemişsiniz. Yapmanız 
gereken şey, bundan tevbe etmeniz ve bir daha yapmamanızdır. Gerek bu 
davranışınız ve gerekse kocanızın sözünü ettiğiniz davranışı, günah olmakla 
beraber, nikahınızı yıkmış olmaz. Ancak burada çok dikkat edilmesi 
gereken bir nokta vardır: Kendisini kocasına ustaca takdim eden, 
başkalarına göstermemek şartıyla onun arzuladığı şekilde süslenen, 
kokulanan, temiz ve güzel giyinmeye önem veren, cilve ve davranışlarıyla 
kocanın gönlünü çelip, onu başkalarıyla bir şey arar duruma düşürmeyen 
kadın kendisini de, kocasını da kurtarmış olur. Bunu haramdan korumak ya 
da korunmak niyyetiyle yaparsa, çok büyük de sevap kazanır. Efendimiz bu 
konuya çok önem vermiş ve erkeklere: Elbisenizi temizleyin... 
Saçlarınızdan alın, misvak kullanın, süslenin ve temizlenin. Çünkü Beni 
Israil erkekleri böyle yapmadığı için karıları zinaya düştüler. " (el-Hindi, 
V1U/640 (Ibn Asâkir'den) ) buyurmuştur. Bu durum, hem erkek, hem de 
kadın için aynıdır. Sizin durumunuz Efendimizin başka bir sözlerini daha 
doğruluyor. Yine erkeklere hitaben o; "Iffetli olun ki, kadınlarınız da iffetli 
olsun" (Hâkim IV/154; el-Hindi V/316-317) buyurmuştur. Bunu da 
özellikle erkeklerin bilmesi gerekir. 


YAĞMUR DUASI (İSTİSKA) 


Yağmurun uzun zaman yağmadığı kuraklık zamanlarında, Allah'ın 
yağmur yağdırması için bir belde ahâlisinin topluca dua etmeleri. Fıkıh 
dilinde yağmur duasına "istiskâ" denilir. "İstiskâ", yağmur talebinde 
bulunmak anlamına gelir. 

Yağmur duası sünnettir. Hem Peygamberimiz hem de onun Raşid halifeleri 
yağmur duasında bulunmuşlardır. 

Yağmur duasının peşi peşine üç gün ve yerleşim bölgesi dışında olması 
müstehaptır. 

Yağmur duasına gitmeden önce, sadaka verilmeli, günahlardan tevbe 
edilmeli, dargınlar barışmalı, haksız olarak alınan şeyler sahiplerine geri 
verilmelidir. Yağmur duasına çıkarken oruçlu olmak, mütevazı ve muhtaç 
bir tavır takınmak uygun olur. 

Müslümanlar dua edilecek yere vardıklarında, önce iki rek'at namaz kılarlar. 
Namazın cemaatla kılınması menduptur. İmam namazdan sonra kalkar ve 
cemaata karşı bir konuşma yapar. Namaz ve hutbenin bulunuşu, Ebü Yusuf 
ve Muhammed'in görüşleridir. İmam Azam'a göre; yağmur duası sadece dua 
ve istiğfardan ibarettir; namaz ve hutbe yoktur. 

Yağmur duasında namaz kılınmış ve hutbe okunmüşsa, hutbeden sonra; 
bunlar olmamışsa, doğrudan imam ayağa kalkar ve yönünü kıbleye çevirir. 
Cemaat onun arkasında kıbleye karşı ve oturarak dururlar. İmam, Allah'a 
dua eder, cemaat de "amin" der. Hz. Peygamberden nakledilen, yağmur 
duası için özel dualar vardır. Dua ederken bunların okunması daha 
uygundur (İbn Abidin, Reddü'I-Muhtar, II, 184; Kâsâni, Bedâiu's-Sanâi, |, 
282; Ö. Nasühi Bilmen, Büyük İslâm İlmihali, 272 vd.; A. Hamdi Akseki, 
İslâm Dini, 192). 

Dua ayakta yapılır. Dua edilirken kıbleye dönülür. Dua edilirken Allah'tan 
af istenir, yağmur istenir. Duanın üç gün peşipeşine yapılması müstehabdır. 
Yağmurun gecikmesi sebebiyle eski elbiseler giyilir. Başlar öne eğilir, 
mütevazi bir tavır takınılır. Yaya olarak dua yapılacak yere gidilir. Duadan 
önce sadakalar verilir, fakirlere yardım yapılır. Haksızlık yapılmışsa helâllık 
dilenilir, müslümanlar için af istenilir. 

Müslümanlar kendi çocuklarını ve ehli hayvanlarını yanlarına alırlar. 
Annelerle, yavruları birbirlerinden ayırırlar. Zayıflara, güçsüzlere dua 


"na 


ettirirler. Cemaatta onların yaptığı duaya "âmin" diyerek karşılık verirler. 


Yağmur yağmaya başlayınca da bunun nişanesi olarak Yüce Allah'a 
şükredilir. Yağmur yağarken "Allahümme sayyiben nafıan" (bunu 
hakkımızda yararlı bir yağmur kıl) denilir. Gereğinden fazla yağınca da 
"Allahümme havaleyna ve la aleyna" (Ya Rab! Bunu zarar vermeyecek yere 
yağdır. Bizim üzerimize yağdırma) diye dua edilir. 

Peygamberimizden bize ulaşan yağmur duası şudur: "Allahümmel Eskına 
&aysen muğisen henien merien ğadekan mücellilen şeyhan âmmen tabekan. 
Allahümme! Eskıne'l ğayse ve la tec'alna mine'l kanitin. Allahümme! Inne 
bil biladi vel ibadi vel hakkı minel levai vaddanki mâlâ neşku illa ileyk. 
Allahümme! Enbit lena ezzer'a ve edirre lenaddar'a ve eskına min berekatis- 
sema ve enbit lena min berekatil arz. Allahümme! Inna nestağfirüke inneke 
künte gaffaren fe erseles-semae aleyna midraran." 

Manası: "Ya Rab! Bize bol yararlı, her tarafa akıp giden, her tarafı sulayan 
umumi bir yağmur ihsan et. 

Ya Rab! Bizi yağmurla su ver. Bizi, ümitlerini kesmiş kimselerden eyleme. 
Kullarda, beldelerde ve yaradılmış şeylerde öyle darlık vardır ki senden 
başkasına arzedemeyiz. 

Ya Rab! Bizim için ekinleri bitir, bizim için memeleri sütle doldur, bizi 
göğün bereketinden su ver, bize yeryüzünün bereketinden yetiştir. 

"Ey Rabbimiz! Biz senden mağfiret isteriz. Şüphesiz sen çok mağfiret 
edicisin. Bize gökten bol bol yağmurlar yağdır.” 


YAKIN AKRABA EVLILIĞI 


Annem beni bir kuzenimle evlendirmek istiyor ve bunda da çok israr 
ediyor. Doğrusu kuzenim beğenilmez birisi de değil. Ama ben bunun kötü 
sonuçlarından endişe ediyorum. Şer'i bir sakıncası var mıdır? 
Müslümanların inancına göre normalı, ya da anormalı, yahut mübahla, yani 
serbest olanla haramı, yani olmayın belirleyen Allah'tır. O Kur'ân-ı 
Kerim'de kimlerle evlenilmeyeceğini açıklamış ve "Bunun dışında 
kalanlarla evlenmemiz helâldir" (Nisâ 4/24) buyurmuştur. Kuzenler yani 
hala-teyze, oamca-dayı (oçocukları evlenmeleri oOharam olanlardan 
sayılmamıştır. Öyleyse onlarla da evlenilebilir. Allah Rasülü Efendimiz, 
kızı Fatma annemizi de kendi amcasının oğlu Ali Efendimizle evlendirilmiş 
ve durumu fiilen açıklığa kavuşturmustur. Ancak yabancı ile evlenmenin bir 
takım sosyal faydaları olduğu gibi, yakın akrâba ile evlenmenin bazen 
mahzurları da olabilir. Mesela kan benzerliğinden doğan uyuşmazlığın, 
yakın akraba arasından daha çok olduğu söylenir. Ancak bu konuda 
günümüzün tarafsız olmayan tıbbına pek güvenmemek gerekir. Çünkü, 
sakat doğumlar konusunda süt kardeşliği daha etkili olduğu halde, onlar 
bundan söz etmiyorlar. Ya, "Dersleri henüz oraya kadar gelmedi" ya da onu 
Islâm yasakladığı için onlar yasak olmamasını istiyorlar. Şu halde 
kuzenlerin evlenmesini de Islâm serbest saydığı için mahzurlu göstermek 
istiyor olabilirler. Ne var ki, evliliğin devamında ve çocukların sağlam ve 
gürbüz oluşunda karı-kocanın birbirini içten sevmesinin ve birbirlerine 
karşı çok canlı ve kuvvetli cinsel arzu duymalarının çok büyük etkisi vardır. 
Ilişki ne kadar içten ve her iki tarafı tatmin edici olursa, çocuk da o kadar 
gürbüz, düzgün ve zeki olur. Bundan olacak ki, Allah Rasülü Efendimiz 
(s.a.s.) erkeklere, ilişkide aceleci olmamalarını ve karılarını da tatmine 
ulaştırmalarını şiddetle tavsiye eder. İşte bazen olabilir ki, kuzenler bir çatı 
altında yetişmişliğin verdiği duyguyla birbirlerini çok yâkın hissederler ve 
birbirlerine karşı gerekli cinsel uyarılmayı yaşamazlar. Bu gün eğer sakat 
doğumlar yakın evliliklerde daha çok gözüküyorsa, bence bunun önemli 
sebebi budur. Ikinci önemli bir sebep de, genellikle yakın akraba arasında 
emzirme olaylarının çokça olması ve önem verilmediğinden ya da 
unutulduğunda, bunun hesaba katılmayıp, süt kardeşlerinin birbirleriyle 
evlendirilmesidir. Sözünü ettiğiniz hadis, Gazâli'nin Ihyâ'sındâ da vardır. 
(Benzer hadisler ve Hz. Ömer'in sözü için bk. el-Hubeysi, el-Berâke 165 


vd.; Yakın anlamda bir hadis için bk. Suyüti, el-Câmi'us-sağir (Feyzu'1- 
Kadir ile birlikte) VI/351. Burada hadisin zayıf olduğuna işaret ediliyor. 
Aynı hadis Kenzu'I-ummâl'da Suyüti'nin de kaynağı olan Hâtip Bagdâdi'nin 
Tarih'inden alınarak verilir. XVW/H. 44564. Sevkani, el-Fevâid'de yine 
benzer anlamda bir hadis verir ve senedinde Hâkim'in yalanci saydığı Sehl 
vardır, der 5.131.) Ama Irâki güvenilir bir aslının bulunmadığını, bunun 
hadis değil de, Ömer Efendimizin Sâib Ogullarına söyledigi bir sözün bir 
parçası olarak bilindığını söyler. (Gazali N/42) Nitekim bu hadis, meşhur 
dokuz hadis kitabın hiç birisinde yoktur. Gerçi Ömer Efendimizin sözü 
olmasının da bir anlamı ve gerçek payı vardır. Ama birbirini seven iki 
kuzenin evlenmelerinde hiçbir sakınca yoktur. Yeter ki, birbirlerini görmüş 
ve sevmiş olsunlar. Birbirlerini görerek sevenler, mizaçları uyumlu olduğu 
için sevmişler demektir. Mizaçları uyumlu olanlar arasında, birbirlerini 
gördüklerinde sevgi alışverişi ve akımı olacağından" Allah Rasülü 
Efendimiz buna çok önem vermiş ve evleneceklerin birbirlerini, şehvetle 
baksalar dahi, görmelerini emretmiştir. Siz de seviyorsanız evlenmenizde 
mahzur yoktur. 


YAKIN AKRABA EVLILIKLERİ: 


Müslümanlar için normal, ya da anormal, helâl ya da haram sınırını 
koyan Allah'tır. O'nun ve O'nun emriyle elçisinin helâl dediği helâl, haram 
dediği de haramdır. Çünkü helâl, ya da haram kılma, bir dinin en büyük 
özelliğidir. Ya da her helâl ve haram kılan, din koyuyor demektir. Bu 
yüzden Peygamberimiz; büyüklerinin yasak dediğini yasak, yani haram. 
mübah dediğini de mübah, yani serbest sayan insanları, o yasak ve mübah 
koyanlara tapan diye nitelemiştir. Yani; Allah bir şeyin helâl ya da haram 
olduğunu bildirdikten sonra, birisi yetkisine dayanarak O'nun helâl dediğini 
yasak, haram dediğini de serbest etmişse, yeni bir din koymuş, onun 
dediklerini kabul eden de onu ilâh edinmiş demektir. 

Allah kendisiyle evlenilemeyecek kadınları Kur'ân-ı Kerim'de bildirmiş. 
Peygamberimiz de buna açıklık getirmiştir: 

1. Anneler, kızlar, kızkardeşler, halalar, teyzeler, kız ve erkek kardeş kızları 
ile; ister öz, ister üvey, ister nesepten, ister sütten olsunlar, evlenmek 
ebediyyen haramdır. 

2. Babasının ve çocuğunun karısı, karısının annesi ve kızı da bunlara 
dahildir. 

3. Başkasının nikâhlısı onunla nikâhlı olduğu sürece, karısının kızkardeşi, 
halası ve teyzesi de karısının kendi nikâhında bulunduğu sürece kendisine 
haramdır. 

Bunun dışındaki bütün kadınlarla evlenebileceğini de yine Kur'ân-ı Kerim 
bildirmektedir. Artık meselâ amcadayı, hâlâ-teyze çocuklarıyla evlenmeyi. 
geçici yetkisine dayanarak yasaklamak, işte yeni bir din koymak, onun 
yasağını kabullenmek de, onun dinine girip, onu ilâh edinmek demektir. 

Ne varki, haramlar arasında derece farkı olduğu gibi, helâller arasında da 
derece farkı vardır. Buna göre yakın akrabası dışındakilerle evlenmek daha 
güzel bir helâldir. Hz. Ömer de bunu teşvik etmiştir. ("Yakın akraba ile 
evlenmeyin, çünkü doğacak çocuk zayıf olur" anlamında bir hadis rivayet 
edilirse de, Ibri Salâh aslının bulunamadığını söylemiştir. Doğrusu Hz. 
Ömer'in sözü olduğudur. bk. Gazali, Ihya (Tahriçli) 11/42.)Çünkü aile 
yuvasınin ve doğacak nesillerin sağlamlığı, karı-koca arasındaki sevgi ve 
çekiciligin fazlalığına bağlıdır. Insanlar, fıtratları gereğiyakınlarına karşı 
cinsel arzu duyamazlar. Halbuki, karı-koca arasında sevgi ve çekiciligi 
doğuran en büyük etken cinsel arzudur. Bazı insanlarda yakınlarına karşı 


doğacak bu tür arzusuzluk, evlenmeleri halinde, soğukluğa ve arzusuz 
ilişkiden kaynaklanan ciliz ve sakat doğumlara sebep olabilir. Bu yüzden 
Imam Gazali, evlenilecek kadınla aranılan nitelikler arasında, yakın 
akrabadan olmama özelliğini de sayar. (Gazâli, agk.) Buna; çünkü yakınlar 
arasındaki şehvet azlığından ötürü doğacak çocuklar cılız olur, sebebini 
gösterir. 

Yakın akraba ile evlenmemenin bir faydası daha vardır. Akrabası olmayan 
birisiyle evlenip, yabancı bir akraba ile hısımlık bağları kuran adam, 
İslam'ın istediği sevişen ve yardımlaşan toplumun oluşmasına yardımcı 
olmuş demektir. Çünkü yakınların birbirlerine yardım etmeleri daha 
kolaydır. 

Ancak buna rağmen Islâm'da bu tür evliliğin yasaklanmaması, bu 
sonuçların istisnai oOdurumlar Olduğunu gösteri. Bu bağlamda 
Peygamberimizin, evlenecek eşlerin birbirlerini görmelerini, yani severek 
evlenmelerini tavsiye etmesi çok önemli ve ilgi çekicidir. Hattâ erkek, talip 
olduğu kadına şehvetle de olsa bakabilir. (Cessâs, Ahkâmu'I-Kur'ân V/173; 
Ibn Rüsd, Bidâye 11/3.) Çünkü insanlar mizaçları itibariyle uyum 
sağlayabilecekleri ve sağlam nesil yetiştirebilecekleri eşleri daha ilk bakışta 
sevebilirler. Sevemiyorlarsa mizaçları birbirine uygun değil demektir. Onun 
için birbirlerini görmeyenlerin ve gördükten sonra da sevemeyenlerin 
evlenmeleri ya da evlendirilmeleri hoş olmayan bir davranıştır. 

Ama, tekrar edersek, birbirlerini seven bir amca-dayı, hala-teyze 
çocuklarının aralarını ayırmak ve sevgilerine engel olmak da fıtrata ve 
insanın hamuruna aykırı bir davranış ve bir zulüm olur.. Çünkü cinsi 
sapıklar dışında teyzesine, halasına ya da dayısına aşık olan kimseye 
rastlanılmaz ama, kuzenlerine aşık olan bir sürü insan vardır. Öyleyse doğal 
ve fıtri davranış, böyle olanların birbiriyle evlenebilmeleridir. 

Artık bu konuda yapılabilecek şey, akraba evliliklerini yasaklamak değil, 
Peygamberimizin yaptığı gibi, yabancı ile evlenmeyi teşvik etmektir. 
Halbuki süt kardeşle evlenmek daha çok sakat doğuma sebep olduğu halde, 
yakın akraba evliliğinin yasaklanmasını isteyenler onun yasaklanmasını 
istememektedirler. Demek ki, gayeleri dini bir kurala karşı çıkmaktan 
ibarettir. 


YAKINLAR VE MAHREMLIK 


Kalabalık bir aileyiz Kayınlarımla aynı evde oturuyoruz. Bu durumda 

onlarla beraber oturabilir ve beraber yemek yiyebilir miyim? Ya da nasıl 
davranmalıyım? 
Imkân varsa her çiftin ayrı evi olacaktır. Tek evde kalma zorunlulugu varsa, 
her çiftin en azından yatma yeri müstakil olacak, beraber oturmalarda 
tesettüre ve konuşmalara azami dikkat edilecektir. Kadın, meselâ kayınları 
gibilerin bulunduğu bir mecliste, kadınsı bir endam ve nâzu nesve ile 
konuşmayacak, süsünü ve kokusunu orada kullanmayacak, omuzlarını 
göğüslerine, kadar örten genişçe, süslemesiz ve koyu renkli bir başörtüsü 
örtünecektir. Çünkü cilbabın asgari ölçüsü budur. Namahremleriyle; 
özellikle kayınlarıyla hiçbir zaman başbaşa (halvet) kalmayacaktır. Kadının 
kaynı gibilerle başbaşa kalması da haram mıdır? diye soran birisine 
Rasülüllah Efendimiz: "O zaten ölüm demektir" buyurmuştur. Bize gelen 
mektuplardan bunun ne kadar isabetli olduğunu yakinen öğrenmiş 
durumdayız. Bu söylenenler elbette İslamın müslümanlardan istediği hayat 
biçimidir. 


YAKINLARI ZIYARET 


Annesi kızının, babaannesine; halasına, amcasına gitmesini istemiyor. 
"Gidersen sütüm sana hâram olsun" diyor. Bunun bir anlamı var mıdır? 
Akraba ile iyi ilişki, onları ziyaret ve gözetme birçok âyet ve hadisle 
emredilen bir görevdir ve önem sırası da en yakından en uzaga doğrudur. 
Anne-baba başta gelir. Sözünü ettiğiniz durumda anne kızını babaannesi, 
halası... gibi akrabalarına şer'i ölçülere göre haklı bir sebepten ötürü 
göndermiyorsa kızının gitmesi câiz değildir. Çünkü bu takdirde onların 
gönlünü yapmak için annesinin, hem de haksız yere kalbini kırmış olur. 
Ziyaretinde şer'i bir mahzur yoksa, örfen "bizi terketti" denebilecek süreleri 
geçirmemek üzere, ziyaretine annesi engel olamaz. Çünkü bu durumda 
annesinin emrini yerine getirirken Allah'ın emrine karşı çıkmış olur. 
Halbuki, "Allah'a isyan edilerek kula itaat edilemez" (Bu konuda birden çok 
hadis için bk. el-Hindi N/358, IV/792, 797 V1/67, 77,) Kendini bilen 
anneler de Allah'ın emriyle çelişen isteklerde bulunmamalıdırlar. 


YALAN 


Yalanı iş edinme, çok yalan söyleme. Yalan, kişinin gerçeği saklayıp 
bildığının aksini söylemesidir. Yalancılık çok çirkin bir huydur. Dinimiz 
yalanı haram kılmış ve şiddetle yasaklamıştır. 

Yalan rühi bir hastalıktır, müslümanların kendilerini bundan korumaları 
gerekir. Çocuklar daha küçükken doğru sözlülüğe alıştırılmalı, yalanın 
zararları kendilerine anlatılmalıdır. 

Cenab-ı Hakk, "Yalan sözden kaçının" (Hac, 22/60) diye emrettiği halde 
basit dünya menfaatleri için yalan söyleyenler vardır. Özellikle yalan yere 
şahitlik yapmak çok kötü bir davranış ve büyük bir günah sayılmıştır. 
Gerçek bir müslüman kendi aleyhinde de olsa, doğru söylemeli ve asla 
yalana yaklaşmamalıdır. Çünkü Allah Teâla şöyle buyurmuştur: 

"Ey iman edenler! Hak üzere durup adaleti yerine getirmeğe çalışan 
hâkimler ve Allah için doğru söyleyen şâhidler olun. Velev ki, o şahitliğiniz 
nefişleriniz yahut ana babanızla yakın akrabanız aleyhine olsun. Ister 
üzerine şahitlik yapılan kimseler zengin veya fakir bulunsun" (Nisa, 4/135). 
Peygamber Efendimiz de, yalan söylemenin ve yalan şahitlik yapmanın 
büyük günahlardan olduğunu ısrarla belirtmiştir (Riyazü's-Sâlihin, IN, 138). 
Ayrıca yalanın münafıklık alâmetlerinden olduğunu haber vermiştir 
(Müslim, Iman, 107). 

Dinimizde sadece üç yerde yalan söylemeye izin verilmiştir: 

a) Zulüm ve haksızlığa uğramış bir adamın can, mal veya namusunun zarar 
görmekten kurtarılması için; 

b) Dargın olan karı-kocayı veya iki kişiyi barıştırmak için. Çünkü 
Rasülullah, Insanlar arasını düzelten, bunun için hayırlı söz söyleyen ve 
hayırlı söz ulaştıran kimse yalancı değildir" (Müslim, Birr ve Sıla, 27) 
buyurmuştur. 

c) Harpte düşmanı yenmek için. 

Yalanın kötülüğüne gelince, Peygamberimiz (s.a.s.); 

"Yalan kötülüğe, kötülük Cehennem'e götürür. Insan yalancılık yapa yapa, 
nihayet Allah katında yalancılardan yazılır" (Buhari, Edeb, 69; Müslim, 
Birr, 103-105) buyurmuştur. Yalanın en büyük kötülüğü işte budur. Yani, 
insanı Allah Teâla'nın rızasından uzaklaştırıp Cehennem'e götürmesidir. 
Ayrıca yalan insanları birbirine düşürür, güven duygusunu yok eder, toplum 
içinde karışıklıklara sebep olur; dostlukları yıkar, yerine düşmanlık 


tohumları eker. Yalan er geç ortaya çıkacağından, yalancılar, kendilerine 
güvenilemeyen, saygı duyulmayan ve sevilmeyen insanlar durumuna 
düşerler. Kısaca yalan, insanı dünyada da ahirette de felâkete sürükler. 


YALAN SÖYLEMENİN CAIZ OLDUĞU YERLER VAR MIDIR. 


Müslim'deki bir hadiste "Insanların arasını bulan ve hayır söz taşıyan 

yalancı değildir" buyurulur. Hemen bunun yanı başında Ibn Sihab şöyle der: 
"Insanların söylediklerinden hiç birinde yalana ruhsat verildiğini 
duymadım. Ancak üç şey müstesna: Harpte, insanların arasını bulmakta, 
kocanın karısına, karının kocasına söylediklerinde".(Müslim, Birr 27) 
Tirmizi'de de Müslim'dekine benzer şu hadisler vardır: "Yalan sadece üç 
yerde helâl olur: Kişinin karısını memnun etmesi konusunda, harpte, 
insanların arasını bulmakta", "Insanların arasını bulmak için hayır söyleyen 
ya da hayır söz taşıyan yalancı değildir".(Tirmizi, Birr 26) 
Bu hadislere dayanarak Kâdi Iyâd gibi alimler, bu üç yerde yalan 
söylemenin caiz olduğunda ihtilaf olmadığını söylemişlerdir. Ancak bu 
yerlerde söylenilebilecek yalanın nasıl olduğu konusunda görüş ayrılığı 
vardır. Bazı alimler; bu üç yerde her türlü yalan caizdir. Bunların dışında da 
bir maslahâta binaen caiz olabilir. Meselâ yanında saklanan birisini 
öldürmek isteyen bir zalime, sorduğunda bilmiyorum demesi ittifakla 
vaciptir. Mezmum yalan, zararlı olan yalandır. Hz. Ibrahim (as) putlar için 
"Onları büyükleri kırdı, ben hastayım" demişti (21/63). Karısını elinden 
almak isteyen zalimlere de onun kızkardeşi olduğunu söylemiş (içinden de 
dinde kardeşi olduğunu kastetmiş)'ti(Buhari, Enbiya 8; Müsned, NI/244) 
derler. Diğer bazı alimler de; Yalan hiç bir yerde caiz olmaz. Bu üç yerde de 
ancak tevriyeli, yani Hz. Ibrahim (as)'in sözünde olduğu gibi doğruya da 
ihtimalı olacak şekilde caiz olabilir. Meselâ koca, karısına elbise, mobilya 
vs. sözü verir, içinden de, imkân bulursam günün birinde alabilirim de" diye 
düşünür veya sevdigine, dünyada bir tane olduğunu söyler ve bununla 
içinden bu sözün doğruluk yönünü düşünür. Harpte ise düşmana meselâ, 
baskomutanınız öldü, der, bununla daha önce ölen komutanlarını kasteder 
vs... derler (Krs. E1-Mubarekfüri, Tuhfetü'1-Ahvezi, VIL/69; Davudoğlu, 
X/564; Tecrid, 1X/112 vd.) ki, Taberi bunlardandır. Ama sözkonusu 
hadiselerde bir ayırım yapılmamıştır. 


YALAN YEMİN 


Yalan yere yemin eden kişi, Allah'ı yeminine şahid göstererek insanları 

kandırmak istediği için O'nun mukaddes adını istismar etmekte, O'na 
iftirada bulunmaktadır. Bu nedenle Hz. Peygamber, büyük günahların en 
büyüklerinden birinin de yalan yemin olduğunu söylemiştir. (Buhari, Edeb, 
6). "Birbirinizi aldatmak için (yalan) yemin etmeyin, bu yüzden yere 
sağlam basan ayak sürçebilir ve Allah yolundan alıkoymanıza karşılık kötü 
bir azab tadarsınız. Bunun için size (ahirette de) büyük bir azab vardır" 
(Nahl,16/94) âyeti, yalan yeminin cezasının ilahi azab olduğunu 
belirtmektedir. 
Bir kimse geleceğe yönelik yaptığı bir yemini bozduğunda, kefaretini 
ödemek suretiyle yeminin günahından kurtulur (bk. Yemin Keffareti); fakat 
yalan yemin öyle büyük bir günahtır ki, onun cezasını keffaret dahi 
düşüremeyeceği için, yalan yeminde keffaret olmaz. Böyle bir günah 
işleyen kişi, yalanına şahid gösterdiği Allah'a tevbe etmeli, af dilemeli ve 
bir daha bu günahı işlememelidir. Onun günahını ancak Allah affedebilir. 
Yalan yeminle başkalarının hakkı alınmışsa, velev ki bu kanun yoluyla 
olsun, ikinci bir günah daha işlenmiş olur. Haksız yere elde edilen bu hak, 
sahibine ödenmedikçe tevbe ile kurtuluş olmaz. Mesela bir kimse, 
ödemediği borcunu bile bile "ödedim" diye yemin etse, karşı taraf da 
alacağını isbat edemese ve hâkim, yalan yemin edenin borçsuz olduğuna 
hükmetse, bu kişi iki büyük günahı birden işlemiş olur. Bir de dikkatsizlik, 
kötü alışkanlık, hata... gibi sebeplerle yalan yere yemin etmek durumuna 
düşülür. Şüphesiz ki bunun günahı diğeri gibi değildir. Fakat gelişi güzel, 
lüzumsuz yere Allah'ın adını anmak da bir günahtır. Bu nedenle dile hakim 
olmalı, yemini alışkanlık haline getirmemeli, ancak çok önemli durumlarda 
yemin etmelidir. Yeminde niyet, yemin ettirenin maksadına göredir. bu 
nedenle, yemin eden kişi kalbinden başka şeyleri geçirerek yemin ederse 
yine yalan yemin etmiş olur. Mesela, Ahmed'e olan borcu için yemin 
ettirilen kişi, Mehmed'e ödemiş olduğu,borcu kasdederek, borcumu ödedim 
diye yemin ederse, yalan yemin etmiş olur (Ayrıca bk. Yemin md.). 


YARATMA VE KESB TEORISI 


Islâm nazarında insan, yaratılanların en şereflisi ise de, her yaratık gibi 
noksan ve sınırlıdır. Çünkü mutlak kemal Allah'a mahsustur. O halde iman, 
mutlak kudret, mutlak irade ve ihtiyar sahibi, dolayısıyla yaptığı işlerin 
bizzat yaratıcısı olamaz. Çünkü hâlikiyet (yaratıcılık), Allah (c.c)'a mahsus 
olan çok yüce bir sıfat, çok yüksek bir derecedir. Fakat insan hayvanlarda 
olduğu gibi- irade ve ihtiyardan, seçme gücü ve isteme yeteneğinden 
tamamen mahrum bir varlık da değildir. Çünkü bilinen bir gerçektir ki 
insan, bazı işleri dilerse yapıyor, dilerse yapmıyor. O halde insanın kendine 
mahsus cüz-i bir kudreti, cüz-i bir irade ve seçme gücü vardır. Bu 
sebepledir ki; mükelleftir, yaptığı iyi ve faydalı, kötü ve zararlı bütün 
işlerden sorumludur. Öyle ise, kendi iradesiyle yaptığı işlerden bu 
sorumluluğu gerçekleştiren bir payı almalıdır. Aksi halde mükellef ve 
sorumlu olamaz. Fakat insana böyle bir pay ayırır ve üstünlük tanırken, 
onun yaratılan bir kul olduğunu unutarak, yegane yaratıcı Hâlık olan Hak 
Teâlâ'ya her hangi bir yönden onu benzetmemeli ve yaratıcı Rab derecesine 
çıkarmamalıdır. Bu iki ana esas birbirine karıştırılmaz, aradaki sınır iyi 
bilinirse, çok muğlak olan kader meselesi az çok kavranmış olur. Gücü ve 
imkânı sınırlı olan insan aklı böyle ilâhi bir sırrı tam olarak çözemez. Ancak 
bu büyük sırı anlamaya ve esasını kavramaya çalışır. 

Eş'arilere Göre Yaratma ve Kesb Teorisi 

Yukarıda belirtilen iki ana esası benimseyen Eş'arilere göre; kul kendi 
iradesiyle yaptığı işlerde mecbur değil, muhtardır. Yani kendine mahsus 
irade ve kudreti vardır; yaptığı ihtiyari fiillerin sahibi ve mahallıdır. Fakat 
kulun kudreti, yaptığı işler üzerinde müessir (etkili) değildir. Çünkü Allahu 
Teâlâ ortağı olmayan tek ve yegane Hâlık'tır. Kudreti tamdır ve her şeyi 
yaratma gücüne sahiptir. O halde; her şeyin ve insanların, mide, ciğer ve 
kalb çalışmaları ve uyumak, hazmelmek gibi ızdırari (irade dışı, zorunlu) 
fiillerinin yaratıcısı Hak Teâlâ olduğu gibi, kulun yaptığı iradi ve ihtiyari 
fiillerinin de Hâlıkı Allah(c.c.)'dir. Zira imam Eş'ariye göre: "Bir eser 
üzerinde iki tam müessir kuvvet ictima edemez" bu kural gereğince, kulun 
iradı fiilleri üzerinde tek mücasir kuvvet Hâk Teâlâ'dır. O halde kulun 
kudretinin yaratmada, ikinci bir kuvvet olarak bir tesiri yoktur. Ancak Hâk 
Teâlâ, ilahi kanunu icabı olarak, o fiili, kulun azım ve tasmimi (ısrarlı 
isteği) bulunduğu anda yaratır. Bu azım ve kesin istek, kulun iradesini o 


şeye yöneltmeşiyle o işi kesb etmesi feklinde ortaya çıkar. O halde kul 
yaratıcı hâlık değil, o işi kazanan kâsibdir. Yaratmada bir payı yoktur. Tek 
Hâlık, tek yaratıcı iail Allah (c.o)dir. Insanın kazandığı fiile tesir eden 
kudret ona Allah (c.c) tarafından verilmektedir. Kulun kudretinde olan şey 
Allah'ın da kudreti altındadır. Bu açıdan bakılınca mülkiyette olduğu gibi 
bir ortaklık durumu yoktur (el-Eş'ari, Kitabu'l-Luma', 5.72). Kulun kesb 
ettiği bu gibi fiillerle olan alakası, o fiilin mahalli ve sahibi olmaktan 
ibarettir. Çünkü her fiil, o fiilin mahalline isnad edilir. Mesela güzellik onu 
yaratana değil, onunla vasıf lanan şahsa isnad edilir. O halde, Allah Hâlık, 
kul kâsibdir, yani yaratma Allah'a mahsustur, kesb ise kula aiddir. 
Eş'arilerin "Halk ve kesbt' teorısının özeti budur. Işte Eş'ariler "teklif ve 
sorumluluk" esası ile "Allah'ın yegane yaratıcı" olduğu esasını böylece 
bağdaştırarak Cebriyye, Kaderiyye ve Mut'tezilenin düştüğü hataya 
düşmemişlerdir. Ancak kulun kudreti olup ta, fiillerin üzerinde belirli bir 
tesiri olmaması ve kesb teorisi üzerinde çok tartışıları anlaşılması güç bir 
konudur. Öyle ki, "Akla min kesbi'l-Eş'ari" Eş'ari'nin kesbi kadar dakik ve 
muğlak tabiri arapçada darbı mesel olarak görmüştür. Bazı âlimlerce, cebir 
fikrine yakın görünen Eş'ariye Mezhebi, "Cebr-i Mutavassıt" diye de anılır. 
Nitekim bazı Eş'arilerin "insan muhtar (Irade sahibi suretinde) muzdar 
(mücber, mecbur) dur" sözü, insandaki irade serbestisi sadece surette 
kalmaktadır. Gerçekte ise hakim ve müessir olan, sadece Allah'ın külli ve 
mutlak iradesidir. 

Maturidilere Göre insan Iradesi, Kesb ve Halk 

Islâm düşünce tarihi ve Kelâm ilmiyle meşgul olanlarca bilindiği gibi 
insanın irade ve kudreti, ihtiyarı fiilleri üzerindeki tesirleri, yaratma ve kesb 
teorisi, kulun yaptığı iyi veya kötü işlerinden sorumlu olduğu, başka bir 
deyimle "teklif ve sorumluluk" ile "Allah'ın tek yaratıcı" olduğu gibi 
konularda, ayrıca kaza-kadere iman, hayrın ve şerrin Allahu Teâlâ'nın Ilmi, 
iradesi ve kudreti ile yaratıldığı hususunda, Maturidiler, Eş'arilerle 
genellikle aynı görüşleri paylaşmaktadırlar. 

Maturidilere göre "Kesb" azm-i musammem "yani" kesin ve değişmez bir 
karar ve irade yönelmesi"dir. imam Mâturidi "Halk" ve "kesbi" kelimelerini 
beraber mütalâa ederek, hu terime şöyle açıklık getirir: "Allah (c.c) fiilleri 
oldukları gibi (hakikatleri ile) yaratmakta, onları ,yokluk'tan ,varlık' 
sahasına çıkarmaktadır. Insanlar da o fiilleri kendi iradeleri ile Kesbettikleri 
(işleyerek elde ettikleri) ölçüde o fiillere sahip olurlar (Kitabu't Tevhid, Nşr. 
Fethullah Huleyf, Beyrut 1970, s. 226), Mâtüridi "Kesb" hakkında genel bir 


değerlendirme yaptıktan sonra fiil ile kesbin âidiyeti hususunda şöyle diyor: 
"fiil aslında "kesb" yönünden insana, "Halk" yönünden de Allah'a aittir": 
Kulun ihtiyarı fiiline "halk" değil "kesb') Allahu Teâlâ'nın fiiline ise "kesb" 
değil "halk" denilmekte, "fil" kelimesi, bu iki terim için de 
kullanılmaktadır. Halbuki Eş'arilere göre fiil, yalnız "halk ve icat" manasına 
kullanılmakta kesb ise mecâzi olarak fiil denilmektedir. Böylece Imam 
Mâturidi'nin tek bir olaydaki fiile farklı açılardan baktığı anlaşılmakta ve 
bir fiilde var olduğunu kabul ettiği yönden manası daha iyi anlaşılmaktadır. 
Bu esasa göre fiil; icat (yaratma) yönü ile Allah'a mutlak kudret sahibine ait 
bir eser. Kesb yönüyle de kula aid bir (cüz'i) kudret eseri olmaktadır. Yani 
fiil, yaratma yönünden Allah'ın külli kudreti altındadır. Allah Teâlâ'nın 
yarattığı bu fiile insan kesb yönüyle esir ederek onu elde etmekte ve mahalli 
olmaktadır. Halk ile Kesb arasındaki farka gelince; aletsiz meydana gelen 
şey halk, aletle meydana gelen şey Kesbdir. Bazıları da şöyle dediler: 
"Kudret sahibinin (Kâdir-i Mutlak) tek başına meydana getirmesi mümkün 
olan şey halk (yaratma) mümkün olmayan şey de kesbdir. Böylece Kesb 
kula, halk da Allah (c.c)'a aid olmuş olur. Fiil Allah'a izafe edildiği zaman 
"halk" insana nispet edildiği zaman "kesb" adını alır. Bu anlayışa göre 
insanın sorumluluğu daha çok anlaşılmakta olduğu ortaya çıkmaktadır. 
Sorumluluk konusunda Imam Maturidi şöyle bir delil zikreder: 

Madem ki, Hak Teâlâ dünyada itaat edenlere sevap, âsi olanlara da ikab 
(ceza) vadetmiştir. O halde bu itaat ve isyan fiilleri ancak kulun iradesiyle 
seçtiği kendi fiili olduğu takdirde, va'dedilen karşılıkları alabilir. Sevap ve 
ikab, Hak Teâlâ'nın bildiği gerçekler olduğuna göre kulun bu fiillerinin de 
gerçek olması gerekir. Diğer bir husus da şudur: Herkes kendi nefsinden ve 
tecrübelerinden bilir ki; yaptığı işlerde ihtiyar sahibidir, fâilıdır, kâsibtir. 
Bunun aksini iddia edenler kendilerinin herhangi bir fiili bulunmadığı 
söyleyen Cebriyye'dir. Onların bu sözlerinin kendileriyle tartışmalarının bir 
hükmü ve manası yoktur. Çünkü mezheplerine göre bu sözleri de-birer fiil 
olarak-onların değil demektir. Bu açıklama ile Maturidiyye'nin insandan her 
türlü fiili iradeyi ve seçme gücünü kaldıran ve onu bir alet gibi telakki eden 
Cebriyye ile insanın fiillerinden Allah'ın kudret ve iradesinin ve ezeli 
takdirının (yani kaderin) rolünü ve etkisini inkâr eden Kaderiyye ve 
Mu'tezile arasında ortak bir yol takip etmeye çalışmaktadır. 


YAS TUTMAK: 


Bir yakınının ölmesiyle duygulanmak, gözü dünyayı görmez olmak ve 
çoğu insanlar için ağlamak, fitri olan, yani yaratılıştan gelen ve insanın ilk 
hamurunda bulunan tabii bir olaydır. Tabii bir din olan ve tabiiliğini 
korumak için gelen İslam'ın bunu yasaklaması düşünülemez: zaten mümkün 
de olmaz. Ancak bunu doğal sınırları içerisinde bırakmak, insanlık onurunu 
kirici ve onu bayağılastirici taşkınlık ve dövünmelere vardırmamak da 
tabiidir. 

Islâm'da yasaklanan şey, bu tür taşkınlıklar ve dövünmelerdir. 
Peygamberimiz bunları yasaklamıştır. Bu yasaklamadan sonra oğlu 
Ibrahim'in ölümünde, kendisi de gözyaşı dökünce, ashabı, "nasıl olur, sen 
bunu bize yasaklamamış mi idin? diye sormaları üzerine, yasaklanan şeyin 
şefkat ve kalp inceliginden ağlamak değil, sesini yükseltmek ve dövünmek 
olduğunu bildirmiştir. (Buhâri, cenâiz 43; Ibn Mâce, cenâiz 53; Müslim, 
fedâil 62; es-Subki, el-Menhel VNI/278.) 

Çünkü ölmek, yok olmak demek değil, asıl yurduna geçmek, ya da imtihan 
kâğıdını masaya teslim edip, imtihan salonundan çıkmak demektir. Kalanlar 
ondan ebediyyen aynlmis değillerdir. Kısa bir süre sonra, onlar da aynı yolu 
izleyecekler ove imtihan sonuçlarının ilân edileceği meydanda 
bulusacaklardır. Arkada kalanları asıl düşündürmesi gereken şeyler, bu tür 
çetin geçitler olmalı ve; "Allah'tan geldik, yine ona dönecegiz" diyerek 
düşünmeleridir. Yoksa: "gitti bütün varlığım Battım! Bittim! Ah benim 
kaderim! Vah olmaz olaydi!..." gibi cahilce ve Allah'ın takdirine isyan 
anlamı taşıyan taşkınlıklar, cahiliyyet dönemi davranışlandır ve yasaktır. 
Dinden haberi olmayıp sırf aklını kullananlar bile bunların hiçbir yarar 
sağlayamayacağını, öleni diriltmeyeceğini; aksine insanı basitleştirip 
onurunu kıracağını, bedenen de güçsüz ve rahatsız yapacağını, işini aksatıp 
zarara sokacağını pekâlâ anlayabilir. 

Cahiliyyet devrinde bir yakını ölenler, günlerce bağırır çaginr, üstbaşlarını 
yolar ve gidenin faziletlerini (?) sayar dururlardı. Bunu yapmak değil, 
yapmamak kinanırdi. Bu yüzden, ağlamayı becerme konusunda kendine 
güvenemeyenler, parayla profesyonel ağlayıcılar ve çığlıkçılar tutarlardı. 
Islâm tabii olan dışında, bunların hepsini kaldırdı. Peygamberimiz: 
"Yüzünü döven, üst başını yırtan ve cahiliyyetin propagandasını yapan 
bizden değildir." diye ilân etti. (Buhâri, cenâiz 36, 39, 40; Ibn Mâce, cenâiz 


52; Beyhâki, Sünen IV/63, 64.) "Ölünün arkasından yüksek sesle feryat 
eden, tevbe etmeden ölürse, Kıyamet Günü; üzerinde katrandan bir çuha ve 
uyuzdan bir gömlek varken gelecektir" diye buyurdu(Müslim, cenâiz, 29; 
Müsned V/343, 344.). Bu yüzden Nevevi, Peygamberimizin: "Ölü, üzerine 
yakınlarının ağlamasıyla azab görür" (Bühâri, cenâiz 34; Müslim, cenâiz 
2,16,17; Ibn Mâce, cenâiz 54.) hadisini sahih saymış ve: Evet, ölen kişi, 
üzerine feryat edilmesini vasiyet etmişse, ya da feryad edilmesin diye 
tenbih etmemişse, bundan azab görür, diye açıklamıştır. (Geniş bilgi için bk. 
Davudoğlu age, V/135-36.) Yani bu; ölen kendi âmeli ile başbaşa kalır. 
Artık kimsenin ne sevabı ona yazılır, ne de günahı ona ulaşır, esasıyla 
çatısmaz. Çünkü bu kötü davranışa, engel olmamakla, yine onun kendisi 
sebep olmuştur. 

Bu işi özellikle kadınlar yaptığı için, Peygamberimiz müslüman olan 
kadınlardan, ölünün arkasından çiglik atmamak (nevh) üzere "biat" (bağlılık 
ve itaat andlasması) aldığıolurdu. (Buhâri, cenâiz 46; Müslim, cenâiz3il, 32; 
Nesâi, cenâiz 15, bey'a 18; Müsned NI/197, V/84, 85, V/408.) 

Diğer yönden peygamberimiz: "Allah'a ve Âhiret Günü'ne inanan bir 
kadının, bir ölünün arkasından üç günden fazla-süslenmeyi terketme 
anlamında-matem tutması (hidâd) helâl değildir. Ancak kocası müstesna, 
onun ölümü için dört ay on gün "hidâd" yapması gerekir" buyurur. (Buhâri, 
cendâiz 31.) Buradaki yaş tutma, bağırıp çağırma değil, yeniler giyip, 
süslenmeyi terketme anlamındadır. Bu hadisten, kadınların sair zamanlarda 
süslenebilecekleri, kocasının ölümü üzerine bunu dört ay on gün 
terketmesinin gerekli olduğu anlaşılır. (Bunların açıklaması için "iddet" ve 
süslenme bölümlerine bakıniz). 

Ölünün yakınlarını ta'ziye etme süresinin de üç gün olması, bundan olsa 
gerektir. Çünkü ta'ziyet, sabır tavsiye etme demektir. Üç günde matem sona 
erdiğine göre, ta'ziyenin anlamı kalmamıştır. Diğer yönden kadının üç gün 
süslenme yasağı da, ta'ziyeye gelenlerin, süsünü görmemeleri için olsa 
gerektir. 


YAŞAM SIGORTASI 


Yıllar önce...... Bankasında yaşam sigortası yaptırmıştım. Şimdi bu 
konuda şüpheliyim. Ne dersiniz? 
Sigorta yeni ve Islâm âlimleri arasında tartışmalı bir konudur. Sosyal 
sigortalar gibi özünde yardımlaşma esprisi taşımayan her türlü özel, ihtiyari 
ve sigorta şirketlerince kazanca yönelik sigortaların câiz ve Islâmi 
olmadığında hemen hemen ittifak vardır. Bazılarınca câiz görülen sadece 
sosyal sigortalardır. (Bag-kur ve Emekli Sandığı da sosyal sigortadır) fakat 
bunu da câiz görmeyenler vardır: Sözünü ettiğiniz sigorta aynı zamanda bir 
fâiz (sömürü) kurumunu destekleme anlamı taşıdığından, bu davranışımiz 
ikinci bir mahzur taşır. En doğru hareket verdiğiz parayı alarak başka çıkış 
kapılan aramamızdır. Çünkü bankaların yan kuruluşları olan bu tür özel 
sigortalar, yardımlaşmadan çok kazanç amacı güderler. Kazançları da 
birinci derece faizdendir. 


YATAK ODASINDA KUR'ÂN-I KERİM BULANDURULABILIR 
MI? 


Bulunabilir. Ancak, belden yukarı bir yükseklikte ve ayakların 
uzatılmadığı bir yönde bulunması edebe ve saygıya daha uygundur. Cinsel 
ilişki sırasında ise üzerine tülbent gibi bir örtü atılması da yine edepli 
olmanın gereğidir. Yoksa Müslümanlar her an Kur'ân-ı Kerim'le içiçe 
yaşayacakları için, elbette yatak odalarında dahi Kur'ân-ı Kerimi olacaktır. 

YATAKTA KURÂN-I KERİM OKUMAK CAİZ MİDİR? 

Kur'an-ı Kerim okumak isteyen kimsenin abdest alıp kıbleye doğru 
oturması, huşü' ve ma'nasını düşünerek okuması sünnettir. Bununla beraber 
ayakta ve yatarken de Kur'an-ı Kerim'i tilavet etmekte beis yoktur. 

YATANIN YANINDA KUR'ÂN OKUMAK 

Hasta olmaksızın, uyku ya da istirahat için yatan birisinin yanında Kur'ân 
okunur mu? Yoksa başka odaya mı gitmeliyiz? 
Kur'ân-ı Kerimi okurken ya da dinlerken oturma veya hazırola geçme şartı 
yoktur. Ama ona edep ve saygıdan ötürü oturulur ve edepli bir tavır 
takınılırsa çok güzel olur. Kur'ân-ı Kerim okunurken saymamak ve hafife 
almak gibi bir tavırla yatan birisinin yanında okumamak, ona saygısızlıkta 
sabitleştirmemek için gereklidir: Başka yerde okumak gerekir. Kur'ân-ı 
Kerim okunurken yatmayıp oturmayı ona saygıyla alâkalı görmediği için 
yatan birisinin yanında okumanın ise bir sakıncası olmamalıdır. Uyuyanın 
yanında okumakta ise herhangi bir sakınca yoktur. Sadece kendi duyacağı 
kadar okuyorsa her zaman okuyabilir. 


YATIR, TÜRBE VE KABIR ZIYARETI : 


Kabır konusu eskiden beri, insanların sapmalarına ve tevhit inancına 
şirk karıştırmalarına sebep olan konulardandır. Bu yüzden Peygamberimiz 
(s.a.s.), İslam'ın ilk devirlerinde kabır ziyaretirii bütünüyle yasaklamıştı. 
Sonra müslümanların tevhidi ve şirki iyi öğrenmeleriyle; "Size kabır 
Ziyaretini yasaklamıştım, artık kabirleri ziyaret edin; çünkü onlar size 
âhireti hatırlatır" (Müslim, cenâiz 105,108, edâhi 37; Ebü Dâvüd, cenâiz 75; 
Tirmizi, cenâiz 60; Nesâi, cenâiz 100,101.) buyurdu. Böylece hem kabır 
ziyareti serbest edildi, hem de ziyaret sebebi açıklanmış oldu: Kabirde yatan 
zatın da birgün diri olduğunu, ölümün, onu sevdiklerinden ayırdığını, 
kendisinin de nihayet öleceğini, öbür âlemde hesabın, kitabın 
bulunacağını... düşünmek, böylece kalbinin yumuşaması ve isyanların tâata 
dönüşmesi. 

Yukarıda anlamını verdiğimiz hadis. kadın erkek ayırmadığı için, bir kısım 
fıkıhçılar, kadınların da kabirleri, şartlarına uyarak ziyaret etmelerinden 
sakınca olmadığını söylemişlerdir. 

Ancak bu konuda değişik görüşte olan bilginler vardır. Ebü Dâvüd adlı 
hadis kitabında yer alan "Allah Rasülü (s.a.s.) kabirleri ziyaret eden 
kadınlarla, kabristana mescid yapanlara ve mum yakanlara lânet etti" (Ebü 
Dâvüd, cenâiz 78; Tirmizi, salât 121; Nesâi, cenâiz 104; Müsned 1/225.) 
hadis-i serifini değerlendiren bazı âlimler, kabır ziyareti konusunda 
kadınlara değil, sadece erkeklere izin verildığını söylemişlerdir. (bk. 
Davudoğlu, Müslim Serhi V/258. ) Ibn Abdilber: "Ancak bu yasak, kabır 
ziyaretine izin verilmeden önce olmuş olabilir" dedikten sonra: "Kadın için 
ocağının başında oturmaktan daha güzel bir şey yoktur. Gerçekten 
bilginlerin çoğu kadınların namaz için mescitlere gitmesini mekruh 
sayınıslardır. Kabristana gitmelerini mekruh görmez olurlar mi? Öyle 
zannediyoruin ki, cumanın kadınlara farz olmayısi, sırf onları diğer 
konularda dışarıya çıkmaktan alıkoymak içindir" der. 

Islâm âlimlerinden bazıları da. ihtiyar kadınlarla genç kadınlar arasında ve 
erkeklere karısınıadan kabır ziyaretine gidenlerle erkeklere karışık ziyaret 
edenler arasında fark gözetmişlerdir. 

Kurtubi : "Genç kadınlara kabır ziyaretine çıkmak haramdır. Fakat ihtiyar 
olanlara serbesttir. Erkeklerden ayrı olursa kabır ziyareti hepsine câizdir" 
demektedir. (age. V/260. ) 


Buhâri'yi açıklayan Ayni, kabır ziyareti ile ilgili hadisi açıkladıktan sonra : 
"Sözün özü, kabir ziyareti kadınlara mekruhtur, hattâ haramdır. Hele de 
Mısır kadınlarına. Çünkü onların ziyarete çıkması (gösterişli oldukları için) 
fitne ve fesada sebeb olabilir. Halbuki kabır ziyaretine, âhireti hatırladığı ve 
geçenlerden ibret almak ve dünyaya dalmamak için izin verilmişti" 
demektedir. (age. V/261.) 

Özetlersek, özellikle Hanefi âlimler, kabır ziyaretine izin veren hadisin daha 
sonra varid olduğunu, kadını da erkeğide içine aldığını, buna göre kabır 
ziyaretinin kadın için de caiz bulunduğunu söylerler. Ihtiyatli olan ise 
ziyaret etmemeleridir. 

Kabır ziyaretine izin verilen ziyaretçi, önce kabre "es-selâmü aleyküm! Ey 
mü'minler yurdunun toplulugu. Biz de insaallah size kavusacağız. Allah 
size de bize de âfiyet versin" diye selâm verir. Sonra kabrin ayak tarafında 
ayakta durur ve Kur'ân okuyarak, Allah'tan, sevabını ona ulaştırrnasini diler, 
onun için de, kendisi için de, bütün mü'minler için de bağışlanma diler. 
Elmalı'li merhum; Allah Rasülü'nün kabır ziyareti öğretisinde ve fıkıh 
kitaplarının bu konudaki açıklamalarında "ölülerden birşey istemek, yetiş 
ya fülân, gibi imdat dilemek yoktur, sadece selâm vardır... Allah için halka 
yardım etmek güzel, övgüye değer ve istenen bir is olmakla beraber, halktan 
istemek, yerilen. nahoş bir davranıştır. Dirilerden istenmesi câiz olmayan 
şeyleri ölülerden istemenin hiç yakışmayacağı da son derece açıktır" 
(Elmalıli 1X/6051-52.) der. Birçok Islâm âlimi, ölülerden birşey istemenin 
küfür ve şirk olduğunu söyler. Çünkü Allah bize "Fâtiha Süresi" nde, günde 
en az onyedi defa; "ancak senden yardım isteriz" dedirtir ve bu antlasmayı 
sürekli yeniletir. Artık insanın O'ndan başkasından birşey istemesi, günde 
onyedi, ya da kırk kez verdiği sözde durmaması anlamına gelir. 
Başkasından yardım isteme meselesi bu kadar önemli olduğu için, Allah 
onu bu derece çok tekrar ettirmektedir. 

Artık, evlenemediği, çocuğu olmadığı, ya da yaşamadığı, kocasıyla 
geçinemediği vs. şeyler için, orada buradaki türbelere giden, hiristiyan 
âdetlerine uyarak, mum yakan, purçuk bağlayan, seker dagitan, mürüvvet 
arayan zavallılara acımaktan başka birşey yapamadığimiz için, dövünmek 
gerekir. Şahsen biz onların, varsa imanlarıyla beraber bu yolda paralarını da 
yitirdiklerine ve dertlerine dert katmış olarak döndüklerine inanırız 
Hacıbayram, Eyüp Sultan, Sehzadebaşı, tellibaba, şu baba, bu baba, falanca 
dede türbelerine gidenler, cahil ve biçâre insanların, putların önünde secde 
eder gibi yakarışlarını ve bu cahil bırakılmış duyguları istismar eden bir 


sürü inanç simsarıni ibretle göreceklerdir. 

Ancak bu büyük zatlara, bir insan çerçevesi içerisinde olan sevgi ve 
saygısından ötürü, onları ziyaret edip bir fatiha ile de olsa bir hediye 
gönderenleri, ölümü yaşar gibi hissedenleri öbürlerinden ayırmak gerekir. 
Peygamberimiz, "Lezzetleri parça parça eden ölümü çok anın!" buyurur. 
(Tirmizi, kiyâme 26, Zühd 4; Nesâi, cenâiz 3; Ibn Mâce, Zühd 31;Müsned 
N/293.) 

Az önce sözünü ettiğimiz maksatlarla türbeleri ziyaret edenlere şunu tavsiye 
edebiliriz: Eğer, Allah'ın bir nimeti olarak İslam'ın önem verdiği tıbbın çâre 
bulamayacağı bir derdiniz varsa uzun süre helâl rızıkla beslendikten sonra, 
gecelerin son üçte birinde kalk, abdest al, iki rekat namaz kil, kıbleye 
dönerek, edep çerçevesi içerisinde Allah'tan, derdine çâre iste, agla, yalvar. 
Bir defa, on defa, yüz defa iste... Isteğinin mutlaka duyulduğuna, 
kaydedildiğine, dilekçene mutlaka cevap verileceğine kesin inanarak iste. 
Bir gün kapıların açıldığını ve arzuna kavuştugunu göreceksin. Yine bu 
maksatla Ramazanları kaçırma. Hiçbir gece aksatılmadan bir Ramazan 
boyunca yapılan nice duânin kabul edildiğini görmüşüzdür. Çünkü böyle 
yapanın Kadir Gecesine isabet edeceği kesindir. Ancak şu noktaları unutma: 
Duân kabul edilmedikçe Allah'a kırılma, usanma, israr et ve kabul 
olunacağına kesin gözüyle bak. Allah duâdaki ısrarı sever, bununla övünür. 
(Kabır ziyareti konusunda geniş bilgi için bk. Hattab es-Subki, el-Menhel 
1X/102.) 


YEMEK ÂDÂBI 


İslâm dini, Müslümanın günlük hayatının düzenli bir şekilde olmasını 
istemiş ve bu hususu Kur'ân-ı Kerim ve Hadis-i Şeriflerle açıklamıştır. 
Günlük yaşayış hakkında Peygamber Efendimiz (a.s)'den rivayet edilen 
Hadislerden pek çoğu yemek âdâbına dâirdir. Rasülüllah (a.s) her işine 
Allah Teâlâ'nın ism-i şerifini zikrederek başlamayı severdi. Bu mübarek 
âdetleri, yemeğe başlarken de aynıydı. Yemekten evvel ellerini yıkamayı 
ihmal etmez, sağ eliyle ve önünden yerdi. Başlarken "Bismillâh" veya 
"Bismillâhirrahmânirrahim" derdi (Buhâri, Et'ime, 2). Hz. Peygamber (a.s), 
yemeğe başlarken besmele çekmeyi unutan kimsenin "Bismillâhi evvelehü 
ve âhırehü" demesini tavsiye buyurmuştur (Ebü Dâvud, III, 475). 

Hz. Peygamber (a.s) yemeğin önünden yenmesini isteyerek, aynı tabaktan 
yemek yeniden bir sofrada, başkasının önüne uzanmanın çok çirkin 
olduğunu belirtmiştir. Sahabe, 

"Yâ Rasülüllah! Yiyoruz da karnımız doymuyor" diye sorduklarında Hz. 
Peygamber (a.s) "İhtimal ki ayrı ayrı yiyorsunuz"buyurdu; "Evet" 
karşılığını verdiklerinde Peygamber Efendimiz "Bir arada yeyiniz; besmele 
çekiniz, yemeğiniz bereketli olur" buyuruyorlar (Ebü Dâvud, İmâre, 20). 
Yemek âdâbı konusunda dikkat edilmesi gereken diğer hususlar, maddeler 
halinde şöylece sıralanabilir: 

a- Lokmayı, ağıza göre almalı ve iyice çiğnedikten sonra yutmalı; 

b- Lokmayı, yutmadıkça ikinci lokmayı el uzatmamalı; 

c-Ekmeği dişlerle koparmamalı; 

d- Ağızda ekmek varken kimse ile konuşmamalı; 

e- Yemeğin soğutulması için içine üflememeli; 

f- Başkalarını tiksindirecek, iğrendirecek davranışlarda bulunmamalı; 

g- Başkalarının lokmasına ve yemesine bakmamalı; 

h- Lokmayı ağıza koyarken, başı tabağa doğru uzatmamalı; 

ı-Yemekte israf etmemeli, lokmayı ve verilen yemeği bitirmeye çalışmalı; 

i- Ağızdan bir şey çıkarmak gerekirse, yüzü sofradan çevirmeli ve o şeyi sol 
el ile olmalı; 

j- Koparılan lokmayı yemeklerin içine banarken dikkat etmeli, parmakların 
yemeğe girmemesini sağlamalı; 

k- Toplu yemek yenirken, herkesin yeyip bitirmesini beklemeli, daha önce 
sofradan el çekilmemeli ve kaldırılmamalı; 


I- Yemeğe önce yaşça veya mevki yönüyle büyük olan kişinin başlamasını 
beklemeli; 

m- Sokaklarda ve ayakta ekmek yememeğe dikkat edilmeli; 

n-Ekmek kırıntılarının nimet olduğunu unutmamalı ve onlara gereken özen 
gösterilmeli; 

o- Yemek yeme işi bitince Allah'ın verdiği bunca nimetle karşı bir şükür 
ifadesi olarak dua etmeli ve kısaca "Elhamdülillah" demeli ; 

ö- Yemekten sonra eller iyice yıkanmalı, dişler fırça veya misvak ile 
temizlenmelidir. 


YEMEK DUÂSI 

Hz. Peygamber (a.s), yemeklerden sonra pek çok dua yapmıştır. Bu sebeple 
yemek duası ile ilgili oldukça çok hadis-i şerifler mevcuttur. Bu duaların bir 
kısmını birleştirerek okumakta fayda vardır şöyle ki: 

"Bize yediren, içeren, Müslüman olmayı nasib eden Allah'a hamdolsun." 
(Ebü Dâvud II, 475). Âllah'ım! Bize bu yediğimiz yemek sebebiyle bereket 
ver, hakkımızda bu yemeği mübarek kıl. Bize bu yemekten daha hayırlı 
olanını yedir." (Tirmizi, Daavat, 55) "Bize rızık ver, sen rızık verenlerin en 
hayırlısını." (Maide, 5/114). Allahım! Biz senden nimetin tamamını, 
kusursuz ümmeti ve ayetin devamını istiyoruz." (Ebu Davud TI, 501). 

Enes b. Mâlik (r.a) anlatıyor: Rasülüllah (a.s) şöyle buyurdu: "Yemeğini 
yedikten sonra şu şekilde duâ eden kimsenin geçmiş günahları bağışlanır" 
"Sarfedilen güç ve kuvvet bana ait olmadığı halde bu nimeti bana yediren, 
bana rızık olarak takdir buyuran Allah'â hamd olsun"(Tirmizi, Daavât, 56). 


YEMİN 


Sağl el; bereket; güç, kuvvet ve güzel mevki, yaralayıcı; kişinin bir 
haberi kuvvetlendirmek veya bir işi yapıp yapmamak hususundaki azım ve 
iddiaya güç vermek için Allah'a kasem ya da boşama ve köle azadı gibi bir 
şeye bağlamak suretiyle akit etmesi anlamında bir fıkıh terimi. 

Yemin daha çok Allah'ın isimleri veya zâti sıfatlarından birisi anılarak 
yapılan kasem için kullanılır. Talâka veya köle âzadına bağlı olanların 
yemin olup almadığı tartışmalıdır (Kasâni, Bedâiu's-Sanâi,Ill, 2). 

Kasem ve hılf kelimeleri arasında nüanslar olmakla birlikte "yemin" ile eş 
anlamlı olarak kullanılmaktadırlar (Kâsâni, a.yer; Lisânu'l Arab, XIII, 462). 
Türkçe'de bazan yemin yerine "and içmek" tabirinin kullanıldığı 
görülmektedir. 

Bu mefhumun, kelimenin anlamı ile irtibatı; yeminin söze güç kuvvet 
katması ve yeminleşenlerin sağl ellerini birbirlerine vurmalarıdır (Mevsıli, 
el-Ihtiyâr, IV, 45). 

Yemin, akitlerde ve husümetlerde sözü te'kid için meşrudur. Meşrütiyeti 
Kur'ân-ı Kerim ve Sünnetle sabittir. Kur'ân'ın bir çok süresi değişik cisimler 
üzerine yapılan yeminlerle başlar. Tin, Şems, Fecr süreleri bu kabıldendir. 
Bakara süresinin 225. ve Mâide süresinin 89. âyetinde Allah Teâlâ'nın, 
yemin-i lağv sebebiyle kullarını mülahaza etmeyeceği bildirilmektedir. Yine 
Mâide süresinin 89. âyetinde sorumluluk getiren yeminin mün'akıde yemini 
olduğu ifade edilmekte, yeminlere riayet emedilmekte ve yeminini 
bozanların nasıl keffaret ödeyecekleri beyan edilmektedir. Bunların 
yanısıra; Nahl (16) 38, 92, 94; Âlu Imran (3) 77; Mâide (5) 53, 108; En'am 
(6) 109; Tevbe (9) 12,13; Nur (24) 53; Fatır (35) 42; Mücâdele (58) 16; 
Münafıkün (63) 2; âyetleri de yeminin meşrütiyetinin Kur'ân'dan 
delilleridir. 

Hz. Peygamber bir hadisinde ümmetine, babalar ve putlar adına yemin 
etmemelerini, yemin edeceklerse Allah adına yemin etmelerini ya da hiç 
yemin etmemelerini emretmiştir (Ahmed b. Hanbel, Müsned, Il, 7; Tirmizi, 
Nuzur, 8). 

Rasülüllah bizzat kendisi de yemin etmiştir. Onun yemin ederken en çok 
kullandığı tabirlerden birisi: "Nefsime veya Muhammed'in nefsine sahip 
olana yemin ederim ki. "dir (Örnek olarak bkz. Ibn Mâce, Keffaret 1; 
Ahmed b. Hanbel, a.g.e., IV, 16). 


YEMIN ÇEŞİTLERİ 


Yeminler önce Allah adına edilenler ve Allah'tan başkası adına edilenler 
olmak üzere ikiye ayrılırlar. Allah adına edilen yeminler de kendi aralarında 
taksime tabidirler. 

Allah adına edilen yeminler: 

Kasem suretiyle Allah adına yeminler "Allah" ya da "Izzet, celal, azamet" 
gibi zati sıfatlarının başına "ba, va, ta" harflerinin birisini getirmek suretiyle 
yapılır (Mevsıli, a.g.e., IV, 49, 50; Şirbini, Muğni'l-Muhtaç, IV, 320, 312). 
Müslümanlar arasında en çok kullanılan yemin yafızları: "Vallâhi, billâhi ve 
tallâhi" sözcükleridir. 

Allah'ın isim ve zati sıfatlarının dışında hiçbir şeye yemin edilmez. 
Hanefilere göre, Nebi, Kur'ân, Kâbe gibi Müslümanlarca kutsal olan 
varlıklar adına da yemin edilmesi caiz değildir (Kâsâni a.g.e., III, 5-10; 
Merginâni, el-Hidâye," TI, 72; Mevsıli; IV, 51). 

Imam Şâfii, Imam Mâlik ve Imam Ahmed b. Hanbel'e göre Kur'ân, Kur'ân 
âyetleri ve Mushaf adına edilen yeminler müteberdir. Bozulması halinde 
keffareti gerektirir (Ibn Kudâme, el-Muğni, X1,194,195). Hanbelilere göre 
Kâbe ve diğer yaratıklar adına yemin etmek caiz değilse de, Peygamber 
adına yemin etmek caizdir. Bozulması keffareti gerektirir (Ibn Kudâme, 
a.g.e., XI, 210). 

Yeminin müteber olması için mutlaka arapça olması şart değildir. Diğer 
dillerle de yemin edilebilir. Kaynaklar farsça bazı tabirlerle yemin 
edilebileceğine işaret etmişlerdir (bkz. Merginâni, a.g.e., Il, 74; Fetâve'l- 
Kâdihan, Il, 7; el-Fetâve'l-Hindiye, Il, 57). 

Buna göre Türkçe'de kullanılan "yemin ederim, kasem ederim, and içerim" 
gibi sözler de yemin sayılır. Ancak "mukaddesâtım adına, şerefim üzerine 
and içerim" gibi sözlerin yemin olmaması gerekir. Çünkü Allah'ın adı veya 
sıfatları adına yapılmamıştır. Merginâni, hangi sözlerle yemin edip 
edilemeyeceğinin örfe bağlı olduğunu söylemektedir (Merginâni, a.g.e., 
a.y.) Bu sözcükler bugün ülkemizde bazı ortamlarda yemin için mâruf hale 
gelmişlerse de yaygın bir örf saymak mümkün değildir. 

Bunların dışında, kişinin mübah olan bir şeyi kendisine haram kılması veya 
birşeyi yaptığı ya da yapmadığı takdirde, yahudi, hristiyan vs. olacağını 
yemin kasdıyla söylemesi de bir yemindir (Merginâni, a.g.e., Il, 74; 
Mevsili, a.g.e., IV, 52, 53). 


Imam Şâfii, Imam Mâlik ve Ahmed b. Hanbel'den nakledilen bir görüşe 
göre bu tür sözler yemin sayılmaz, dolayısıyla bozulması durumunda 
keffaret gerekmez (Ibn Kudâme, a,g.e., XI, 199, 200; Şirbini, Muğni'l- 
Muhtâc, IV, 324; Vehbe ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletühü, TI, 
344). 

Allah adı anılarak edilen yeminler gamüs, lağv ve mün'akıde olmak üzere 
üç çeşittir; 

Gamüs yemin: 

Gamüs yemin; geçmişteki veya bu zamandaki bir olayın ilgili olarak, bile 
bile yalan yere yemin,etmektir. Mesela bir kimsenin, borcunu ödemediğini 
bildiği halde "ödedim" diye veya hâli hazırda cebinde parası olduğu halde 
parasının olmadığını söyleyerek yemin etmesi birer gğamüs yeminidir. Böyle 
bir yemin büyük bir günahtır. Allah (c.c) Imran suresinin 77. âyetinde; 
"Allah'a karşı verdikleri sözü ve yeminlerini az bir paraya satanlara gelince; 
işte bunların ahirette bir nasibi yoktur. Allah kıyamet günü onlarla 
konuşmayacak, onlara bakmayacak ve onları temize çıkarmayacaktır. Onlar 
için elem verici bir azap vardır" buyurmaktadır. Eş'as bin Kays'ın 
bildirdiğine göre, bu âyet kendisine ait bir kuyuda amcasının oğlunun hak 
iddia etmesi ve onun beyyine getirmediğini takdirde amcası oğlunun yalan 
yere yemin edebileceğini söylemesi üzerine nazil olmuştur (Ebü Dâvud, 
Sünen, Eyman, 1; Ibn Kudâme, a.g.e., XII, 122). Hz. Peygamber (s.a.v) bir 
çok hadisinde yalan yere başkasının malını almak için yemin etmenin 
Allah'a ortak koşmak, adam öldürmek, anaya babaya isyan etmek gibi 
büyük günahlardan olduğunu, böyle yemin edenlerin Cennet'ten mahrum 
olup, oCehennem'i hak ettiklerini, dolayısıyla oradaki yerlerine 
hazırlanmaları gerektiğini haber vermektedir (bkz. Buhâri, Eyman, 16, 18, 
el-Mürteddin, 1; Müslim, Iman, 220, 221; Ebu Dâvud, Eyman, 1 ; Tirmizi, 
Büyü, 42; Ibn Mâce, Ahkâm, 7; Ahmed b. Hanbel, 1, 379, 442, V. 211, 212; 
Zeylâi, Nasbu'r-Râye, TLI, 292, 293). 

Hanefi, Hanbeli ve Malıkilere göre gamüs yemininden dolayı keffaret 
yoktur. Yemin eden kişi Allah'tan af dilemeli, tevbe istiğfar etmelidir. 
Çünkü bu yemin Allah'a karşı büyük bir cür'ettir, onu hafife almaktır; böyle 
büyük bir günahın keffaretle giderilmesi mümkün değildir. Hz. Peygamber 
(s.a.v) bir hadisinde beş şeyden dolayı keffaret olmadığını söylemiş ve 
kişinin uymak zorunda olduğu yemini bunlardan saymıştır (Şevkâni, 
Neylü'l-Evtar, VOI, 264). Buradaki kefaretin olmayışından maksat, bu 
yeminin günahını kefaretin silemeyeceğidir. Kâsani (Vv. 587/1191) tevbe ve 


istiğfarın, gamüs yemininin keffareti olduğunu söylemektedir (Kâsâni, 
a.g.e., 111,15). Şâfiilere göre bu yeminden dolayı keffaret gerekir 
(Merginâni, a.g.e., Il, 72; Ibn Kudâme, XI, 178; Şirbini, a.g.e., IV; 325). 
Lağv Yemin: 

Lağv yemini Hanefilere göre-yanlışlıkla edilen, yani sahibinin söylediği 
sözün hakikat dışı olduğu halde, doğru olduğunu zannederek ettiği 
yemindir. Bu yemin de hem geçmiş ve hem de şimdiki zamanla ilgili 
olabilir. Meselâ borcunu ödemediği halde, ödediğini zannederek, veya 
cebinde para olduğu halde olmadığını zannederek yemin eden kişinin ettiği 
yemin, lağv yemindir (Kâsâni, a.g.e" III, 17; Merginâni, a.g.e., Il, 72; 
Mevsıli, a.g.e., IV, 46). Hanefilerin bu anlayışı bir çok sahabe ve tabiinden 
nakledilmiştir (bkz. Zeylâi, Nasbu'r-Râye, III, 293). 

Şâfiilere göre lağv yemini, konuşma esnasında kasıt olmadan insanın 
ağzından çıkan "hayır vallahi, evet vallahi" gibi yeminlerdir (Şirbini, a.g.e., 
IV, 324, 325). Lağv yemininin bu şekildeki izahı Hz. Âişe tarafından Hz. 
Peygamber'den nakledilmiştir (Buhâri, Eyman,15; Ebü Dâvud, Eyman, 6). 
Hz. Peygamber'den lağv yemini için başka izahlar da rivâyet edilmiştir. 
Meselâ bir hadiste: "Âtıcıların yemini lağvdır, onun için keffaret yoktur" 
buyurmuştur (Heytemi, Mecmua'z-Zevaid, IV, 185). 

Alimler kendi anladıkları lağv yemininden dolayı günah ve keffaret 
olmadığında hemtfikirdirler. Çünkü Allah (c.c) lağv yemininden dolayı 
kulunun muaheze edilmeyeceğini bildirmiştir (Mâide, 5/89). 

Şâfiiler, Hanefilerin lağv yemini dedikleri yeminleri bu grup içinde kabul 
etmedikleri için, doğru zannedilerek edilen yeminlerden dolayı da kefaretin 
gerekli olduğu kanaatindedirler. 

Mün'akıde yemini: 

Mün'akide yemini bir şeyi yapmak veya yapmamak için edilen yemindir. 
Bu yemin gelecek ile ilgilidir. Bir kimsenin "yarın falan yere gideceğine" 
veya "falan kişiyle bir daha konuşmayacağına" yemin etmesi bu 
kabıldendir. 

Mün'akide yemini kendi arasında, mürsel, muvakkat ve fevr olmak üzere 
üçe ayrılır. 

1- Mürsel yemin: Bir fiili yapıp yapmamayı zamana bağlamadan edilen 
yemindir. Meselâ, bir işi yapacağına yemin eden ama bunu zamana 
bağlamayan kişinin ettiği yemin mürseldir. Ölüm anına kadar ettiği şeyi 
yapıp yemininden kurtulabilir. Belirli bir sürenin geçmesi ile yemini 
bozmuş sayılmaz. 


Bu yemine "mutlak yemin" de denilir. 

2- Muvakkat yemin: Bir zamana bağlı olarak edilen yemindir. Bu yemin, 
filin bağlandığı zamanla kayıtlıdır. Zamanın dolması ile yeminin hükmü 
sona erer, Meselâ bir meyveyi üç gün yemeyeceğine yemin eden kişi, üç 
gün dolduktan sonra o meyveyi yese yeminini bozmuş sayılmaz. 

Belirli bir süre içinde bir şeye yapmaya yemin eden kişi o kişi ön gördüğü 
süre içinde yaparsa yemininden kurtulmuş olur. O süre içinde yapmazsa, 
daha sonra yapsa bile yeminini bozmuştur; keffaret ödemesi gerekir. Şayet 
yemin eden kişi süre dolmadan ölürse, Ebü Hanife ve Muhammed'e göre 
yeminini bozmuş olmaz. Ebü Yusuf'a göre bozmuş olur. 

Bu yemine "mukayyed yemin" de denilir. 

3- Fevr yemin: Bir sebebe bağlı olarak edilen yemindir. Başka deyişle; 
kendisi ile gelecek değil şimdiki zaman kasdedildiğine karıneler bulunan 
yemindir. Bir soruya cevap verirken edilen yemin bu kabildendir. Meselâ 
yemek yiyenlerin yanlarına gelen birisine "buyur ye" demelerine karşılık 
onun "vallahi yemem" demesi fevr yeminidir. Gelecekle değil o anla 
ilgilidir. Dolayısıyla daha sonra bir şey yemesi ile yeminini bozmuş olmaz 
(Tahânevi, Keşşafu Istılahâti'l-Fünün, Il, 1549, 1550; Muhammed Ravas 
Kal'aci, Hamid Sadık Kuneybi, Mu'cemu Lüğâti'I-Fukahâ, 514). 

Mün'akide yemininde yeminin gereğini yapmaya berr, yapmamaya bârr, 
yemini bozmaya hins, bozana da hânis denilir. Bu türden bir yeminin 
gereğini yapan kişi yemininden kurtulmuş olur. Yemininde hânis olan kişiye 
ise keffaret gerekir. Yeminde aslolan ona sadakat göstermektir. Ancak bu, 
yemin edilen şeyin dini hükmüne göre farklılık gösterebilir. 

Yemine sadakat gösterme konusunu alimler beş grupta ele almışlardır: 

1- Uyulması vacipolan yeminler: Farz olan bir ibadeti yapmak veya masum 
bir insanı ölümden kurtarmak, ya da bir haramı terk etmek için yapılan 
yeminleri yerine getirmek farzdır. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v) "Âllah'a 
itaat etmek üzere yemin eden kişi itaat etsin" buyurmuştur. Bu kabilden 
olan bir yeminin gereğini yerine getirmeyen kişi günahkar olmuştur; tevbe 
ve istiğfar etmesi icab eder, ayrıca yemin keffareti ödemesi gerekir. 

2- Edilmesi haram, uyulmaması cevap olan yeminler: 

Bir farzı terk etmek veya bir haramı işlemek için yemin etmek haram bir 
yemindir, bozulması farzdır. Dolayısıyla, meselâ ana babası ile 
konuşmamaya yemin eden kişi, onlarla konuşacak, yani yeminini bozacak 
ama yemin keffareti ödeyecektir. Ayrıca haram birşeyi yapmaya yemin 
ettiği için tevbe istiğfar edecektir. Hz. Peygamber; Bir şeye yemin edip de, 


başkasını daha hayırlı gören kişi yemininden dolayı keffaret ödesin, sonra 
da o hayırlı olan şeyi yapsın"buyurmuştur (Nesâi, Eyman, 41; Ebü Dâvud, 
Eyman, 12). 

Bir başka hadiste de şöyle buyurulmuştur: "Rabbe isyanda, sılayı rahmi 
kesmekte ve mâlik olmadığın şeyde sana yemin de, nezir de yoktur" (Ebü 
Davud Eyman, 12; Nesâi, Eyman, 17; Ibn Mâce, Keffaret, 8; Ahmed b. 
Hanbel, II, 185, 202). 

Şâ'bi'ye göre haram bir fiili işlemek üzere yemin eden kişi yeminini bozar, 
yani o haramı işlemez. Ayrıca keffaret ödemesine de gerek yoktur. Çünkü 
Hz. Peygamber kişinin haramı işlememesinin yeminine keffaret olduğunu 
söylemiştir (Ebü Davud, Eyman, 12). 

Hanefiler mün'akide yemininden dolayı kulların sorumlu tutulacağı bildiren 
âyetin zahirine dayanmaktadırlar (Mâide, 89). 

3- Uyulması mendup olan yeminler: Bir maslahata müteallik olan 
yeminlerdir. 

Yapılması mendup olan bir fiili işlemek için edilen bir yemine uymak da 
menduptur. Böyle bir yeminin bozulması mekruhtur, keffaret gerekir. 

4- Mübah olan yeminler: 

Mübah olan bir işi yapmak veya yapmamak, ya da doğru olan bir haber 
üzerine yemin etmek mübahtır. Böyle bir yeminin bozulması efdaldır. 
Bozulursa keffaret gerekir. 

5- Mekruh olan yeminler: 

Mekruh olan bir fiili işlemek veya mendubu terketmek için yemin etmek 
mekruhtur. Alış veriş esnasında yemin etmek de mekruhtur. Böyle bir 
yeminin bozulup keffaret ödenmesi efdaldır. Yemine sadakat ise mekruhtur 
(Kâsâni, a.g.e., III, 17, 18; Ibn Kudâme, el Muğni, Il, 167; Necati Yeniel- 
Hüseyin Kayapınar, Süneni Ebü Davud Terceme ve Şerhi, XII, 236). 

Hanefi ve Malıkilere göre unutarak, hataen, ikrah yoluyla ve yemin kasdı 
olmadan edilen yeminler müteberdir. Çünkü yukarıda işaret edilen ayet 
mutlaktır. Yeminin kasda dayanıp dayanmaması konusunda bir kayıt 
mevcut değildir. Ayrıca Hz. Peygamber (s.a.v) bir hadisinde; yemin, talak 
ve nikahın ciddisinin de, ciddi sanıldığını haber vermişlerdir (Ebu Davud, 
Talak; 9; Tirmizi, Talak, 9; Ibn Mâce, Talak, 13; Kâsâni, a.g.e,, 111,18; 
Vehbe ez-Zühayli, el-Fıkhu'l-Islâmi ve Edilletuhü, III, 367). 

Şâfii ve Hanbelilere göre yeminini unutarak bozan kişi, yemininde hânis 
sayılmaz. Dolayısıyla kendisine keffaret icab etmez. Delilleri, kulların 
hataen yaptıklarından dolayı günah olmadığını bildiren ayetle (Ahzab, 5) 


Müslümanların hatâen, unutarak ve ikrah yoluyla işlediklerinden dolayı 
sorumlu tutulmayacaklarını bildiren hadistir (Ibn Mâce, Talak, 16). 

Ikrah yoluyla yeminini bozan kişi, Ebü Hanife ve Mâlik'e göre keffaret 
öder; Ahmed b. Hanbel ,e göre ödemez. Imam Şâfii'den ise bu konuda iki 
ayrı görüş nakledilmiştir (Ibn Kudâme, a.g.e., XI, 177, 178). 

Yemin edildikten sonra hemen peşinden "inşallah" denilirse, bozulması 
halinde keffaret gerekmez. Çünkü Hz. Peygamber (s.a.v) "Yemin edip de 
istisna eden (Inşallah diyen) isterse, döner,isterse yemini bozmadan terk 
eder" buyurmuştur (Ebü Davud, Eyman, 9; Nesâi, Eyman,18; Ahmed b. 
Hanbel, II, 6, 49). Ancak bu hükmün geçerliliği yeminle "inşallah" demenin 
arasında konuşulmamasına veya konuşacak kadar susulmamasına bağlıdır. 
Ibn Kudame'nin bildirdiğine göre "inşallah" denildiğinde kefaretin 
gerekmeyeceğinde dön mezhep müttefiktir (Ibn Kudâme, a.g.e., XI, 227). 


YEMIN KEFFARETİ 


Mü'akide yemininin hangi türünden olursa olsun bozulması, keffareti 
gerektirir. Normalde keffaret yemin bozulduktan sonra ödenir. Yemin 
bozulduktan sonra ödenen kefaretin müteber olduğu konusunda ulema 
arasında hiç bir ihtilaf yoktur. Ancak önce kefaretin ödenip sonra yeminin 
bozulması durumunda bu kefaretin yeterli olup olmayacağı tartışmalıdır. 
Hanefilere göre, keffaret ister malla, ister oruçla ödensin mutlaka yemin 
bozulduktan sonra ödenmelidir. Bozulmadan önce ödenmesi caiz değildir. 
Şafiilere göre keffaret malla ödenecekse yemin bozulmadan önce de 
ödenebilir. Hanbeli ve Mâlikilere göre kefaretin ister malla ister oruçla, 
yemin bozulmadan önce de sonra da ödenmesi caizdir. 

Yemin edilmeden önce keffaret ödenip daha sonra yemin edilmesi ve 
bozulması durumunda bu keffaret müteber değildir. Bu konuda hiçbir görüş 
ayrılığı yoktur (Kâsâni, a.g.e., 111,18; Ibn Kudâme, a.g.e., XI, 223-226; 
Şevkâni, Neylü'l-Evtar VII, 268, 269; Necati Yeniel-Hüseyin Kayapınar, 
a.g.e., XII, 237, 138). 

Yemin keffareti; gücü yeterse bir köle azad etmek veya on fakiri sabahlı 
akşamlı doyurmak ya da on fakiri alışılmış biçimde giydirmektir. Kişi bu 
üçü arasında muhayyerdir. Ama bunlara gücü yetmezse,peşi peşine üç gün 
oruç tutar. Orucun arası hayız dahil hiç bir özür sebebiyle kesilmez, 
kesilmesi halinde yeniden başlanmalıdır. Yemin kefaretinin gereği ve bu 
şekilde ödeneceği Kur'ân-ı Kerim'le sabittir. Ve âyet gayet nettir. (Bkz. 
Maide, 5/89). Onun için konu ile ilgili görüş farklılığı yoktur. 


YEMININ HÂKIM KARARINA ETKISI 


Davacı, mahkemede davasını isbat edemezse, davalıya yemin teklif 
etme hakkına sahiptir. Yemin onun kendi fiili veya başkasının fiili hakkında 
olumlu veya olumsuz yönde olabilir; "Allah'a yemin olsun ki, satmadım 
yahut satın almadım yahut da sattım veya satın aldım" demek gibi. Çünkü 
insan kendi durumunu ve fiillerini başkalarından daha iyi bilir. Bu yüzden 
onun yemini anlaşmazlığı sona erdiren bir delil sayılır. 

Ibn Abbas (r.a)'den rivâyete göre Hz. Peygamber (s.a.s) bir adama"yemin 
teklif etti ve ona şöyle dedi: "De ki, kendisinden başka hiçbir ilah olmayan 
Allah'a yemin ederim ki, davacının bende hiç bir hakkı yoktur." Yine Eş'as 
b. Kays'dan rivâyet edilmiştir. O şöyle dedi: Kindeli bir şahısla Hadramutlu 
birisi Yemen'deki bir toprak için Hz. Peygamber'in önünde hasımlaştılar. 
Hadramutlu hasımının babasının kendi toprağını gasbettiğini ve halen bu 
toprağın hasmının elinde bulunduğunu iddia etti. Hz. Peygamber davacıya 
delilini sordu O, "Delilim yok, fakat yemin ederim ki, o toprağın babası 
tarafından gasbedildiğini bilmiyor" dedi. Bunun üzerine Kindeliye yemin 
teklif edildi (Ebü Davud nakletti). 

Islâm hukukçuları mahkemedeki yeminde yedi şartın bulunması gerektiğini 
belirtirler. Bunlar şöylece sıralanabilir: 

1- Yemin edenin buluğ çağına gelmiş olması, temyiz kudretini hâiz 
bulunması ve iradesinin hür olması; 

2- Davalının, davacının hakkını inkâr etmesi; 

3- Hasımın hâkimden yemin talep etmesi ve hakimin yemin edecek olana 
teklifte bulunması; 

4- Yemin şahsa bağlı olup, yeminde vekâlet kabul edilmez. Yemin, yemin 
edecek olanın zimmeti ve dini ile bağlantılı olduğu için veli veya vekil bu 
hakkı kullanamaz. 

5- Hadler gibi Allah'a ait haklarla ilgili olmaması gerekir. 

6- Ikrar caiz olan haklarla ilgili olması. Hadis-i şerifte Delil davacıya, 
yemin ise davalıya aittir" buyurulur. Ikrar caiz olmayan haklar konusunda 
yemin geçerli olmaz. 

7- Isbat için delil olmaması veya mevcut delillerin yetersiz bulunması. 
Mahkemedeki yeminlerin çeşitleri: 

1- Şâhidin yemini: Bu, şâhidin, şehadetten önce doğru söyleyeceğine dair 
yaptığı yemindir. Günümüzde, şahidin tezkiyesi yerine geçmek üzere 


başvurulan bir yoldur. Malıkiler, Zeydiyye, Zâhiriye, Ibn Ebi Leyld ve 
Ibnü'i-Kayyim, devrin bozulması ve dini duyguların zayıflaması sebebiyle 
bu yemine cevaz vermişlerdir. Islâm hukukçularının çoğunluğu ise şahid 
yeminine karşıdır (Vehbe ez-Zühayli, el-Fıkhu'l Islâmi ve Edilletuhü, VI, 
600): 

3- Davacının yemini: Hanefiler dışında diğer çoğunluk hukukçulara göre, 
kendisinden töhmeti kaldırmak için davacı da yemin edebilir. Bu yemin, 
hakkını isbat veya aleyhindeki yemini reddetmek için de olabilir. 

Islâm hukukçularının çoğunluğu bir şahid ve davaya verilecek yemin 
delilleri ile hüküm verilebileceğini söylerken Hanefiler, âyetlerde iki 
şahidin öngörüldüğünü, bu olmadığı takdirde, davalıya yemin teklif etme 
hükmünün hadisle sabit bulunduğu görüşünü benimser (Ibn Rüşd, 
Bidâyetü'l-Müctehid, III, 456, 459). 

Yemin ancak hâkimin veya naibin huzurunda onların teklifi ile geçerli olur. 
Mahkeme dışındaki yemin veya yeminden kaçınma muteber değildir. 
Çünkü, yemin husumeti kesmek için söz konusu olur. Yemin hasmın talebi 
üzerine verilir. Ancak beş yerde hâkim re'sen yemin teklifi eder: 

1- Bir kimse bir mirastan alacak veya bir mal dava edip de isbat ederse, 
hâkim başka hukuki yollarla bu hakkıdüşüren bir muamelenin olmadığı 
konusunda davacıya yemin teklif eder. 

2- Bir malı dava edip kendisine ait olduğunu isbat eden kimseye hâkim 
"malın onun mülkünden başka bir muamele ile çıkmadığı" konusunda 
yemin teklif eder. 

3- Müşteri, malı ayıp sebebiyle reddederse, ayıba razı olmadığı konusunda 
yemin teklif eder. 

4- Hakim şüf'a hakkı sebebiyle bu hakkıdaha önce düşürmediği konusunda 
yemin teklif eder. 

5- Kocası kayıp olan bir kadının lehine nafaka ile hükmedilince hâkim, 
evliliğin devam ettiği, nafaka olmadığı ve onun yanında mal bırakmadığı, 
konusunda yemin teklif eder. 

Kendisine yemin teklif edilen kimse, yemin ederse dava konusunda hak 
kazanır. Yeminden kaçınırsa dava konusu şeyi kaybetmiş olur. 


YIKANMA (GUSÜL) 


Gerektiğinde, hiç kuru yer kalmamak üzere baştan ayağa yıkanmaya 
gusül denir ki, biz onu hep dilimizdeki "yıkanma" kelimesi ile anlatacağız. 
Yıkanma da abdest gibi bedeni maddi kirlerden temizledigi gibi, cünüplük 
denen hükmi pislikten de temizler. Esas gayesi de budur. Yani insanın 
bedeni, maddi pislik ve kirden temiz olsa bile, cünüp olduğu zaman 
yıkanması şarttır. 

Yıkanmayı gerekli, yani farz kılan şeyler beş maddede toplanabilir: 
Meninin, yani ersuyunun yerinden şehvetle ayrılması. Bu, kadın için de 
erkek için de aynıdır. Çünkü erkekler bakmakla, düşünmekle, elle 
boşalabileceği gibi, kadınlar da hazneye birşey sokulmadan bile, meselâ 
okşamakla ve tahrik etmekle boşalabilirler. Uyanan kimse kilotunda ya da 
yatakta islaklık gördüğünde rüya hatırlamasa bile yıkanır. Bu da her iki cins 
için geçerlidir. Kadın, âdeti sona erdiğinde, lohusalığı sona erdiğinde. Sağ 
bir kimsenin önünden ya da arkasından birine, erkek cinsel organının sünnet 
yerine kadar olan kısmı yani basçıgı girdiğinde, boşalma olsun olmasın, 
yapana da yapılana da yıkanmak farz olur. Boşalma olmadan görülen rüya 
yıkanmayı gerektirmez. Kadınlarda şehvetsiz gelen akıntılar, özür kanı ve 
erkeklerde de vedi ve mezi yıkanmayı gerektirmez. Bu sayılanlardan ötürü 
sadece abdest alınır. Vedi genellikle idrârını yaptıktan sonra parça parça 
gelen ve meniye benzeyen koyu maddenin adıdır. Sebebi çoğunlukla soğuk 
almadır. Mezi ise oynaşmalarda organın uyanmasıyla gelen ince ve telli 
sıvının adıdır. 

Yıkanmanın farzı üçtür: Ağzı yıkamak, burnu yıkamak, bütün bedeni 
yıkamak. 

Yıkanmaya niyet ve besmele ile başlamak, başlarken edep yerini, pis 
olmasa dahi yıkamak, yıkanmaya başlarken normal bir abdest almak ve 
ayakları su biriken bir yerde ise sonunda yıkamak, bedeni yıkamayı 
üçlemek ve her seferinde suyu bütün bedenine yayıp ilk döktügünde 
ovalamak, suyu dökerken önce baştan, sonra sağdan, sonra soldan düzenine 
uymak... gibi şeyler yıkanmanın sünnetidir. Bu sıralama aynı zamanda, 
nasıl yıkanılır? sorusunun da cevabıdır. 

Abdestin edepleri, yıkanmanın da edepleridir. Ancak yıkanırken edep 
yerleri peştemalgibi bir şeyle örtülü olmazsa kıbleye dönmez. Yıkanırken 
yalnız olsa bile örtünmeye çok dikkat eder. Çünkü "Allah, utanılmaya daha 


lâyıktır"(Beyhaki, es-Sünen el-Kübrâ 1/199) Küçük banyolarda peştemalsiz 
de yıkanabilir. 

Yine abdestte mekruh olan şeyler yıkanırken de mekruhtur. Fazla olarak dua 
okumak da mekruhtur. Çünkü yıkanılan yer vücudun pis suyunun aktığı 
yerdir. 

Arefe günü, bayramlar, ihram ve cuma için yıkanma sünnettir. Farz ve 
sünnet olan yıkanmaların dışında Kadir Gecesi, yağmur duası ölü yıkama 
gibi meşru işler için yıkanma ise müstehaptır. 

Yıkanmayı emreden âyette, aırılık ifade eden kalıp kullanıldığından, yani 
"tertemiz oyıkanın" odendiğinden, bedenin zorlanmadan yıkanabilen 
heryerini; kulak, göbek, bıyık, kaş, sakal arası, keçeleşmiş de olsa baştaki 
saçlar, yuzük altı, kürdan gibi bir alet sokmadan su girebilecekse küpe 
delikleri, hamur, oje gibi cirmi olan maddelerin koparılmak suretiyle altı, 
burnun içi, hattâ burundaki kurumus kirin altı, ağız, kadının fercinin dış 
kısmı, en az bir defa yıkanmalıdır. Kadının, fercinin iç kısmının yıkanması 
farz değildir, dolayısı ile yıkanırken parmağını fercine sokmaz. 

Gözünün içini, tkanmış küpe deliğini, kadının saçları örgülü ise örüğünün 
içini, sünnetsiz erkeğin kılıfının içini yıkaması farz değildir. Örgülü saçların 
diplerini ıslatmak yeter. Ancak saçları örgülü olmayan kadın ve saçları 
örgülü olan erkek saçları da ıslatmak zorundadır. Kınanın bıraktığı renk gibi 
cirmi olmayan boyalar, kir, pas, sıvı yağ, toz, tırnak kiri, bit ve pire pisliği, 
mesleği boyacılık olanın ellerindeki boya yıkanmaya engel olmaz. 

Su bulamadığı için, ya da bulduğu halde soğuk, namahremden 
sakınamamak, şaibe altında kalmak, suyu biterse içmeye su bulamamak gibi 
endişelerden ötürü yıkanma yerine bir teyemmüm yapar ve abdest alarak 
ibadetlerini sürdüiür, imkân bulduğunda da yıkanır. Yıkandıktan sonra 
teyemmümle kıldığı namazlarını tekrar kılması iyidir. 

Yıkanması gereken kimse, yani cünüp (ddetli ve lohusa kadın da aynıdır) 
Mescide giremez. Kur'ân kastıyla bir âyetten az da olsa Kur'ân okuyamaz, 
duâ kastıyla Kur'ân'daki duâlardan okuyabilir, öğrenmek maksadıyla 
aralarını açarak kelime kelime okuması câizdir. Mushafa ve âyet yazılı 
herhangi bir şeye, bitişmemiş kılıfı olmadan el süremez, ayrı kılıfla ya da 
örtü ile tutabilir. Yemesi ve içmesi helâldir. Bunun için ellerini yıkar ve 
ağzını çalkalar. Çalkalamazsa hafif de olsa mehruh olur. Cünüp erkek, 
hanımıyla yıkanmadan sonra tekrar cima edebilir. Ancak rüyalanarak 
(ihtilam) cünüp olmuşsa, cima etmek için yıkanması güzel olur. 


YILBAŞI KUTLAMALARINA KATILMAK, HINDI VB. SATMAK 


Yılbaşı münasebetiyle Hindi alıp satma, tebrikleşme, tebrik satma, 
yılbaşı programları için sipariş edilen davetiye, kart, poset vb. imal etme 
caiz midir? 

Bu meseleyi iyi kavrayabilmek için önce şu ayet ve hadisleri gözönüne 
getirmek gerekir 1. "Iyilik ve takva konusunda yardımlaşın, günah ve haddi 
aşmada yardımlaşmayın ve Allah'tan korkup sakının..." (K. Mâide (5) 2. ) 

2. "Zulum yapanlara en ufak meyil göstermeyin, yoksa size ateş dokunur. 
sizin Allah'tan başka velileriniz de yoktur sonra yardım da göremezsiniz. 
(K.Hüd (11) 113.) 

3. "O (Allah) size Kitapta : " Allah'ın ayetlerine küfredildiğini ve onlarla 
alay, edildiğini isittiğinizde, onlar bir başka söze geçip dalıncaya dek 
onlarla oturmayın, yoksa siz de onlar gibi olursunuz" diye indirdi. Doğrusu 
Allah münafıkların da, kâfirlerin de tümünü cehennemde toplayacaktır". (K. 
Nisâ (4) 140. ) Buraya kadar olanlar ayet mealleridir. Konuyu başkalarına 
benzeme noktasından ele alan sayılamayacak kadar hadis-i şerifler vardır. 
Bunlardan birinin mealini vermekle yetinebiliriz : 

4. "Kim herhangi bir gruba benzeşirse o da onlardandır ".(Ebu Davüd, Libas 
4; Müsned N/50.) Özellikle bu hadis-i şerif çok önemli psiko-sosyal 
gerçeklere işaret eder. Şekli benzeşmenin sonuçta itikadı benzeşmeye 
götüreceğini anlatır: Ibn Haldun da konuyla ilgili olarak önemli tarihi 
gerçeklere parmak başar. Maglupların galipleri taklid etme psikolojisi 
yaşadıklarını anlatır. (Ibn Haldun, Mukaddime (trc.) 1/374-75.) Sonuç 
şudur: Insan ancak sevdığını, takdir ettiğini ve büyük gördüğünü taklit eder. 
Şekli taklit itikadi taklide götürür. Bu ilmi gerçege de dikkat çektikten sonra 
genel bir fıkhi kaideyi hatırlatıp, mesele hakkında alimlerimizin 
istinbatlarını (bir kısmını verdiğimiz naslardan çıkardıkları hükümleri) 
nakledeceğiz. Ittifakla kabul edilen bu fıkhı kaide şudur: "Müslümanın, bir 
başka dinin şiarı (alameti farikasi) olan bir fiili kendi ihtiyarı ile yapması 
küfürdür" Nevruz ve yılbaşı kutlamaları alimlerimizce başka dinlerin ve 
inanç sistemlerinin şiarları olarak görülmüş ve bu konudaki hüküm ona 
göre verilmiştir. Görebildiğimiz kadarıyla, Buhara bölgesi alimlerimizden 
Baytekin et-Türkmeni bu tür konularda en geniş bilgiler veren 
alimlerimizden biridir. Buna benzer meseleleri müstakil bir kitapla anlatmış 
ve sözünü ettiğimiz konu üzerinde özellikle ve sayfalarca durmuştur. "Bazı 


Hanefi alimleri demişlerdir ki, adı geçen bütün bu (başka inançların 
gereğiolan bayram ve kutlamalara) katılan ve bundan tevbe etmeyen onlar 
gibi kâfirdir. Imam Malık'in arkadaşlarından biri de demiştir ki, Nevrüz 
Günü ( o günü ta'zim için) bir karpuz kesen sanki domuz kesmiş gibidir. 
Dolayısı ile müslüman, böyleleriyle oturması, kesmede ve pişirmede onlara 
yardımcı olması ile günahkâr olmuş olur". (Türkmani, Kitabu'l-üma fil- 
havâdisi vel-bida' 1/293-94.) Meselenin hem hukuki hem de itikadı yönü 
bulunduğu için fıkıh kitaplarımızın "mürtedle ilgili hükümler", ya da 
"Küfür sözler" yer alırve özet olarak şunlar söylenir : "Mecusilerin Nevruz 
(yeni gün, yeni yıl, yılbaşı) kutlamalarına katılmakla da kâfir olur. Çünkü 
bunda onların o gün yaptıkları şeylere muvafakat anlamı vardır. Daha önce 
satın almamakta olduğu bir şeyi Nevruz'da, o günü tâzim için -yeme içme 
için değil- satın alması, keza yine o günü kutlayan şirk ehline Nevrüz Günü, 
velev bir yumurta olsun, bir şey hediye etmesi de aynıdır" (Hindiyye 
N/276-77.) "Nevruz'da (yılbaşı gününde) bir müslüman diğerine bir şey 
hediye etse, ama bununla da o günü tazımi (kutlamayı) düşünmüş olmasa, 
fakat bir takım insanların o güne mahsus böyle bir uygulaması bulunmuş 
olsa bunu yapan kâfir olmaz, ancak o günlerde yapmaması, daha önce veya 
daha sonra yapması gerekir. Ta ki onlara benzemiş olmasın. Ibadette 
muvafakat, yani, onlara has ibadet saatleri olan üç vakitte namaz kılmak 
haram olursa, ibadet olmayanları bir düşünün!? Imam Ebu Hafs demiştir ki, 
"Bir adam Rabbine elli yıl ibadet etse, sonra nevrüz (Yılbaşı) geldiğinde, o 
günü kutlamak için şirk yapanlardan birine bir hediye gönderse kâfir olur". 
(Bezzâziye VI/333; Abdullah b. Muhammed es-Sibi., el-Abdevi, ed-Delilül- 
kavim, ales-siratil-müstakim 143. ) Imam Rabbani de benzer şeyleri kendi 
zamanındaki oHindistanli müslüman kadınların yaptıklarını, başka 
inançlarda olanlar gibi belli günlerde, o günlere has hediyelerle 
hediyeleştiklerini anlatır ve bütün bunların şirk ve Islam dinini inkâr demek 
olduğunu söyledikten sonra şu mealdeki ayeti zikr eder (Imam Rabbani, 
Mektübat NI/55 (Mek. 41))"Onların çoğu şirk koşmaksızın Allah'a iman 
etmezler ".(K. Yusuf (12) 106.) Bu Allah'a inandığını söyleyenlerin de şirk 
koşuyor olabileceklerini, ya da şirk koşanların da Allah'a inandıklarını 
söyleyebileceklerini anlatır. 

Hülâsa : 

1. Yılbaşı gibi başka inançların şiari olan günlere, o güne tazim ve kutlama 
maksadıyla katılmak, aynı maksatla o günlerde tebrikleşmek ve 
hediyeleşmek, yine aynı maksatla hindi vb. almak, yemek, ziyafet çekmek, 


aynı maksatla bu tür kutlamalara katılmak küfürdür. Bunu yapmış ve tevbe 
etmemiş bir insanın imanından, nikahından, ibadetlerinin boşa gitmesinden 
korkulur. 

2. Böyle zamanlarda, böyle zamanlara has hindi vb. şeyleri sırf gıdalanmak 
için almak, PTT'nin ucuz hizmetinden yararlanmak için tebrikleşmek küfür 
değilse de, onlara (isteyerek şirk yapanlara) benzeme ve onların 
uygulamalarını yaygınlaştırma ve meşru gösterme anlamı taşıdığından 
tehlikeli ve mahzurludur. müslümanların, hangi maksatla olursa olsun, o 
günlere mahsus birşey yapmamaları gerekir. 

3. Hindi gibi sırf o günlere mahsus şeyleri, o günlerde satmak, fasıklara 
"günahta yardım" anlamı taşıdığından, haram ya da tahrimen mekruhtur. 
Ancak alacağı para haram değildir. Haram ve günah olan o işi yapmasıdır. 
Bu hindilerin besmele ile kesilmiş olması halinde böyledir. Besmele ile 
kesilmemişse "meyte" olacaklarından satılmaları hiç bir surette caiz olmaz. 
4. Yılbaşı kutlamaları için matbaa sahiplerinin davetiye, afiş, kart vb. 
şeyleri basmaları da aynıdır. Yani bunlar sırf yılbaşına özel olarak 
kullanılacaklarsa yapılıp satılmaları aynı derecede mahzurludur: Eşantiyon 
eşya için de aynı şey söylenir. 


YOL KESME CEZASI. 


Yoldan geçenlerin önünü kesmek, kuvvet kullanarak geçişi engellemek 
ve yolcuları soymak. Yol kesme suç, tek kişi veya topluluk, silah veya 
silahsız, meskun alanda veya kırda yahut şehir içinde ya da şehir dışında 
işlenmiş olabilir. Bütün bu durumlarda suç işlenmiş sayılır ve şu âyette 
belirlenen ceza uygulanabilir: "Allah ve Rasülüne karşı savaşan ve 
yeryüzünde fesat çıkarmaya çalışanların cezası, ancak öldürülmeleri veya 
asılmaları, yahut ayak ve ellerinin çaprazlama kesilmesi ya da yeryüzünde 
başka bir yere sürgün edilmeleridir. Bu dünyada onlar için bir zillettir. 
Âhirette ise, onlar için büyük bir azap vardır. Ancak kendilerini 
yakalamanızdan önce tevbe edenler olursa, bilin ki, Allah, "Gafür'dur, 
Rahimdir" çok bağışlayan ve çok merhamet edendir" (el-Mâide, 5/33, 34). 
Bu âyete ve Islâm hukukçularının bundan çıkardığı hükümlere göre, yol 
kesenin cezası şu şekilde belirlenmiştir. 

a) Soygun yapıp, adam öldürmüşse, yol kesici öldürülür ve ibret için asılır. 


b) Yalnız adam öldürmüş olup, soyguna katılmamış bulunursa, asılmaksızın 
öldürülür. 

c) Adam öldürmeksizin, yalnız soygun yapmışsa, çapraz bir şekilde eli ve 
ayağı kesilir. 

d) Adam öldürmeden ve soygun da yapmaksızın, yalnız yolda korku ve 
terör meydana getirenlere "sürgün cezası" uygulanır Mâlikilere göre ise; 
yalnız soygun yapılmışsa Devlet başkanı öldürme, asma ve çapraz kesim 
konusunda seçimlik hakka sahiptir. Yolda öldürme soygun yapmaksızın 
yalnız korku ve terör yaratırsa, Devlet başkanı, öldürme, asma, çapraz 
kesim ve sürgün için seçimlik hakka sahip olur (Ibn Teymiyye es- 
Siyâsetü'ş-Şer'iyye, Mısır 1951, s. 82, 83; Ibn Kudâme, el-Muğni,1367, y.y. 
VT, 228). 

İslam'ın koyduğu bu cezaları uygulamakta titiz davranılması ve kesinlikle 
tavız verilmemesi gerektiği birçok hadis-i şerifle bildirilmiştir. Bu konuda 
acıma duygusuna kapılınmaması uyarısı da yukarıda ilgili âyet meâlinde 
geçmiştir. 


YOLCULUK NAMAZI 


Islâm dini kolaylık dinidir. Yolculukta genellikle bir takım sıkıntılar 
olabileceği için yolcuya bazı ibadetlerin ifasında kolaylıklar getirilmiştir. 
Ramazanda yolculuğa çıkan kimsenin orucunu kazaya bırakmasının mübâh 
oluşu, abdestte mest üzerine mesh süresinin üç güne çıkarılması ve dört 
rek'atli namazı iki rek'at olarak kılması bunlar arasında sayılabilir. Işte bu 
sonuncuya "kasr-ı salât" denir. 

Sabah ve akşam namazlarının farzları ile sünnetlerde kısaltma söz konusu 
değildir. 

Hanefilere göre yolcunun dört rek'atlı namazı iki rek'attan ibarettir. Bu 
gerçekte, dördü ikiye indirme anlamında olmayıp, yolcunun farzının 
tamamı o kadardır. Dörde tamamlarsa son iki rek'at nâfile olur. Ancak bu 
mekruhtur. Kötü bir iş yapılmış ve sünnete muhalefet edilmiş sayılır. 
Şâfiilere göre iki rek'at kılmak ruhsat, dört kılmak azimettir (el-Kâsâni, 
Bedâyiu's-Sanâyi', Beyrut 1402/1982, 1, 91, 92; Ibnü'l-Hümâm, Fethu'l- 
Kadir, Mısır 1389/1970, TI, 27 vd.) 

Hanefiler bu konuda kitap ve sünnete dayanır. 

Kur'an-ı Kerim'de şöyle buyurulur: "Yeryüzünde yolculuğa çıktığınız 
zaman, kâfirlerin size fenalık yapmalarından korkarsanız, namazı 
kısaltmanızda size bir günah yoktur" (en-Nisâ, 4/101). 

Hz. Âişe'den şöyle dediği nakledilmiştir: "Namaz ikiser rek'at olarak farz 
kılınmıştır. Mukimiın namazına ilâve yapıldı, yolcunun namazı ise aslı üzere 
bırakıldı" (Buhâri, Salât, 1; Müslim, Müsâfırin,1; Ebü Dâvud ll, 3). 
Abdullah b. Abbas ve Enes (r. anhüm) Rasülüllah (s.a.s)'ın yolculuk 
sırasında, dönünceye kadar namazlarını iki rek'at olarak kıldığını 
bildirmişlerdir (Ahmed b. Hanbel, III, 45; Buhâri, Taksir, 2; el-Askalâni, 
Fethu'i-Bâri, Mısır 1378/1959, TII, 216, 217). 

Diğer yandan Hz. Ömer yolcunun namazının, Rasülüllah (s.a.s)'ın diliyle 
kısaltma söz konusu olmaksızın tam iki rek'at olduğunu belirtmiştir (Buhâri, 
Küsüf, 4; Ibn Mâce, Ikâme, 73, 124). 

Abdullah b. Ömer'den de şöyle dediği nakledilmiştir: "Rasülüllah ile 
yolculuk yaptım. Iki rek'at üzerine ilâve yapmadı. Yine Ebü Bekir, Ömer ve 
Osman ile yolculuk yaptım. Onlar da bu şekilde kıldılar" (Buhâri, Taksir, 
TN). 

Imam Şâfil'ye göre, yolcunun namazı, mukimin farzı gibi dört rek'attır. 


Ancak yolcu için namazı iki rek'at olarak kılmak bir ruhsattır. Dört rek'at 
kılması ise azimet niteliğindedir. Şafiiler de bu konuda kitap ve sünnete 
dayanırlar. Onlara göre yolcunun namazı kısaltabileceğinden söz eden 
âyetteki (en-Nisâ, 4/101). "sakınca yoktur" ifadesi farzlar ve azimetler için 
değil, mübah ve ruhsata bağlı ameller için kullanılır. (el-Kâsâni, a.gee,, I, 
91, 92). 

Şafiiler sünnetten ise şu hadise dayanırlar: Âllah Teâlâ, yolculukta size 
namazın yarısını bağışlamıştır. O'nun bağışını kabul ediniz" (Müslim, 
Müşâtfirin, 4; Ebu Dâvud, Sefer, 1; Tirmizi, Tefsiru Süre, 4/20; Nesai, Havf 
1; Ibn Mâce, Ikame, 73; Dârimi, Salât, 179; Ahmed b. Hanbel, Müsned, |, 
25, 36, VI, 63). Şafiiler bu hadisi şöyle yorumlar: Kendisine bağış yapılan 
kimse, bağışı kabul edip etmemekte serbesttir. Nitekim, insanlar arasındaki 
bağışlarda da durum böyledir. Diğer yandan,namazdaki bu kısaltma, 
yolculukta karşılaşılan güçlükler yüzündendir. Ramazan orucunda olduğu 
gibi, yolcular kendi durumuna göre, dileyen tam, dileyen kısaltarak kılabilir 
(el-Kâsâni, a.g.e., 1, 92). 

Yukarıda verdiğimiz Hz. Aişe'den nakledilen ve namazın iki rek'at olarak 
farz kılındığını bildiren hadisi, Şâfiiler; "Iki rek'at olarak takdir edildi veya 
kısaltmak isteyen yolcu için iki rek'at olarak farz kılındı" şeklinde 
değerlendirirler. Ahmed b. Hanbel'e ve Imam Şâfii'den bir görüşe göre, 
namazları kısaltarak kılmak daha faziletlıdır. Imam Şâfü, başka bir 
görüşünde yolcunun oruç tutmasına kıyas yaparak, yolculukta namazları 
tam kılmanın daha faziletli olacağını ifade etmiştir. Imam Mâlik ise, 
yolculukta namazın iki veya dört kılınması hâlinde her ikisinin de sünnete 
uygun düşeceğini belirterek birleştirici bir yol izlemiştir (bk. Ibn Abdilber, 
el-Kafi, Riyad 1400/1980, I, 244; Behüti, Şerhu Müntehâ'i-Irâdât, Beyrut 
t.y., 1, 277; Ahmed Davudoğlu, Müslim Şerhi, IV, 85). 


YOLCULUKTA MAHREMLIK 


Erkeğin mahremi olan kadınlarla sefer müddeti yola çıkması, şehvetten 
emin olunması halinde câizdir. Kadın da sefer müddeti yola ancak 
mahremiyle çıkabılir. (Serahsi, age X/150; Tahavi Muhtaşar (Ebu'l- Vefâ 
tahkiki) Kâhire 1370 s. 442-43: Resülullah: "Kadın, yanında mahremi ya da 
kocası yokken üç günü aşkınyola çıkmasın." buyurmuştur. (Buhâri, Taksir 
4, Mescid-i Mekke 6; Müslim, Hac 413-434; Ebü Davüd, Menâsik 2...)) 
Mahreminin köle ya da kâfir olması hükmü değiştirmez. Dolayısı ile kadın, 
zengin olsa dahi, yanında mahremi yokken hacca gidemez. 


YUNANİSTAN GİBİ İSLAM'A İNANMAYAN BİR DEVLET 
TARAFINDAN TAYİN EDİLEN BİR DİN GÖREVLİSİNİN 
ARKASINDA NAMAZ KILMAK CAİZ MİDİR? 


İslam'a inanmayan bir devlet tarafından tayın edilen din görevlisi 
müslüman ise, yani İslam'ın bütün ahkamını kabul ediyorsa arkasında 
namaz kılmak caizdir. 

İslam devleti tarafından tayın edilen bir din görevlisinin görevi kabul edip 
maaş alması din görevliliğine ve imamet yapmasına zarar vermediği gibi 
müslüman olmayan bir devlet tarafından tayın edilerek görevi kabul edip 
maaş alması da zarar vermez. 

Hatta devlet kafir bile olsa İslam'a hizmet etmek gayesiyle böyle bir görevi 
kabul edip ehil olmayan kimselere bırakmamak lazımdır. Kadı Şureyh ve 
Tabiinin bir çok ileri gelenleri zalım ve müstebid ve hatta Cassas'ın 
ifadesine göre bir kısmı mürted olan Emevi hükümdarlarınıınn zamanında 
Kadılık görevinde bulunup maaş almışlar ama hilafetlerini kabul 
etmemişlerdir. 

Hazret-i Hasan Said bin Cubeyr, Şa'bi ve Tabiinin ileri gelenleri de bu 
zalimlerden maaşlarını almakla beraber onlara karşı geldiler. Dört bin Kurra 
ve hafız Haccac-ı Zalım'e karşı savaş açıp, Ahvaz, Basra ve Deyr El- 
Cemacım gibi yerlerde Allah rızası için kendisiyle çarpışarak kanlarını 
dökmüşlerdir. 

Ancak böyle bir görev için dinden tavız verip ehli küfrün düzenini 
benimseyen kimse, mürted olduğundan, arkasında namaz kılmak caiz 
değildir. 


YÜZ DEĞNEK CEZASI 


Bekâr erkekle bekâr kadının zina etmesi halinde, ceza her birine yüz 
değnek vurulmasıdır. Allah Teâlâ şöyle buyurur: "Zina eden kadın ve 
erkekten her birine yüz değnek vurun" (en-Nür, 34/2). 

Zina cezası uygulanan kimsenin, toplum nezdindeki itibar kaybını önlemek, 
belki olayın unutulmasını sağlamak amacıyla bir yıl süreyle sürgüne 
gönderilmesi İslam'ın ilk yıllarında ek bir ceza olarak veriliyordu. Ubâde b. 
Sâmit (r.a)'tan rivâyete göre şöyle demiştir: Resulullah (s.a.s) şöyle 
buyurmuştur: "Zinanın hükmünü benden öğrenin. Allah o kadınlara bir 
çıkar yol gösterdi. Bekârla bekâr zina ederse yüz değnek ve bir yıl sürgün; 
evli ile evliye yüz değnek ve recm vardır" (Ibn Mâce, Hudüd, 7; Müslim, 
Hudüd, 12). Ancak bu uygulama Nür Suresi'nin inmesinden önceye aittir. 
Bu sure inince bekârlar için yalnız değnek, evli olanlar için sünnetle recm 
cezası belirlenmiştir (es-Serahsi, el-Mebsüt, Beyrut 1398/ 1978, IX, 36 vd.). 
Hanefilere göre, bekârların zina cezası olan yüz değneğe ayrıca sürgün 
eklenmez. Çünkü ayette sürgünden söz edilmemiştir. Ancak sürgün bir had 
cezası değil; Islâm devlet başkanının takdirine bırakılmış bir ta'zir cezası 
niteliğindedir. Nitekim zina edenin tövbe edinceye kadar hapsedilebilmesi 
de, fuhşa düşenleri bir süre toplumdan tecrid etmek amacıyla alınan bir 
önlemdir. 

Şâfii ve Hanbelilere göre ise bekârların zinasında yüz değnek ve bir yıl 
sürgün birlikte uygulanır. Delil, sürgün bildiren hadistir. Ancak kadın kocası 
veya bir mahremi ile birlikte sürgüne gönderilir. Ayrıca sürgün yerinin sefer 
mesafesinden yakın olmaması da gerekir. Hz. Peygamber "Kadın, yanında 
kocası veya bir mahremi bulunmadıkça yolculuğa çıkamaz" (Buhâri, Taksir, 
IV, Sayd, 26, Savm, 67; Ebü Dâvud, Menâsik, 111) buyurmuştur. 


YÜZÜK TAKMAK 


Islâm'a göre; erkekler de kadınlar da yüzük takabılirler. Ancak, yüzüğün 
takılış maksadı ve yapıldığı madde ile ilgili bazı şartların gözetilmesi 
gerekir. 
Hanefi mezhebine göre, maddesi ne olursa olsun ihtiyaç duyulmaması 
halinde yüzük takılmaması daha iyidir. 
Altndan yapılan yüzükleri erkekler takamazlar. Takarlarsa haram işlemiş 
olurlar. Kadınlar ise takabılirler (el-Mevsıli, el-Ihtiyar fi Ta'lili'I-Muhtar, 
Mısır IV, 224; Merginâni, el-Hidaye, IV, 82; Ibn Abidin, Reddü'lMuhtar, Ist. 
1233, V, 216). Hz. Peygamber bir hadisinde; Ipek ve altın ümmetimin 
erkeklerine haram, kadınlarına helal edilmiştir" buyurmuştur. (Tirmizi, 
Libas, 1). 
Gümüşten yapılan yüzüğü hem erkekler hem de kadınlar takabılirler. 
Ancak, erkeklerin otakacakları (oOyüzüğün, kadınların  taktıklarına 
benzememesi ve ağırlığının üç gramdan daha az olması gerekir (el-Ceziri, 
Kitabü'l-Fıkh ale'l-Mezahilai'l-Erbaa, Il, 16; Alâuddin Abidin, El- 
Hediyyetü'l-Alâiyye, 1978, 318). 
Demir, bakır, kurşun ve tunç gibi madenlerden yapılan yüzükler hem 
erkeklere hem de kadınlara mekruhtur (el-Mevsıli, a.g.e., IV, 224). Akik ve 
yeşim gibi kıymetli taşlardan yapılanlar ise kadın erkek herkes için caizdir. 
(Ibn Abidin, a.g.e.; V, 315). 
Yüzüğün kaşına Allah'ın, Peygamberin ya da kişinin kendi adını işletilmesi 
de mahzur yoktur. Fakat insan ve hayvan gibi bir canlının resminin 
konulması günahtır. Kaşında Allah'ın ismi veya Peygamber'in adının yazılı 
olduğu bir yüzükle helâya giren kişi, yüzüğünü gizlemelidir. Eğer yüzük sol 
elinde ise taharetleneceğinde parmağından çıkarmalıdır (Ibn Abidin, a.g.e., 
Vv,317). 
Yüzük, her iki elin her hangi bir parmağına takılabilir. Ancak, küçük 
parmağa takılması sünnettir (Ibn Abidin, a.g.e., V, 316; Kamil Miras, Tecrid 
Tercemesi, XII, 108). 

YÜZÜK TAKMANIN DİNİMİZDEKİ YERİ VAR MIDIR? 
Yüzük takmak hususunda ihtilaf vardır. 
Hanefi mezhebine göre yüzük gümüş olursa erkek ve kadın için mübahtır. 
Tunç, demir gibi şeylerden olursa erkek için haramdır. 
Şafi'i mezhebine göre ise gümüş yüzük takmak sünnettir. Çünkü Peygamber 


(sav) gümüş yüzük takardı. Enes'den rivayet edilmiştir: Peygamber (sav) 
Kisra, Kayser ve Necasi'ye birer mektup yazmak istedi. Peygamber'e (sav) 
"Bunlar mühürsüz mektup kabul etmezler” denildi. Bunun üzerine 
Peygamber (sav) gümüş bir yüzük yaptırdı. Ve üzerindeki nakış "Allah'ın 
Resulü Muhammed” cümlesinden ibaretti. 

Hulefa-yı Raşidin'in de birer gümüş yüzüğü vardı. Hz. Ebubekir'in 
yüzüğündeki nakşı (Ni'mel Kadiru Allahu) Hz. Ömer'inki ise(Kefa bil mevti 
vaizen), Hz. Osman'ın ki de "Le ta'tebirunne ev letendemun'ne), Hz. Ali'nin 
ki de (El-Mülkü lillah) idi. 





ZAMAN AŞIMI 


Sürenin geçmesi, belli sürenin geçmesiyle bazı hakların kazanılmasını 
veya kaybedilmesini ifade eden bir fıkıh terimi. Arapça "murüru'z-zamân" 
veya "tekâdümü'z-zamân" tamamlamalarının karşılığı olarak kullanılır. 
insanların bir takım hakları elde etmesi veya sahip olduğu bazı hakları 
kaybetmesi zaman süreci içinde ortaya çıkar. 

Çoğunluk müctehitlere göre süre aşımı bir mülk sebebi olarak kabul 
edilmemiştir. Eşyada asıl olan mübahlıktır. Sahipsiz olan ve toplumca da 
sahipli sayılmayan şeylerin mülk edinilmesinde herkes eşit hakka sahip 
olur. Meselâ; ihtiyaç sırasında yararlanılmak üzere suyun kaba alınması, av 
hayvanının yakalanması, mübah olan ot veya odunların kesilip toplanması 
bunlar üzerinde mülkiyet hakkı doğurur. Bu el koymaya "hiyâzet" veya 
"ihrâz * " denir. Bir hadiste; su, ateş ve otların insanlar arasında ortak 
olduğu belirtilmiştir (Ebü Dâvud, Büyü', 60; Ibn Mâce, Ruhn,16; Ahmed b. 
Hanbel, V, 364). Buradaki ihrâza "zilyedlik * " diyebiliriz. 

Ancak toprak mülkiyetinde meşru zilyedliğe "ihya * şartı da 
eklenmektedir. Hz. Peygamber şöyle buyurmuştur: "Henüz hiç kimsenin 
eline geçmemiş olan Şey, onu ilk eline geçirene ait olur" (Ebü Dâvud, 
Imâre, 36). Bu hadisi duyan sahabilerin işgal etmek istedikleri arazılere 
dağılıp adımladıkları ve işaretler koydukları nakledilir. Mücerred işgalın 
yeterli olmadığı, ayrıca toprağı ihya etmenin de gerekli bulunduğu hadiste 
şöyle belirlenir: "Kim ölü bir toprağı ihya ederse bu toprak onun olur. 
Haksız verilen emek için bir hak yoktur" (Buhari, Hars, 15; Ebü Dâvud, 
Imâre, 37; Tirmizi, Ahkâm, 38; Mâlik, Muvatta, Akdiye, 26, 27; Dârimi, 
Büyü" 65). 

Diğer yandan ölü ve sahipsiz toprağı çeviren kimse yıllarca işletmeksizin 
bekletme hakkına sahip midir? Böyle bir hak tanındığı takdirde kolay ve 
masrafsız bir yolla geniş toprak parçalarını belli kişiler çevirir ve 
başkalarının yararlanmasını da engelleyebilirdi. Halbuki toprak işgaline ve 
ihyasına izin verilmesi bu toprakların üretime sokulması amacına yöneliktir. 
Bu yüzden çevrilen, fakat üretime sokulamadan elde tutulabilecek süre 
hadiste üç yılla sınırlandırılmıştır: "Âd'tan kalanlar Allah'ın, Rasülunun ve 
sonra sizindir. Kim ölü bir araziyi ihya ederse ona sahip olur. Çeviren üç yıl 
içinde ihya etmemişse, bundan sonra bir hakkı kalmaz" (Ebu Yüsutf, 
Kitâbü'l-Harâc, Kahire 1396, 70). Hz. Ömer'in uygulaması da bu şekilde 


Lil 


olmuştur. O şöyle demiştir: "Ölü araziyi kim ihya ederse onun olur. Çeviren 
üç yıl içinde ihya etmezse, çevirdiği arazı üzerinde bir hakkıkalmaz" (Ebü 
Yüsuf, a.g.e., 71). Bu duruma göre sahipsiz bir araziyi çevirmek üç yıl 
süreyle burasını mülk olarak edinmede öncelik hakkıvermektedir. Üç yıl 
içinde ihya gerçekleşmezse bu öncelik hakkı düşmektedir. Burada meydana 
gelen bir mülkiyet hakkının düşmesinden çok mülkiyeti elde etmede sahip 
olduğu öncelik hakkının düşmesi söz konusu olmaktadır. 

Sürenin geçmesiyle hakların kazanılması veya kaybedilmesi temelde 
adalete ve yaratılışa aykırı düşer. Buna bir malı gasp veya hırsızlık yoluyla 
ele geçiren kimsenin durumunu örnek verebiliriz. Eğer bu kimse meselâ; 
yakalanmadan veya dava edilmeden on yıl geçince bir mala mâlik sayılsa 
bu bir zulüm olurdu. 

Diğer yandan Imamı Mâlik'e göre kendi mezhebinde sonrakilerin görüşüne 
muhalif olarak bir malı "ihrâr" hâlinde mülkiyet hakkı elde edildiği gibi, 
başkanın bunu ihrâzı hâlinde belli bir süre geçince önceki mâlikin hakkının 
düşeceği görüşünü benimsemiştir. Mâlik b. Enes (6. 179/795) bu konuda 
Said b. el-Müseyyeb (6. 93/711)'ten mürsel* olarak nakledilen şu hadise 
dayanır: "Kim bir Seve nizasız ve fâsılasız (hasmı aleyhine) on yıl süreyle 
zilyed olursa, bu Şeye ondan daha fazla hak sahibi olur" (el-Mâlik, el- 
Müdevvene, Mısır 1323,' 1905, XIII, 23). 


ZAMAN AŞIMINI KESEN ÖZÜRLER 


Bazı özürler zaman aşımını keser. Süre bu özrün kalktığı andan itibaren 
başlar. Mecelle'nin 1663'üncü maddesinde özürler şöyle belirlenmiştir: "Bu 
konuda geçerli olan, yani davanın dinlenmesine engel olan zaman aşımı 
ancak özürsüz olarak vâki olan zaman aşımıdır. Yoksa davacının vasisi 
bulunsun bulunmasın çocuk veya akıl hastası yahut bunak olması veya 
yolculuk (seferilik) kadar uzakta olan başka diyarda bulunması veya 
hasmının üstünlük sağlayan birisi olması gibi şer'i özürlerden birisiyle gelen 
zamana itibar olmaz. Bu nedenle zaman aşımının başlangıcı özrün sona 
erdiği tarihten itibaren olunur. 

Iki yıllık zaman aşımı: 

Islâm Devletinde, bir dava için arazı kanunu zeyli gereğince boş kalır. Bu 
gibi yerler yeni gelen muhacırlere tahsis edilip, onlar tarafından ziraat ve 
kendine ait binalar yaptırırlar. Işte bu davalar özürsüz olarak iki yıl geçince 
"zaman aşımı"na uğrar. 

Bir yıllık zaman aşımı: 

Şüf'a hakkı bir ay takip edilmeyince düşer. Mecelle'nin 1034'üncü 
maddesinde şöyle denir: "Şüf'a hakkını tesbit ve buna şahit tuttuktan sonra 
şüf'a hakkı sahibinin eğer başka bir beldede bulunmak gibi bir şer'i özrü yok 
iken, husümet talebi bir ay gecikirse şüf'a hakkı düşer." 

ZAMAN AŞIMININ BÂTIL VEYA FASIT AKITLERE ETKİSİ 
Batıl olan bir şey zamanın geçmeşiyle meşru hâle gelmez. Süre ne kadar 
uzarsa uzasın, batıl olduğu ortaya çıkan muâmelenin kaldırılması gerekir. 
Çünkü batıl gerçekte yok hükmündedir. Süt veya mahrem hasımla yapılan 
evlilik gibi. Zaman aşımının fesat sebebi kalkmadıkça fasit muameleyi 
meşru hâle getirmez. Ancak fesad sebebi kaldırılır veya feshe engel bir 
durum ortaya çıkarsa muâmele sahih hale gelir (eş-Zuhayli, a.g.e., IV, 284) 


ZAMAN AŞIMININ DAVALARA ETKISI 


Bir takım hak ve alacakların mahkeme yoluyla istenebilmesi süresiz 
olarak mümkün kılınırsa; hâkimin görev yapma süresi, delillerin yok 
olması, şahitlerin unutkanlıkları, mülkün aslı üzerinde şüphe doğmasına 
engel olma gibi nedenlerle çeşitli zorluklar doğar. Ancak ne kadar süre 
geçerse geçsin bir hak kendiliğinden düşmez. Sahibinin itiraf edilerek 
bunun yerine verilmesi "diyâneten" vacipolur. Bir kimse başkasının mülk 
edindiği bir mala el koysa, hiç bir durumda şer'an bu mala mâlik olamaz 
(ez-Zühayli, el-Fıkhu'I-Islâmi ve Edilletüh, Dımaşk 1405/1985, IV, 69). 

Bir hakkı mahkeme yoluyla (kazâen) isteyebilmek için Islâm Devleti bir 
takım düzenlemeler yapabilir ve zaman aşımı süreleri koyabilir. 

Mecelle'de hukuk davaları için zaman aşımı süreleri beş tane olup şunlardır: 
Otuz altı yıllık süre aşımı: 

Vakfın aslı ve arazının sahibi ile ilgili davalar 36 yıllık zaman aşımına 
tabidir. Mecelle'nin 1661. maddesi şöyledir: "Vakfın aslı hakkında mütevelli 
veya oradan maaş alanların (mürtezika) davaları 36 yıla kadar dinlenir. 
Fakat 36 yıl geçtikten sonra artık dinlenmez." Meselâ bir kimse otuz altı yıl 
süreyle bir akara, mülkiyet üzere tasarrufta bulunduktan sonra bir vakfın 
mütevellisi, bu akarın kendi vakfının gelir getiren ünitelerinden 
(musteğallât) olduğunu dava etse, bu dava dinlenmez. Vakfın salih oluşu 
kendisine bağlı bulunan her şey vakfın aslındadır. Bu nitelikte olmayan 
şeyler ise "vakfın şartları"ndan sayılır. Mütevelli ya vakıfnâme gereğince 
veya hâkim tarafından belirlenir. Mürtezika ise, vakfın gelirinden maaş ve 
tayın alan kimselerdir. Bunlara "ehl-i vezaif"de denir. Bir caminin imamı, 
müezzini veya kayyımı gibi. Bazı fakihlere göre, vakıflarda dava 
hakkıyalnız mütevelliye aittir. Önceleri fetvaya esas olan görüş bu idi. 
Ancak Mecelle buna "Mürtezika"'yı da ilave etmiştir. 

Meselâ; bir kimse, başkasının elinde bulunan bir akar için bu akarın 
gelirının veya oturma hakkının kendisine şart koşulmuş vakıf olduğunu ve 
zilyedliğin kendisine ait bulunduğunu dava etse, bu kimse mütevelli ise 
veya Mecelle'nin tercihi ile bu vakıftan maaş alan bir kimse ise ve diğer 
zilyedin tasarrufunun üzerinden de 36 yıl geçmemişse dava dinlenir. Aksi 
halde dava dinlenmez (Ali Haydar, Düraru'l-Hukkâm Şerhu Mecelleti'|- 
Ahkâm, Istanbul 1330, IV, 342). 

Vakıf paraların aslı ile ilgili davalar da otuz altı yıla kadar dinlenir. Meselâ; 


bir kimse mütevellisi olduğu vakıf paralardan bir miktar kendi işi için 
harcarsa, kendinden sonraki mütevelli bunu dava etse, otuz altı yıl 
geçmemişse dava dinlenir. Aksi halde dava süre yönünden reddedilir (Ali 
Efendi, Fetâvâ, Istanbul 1311, II, 89). Ancak vakıf paranın kârı (rıbh) ile 
ilgili davalar on beş yıllık zaman aşımına tabi kabul edilmiştir. 

Vakfın aslı ile ilgili davalar iki türlü olabilir: 

a- Akarı vakfa geri almak için dava açmak. Meselâ; bir kaç dükkânı 
mülkiyet üzere 36 yıldan daha az bir süreyle tasarruf etmekte olan bir kimse 
aleyhine mütevelli vakıf davası açsa, ispat ettiği takdirde bu dükkânlar 
vakfa geri döner. 36 yıl geçmişse kazâen geri verilmez, fakat tasarrufta 
bulunan diyâneten yani vicdanı ile başbaşa bırakılır. Böyle bir durumda 
sorumluluktan korkan mü'minden bu yeri vakfa döndürmesi beklenir. 

b- Iki vakıf arasında dava açılması: Bir vakfın kullanmakta olduğu bir akarı, 
başka bir vakıf mütevellisi kendi vakıflarına ait kira ile verilen bir yer 
olduğunu dava etse, otuz altı yıldan fazla süre ile susmuşsa bu dava 
dinlenmez (Ali Haydar, a.g.e., IV, 343). 

Diğer yandan gayrı menkule bağlı "geçiş (murür)" ve "su akıtma (mesil)" 
hakları vakıf arazıde bulunuyorsa bunlarla ilgili davalar da 36 yıllık zaman 
aşımına tabi bulunur. Hatta bu haklar iki vakıf arasında da cereyan eder. 

On beş yıllılık zaman aşımının üstünde bir süre içinde dava konusu 
yapılabilen üç çeşit mal daha vardır. Bunlar: Yetim malı, kayıp olan kişinin 
malı ve miras malı. Ancak Ebüssuud Efendi bir fetvasında miras meselesini 
ayrı tutmuştur. Fetva şöyledir: "Bir kimse şer'i bir özrü olmaksızın mirasla 
ilgili davasını 15 yıl süreyle takip etmese bundan sonra dinlenir mi? el- 
Cevap: Dinlenmez." Ali Efendi ile Rumeli müftüsüi Abdullah Efendi 
fetvalarında da durum böyledir. Ancak mirasla ilgili bu fetva Islâm 
Devletinin miras davası için 15 yıllık zaman aşımı esasını benimsediği 
durumla sınırlı sayılmıştır (bk. Ali Efendi, Fetâvâ, Il, 87; Ibn Abidin, 
Reddü'lMuhtar ale'd-Muhtâr, Terc. M. Savaş, Istanbul 1985, XII, 312). 
Onbeş yıllık zaman aşımı: 

36 yıllık zaman aşımına tabi bulunan vakıf akar, yetim veya kayıp olan 
kişinin malı dışında bir takım mallar 15 yıllık zaman aşımı süresine 
bağlıdır. Para alacağı, vedia *, miras *, mülk akar *, vakıf akarın * geliri ile 
ilgili davalar 15 yıl içinde açılmadığı takdirde, artık bu konuda mahkemeye 
başvurma hakkı düşer. Bunlar kısaca şöyledir: 

Alacak davası (deyn): Bir kimse 15 yıl geçtikten sonra borçlusuna: "Sana 
15 yıldan fazla bir süre önce verdiğim şu kadar parayı, karz-ı haseni veya 


sattığım malın satış bedelini istiyorum" diye dava açsa, davası dinlenmez. 
Ancak diyaneten bu borç düşmez, Allah'la kendisi arasında sorumluluk 
doğurmak üzere devam eder. Nitekim çeşitli âyetlerde karz'ın yüce Allah'a 
güzel bir borç olarak verildiğine işaret edilir (bk. el-Bakara, 2/245; el- 
Mâide, 5/12; el-Hadid, 57/11, 18; et-Teğabun, 64/17; el-Müuemmil, 73/20). 
Fertle devlet arasındaki alacak ve vereceklerde de bu zaman aşımı süresi 
uygulanır. Nitekim Osmanlı Imparatorluğu uygulamasında 20 Muharrem 
1300 H. tarihli padışah fermanı ile beytülmal'e ait alacakların 15 yıl 
geçtikten sonra artık dava konusu yapılamayacağı bildirilmiştir. 

Emanet verilen şey (vedia): Bir kimse " 15 yıl önce sana verdiğim şöyle bir 
emanetimi istiyorum" diye dava etse, davalı bunu inkâr etse, dava 
dinlenmez. 

Âriyet (kullanmak üzere verilen şey): Meselâ bir kadın, vefat eden kızına 
15 yıl önce filân şeyleri âriyet olarak vermiştim, şimdi geri istiyorum, diye 
dava etse, davası dinlenmez. 

Miras: Mirasçılardan birisi, diğerinden "15 yıl önce vefat eden miras 
bırakanımızın malından sende şunlar kalmıştı. Payımı isterim" diye dava 
etse, diğeri bunu inkâr etse dava dinlenmez. 

Mülk akar: Bir kimse diğerinin 15 yıldan beri mülkiyet üzere tasarruf ettiği 
mülk bağ veya evin tamamı veya şu kadar bölümü benimdir diye o 
kimseden dava etse dinlenmez. 

Mukâtaalı vakıf akar: Mukâtaa; arsası vakfa, üzerindeki bina, ağaç, bağ, 
kavak, tesis vb. başkasına ait mülk olan bir akarda tasarrufta bulunan 
tarafından vakfın cihetine verilmek üzere arsa için belirlenmiş bulunan 
yıllık kira demektir. Buna "yer kirası (icâre-i zemin)" de denir. Ayrıca böyle 
bir vakıf arsa üzerindeki bu ağaç veya tesişlerin de vakfedilmesi mümkün 
ve caizdir. 

Vakfıye gereği mütevelli iddiası: Bir kimse vakıfnâme gereği vakfa on beş 
yıl mütevellilik yaptıktan sonra, başka bir kimse çıkıp da o vakfın, 
vakıfnâme gereği mütevellisinin kendisi olduğunu dava etse dinlenmez. 
Vakfın geliri davaları: Vakfın geliri (galle), ona ait faide ve semeresi 
demektir. Vakıf paranın kârı, vakıf akarın kirası, vakıf çiftliğin ürünü gibi 
(bk. Ali Efendi, Fetâvâ, Il, 89 vd.; Ali Haydar, a.g.e., IV, 339 vd). 

On yıllık zaman aşımı: Kuru mülkiyeti devletin, yararlanma hakkı tasarruf 
sahibinin olan "miri arazı * "ler üzerinde tasarruf davası ile, geçiş, su 
akıtma ve su alma haklarına ait davalar on yıllık zaman aşımına tabiidir. 
Meselâ; bir kimse miri arazıden olan bir tarlayı başkasının gözü önünde on 


yıl ekip biçtiği halde bu kimse özürsüz olarak susmuş iken bu kimse on yıl 
önce bu tarla üzerindeki tasarruf hakkının tapu ile kendisine âit 
bulunduğunu dava etse davalı inkâr edince dava dinlenmez. Ancak böyle 
bir dava on yıl geçmeden açılırsa mahkeme buna bakar. 

Diğer yandan miri arazının mülkiyetine ait arazı memurlarının iddiaları ise 
36 yıla kadar dinlenir. Nitekim bu konuda 22 Muharrem 1300 H. tarihli 
fermanla Osmanlı Devleti bu son zaman aşımı süresini esas almıştır. Miri 
arazılerde geçiş, artık sulan akıtma veya su alma hakları da on yılık süre 
aşımına tabiidir. 


